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Tibet.

Sieben hundert Jahre sind verflossen, seit
der beriihmte Reisende Marco Pélo zuerst Kunde
von Tibet brachte und noch immer sind die
Augen wissenschaftlicher Forscher sehnsuchts-
voll nach diesem geheimnisvollen Lande ge-
richtet, und als vor dreiBig Jahren W. P. Bla-
vatsky die Welt mit den erhabenen Lehren der
tibetanischen Adepten bekannt machte, da wurde
Tibet das Eldorado ihrer Schiiler. Was fiir den
gliubigen Christen Paldstina, fiir den Moham-
medaner Mekka ist, das ist auch heute noch fiir
Tausende von ,, Theosophen das unerreichbare
Land jenseits des Himalaja mit der verbotenen
Stadt Schigatse, dem Taschi Lama, dem
tibetanischen Papste und den heiligen Stitten,
wo die Meister der Weisheit wohnen. Auch von
unseren niaheren Bekannten haben manche den
Versuch gemacht, zu den Adepten zu reisen (mein
Freund Damodar R. Mavalankar ist auf dem
Wege dahin in den Eiswiisten des Hochgebirges
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verschollen); keiner erreichte das Ziel. Dagegen
gelang es dem schwedischen Entdeckungsreisen-
den Sven Hedin durch eirnie mit groBen Kosten
und unglaublichen Anstrengungen unter den
groBten Gefahren unternommenen Expedition,
bei der zwei Karawanen durch Schneesturm und
Frost zugrunde gingen, das tausend Meter hohere
Gebirge als der Montblanc zu durchziehen
und personlich mit dem Taschi LLama zu ver-
kehren, den er als einen der edelsten Menschen,
die ihm je begegnet sind, schildert. Er schreibt:

,sWunderbarer, unvergeBlicher Taschi
Lama! Nie hat ein Mensch einen so tiefen,
unausléschlichen Eindruck auf mich gemacht.
Nicht als Gottheit in Menschengestalt, sondern
als Mensch, der sich in Herzensgiite; Reinheit
und Keuschheit der Grenze der Vollkommenheit
so sehr ndhert, als dies iiberhaupt moglich ist.
Seinen Blick werde ich nie vergessen; er strahlt
eine ganze Welt von Giite, Demut und Menschen-
liebe aus, und niemals habe ich ein solches
Licheln, einen so feingeschnittenen Mund, ein
so edles Antlitz gesehen. Sein Licheln verlieB
ihn keinen Augenblick; er lichelte wie ein Schla-
fender, der von etwas Schonem und Ersehntem
traumt, und jedesmal, wenn unsere Blicke sich
trafen, steigerte sich sein Licheln, und er nickte
mir so freundlich und. giitig zu, als ob er sagen



wolle: ,,Vertraue nur blind meiner Freundschaft,
denn ich meine es gut mit allen Menschen.”

Auch hat Hedin nicht weniger als neun-
undzwanzig Kloster besucht und Heiligtiimer
photographiert, die vor ihm kein Europier ge-
sehen hat. Diese Dinge und andere, die selbst
die Erwartungen der kiihnsten Forscher in den
geheimen Lehren des Buddhismus {iibertreffen,
finden sich in dem in Leipzig bei F. A. Brock-
haus erschienenen zweibdndigen und reichillu-
strierten Werke ,, Transhimalaja* beschrieben.
Das Werk hat auch insofern besonderes Interesse,
als darin viele von M. P. Blavatsky angegebenen
Tatsachen ihre Bestitigung finden.

Eines der interessantesten Kapitel ist Hedins
Beschreibung des heiligen Sees Manasarovar
mit dem Berge Kailas, dem Sitze des Maha-
deva (des groBen Weltregenten) und die Ab-
bildung dieses Sees, wo Sabhapatti Swami
den Besuch der drei Rishis empfing. (Siehe
»Neue Lotusbliiten, Bd. 1, S. 267.)

Das Lesen des Buches ist ganz geeignet,
die Neugierde reiselustiger Okkultisten zu be-
friedigen, aber auch durch die darin geschilder-
ten Miihsale und Gefahren, jeden fiir immer
von der Absicht nach Tibet zu wandern, zu
kurieren. Zu bedauern ist, dal Sven Hedin

nicht selbst Okkultist ist; denn dann hétte er noch
1 *



manches ,hinter dem Vorhang" gesehen und
erkannt, daB der ,Lotos" der Mensch ist, und
das ,,Juwel im Lotos" so viel bedeutet, als ,,Chri-
stus in uns“.

Om mani padme hum.

Sieh auf dem Pfuhl wie schwimmt das zarte Lotusblatt!
So bleibt der Reine rein auch an unreiner Statt.

Es sinkt nicht in die Flut, es ist von ihr gehoben,
Die Flut netzt unten es, doch immer schwimmt es oben.

Es wandelt triiben Schlamm in Bliiten himmelblau,
Und freudig féllt darauf in jeder Nacht der Tau.

O schilt mir nicht den Pfuhl, der solche Bliite néhrt!
Die dunkle Mutter ist durchs lichte Kind verklart.

Schilt nicht die Welt, sie woll' ein reines Herz verderben;
Sic will durchs reine Herz die Reinheit selbst erwerben.

F. Rickert



Vertrauliche Mitteilungen
aus den Kreisen der tibetanischen
Meister.

Mit Anmerkungen.
(Fortsetzung,)
12. Beantwortung von Fragen:¥)

Was ist der Name des Oberhauptes
der geistigen Hierarchie auf dieser
Erde, und wo ist deren Sitz?

Der eigentliche Name dieses Oberhauptes
_ wird geheim gehalten. Nenne ihn Maha-Chohan.
Der Sitz der geistigen Hierarchie auf diesem
Erdball ist in Shambala, in der Mitte
der Wiiste von Gobi, welche vom Regierungs-
bezirk Irkutzk sich dorthin erstreckt, wo das
Altaigebirge den Kuen Lun und Himalaja
durchschneidet. Sie umfal3t ungefahr 600000
Quadratmeilen. In der Mitte sind die ,himm-
lischen Berge“. Der Ort war vor alten Zeiten
eine Insel in dem Meere, wo sich jetzt die

*) Die hier folgenden Ausfithrungen sind Notizen iiber
Fragen entnommen, welche von T. Subba Row Garu, einem
Brahmanen und erfahrenen OKkkultisten, der H.P. Blavatskys
Ratgeber war, miindlich beantwortet wurden,



gobische Wiiste befindet, und ist sehr schén.
Er und die ganze Umgebung wird von Ele-
mentarwesen bewacht und ist deshalb unzuging-
lich. Der Sand in der Wiiste wird von den
Winden oft wie Meereswellen bewegt; er ist
salzhaltig, und es ist dort sehr kalt. Ehedem
war dort der Sitz der hochsten Zivilisation der
ersten Unterrasse der fiinften Rasse. Heute
noch werden dort oft Gold und Silbergegen-
stainde und Schmucksachen gefunden; aber die
Grenzbewohner haben eine aberglaubische Furcht
vor diesen Funden und wagen es nicht, sie zu
beriihren.

Der Maha-Chohan erscheint jedes Jahr ein-
mal, am 11. Februar, in Shigadze, dem Ort,
wo unsere Meister wohnen und die Adepten
verkehren mit ihm... Er hat einen physischen
Korper; aber derselbe ist aus feinerem Stoffe
gemacht; er kann grobmaterielle Dinge durch-
dringen und eine beliebige Gestalt annehmen.

Anmerkung. Es ist zweifelhaft, ob die Zeit schon
reif dafilr ist, von dergleichen Dingen zu reden, und es muf
auch jedermann iiberlassen bleiben, davon zu glauben was
er will oder kann, In Blavatskys ,Geheimlehre“ Vol. I
S, 228 ist mehr iiber dieses geheimnisvolle Wesen, des
Oberhauptes der geistigen Hierarchie dieser Erde gesagt. ,,Er
wechselt in seiner Erscheinung; aber bleibt dennoch be-
stindig derselbe, Er hat geistig die Macht {iber die initiirten
Adepten der ganzen Welt.* FEr ist der ,,Namenlose'‘ der
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viele Namen hat, und dessen Namen und Wesen man nicht
kennt . . . . Er hat sich selbst fur die Menschheit geopfert
und wird ,,das grofie Opfer genannt.'* Auch von der ,,heiligen
Insel*“Shambalah istin der ,Geheimlehre“ die Rede (Vol. II.
333 und 418); aber es muB den Entdeckungsreisenden tiber-
lassen bleiben, auszufinden, ob Shambalah -auf der phy-
sischen Ebene oder vielleicht in der hdheren Welt existiert.
(Geheimlehre. V. II, S. 388 und V. III, S. 405.)

Das Wesen der Sonne.

Die Substanz der Sonne ist Fohat, und
sie wird von den Dhyan Chohans mit Fohat
versorgt. Diese ruhen wihrend der Solar-Pra-
laya. Fohat wirkt durch das Astral Licht.

Anmerkung, Fir ,Fohat“ gibt es im Deutschen
keine Bezeichnung, Vielleicht kdnnte man es ,Lebenselek-
trizitdt nennen, Die Sonne ist der Sammelpunkt und auch
die Quelle des Lichtes und der Lebenskraft; das zeugende
Prinzip in der Natur. Die ,Dhyan Chohans“ sind die
pHerren des Lichtes“; in der katholischen Kirche ,Erzengel*
genannt. Sie sind die gottlichen Intelligenzen, welche die
Vorginge im Kosmos {iberwachen, Alles in der Natur ist
eine Offenbarung von Geist und Leben und somit auch die
Sonne. Die fiir uns sichtbare Sonne ist nur der sichtbare
Korper, das leuchtende Gewand ihrer unsichtbaren Wesen-
heit; sie ist gleichsam der Sitz der Gottheit, die unser
Planetensystem regiert; sie hat, so wie andere Wesen, ihre
korperliche, astrale und geistige Region. Auch die Mystiker
des Mittelalters wufiten, dafl jede Sonne, jeder Planet seinen
nEngel® hat; folglich im Grunde genommen ein geistiges
Wesen- ist, von dem geistige Schwingungen und astrale Ein-
flisse ausgehen, auf deren Erkenntnis die Wissenschaft der
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Astrologie beruht. Die Geistessonne des Weltalls ist die
Gottheit; die sichtbare Sonne ist ihr Symbol (Vgl. ,Ge-
heimlehre. V. IIL. p. 323) und ihr Tabernakel. (Psalm XIX. 5)

Satan.

Es gibt kein personliches Boses oder per-
sonifiziertes sechstes Prinzip, sondern das Wort
»Satan® bezeichnet die geistige Hierarchie der
Dhyan Chohans des Bésen (,,schwarze Magie®).
Diese gehen nicht nach der achten Sphare. Der
Zweck ihres Daseins ist, daB3 sie leiden. Sie er-
zeugen fortwihrend bése Gedanken. Die geistige
Kraft, die sie erhilt, erschopft sich am Ende

und sie gehen vor dem Eintritt der Pralaya
zugrunde. (Vgl. ,,Offenbarung” XX, 10.)

Anmerkung. Es gibt allerdings genug teuflische
Wesen in dieser und in der {bersinnlichen Welt, die man
personifizirte Teufel nennen kidnnte und von denen z. B.
die Geschichte der romischen Kaiser (Tiberius, Caligula,
Nero etc.) Beispiele liefert; aber keinen persénlichen obersten
Regenten, der den Vorstellungen der Theologie des Mittel-
alters entspricht. ,Diabolus est Deus inversus®; der
Teufel, das Bose ist der Gegensatz von Gott, die Quelle
des Bosen. Dieses findet seinen Ausdruck in der schwarzen
Magie; d. h. in dem MiBbrauch geistiger (magischer) Krifte
zu teuflischen Zwecken., Ein ,Teufel wird genannt, wer
das Bose aus Liebe zum Bosen tut, weil er sich dadurch
mit dem Prinzip des Bosen identifiziert. ,Gut“ ist, was den
Menschen erhebt; ,bose“ ist, was ihn erniedrigt. Die Kraft
des Bosen strebt nach unten; d. h. nach Sinnlichkeit und Dasein
im Materiellen; die Kraft des Guten fiihrt durch Vergeistigung
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zum Geist. Golt ist die selbstlose Liebe, der Egoismus
ist der Gegensitz derselben und seine Ausgeburt der Haff.
Diese drei Prinzipien finden ihre Verkorperungen oder Per-
sonifikationen zu geistigen .und materiellen Wesen; und wie
es Hirarchien von Kriften des Guten gibt, so gibt es Hierar-
chien des Bosen oder der ,schwarzen Magie.“

Ein Mensch kann unsterblich werden im Guten; aber
auch gewiflermafien im Bosen, In einem teuflischen, bos-
haften Menschen ist gleichsam ein Strahl des gottlichen
Geistes in den niederen Prinzipien gefangen und an das
Materielle (gleich Prometheus) gekettet, und erhdlt diese
am Leben, Deshalb gibt es Dhyan Chohans oder ,Engel
des Bosen“, deren Formen nicht verwesen konnen, bis zum
Ende der Welt. (Pralaya). Sie sind nicht Seelen, die von
irgend einem unsterblichen Gott zur ,ewigen Verdammnis®
verurteilt sind, sondern die Ursache ihrer Qual liegt in ihrem
Wesen, das sie sich selbst geschaffen haben. (Mathédus IX 45).

Die ,achte Sphire".

Eine Weltkugel auBlerhalb dieser Erde. Sie
ist ein materieller Globus oder Planet, der um
die Erde sich bewegt. Sie reflektiert kein Licht
und wir konnen sie deshalb nicht sehen. Die
achte, Sphiare hat Bezug auf das kabalistische
,dunkle Feuer“. In der achten Sphire findet
die Verwesung oder Auflosung (des Individuums)
in dem Kosmos (Chaos) statt. Dann muB die
geistige Monade ihren Aufstieg wieder an der
niedrigsten Stufe (der Evolution) beginnen.

Anmerkung. In Bezug auf Mitteilungen iiber die
»achte Sphidre* sind die Adepten sehr zuriickhaltend,
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und zwar augenscheinlich deshalb, weil die Schrecken
dieses Zustandes, der gewiflermafien dem Begriffe der ,Holle“
entspricht, sich nicht fiir die Betrachtung oberflichlich
denkender Menschen eignen; indem daraus schidliche Ge-
dankenformen entspringen und gleichartige Einfliile aus
dieser Sphire anziehen wirden. Die ,achte Sphire*
ist der Zustand passiver Schlechtigkeit oder Gottlosigkeit;
wihrend in der ,,schwarzen Magie' aktive Bosheit herrscht,
Die achte Sphire ist der Aufenthalt derjenigen Seelen ,,Ver-
worfener, die sich von ihrem gottlich - geistigen Prinzip
(Atma Buddhi) losgerissen haben und, in denen nur mehr
der niedere Intellekt und tierische Begierde regiert. Diese
sind nicht unsterblich und gehen der Verwesung entgegen.
Sie ist deshalb angeblich der Aufenthalt von Monstren der
verschiedensten Art, da jedes Laster seinen Ausdruck in
einer ihm entsprechenden Form im Astralen findet. Auch
werden die Bewohner und Gegenstinde der achten Sphire
fiir sie ebenso materiell erscheinen, als unsere Welt fiir uns.
pMateriell ist ein relativer Begriff, und was fiir die
Bewohner unserer Welt unsichtbar ist, kann fiir die einer
anderen Welt hochst sichtbar, greifbar und materiell sein.

Da jede Welt ihr regierendes Zentrum hat, wie z. B.
das Reich des Lichtes die sichtbare Sonne, so ist es auch
anzunehmen, daf die ,,achte‘* dunkle Sphire, das Reich des
Gottlosen und Lichtlosen, sein Zentrum oder Sammelpunkt
hat, von dem seine Einfliisse ausstrahlen. Die Egyptier
stellten sich den Sitz der hollischcn Regionen als in der
dunkeln Seite des Mondes, die nie von der Sonne beschie-
nen wird, vor. (Geheimlehre V. 1. S. 248). Sie ist das
Symbol des vom Lichte der gdttlichen Weisheit verlassenen
Menschenverstandes, welcher den Begierden des Egoismus
unterworfen ist. Gewisse Andeutungen in den Schriften der
christlichen Mystiker (Abbildungen in Jakob Bohmes Werken
und dgl.) scheinen diese Ansicht zu bestitigen, Der Mond



ist, wie die ,,Geheimlehre‘ sagt, ein abgestorbener Planet,
die Astralleiche der Mutter unserer Erde, aus deren ver-
wesenden Bestandteilen unsere Frde schddliche Einfliisse
(welche die Phantasie erregen und Irrsinn erzeugen kénnen)
erhilt.

Was aber die geistige Monade betrifft, so muf sie,
nachdem sie von allen menschlichen Eigenschaften entkleidet
worden ist, wieder zu ihrem Ursprung zuriickkehren, um
von neuem den Weg der Evolution und Menschwerdung
zu beginnen,

Vergeistigung im Boésen.

Dieser Zustand tritt nur nach einer Reihen-
folge von Inkarnationen ein, die einem schlimmen
Lebenswandel gedient haben. Bose Taten
lockern den Zusammenhang zwischen dem
Menschlichen und dem Géttlichen (zwischen dem
6. und 7. Prinzip). Die Personlichkeit eines gott-
losen Menschen wird von der achten Sphire
angezogen, nicht aber die geistige Monade.

Anmerkung. Kein Mensch wird obne vorherge-
gangener Erfahrungen in einem einzigen Leben auf der Erde
zur Vollkommenheit weder im Guten noch im Bésen werden.
Auch um ein volliger Teufel zu werden, dazu gehdrt Ubung;
dazu gehdrt, daf die Seele von dem Geiste der Bosheit
und Lasterhaftigkeit durchdrungen wird. Ein gewdhnlicher
schlechter Mensch handelt nicht aus freiem Willen; er ist
ein passives Opfer seiner Begierden, aber der ,schwarze
Magier** handelt frei und mit vollem BewuStsein. Er be-
geht die ,Siinde gegen den heiligen Geist'* der Selbster-
kenntnis des Guten, die weder in dieser noch in einer folgenden
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Inkarnation vergeben (d. h. abgelegt) werden kann, (Mar-
kus 1II 29). Die Krifte des Bosen, die in ihm zu herr-
schenden Bestandteilen seines Wesens geworden sind, werden
mit ihm wieder geboren und er kommt schon als geborener
Magier auf die Welt,

Devachan oder die Himmelswelt.

Der Ort derselben ist ferne von der Erd-
atmosphdre. Manche dieser Himmel sind in
der Nédhe der Plejaden, wo keine stérenden
magnetischen Stromungen herrschen.

Anmerkung. ,Devachan ist ein himmlischer Zu-
stand der Seele, in den jeder Mensch auch schon wihrend
des Lebens auf der Erde eingehen kann (Lukas XVII 21),
aber damit ist nicht gesagt, daf es nicht auch einen be-
sonderen Ort im Weltall gdbe, wo die Seelen von guten
Menschen, nachdem sie den irdischen Ké&rper verlassen
haben, eine selige und lichtvolle Ruhe genieflen; bis daff
sie sich hinreichend gestirkt haben, um wieder ins irdische
Leben eintreten zu kénnen. Tierseelen haben kein Devachan,

Dauer des Ubergangszustandes von
Kama loca ins Devachan.

Die Dauer desselben hiangt ab von der
Intensitit des Denkens und Empfindens. Je
stirker der (himmlische) Gedanke ist, um so
eher wird er wirksam.

Anmerkung. Die noch nicht von allen irdischen
Anziehungen befreite Seele tritt bald, nachdem sie den phy-
sischen Korper verlassen hat, in einen Zustand der Reinigung
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und des Abstreifens irdischer Begierden, boser Erinnerungen
und Vorstellungen, weiche sie an das Erdenleben fesseln,
ein; d. h, sie befindet sich in ihrem Begierdenleib (Kama
rupa) in Kama loca, der Sphire der Begierden. Dann
folgt ein traumhafter Zustand, (der ,zweite Tod“), in
welchem sie das Irdische vergessen hat, aber noch nicht zum
himmlischen Leben (Devachan) erwacht ist. Dieses Er-
wachen tritt frilher oder spiter ein, je nachdem die Sehn-
sucht nach diesem hoheren Dasein in der Seele méchtig ist.
Ein vollkommener Heiliger bedarf dieses ("bergangs nicht.

Sechial

In der Regel findet wahrend des gewdohn-
lichen Schlafes keine Trennung der Prinzipien
statt, Der AstralkOrper verlaBt den materiellen
Korper nur, wenn er nach einem andern Orte
angezogen wird.

Anmerkung. In einem normalen, gesunden Menschen
sind alle Prinzipien innig zu einem Organismus verbunden; bei
»Medien®, hysterischen odernervenschwachen Personen findet
oft eine teilweise Trennung des &therischen Korpers vom
physischen statt. Daf der ,,Astralkdrper oder ,Traum-
kérper* manchmal sich vom materiellen entfernt und an
andere Orte angezogen wird, davon zeugen zahlreiche Bei-
spiele in der Geschichte des Spiritismus. Da der Geist,
wihrend der Mensch schlift, sich in sein Inneres zuriick-
zieht, und folglich der Traumkéorper in der Regel keine Ver-
nunft hat,sosind seine Handlungen auch oftsehrunverniinftig;
ein hoher entwickelter Mensch aber beherrscht auch wihrend
des Schlafes seinen Astralkorper durch die Vernunft. Er-
scheinungen von lebenden Personen in der Ferne sind ge-
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wohnlich nur durch die Fernwirkung des Gedankens er-
zeugte Gedankenformen.

Um uns einen Begriff von dem Unterschiede zwischen
den verschiedenen Hiillen zu machen, welche die Menschen-
seele bekleiden, konnen wir den Menschen mit einer Harfe
vergleichen: Der physische Korper besteht aus dichteren
Schwingungen der Substanz, vergleichbar mit den tieferen
Ténen der unteren Oktave; dann folgt die hdhere Oktave der
feineren Schwingungen des dtherischen Korpers; dann der
Gedankenkorper und schlieflich der Geist. Die Begierden
und Instinkte sind an das Materielle gebunden; der Gedanke
kann in die Ferne schweifen; der Geist ist iberall. Der
Gedanke haftet an Gegenstinden, die Liebe umfaBt Alles
in Einem. Durch die Kraft der Liebe versetzt sich die
Seele wohin sie will und wird durch sie mit anderen Seelen
verbunden.

Halluzinationen.

In den durch den GenuBl von Haschisch,
Sduferwahnsinn u. dgl. erzeugten Visionen sind
die gesehenen Gegenstinde nicht wirklich, ob-
jektiv, vorhanden, wohl aber im Trancezustande;
denn dann kénnen solche Dinge im Astrallichte
wahrgenommen werden.

Anmerkung. Wie Phantasiegebilde entstehen, ist
eine noch wenig erforschte Sache, wir wissen aber, daf
nach dem bekannten Gesetze der Induktion gewisse Schwin-
gungen eines Korpers in anderen #hnlichen Kdrpern Mit-
schwingungen hervorrufen konnen. Auch ist jedes Ding
der Ausdruck eines Gedankens und hat als solcher seinen
ihm eigentimlichen Charakter. Ein in den menschlichen
Organismus gebrachtes Gift erzeugt darin bestimmte, den
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Eigenschaften der eingefiihrten Substanz #hnliche Schwin-
gungen, die als gewisse Gefiihlszustinde zum BewuSBtsein
gelangen und bestimmte Vorstellungen zur Folge haben.
Ein Mensch, der sich im Zustande des Siuferwahnsinns be-
findet, sieht sich von Wirmern, Insekten und dgl. umgeben;
ein anderer, von einem tollen Hund gebissener, bellt und
beift wie ein Hund; jede Art von Gift ruft im Korper ge-
wisse Reize auf das Nervensystem und diesem entsprechende
Bewugtseinszustinde und Empfindungen hervor, die allerdings
je nach der Natur des betreffenden Menschen verschieden-
artig sein konnen, wie z. B. im Chloroformrausche der eine
lacht und der andere weint, der eine zornig, ein anderer
sentimental, schwatzhaft und dgl. wird. Werden infolge
einer Betdubung die duflerlichen Sinneseindriicke unterdriickt,
so kann eine Titigkeit der inneren Sinne eintreten, wodurch
Dinge, welche im Astrallichte existieren, wahrgenommen
werden, jedoch ist eine solche traumhafte Wahrnehmung
nicht mit selbstbewufitem Hellsehen zu verwechseln.

Geschlechtlicher Verkehr zwischen
Menschen und Geistern.

Ein solcher Verkehr ist moglich; aber es
findet dabei keine Fortpflanzung statt.

Anmerkung. Eine Besprechung dieser Frage wiirde
uns auf das dunkle Gebiet des Vampyrismus, der Incubi
und Succubi fijhren. (Siehe J. W. v. Goethe ,Die Braut
von Korinth*). Wer die sogenannten ,,Materialisationen

~von Geistern® kennen gelernt hat, wird iiber solche Mog-
lichkeiten nicht im Zweifel sein. Es gibt solche Verkor-
perungen von astralen Wesen, Elementarwesen und Gespenstern,
die greifbar aber nicht sichtbar, andere, die sichtbar aber
nicht greitbar, und wieder andere, die sowohl sichtbar als
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greifbar und wihrend ihrer Verkorperung gerade so wie
lebende Menschen beschaffen sind. Durch einen geschlecht-
lichen Umgang mit solchen geistlosen ,,Geistern® werden
monstrose Gedankenformen erzeugt, von denen in denSchriften
des Theophrastus Paracelsus zu lesen ist.

Frage. Worin bestehen die verschie-
denen Arten von Wissen?

Antwort. Es gibt zweierlei Arten. Das
wirkliche Wissen (Dgyii) geht aus der wahren
Selbsterkenntnis hervor und bezieht sich auf
ewige Wahrheiten und wahre Ursachen; es
héngt nicht von Fiirwahrhalten, Diinken, Meinen,
Waihnen oder SchluBfolgerung ab. Wenn es
in Wirksamkeit tritt, so wird es Fohat. Das
nicht wirkliche Wissen (Dgyii-mi) bezieht sich
auf die Illusionen der auBeren Erscheinungswelt
oder beruht auf dem Glauben an Autorititen.

Anmerkung. Die wahre Erkenntnis (tibet.:-Dgyii)
ist die Offenbarung des Lichtes der Wahrheit, die inner-
liche Erleuchtung durch den Heiligen Geist der Selbster-
kenntnis des Ewigen und der Grundursache aller Dinge.
Fohat (die aktive Energie des Willens) ist eine geistige
und magische Kraft, welche aus dieser Erleuchtung ent-
springt; das zeugende Prinzip in der Natur, die Essenz
von kosmischer ,,Elektrizitdt oder Lebenskraft. (Gewisse
tibetische Bezeichnungen sind uniibersetzbar.)

Frage. Wer besitzt wahre Selbst-
erkenntnis?
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Antwort. Der Lhas oder Adept, weil sein
Geist in Ubereinstimmung mit dem unendlichen
Geiste in seiner Fiille ist, und er wahrend seiner
Meditation im Reiche der vollkommenen Er-
kenntnis der Gesetze des Geistes in der Natur
ist. | Der Unerleuchtete kann kein Dang-ma
(veridéirte Seele) sein; denn es mangelt ihm die
Kraft der Wahrmehmung des Ursprungs (Chagy)
der Dinge. Durch die Erkenntnis des Grundes
von einem Anfange wird auch die Wirkung
offenbar. Die okkulte (geistige) Welt umfaBt
alle ersten Anfinge, und jedes Ding darin ent-
steht durch das Zusammenwirken von zwei Ur-
sachen oder Prinzipien, namlich kosmischer
Energie (Fohat) und kosmische Idee (Thyan-
Kam), die Intelligenz, welche Fohat zweck-
gemidfl anwendet. Alles, was auf der Erde oder
im Weltraum schlieBlich in Erscheinung tritt, ist
im Astrallichte als Prinzip (Ens-Anfang) ent-
halten und hat seinen Ursprung darin.*)

Frage. Was ist das eine bestandige
Element?

Antwort. Der Raum, und in ihm Dauer,
»otoff und Bewegung (Leben). Bewegung ist
das unvergingliche Leben des Stoffes (sei es

*) Vergl. Schopenhauer, ,,Die Welt als Wille und

Vorstellung,
2
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mit oder ohne BewuBtsein) sogar wahrend der
»ochopfungsnacht* (Pralaya). Wenn auch
Chyang (Allwissenheit) und Chyang-mi-shi-
Khan (Unverstand) ruhen, so erhdlt dieses
Lebensprinzip immerhin den Stoff, den es erfiillt,
in bestindiger Bewegung. Bar-Nang (Aka-
sha, kosmischer Ather) umgibt und durchdringt
den Stoff und .ist das Mittel, wodurch die
kosmische Energie auf ihn wirkt. Der Welt-
geist ist das Aggregat aller Intelligenzen der
Dhyan Chohans (Planetenengel).

Anmerkung. ,Gott ist der Raum.* — Was fir
den Physiker, der nur die Welt der sichtbaren UrSachen
und Wirkungen nur ein Abgrund von Nichts (eine boden-
lose Tiefe) ist, das ist fir den Weisen der unendliche Raum
als die Fiille der Gottheit.“ (,Geheimlehre.* VL. S. 172.)
Gott ist ewig, aber die Welten haben Anfang und Ende.
(Vgl. Epheser. IV, 6.) — Unter ,,Stoff im metayhy-
sischen Sinn ist nicht die ,grobe Materie“ zu verstehen,
,Der Himmel (das Reich der Wahrheit) ist Gottes Thron
die Erde (das Weltall) sein Leib.“ Es gibt keinen Ort
im Raum, der nicht voil von Gottes Allgegenwart ist, wenn
wir sie auch nicht erkennen, solange wir geistig blind
und gefiihllos sind. ,In ihr und durch sie leben wir, be-

wegen uns und haben unser Dasein.“ (Apostelgesch,
XVIL 28.)

13. Die sieben Prinzipien in der Kon-
stitution des Menschen:

Folgendes sind die Namen der sieben
,Prinzipien oder Bestandteile, aus denen der
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Mensch in korperlicher, seelischer und geistiger
Beziehung gebildet ist:

I. A-ku (tibet.) — oder Rupa (Sanskrit). —
Die sichtbare Form des Menschen, sein
materieller Korper, der aus den vier ,Ele-
menten* , Erde (Stoff), Wasser, Luft
(Gasen) und ,,Feuer (Energie) zusammen-
gesetzt ist, zerfallt wieder und wird deshalb
der verwesliche Elementarkorper genannt.*)
Ihm gehoren die duBerlichen Sinneswerk-
zeuge an.

II. Ter (tibet.) oder Prana (Sanskrit). Lebens-
energie. So wie die Erde ihre. Warme
von der Sonne erhilt, so erhilt er auch
seine Lebenskraft von ider im ganzen Raume
vorhandenen Lebensenergie, deren Quelle
die Sonne ist.

III. Chhu-lung (tibet) — Linga sharira.
(Sanskrit). Der atherische oder ,;Astral-
Korper”, der aus dem ,fiinften Elemente",
dem Atherstoffe gebildet ist. Er ist das
atherische Ebenbild des materiellen Korpers
und das ,,Modell auf dem dieser sich auf-

*) Man kann sagen, dafi der menschliche Kérper
zum grofen Teil aus (gebundener) Luft besteht, weil er
hauptsidchlich aus Sauerstofl, Wasserstoff, Stickstoff und
Kohlenstoffverbindungen zusammengesetzt ist.

2*
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baut. Er kann sich unter gewissen Um-
stinden vom materiellen Koérper trennen
und ist als der ,,Doppelginger desselben
bekannt.

IV. Nga-Thi (tibet) — Kama (Sanskrit). —
Das Element des Willens. Kama-rupa,
die durch den Willen oder die Begierde
entstandene Form, der Sitz der Instinkte
und Leidenschaften.

V. Ngi (tibet) — Manas (Sanskrit). — Die
menschliche Seele, der Sitz des Gemiits
und Verstandes und logischen Denkens.*)

VI. Lana (tibet) — Buddhi (Sanskrit), die
himmlische Seele, der Sitz der geistigen
Anschauung und wahren Erkenntnis und
die Quelle der Intuition. Er gehort dem
unsterblichen Teile des Menschen an.*¥)

VII. Illiin-dhiib (tibet) — Atma (Sanskrit).
Geist. — Der Allgeist, der im Menschen
zur Offenbarung gelangen kann,

*) Manas (das Gemiit) ist sowohl niederen als
auch hoheren Einfliissen zuginglich und der Mensch kann
sich diesen oder jenen hingeben und darin aufgehen. Des-
halb spricht man von ,zwei Seelen*; aber die Seele ist
wie ein Magnet, der zwei Pole hat. Das Irdische zieht
sie an, das Gottliche hebt sie empor.

*¥) Noch ist- nicht jeder Mensch hinreichend ent-
wickelt, um sich seines unsterblichen Teiles bewufit zu



14. Die sieben Prinzipien in der Kon-
stitution des Weltalls.

I. Sam-chan (tibet.) — Prakriti (Sanskrit).
Natur. Organisierte Materie; das belebte

Universum.

II. Thima (tibet) — Purush (Sanskrit).
Geist. Die alles belebende Weltseele.

ITI. Yor-wa (tibet) — Aké&sa (Sanskrit).

,Astralather oder kosmischer ,Ather®.
Eine geistige Essenz, die durch den Welten-
raum verbreitet und nicht mit dem mate-
riellen Ather, welcher die Lichtschwingungen
vermittelt, zu verwechseln, sondern gleich-
sam die Seele von diesem ist.

IV, Od (tibet.) — Vach (Sanskrit). Der kos-
mische Wille, welcher in jeder Schopfungs-
periode (Manvantara) das formenbildende
Element ist.

V. Nam-kha (tibet.) — Maja (Sanskrit). Die
kosmische ,,Illusion” (Vorstellung). Die

Vorbilder aller Dinge die entstehen werden,
existieren als Ideen im ewigen Geiste.

sein, und ohne das Erwachen dieses hoheren BewufBtseins
ist die personliche Unsterblichkeit nicht denkbar. Denn
ein Besitz, dessen man sich nicht bewuBt ist, hat fiir den
Besitzer keinen Wert.
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VI. Kan-Chagg (tibet.) — Naragam (Sans-
krit), Der ewige Weltgeist. Der Geist
Gottes, der ,iiber den Wassern schwebte",
und sich im Weltall widerspiegelt.

VII. Nyng (tibet) — Swayambhuva (Sans-
krit). Die Ewigkeit oder der Raum.

15. Lebenskraft (Thima)
und Wachstum.

Die Lebenskraft wirkt in kosmischer Materie
ebensq wie im Menschen. Thima ist positiv
und Sam Cham (Astrallicht) oder Thi-gya
(gya = Materie auf dieser Erde) negativ. Wenn
diese beiden in Berithrung kommen, oder die
erstere auf die letztere einwirkt, so entstehen
lebende, selbsttitige Korper. Wir glauben an
direkte Entstehung (spontaneous genera-
tion). Das Unsichtbare (der Geist des Dinges)
ist positiv; das Sichtbare (die Materie) wird
negativ, wenn es damit in Beriihrung kommt.
Das Nichtoffenbare ist das Wirkliche, das Offen-
bare Erscheinung (Maja). Das Zeitliche ist das
Produkt der Energie, die Wirkung wird wieder
Ursache. Was herabstieg, steigt wieder empor.
Waihrend des Pralaya stehen die aufwirts und
abwirts steigenden Lebensstrome still; die
Polaritiat verschwindet, das Gleichgewicht tritt



ein und im endlosen Raume ruht alles in der
Nacht des Geistes, im Nichtsein,¥)

16. ,Materie®.

Kosmisché Materie kann nicht weniger mole-
kuldr sein, als die organisierte Materie. Das
siebente Prinzip (Nyng) ist ebensowohl mole-
kuldr, als die iibrigen Prinzipien, aber es unter-
scheidet sich von diesem |dadurch, daB seine
Molekiile mnicht nur sich immer mehr vonein-
ander entfernen und feiner werden, sondern auch
ihre Polaritat verlieren. Suche dies (intuitiv)
zu erfassen, und das Verstdndnis des iibrigen
wird nicht schwer sein. Die panspermischen
und theospermischen Theorien der Schulen
(omnium vivum ex ove) sind deinem Ver-
standnis im Wege. Du wirst sie nicht als
toricht erkennen, solange idu die ununterbrochene
Wechselwirkung von Geist und Materie nicht
begreifst. Thima (Lebenskraft) kann nicht wie
Luft aus einem Glase gepumpt werden, und

*) Alles Dasein ist relativ und bedingt durch die
Gegenwart von Objekt und Subjekt, oder dem Erkenner
und dem Erkannten. Im absoluten Bewufitsein, welches
fir uns Unbewufitsein ist, sind der Erkenner, das Erkannte
und die Erkenntnis vollig vereint. Da ist kein Cedanke
mehr, keine Titigkeit des Geistes, sondern alles das Namen-
lose (Gott).



wo Purush (Weltgeist) ist, da gibt es keinen
Wairmegrad, der die Entstehung von organi-
schen Leben aufheben kann. Bewegung, kos-
mische Materie, Dauer und Raum sind unzer-
trennlich und iiberall gegenwirtig, und deshalb
koénnen auch ohne bereits vorhandene Keime
iiberall neue Formen entstehen.¥)

17. Ewiges und Zeitliches.

Das Absolute, Unbedingte, Unendliche be-
steht in dem Bedingten und Endlichen. Die
endlose Ansammlung und Gesamtheitvon diesem
bringt jenes hervor. Ursachen sind begrenzt
in bezug auf die Art ihres Wirkens und ihrer
Eigenschaften und ihres individuellen Charak-

*) Die Erfahrung lehrt, dafl selbst in den entlegend-
sten Inseln im Ozean Pflanzen wachsen, die dort nicht
gesidt worden sind, und zwar bringt jede Bodenbeschaffen-
heit immer nur bestimmte Pflanzen hervor; auf Felsen ent-
stehen Moose, auf Wiesen Gras usw, Im All ist alles
enthalten. Was als Prinzip im Weltgeist (Dyan-Kan) ist,
erlangt durch seine Beriihrung mit dem Reiche des Materiellen
Polaritit und entwickelt sich durch die Wirkung von
Thima (Lebenskraft) zu Keimen, aus denen durch Ver-
mittlung von Akasa und Fohat die Formen entstehen,
welche den im Ewigen enthaltenen idealen Vorbildern ent-
sprechen; vergleichbar mit dem Bilde eines Gegenstandes,
das in einem Spiegel entsteht,
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ters, aber als Gesamtsumme sind sie unbedingt
und ewig.

Passive, gebundene Intelligenz, oder das-
jenige Prinzip, welches durch das ganze Uni-
versum verbreitet, und das in seiner reinen Im-
materialitit Nichterkenntnis und UnbewuBtsein
ist, wird dadurch,; daB es sich mit der Materie
verbindet, Intelligenz und BewuBtsein und da-
mit aktiv. Die Summe aller Intelligenzen in
unserem Sonnensystem ist die Intelligenz unserer
Welt. Die hochsten Intelligenzen wissen nichts
von einem aubBerweltlichen Gott. So weit sie
es noch ersehen konnen, ist das offenbare
Universum grenzenlos, unendlich.

Unsere Philosophie beschaftigt sich nur mit
dem was schon erkannt ist und noch erkannt
werden kann. Etwas AuBergewohnliches kénnen
sogar die hochsten Planetengétter (Dhyan Cho-
hans) nicht finden. Sie haben seit Millionen
von Jahren das Weltall erforscht und keine
Grenzen desselben gefunden. Nichts in der
Welt wird von einem auBerweltlichen Impuls
geleitet; jedes Ding hat die Kraft seines Lebens
in sich selbst, und es ist nutzlos, nach einem
auBerweltlichen Regentén zu suchen, der, selbst
wenn es einen gibe, keine denkbare Rolle in
unserer Welt spielt. Die Philosophie des Wissens
ist von monarchischen Ideen beeinflul3t, unsere
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1st demokratisch. Thr braucht einen Konig, der
die Welt regiert; fiir uns ist sie eine Republik,
in welcher die darin angesammelte Weisheit
waltet.*)

18. Die Erbauer des Universums.

Gyn-thog ist die Erscheinungswelt, die
rhetorische Bezeichnung ist Aja-Sakti. Vis-
wam-Zigten-jas (von Zigten = lebende Welt
und jas = machen) bedeutet , Weltursprungs-
lehre“. Chh-Zab die Entstehung. Die Erbauer
unserer Welt sind die Dhyan Chohan oder
Planetengeister (die Elohim der Bibel). Wir
kéonnen uns das urspriingliche Weltall als
grenzenlosen Raum vorstellen, der von einer un-
endlichen, gleichférmigen Masse von Molekiilen
erfiillt ist, in welchen Bewegung, das latente,
unbewufBite Leben enthalten ist. Auf diese Weise
betrachtet erscheint es als Chaos. Es ist ein
einheitliches Ganzes; und in seinen verschiedenen
Aspekten stellt es sich idar als Raum (Chog
und Thog) in Beziehung auf seine unendliche
Ausdehnung und als Ewigkeit (Nyng) in bezug
auf seine endlose Dauer; als kosmische Materie

*) Wenn der Weltenraum unendlich ist, so kann es
kein ,,auBerhalb* des Unendlicher geben. — Vergleiche
Bhagavad Yita. C. X, V. 8.
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(Thi-gyn) in Betracht seiner Molekiile und als
kosmische Energie (Khorwa) in bezug auf seine
alles durchdringende Bewegung. Diese vier
Aspekte diirfen nicht fiir vier Elemente gehalten
werden, die zusammen ein Ganzes bilden; son-
dern als vier Eigenschaften eines alleinigen
Ganzen, so wie z. B. auf unserer Erde ein Ding
zugleich warm, leuchtend; schwer und in Be-
wegung sein kann. Dieses Chaos existiert fiir
euch nicht, aber durch das Ganze sind entwick-
lungsfahige Lebenszentren (aus denen Sonne,
Planeten usw. entstehen) verteilt, und wenn an
irgendeinem solchen Punkte das Leben in Tatig-
keit tritt, so erscheinen diese Teile des Ganzen
als individuelle Korper und es ist zu Ende mit
der allgemeinen Gleichférmigkeit., Diese Diffe-
renzierung hat ihren Grund in molekiilirer An-
ziechung *) und Wechsel der Polaritit.
(Fortsetzung folgt.)

*) Anziehung ist eine AuBerung von Leben und Leben
eine Form von Bewufitsein. Vielleicht wird auch die aka-
demische Wissenschaft noch finden, daff das was die Be-
wegungen der Himmelskorper in Harmonie erhilt, das Ge-
setz der gegenseitigen Liebe ist.



Theosophie in der Bibel.

Vorbemerkung.

JEiner neuen Wahrheit ist nichts schid-
licher als ein alter Irrtum.* — Goethe.

Es hat wohl schwerlich jemals ein Buch
gegeben, das, abgesehen von dem Nutzen, den
es gestiftet, schon so viel Unheil in der Welt
angerichtet hat, als die christliche Bibel. Seit
ihrem ersten Erscheinen bis in die neuere Zeit
war sie der Zankapfel unter den Sekten und die
verschiedenartigen Auslegungen ihres Inhalts
haben zahllose Kriege, unberechenbares Blutver-
gieBen und endlosen Jammer iiber Europa und
andere Lander gebracht; daran ist aber nicht die
in der Bibel enthaltene Wahrheit, sondern die
Nichterkenntnis derselben und die verkehrte Auf-
fassung der im Christentume enthaltenen Lehren
schuld; denn diese Lehren beziehen sich auf
geistige Dinge, und eine Auflerliche Auffassung
ist notwendigerweise verkehrt, weil das Mate-
rielle das verkehrte Spiegelbild des Geistigen ist.
,,Der Buchstabe totet, aber der Geist gibt Leben.*
(II. Korinth. IIIb). Der Buchstabenglaube ist
die Stiitze der christlichen Kirche. Das wahre
Christentum hat, wenn auch unter anderen
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Namen, schon langst vor der christlichen Zeit-
rechnung existiert; aber das christliche Kirchen-
tum verdankt seine Entstehung dem morde-
rischen Constantin und der Einfiihrung der Bibel,
und auf deren oberflichlicher Auslegung beruht
seine Macht.

Hoéren wir, was ein bekannter Schriftsteller
iiber die Segnungen des Scheinchristentums sagt,
»die uns Rom mit dem Schwerte aufgezwungen
hat*:

,Es hat unsern Leib geschidndet, indem es
einen feindlichen Gegensatz von Fleisch und
Geist lehrte... Es hat unsern Geist geschindet,
indem es seinen Stolz, seinen Willen beugte und
eine knechtische Demut vor einem (unbekannten)
das Einzelschicksal lenkenden, personlichen Gott
lehrte... An Stelle der frohen GewiBheit einer
steten Vervollkommnung durch eigenes Ver-
dienst und eines endlichen ernstlichen Aufgehens
in der Gottheit, hat es uns die zitternde Furcht
vor der Strafe und die Hoffnung auch ohne
eignes sittliches Verdienst durch das Dazwischen-
treten des Heilandes, des schuldlos hingeopferten
Gottessohnes gegeben. Es hat VerheiBungen
iiber VerheiBungen den materiell und geistig
Armen, den Seelen- und Korperkriippeln, den.

klaven und den Schwichlichen, aber Drohun-
gen iiber Drohungen den Reichen, Starken,



I'reien und Gesunden beschert ... s hat endlich
der Schonheit den Krieg erklart, indem es als
sein heiliges Symbol das Marterholz und den
blutigen Leichnam aufrichtete."*)

Wer den Geist des wahren Christentums
und der in der Bibel enthaltenen Lehren kennt,
dem braucht man nicht erst zu erkldaren, wie
verkehrt derartige ,orthodoxe” Auffassungen
sind; denn dieser Geist lehrt von allen diesen
Dingen gerade das Gegenteil. Er lehrt, daB
der verwesliche Leib ein hochst schitzbares Be-
sitztum des Menschen ist, da in ihm der Same
des unverweslichen Leibes enthalten ist und nur
in ihm sich entwickeln kann. (I.Korinth.XV.)
Er lehrt, daB Gott kein personliches, auBerwelt-
liches Wesen, sondern ein Geist ist, der in einem
Lichte wohnt, zu dem niemand kommen kann und
daB dieses Licht die Quelle des Lebens von allen
Wesen ist. (Johannes I, 3 und 4.) Er lehrt,
daB die tiefste Demut aus der hochsten Er-
hohung entspringt; weil der Mensch, wenn er
zum BewuBtsein seines wahren geistigen Ich’s
gekommen ist, die Unvollkommenheiten seiner
verganglichen Personlichkeit, wie von oben herab
iibersehen und beurteilen kann; wahrend der am
Sinnlichen klebende sterbliche Mensch seine

*) Ernst von Wolzogen. ,Augurenbriefe.“ 1. Bd. S. 154.



R e

hohere Bestimmung nicht kennt. (Math. XIX, 30.)
Dieser Geist des wahren Christentums, wenn wir
zu seiner Erkenntnis gekommen sind, lehrt uns,
daB Niemand durch das Verdienst eines Andern
von seinen Siinden erlost werden kann, sondern
jeder selbst seine Schulden bezahlen muB
(Math. V, 26), und daB nicht ein an einem hol-
zernen Kreuze gestorbener Mensch, sondern der
Gottmensch in uns ,,das Geheimnis der Erlosung
und- die Hoffnung der Herrlichkeit" ist. (Vgl.
Koloss. I,27.) DaB ein Rabbi Jehoschua (Jesus)
gerade so, wie er von den Erzihlern der vier
Evangelien gezeichnet wird, in Fleisch und Blut
nie existiert habe; diese Meinung machte sich
selbst in den friihesten Zeiten der Kirche unter
ihren Angehorigen geltend.*) (Vgl. I. Korinth.
X110 27)

Wenn wir uns ein Urteil {iber den Inhalt
der Bibel bilden wollen, so ist folgendes in Be-
tracht zu ziehen:

1. Die christliche Bibel entstand aus einer
Sammlung von religiosen Lehren verschiedener
okkulter Schulen, die schon vor dem Anfang der
christlichen Zeitrechnung existierten. In den
Schriften der Indier und Agypter befinden sich
viele Ausspriiche, die nicht nur dem Sinn, son-

*) P.van Dyts, ,Kritischer Kommentar.“ Leipzig 1902.
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dern sogar dem Wortlaute nach identisch mit
denen der Bibel sind.*)

2. Der Inhalt der Bibel ist zum groBen
Teile nicht fiir griibelnde Verstandesmenschen
und kritisierende Kopfe, sondern fiir Menschen
geschrieben, die einer geistigen Anschauung
fahig sind. (I. Korinth. II, 7)) Die christliche
Kirche ist in ihrem innersten Grunde eine Schule
fir Theosophie und okkulte Wissenschaft, in
welcher man es, dhnlich wie in der Mathematik,
mit Symbolen und Gleichnissen zu tun hat, fiir
deren Verstindnis noch nicht Jedermann die dazu
notige Reife besitzt. Deshalb sagt auch St. Paul
(der eigentliche Griinder des modernen Christen-
tums): ,,Freilich tragen wir Weisheit fiir die Ge-
reifteren vor; aber nicht Weisheit dieses Zeit-
alters und der GroBen dieser Welt, welche zu
Nichts werden, sondern wir tragen Gottes ge-
heimnisvolle und verhiillte Weisheit*¥) vor, die
Gott von Ewigkeit her zu unserer Herrlichkeit
bestimmt hatte.” (I. Korinth. II, 7) Auch
wurden diese Lehren der Weisheit nicht von
einem 4duBerlichen Gotte den Schreibern dik-
tiert; sondern sie entsprangen der innerlichen

*) Vgl. F. Hartmann, ,Jehoschua, der Prophet von
Nazareth.”
*¥) Im grichischen ,, Theosophia.”* (¢lAe Aedovuer do-
YLy EV UUCTNLOLQ.)
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Offenbarung der Wahrheit. ,,Uns hat es Gott
durch seinen Geist geoffenbart; denn der (gott-
liche) Geist (in uns) durchschauet Alles; selbst
die Tiefen der Gottheit.“ (I. Korinth. II, 10.)
, Freilich nimmt der sinnliche Mensch das nicht
auf, was vom Geiste Gottes kommt, ihm ist es
Torheit und er vermag es nicht zu fassen, weil
es nur geistig gefaBt werden kann.” (I. Korinth.
II,14.) Wenn aber die gottliche Weisheit (Theo-
sophie) schon fiir die ,,GroBen dieser Welt",
d. h. fiir die Buchgelehrten ein unbegreifliches
Geheimnis ist, was hat es dann fiir einen Zweck,
dariiber zu streiten und was niitzt alles Geschwatz
dariiber, wenn es an wahrer Erkenntnis fehlt?

3. Ferner haben die Gelehrten, welche sich
mit der Erforschung des Bibeltextes befaBten,
darin sehr viele Mangel gefunden. Vieles findet
sich nicht in den Handschriften aus dem 4. bis
6. Jahrhundert, sondern wurde spiter hinzu-
gesetzt. Vieles ist falsch iibersetzt, oder mit irre-
leitenden Zusitzen und Einschaltungen versehen;
manches zugunsten spaterer Kirchendogmen bei-
gefiigt. Da sind naive Naturanschauungen der
Erziahler und solche, die von einer Unkenntnis
der Naturgesetze und der Geographie zeugen;
itber 200 Ungereimtheiten und 400 Widerspriiche,
(je nach der Auffassung vom geistigen oder
materiellen Standpunkte) irrige geschichtliche

L
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Daten und widersprechende Zeit- und Ortsan-
gaben in den vier Evangelien und Vieles, das
nur sinnbildlich, als Fabel oder Allegorie, auf-
gefaBBt werden kann. Es gibt schwerlich einen
Irrtum, den man nicht schon durch Zitate aus
der Bibel verteidigt, schwerlich ein Verbrechen,
das man nicht durch solche beschonigt hat, und
man konnte wohl nicht mit Unrecht sagen, daB
Gott die Bibel geschrieben, aber der Teufel ihr
Verleger war. Je niitzlicher ein Ding, um so
gefahrlicher kann es werden, wenn in den Han-
den der Unverstindigen MiBbrauch damit ge-
triecben wird. Was aber die gelehrten Kommen-
tare zur Bibel betrifft, die von ,;sachverstindigen*
Theologen geschrieben sind, so mochte es gut
sein, sich die Worte von Thomas von Kempen
ins Gedachtnis einzupriagen, wenn er sagt: ,, Wohl
demjenigen, welchen die Weisheit selber belehrt;
nicht durch vergangliche Worte und Bilder, son-
dern so wie sie selbst ihrem Wesen nach ist";
und ferner: ,; Was wiirde es dir niitzen, iiber das
Geheimnis der Dreieinigkeit gelehrt zu reden,
wenn es dir an Bescheidenheit fehlt und du das
Ungliick hast, dal du der Dreieinigkeit miB-
fallst.* (Nachfolge Christi 1)

4. Von den Geheimnissen des Reiches Got-
tes, welches das Reich der gottlichen Selbst-
erkenntnis ist, kann nur in Parabeln und Gleich-
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nissen gesprochen werden. (Math. 1V, 11.) Sie
sind Geheimnisse deshalb, weil sie iiber mensch-
liche Verstandesbegriffe erhaben sind. Man kann
_nur sagen was Gott nicht ist, nicht aber was er
ist. Konnte man seine Geheimnisse dem Zweifler
and Glaubenslosen erklaren, so wiren sie keine
Geheimnisse mehr. Wer zu 1hrer Erkliarung
seine eigene Phantasie spielen liBt, geht stets
irre, und keine Art von philosophischer Speku-
lation und SchluBfolgerung kann die Stelle der
innerlichen Erleuchtung, der geistigen Anschau-
ung und wahren Selbsterkenntnis vertreten. Aber
im auBlerlichen vom Weibe geborenen Menschen
dieser Welt harrt noch der innerliche Mensch
der Entwicklung seiner Fahigkeiten, der ein
Biirger der hoheren Sphiren ist. (I. Korinth.
XV, 39—50.) ,,Jetzt ist unser Wissen noch Stiick-
werk; wir an unserem materiellen Korper sehen
noch dunkel wie durch ein verdunkeltes Glas*
(I. Korinth, XIII, 12); aber der im Geiste
wiedergeborene Mensch erkennt sich selbst und
durch diese Erkenntnis werden ihm die gott-
lichen Geheimnisse klar. (Weisheit VIII, 4.)

Licht ist nur durch Licht, Weisheit nur
durch sie selbst zu erlangen. (Joh. I, 5.) Die
Gotteserkenntnis (Theosophie) beruht auf der
Verwirklichung des gottlichen Ideales im Men-

schen. Deshalb hat auch schon vor alten Zeiten
3*
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der dgyptische Hermes Trismegistus den Men-
schen gelehrt: Erhebe dich und umfasse mich
mit deinem ganzen Gemiite, und ich will dir
herrliche Dinge zeigen', und die Bibel lehrt
dasselbe mit den Worten: , Liebe Gott uber
Alles und deinen Nichsten wie dich selbst.”
(Galat. V, 14)) Dies ist das groBe Geheimnis;
wer es erfassen kann, der erfasse es; aber er-
fassen kann man es erst dann, wenn man es hat.

Gott und die Schopfung.

Nirgends in der Bibel ist von einem
personlichen, auBerhalb seiner Schopfung be-
findlichen Gott, der dic Welt aus Etwas das
nicht er selbst ist, erschaffen hatte, die Rede;
sondern das Offenbare ging aus dem Nicht-
offenbaren hervor. ,,Im Anfange war das Wort
und das Wort war Gott und Gott war das Wort.
Dies war im Anfang bei Gott. Alles ist durch
dasselbe gemacht, und ohne dasselbe ist nichts,
was da ist, erschaffen.” (Joh. I, 1—3.) Das
Wort ist der Ausdruck ecines Gedankens, der
selbstbewulBte Gedanke das Resultat eines
Wollens und durch den Ausdruck des Willens
im Worte wird der Geist dieses Willens, seine
Intelligenz offenbar. Durch das Wort wird der
Gedanke zur Offenbarung. Wenn der schopfe-
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rische Wille sich regt, so spricht der Schopfungs-
gedanke sich aus durch die Tat. ,,Was Gott
will, das denkt er, und was er denkt wird durch
seinen Willen zur Tat.**) Die Welt ist ein
Gottesgedanke; das Wort ist das Licht (BewuBt-
sein) und Leben in Allem, und bringt bestandig
in der Natur neue Erscheinungsformen hervor.

Was die Gottheit (das Absolute) in seinem
innersten Wesen ist, kann mniemand erklaren;
denn das Absolute steht in Beziehung zu nichts.
Man kann ihm deshalb auch keine Eigenschaften
beimessen, wodurch es sich von etwas Anderem
unterscheidet, da ja auBer ihm nichts Anderes ist.
Absolutes BewuBtsein ist fiir uns UnbewuBtsein
und folglich die Gottheit fiir unsere Begriffe
ein Nichts, weil wir sie nicht erkennen. Erst
wenn Gott als das schaffende Prinzip, das Leben
im Weltall erscheint, wird er uns in seinen
Werken in uns und auBer uns offenbar. Von
Gott ,,an sich und auBerhalb seiner Werke
wissen wir nichts; wir kénnen nur sagen, er ist
fiir uns unbegreiflich, ohne Anfang, unendlich
und dgl.; aber wenn wir ihn als den Schopfer
betrachten, so erscheint uns die Schopfung als
das ausgesprochene Wort; Gott selbst als das
Leben in Allem und die Ursache aller Erschei-

*) Meister Eckhardt, ,,Geheimlehre in der christlichen
Religion.*



nungen; somit erscheint er uns als die alleinige
Wirklichkeit, als Alles in Allem, als das Hochste
in Allem und als personlicher Geist in allen natiir-
lichen Dingen; wenn er auch nicht in Allen in
seiner Gottheit offenbar ist; denn nur im Men-
schen kann er in seiner gottlichen Vollkommen-
heit offenbar werden, weil der Mensch unter allen
irdischen Wesen die hierzu geeignete Organi-
sation besitzt. ,,Wir haben nur Einen Gott, den
Vater, von dem alle Dinge 'sind und wir in ihm,
und Einen Herrn, durch welchen alle Dinge
sind." (I. Korinth. VIII, 8.) ,Durch das Wort
des Herrn sind die Himmel gemacht, und ihr
ganzes Heer durch den Hauch seines Mundes.
(Psalm XXXIII, 6.) Dieser Herr, der Schopfer
der Welt, ist aber kein fremder, unerkennbarer
Gott; denn da er in allem das Hochste und die
Ursache alles Daseins ist, so ist er auch unser
alleiniges hochstes Selbst. (Koloss. I, 27.) Durch
die Uberwindung des Eigendiinkels werden wir
ihn erkennen. , Habet ihr an euch selber
noch nicht bemerkt, dall Jesus Christus in euch
istt Es sei denn, dall ihr untiichtig seid."
(II. Korinth. XIII, 5.) Christus in uns ist das
Licht (Joh. I, 4), der zeugende Gottesgedanke
(Galat. IV, 19), das schaffende Wort.

Wenn wir neugierig sind zu erfahren, wie
es bei der Erschaffung der Welt zugegangen sein
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mag, so brauchen wir nur unser eigenes Innere
zu erforschen, denn jeder Mensch ist der Schop-
fer seiner eigenen Welt. Da finden wir, daB wir
das Wesen unseres eigenen Ich’s ebensowenig
begreifen konnen, wie das Wesen der Gottheit
uns faBbar ist. Was unser Wille im Grunde
genommen ist, wissen wir ebensowenig als was
die geistige Urkraft ist, die den Naturerschei-
nungen zugrunde liegt; wir kennen weder die
Ursache unserer Liebe noch unseres BewubBt-
seins, noch unserer Intelligenz. Aber wir finden,
daBl wenn in unserem Gemiite, das wahrend des
Schlafes leer und gedankenlos war (Moses I, 2),
eine Begierde beim Erwachen in unserm Innern
auftaucht, sie eine vielleicht noch nebelhafte
Idee ins Dasein ruft. Da ,briitet der Geist iiber
den Wassern* und indem wir vollig zum BewuDBt-
sein kommen, wird es in uns Licht (Moses I, 3),
aus der Idee bildet sich der Gedanke und der
Gedanke spricht sich aus durch das Wort, oder
wird ausgefiihrt durch die Tat. Was somit erst
geistig geschaffen war, kommt durch unseren
Willen auch auBerlich zustande. Jeder kann, so-
bald er selbstindig zu denken anfangt, sich selbst
als einen Schopfer in seinem eigenen Reiche und
als den dreieinigen Gott in seiner kleinen Welt
erkennen; in ihm selbst liegt der Wille, der Ge-
danke, das Wort; aber dariiber hinaus liegt noch



die unfaBbare Einheit, der Geist, das ,,Jch®, aus
dem diese Dreiheit entspringt. Der Mensch ist
als kleine Welt betrachtet ein Gleichnis der
groBen Welt und kann in sich selbst die in der
groBen Welt wirkenden Krifte erforschen. Da
findet er auch in sich selbst das Ratsel der Drei-
einigkeit Gottes gelost.*) Der ,Vater ist der
Wille (die Liebe), der ,,Sohn‘ das Licht (Bewuf3t-
sein) und der ,,Geist" die Offenbarung, das Leben
in Allem. Keines ist ohne das Andere denkbar;
jedes ist auch das Andere, sie sind unzertrennbar;
da wo Liebe ist, da ist auch BewuBtsein und
Leben; wo Leben ist, da ist auch Liebe und
Licht. Liebe, Licht und Leben sind die Ele-
mente der Schopfung. Wir koénnen uns das
Weltall vorstellen, als einen Kreis, dessen Peri-
pherie wir nicht kennen und dessen Mittelpunkt
iiberall ist. Der Mittelpunkt ist die Liebe (das
Feuer), der Radius das Licht und das Leben ist
die Wirme des Feuers, die sich vermittels des
Lichtes im ganzen unendlichen Kreise verbreitet.
(I. Joh. IV, 8. — Joh. VIII, 12. — Joh. VI, 51.)
Der ,,Vater" ist das zeugende Prinzip, die Quelle
alles Seins (Jakob I, 17), der ,,Sohn" der aus-
gesprochene Gedanke, das Wort (Joh. I, 4), der

*#) ,Der Sinn, der Geist, das Wort, die lehren frank
und frei, (so du es fassen kannst) wie Gott dreieinig sei.* —
(Angelus Silesius).
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Geist das formenbildende Prinzip, das Alles be-
lebt, (Psalm XXXIII, 6.)

Somit kénnen wir uns von Gott durch die
Betrachtung seiner Werke einen Begriff machen;
aber die nicht offenbare Gottheit ist fiir uns un-
erfaBbar. Wir kennen die Grenzen der Schop-
fung nicht und wissen nicht, ob der Welten-
raum begrenzt oder unendlich ist; wohl aber
lehrt uns der Geist, daB3 die sichtbare Schoépfung
nicht das ganze Wesen der Gottheit umfassen
kann, denn auch der Geist des Menschen ist nicht
in seinem Korper eingeschlossen und sein Wesen
nicht durch einen einzigen Gedanken erschopft.
Der Geist ist groBer als seine Werke, die Kraft,
welche einen Gedanken erzeugt, groBer als der
Gedanke. Wir konnen das Weltall als den Leib
Gottes und das Leben im Weltall als die Seele
betrachten; aber groBer als alles Erzeugte ist
der Erzeuger, der gottliche Geist. , Die mate-
rielle Welt ist seiner FiiBe Schemel und die
himmlische Welt sein Stuhl.” (Math.V, 35.) ,In
ithm allein ist Unsterblichkeit.” (I. Timoth. 16.
— Math. V, 34) Himmel und Erde werden ver-
gehen (Offenb. XX, 11); aber das Wort Gottes
besteht ewig (Psalm 90, 2) und aus dem unend-
lichen Geiste kommen wieder neue Welten her-
vor. (Offenb. XXI, 5.)
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Aber was sind diese Wahrheiten fir den
im Staube withlenden Menschenverstand, der sich
nicht zu den himmlischen Héhen erheben kann
und das Wahre nicht empfindet, anderes als
fromme Schwirmerei? (I. Korinth. I, 18—24.)
Die gottlichen Geheimnisse konnen nicht mit
dem Kopfe, sondern nur durch den Glauben er-
faBt werden. Der wahre Glaube besteht aber
nicht in einem bloBen Fiirwahrhalten von Dog-
men, Theorien und Meinungen (Joh. XI; 40),
sondern ist das Licht der geistigen Erkenntnis
Gottes in unserem Innern, das geistige Leben
und BewuBtsein in uns. (Galat. II, 20.) Er ist
eine geistige, lebendige Kraft, die trotz aller
Erklarungen fiir denjenigen, der sie nicht fiihlt,
ein Geheimnis bleibt. Eine Naturwissenschaft
ohne Gotteserkenntnis ist ein unvollkommenes
Ding; es ist eine Betrachtung von Zahlen ohne
die Kenntnis der Einheit, aus der alle Zahlen
entspringen. ,,Die Welt ist ein Gottesgedanke."
Nicht des Menschen Hirn, sondern Gottes Geist
kann ihn denken.*) Die Schopfung ist der aus-
gesprochene Gottesgedanke, das Wort, das Nie-
mand als Gott aussprechen kann, weil es gott-
lichen Ursprungs und das Licht und Leben in
Allem ist. (Joh. I, 1.) Es spricht sich selbst aus

*) F. Riickert, ,,Die Weisheit des Brahmanen.
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in der ganzen Natur und im Innern des zum
geistigen Leben erwachten Menschen. Jedes Ge-
schopf ist ein Symbol der Wirkung dieses Wortes :
die lebendige Darstellung einer Idee und das Welt-
all ist aus den zahllosen Zusammensetzungen
dieser Buchstaben des gottlichen Wortes ent-
standen. Es gibt nur eine Urkraft, aber vielerlei
Krifte (I. Korinth. XII, 6); nur einem Odem,
der das Leben in Allem ist und durch dessen
Hauch Welten entstehen und vergehen (Psalm
104, 29); aber zahllos sind die Formen, denen
dieser Atem das Leben gibt. Das ganze Welt-
all ist eine Offenbarung des gottlichen Wortes.
Aus der Einheit entspringt die Vielheit und aus
dem Wirken der geistigen Krifte das ganze
gottliche Alphabet. (Offenb. I, 8.) Wiirde der
Menschheit durch die Verwirklichung des gott-
lichen Ideales der reine Gottesgedanke zum Be-
wuBtsein kommen; so wiirde sie auch das ,,ver-
lorene Wort“ wiederfinden; dann wiirden die
Menschen zum geistigen Leben erwachen und
durch das lebendige Wort unsterblich werden;
denn dieses Wort ist das Licht der Selbst-
erkenntnis der Wahrheit und die Quelle der
Weisheit, aus welcher das ewige Leben quillt.
(Joh. IV, 14.) Es ist, mit andern Worten, die
Gotteserkenntnis, die wahre Theosophie.



Rundschau
in der ausldndischen theosophischen
Literatur.

,The Theosophist* (Adyar). — Ein
bemerkenswerter Artikel von Mrs. Besant ent-
hélt eine Auseinandersetzung der Bedeutung der
heiligen Silbe AUM. | In diesem Sanskritwort
ist alle Evolution, alles Werden, Zeit und Ewig-
keit enthalten."

A ist das Selbst (die Gottheit), das Aham
(Ich bin), das (groBe) Ich (welches Alles
in sich enthilt und selbst Alles ist).

U das Nichtselbst (die Erscheinungswelt
mit allen ihren Formen. Die Illusion
der Eigenheit).

M die Verneinung, gleichbedeutend mit
na = nein!

Das Wort kann als eine Einheit oder Drei-
heit ausgesprochen werden. A und U zusammen-
gezogen sind im Sanskrit gleich O. Als eine ein-
zige Silbe ist das AUM das Absolute, das All;
in seiner Dreiteilung stellt es das Werden dar.

Vergleichen wir hiermit was Jakob Bohme
in seinem ,Mysterium magnum‘ (CXXXV,
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V. 49) sagt: ,,Dic funf Vokale sind der heilige
Name Gottes nach seiner Heiligkeit; die andern
Buchstaben sprechen aus die Natur, was der
Name Gottes im geformten Worte in der Natur,
in Liebe und Zorn, in Finsternis und Licht zu-
gleich sei.. Die fiinf Vokale schlieBen sich
mit der Fassung in drei, als ein solches Wort,
das ist AOU, Vater, Sohn und heiliger Geist."" —
Das Wort ist die zeugende Kraft in der Natur
und nicht wesentlich von der Gottheit verschie-
den. (Johannes I, 1.) Die Alleinheit A wird
in ihrer Fassung zur Zweiheit AO. (Siehe Bha-
gavad Gita X, 25 oder ,Offenbarung Jo-
hannes" I, 8), Unendlichkeit und Zeitlichkeit,
und aus der Dreiheit (AU M) kommt die Offen-
barung hervor.*)

AuBerlich betrachtet ist das AUM ein aus
drei Vokalen zusammengesetztes Sanskritwort,
dessen exoterische Bedeutung intellektuell erklart
werden kann; aber im geistigen Sinne ist es das
geistig gottliche Leben im Menschen, der aus-
gesprochene Gottesgedanke im Makrokosmos
und Mikrokosmos, das ,verlorene Wort, das
nicht vom Menschen ausgesprochen wird, son-
dern sich selbst ausspricht und offenbar wird
durch die Tat. (Vgl. Bhagavad Gita XVII, 24.)

*) Vgl. F. Hartmann, ,,Mysterien und Symbole.*’ S. 199,
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The Lotus Journal (London) bringt einen,
besonders fiir alle Mitglieder theosophischer
Logen, bedeutungsvollen Artikel iiber ,,Die ver-
borgene Seite von Logenversammlungen. Es
wird darin dargestellt, daB3 durch das Zusammen-
wirken von mehreren Personen ein viel groBeres
Resultat erzielt wird, als die Summe der Arbeit
von derselben Anzahl, wenn jeder fiir sich allein
wirken wiirde. Die Macht der vereinigten Ge-
dankenkrifte einer Versammlung von Menschen
ist viel groBer als wenn Jeder derselben ge-
sondert dasselbe denken wiirde; wie ja auch ein
ganzes Orchester viel wirksamer ist, als wenn
die Instrumente an verschiedene Orte verteilt
wiaren und jedes fiir sich allein gespielt wiirde. Um
auf den hoheren Ebenen wirksam zu sein, miissen
die Gedanken vollig frei von Egoismus, Habsucht,
Eifersucht, Ruhmsucht usw. sein. Jeder Gedanke
erzeugt auf der Mentalebene eine Gedankenform;
aber wenn der Gedanke mit einer Begierde oder
Wunsch verbunden ist, so zieht diese Gedanken-
form Stoff aus der Astralebene an und es bildet
sich dadurch ein verkérpertes, wenn auch fiir uns
unsichtbares Wesen. Die durch das intensive
Denken erzeugten Schwingungen wirken auf an-
dere hiefiir empfangliche Gemiiter ein und rufen
in ihnen dhnliche Schwingungen hervor. Die
hochste Aufgabe einer theosophischen Loge ist
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ein Kanal zu sein, durch'welchen erhabene ldeen,
ja das gottliche Leben des Logos dringen und
den Menschen zuteil werden kann. ,;Wo irgend
zwei oder drei in meinem Namen versammelt
sind, da bin ich mitten funter ihnen.” (Mathius
XVIII, 20.)

,The Metaphysical Magazine" (New-
York) enthilt einen lehrreichen Artikel iiber die
Vorstellungsfahigkeit des Gemiits. Alles intelli-
gente Begreifen gipfelt in dem 'Entstehen eines
Gedankenbildes, dem Ausdruck der darin ver-
korperten Ideen. Jedem ausgesprochenen Ge-
danken liegt das Entstehen einer psychischen
Vorstellung zugrunde und Niemand kann einen
Gedanken fassen, ohne daB er von dessen korre-
spondierendem Bilde einen psychischen Eindruck
erhidlt. Eine mit BewuBtsein ausgefiihrte Hand-
lung ist oft das direkte Resultat einer im Unter-
bewuBtsein eingetretenen mentalen Tatigkeit, als
Folge einer vorhergehenden Vorstellung, die
wohl aus dem Gedankengange entschwunden sein
kann, sich aber im Reiche des UnterbewuBten
eingeblirgert hat und von dort aus ihrer Natur
gemal wirkt. Die Idee ist'eine lebendige Wesen-
heit; sie enthilt ein Prinzip, ‘welches lebend und
wesentlich zugrunde liegend und geistig ist und
der Idee Leben gibt; dann kommt der mentale
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Eindruck; dann die objcktive Vorstellung und
schlieBlich der auBerliche Gegenstand oder
die Tat.

Das menschliche Gemiit ist so beschaffen,
dall ihm die hochsten Ideen ,einleuchten” und
in ihm Spiegelbilder erzeugen konnen, welche
der Wirklichkeit entsprechen; vorausgesetzt, da3
es rein von Vorurteilen und unbewegt von selbst-
slichtigen Begierden ist. Jeder personliche
Wunsch und Eigenwille ist ein Hindernis fiir
dic Freiheit und Klarheit des Denkens. Um
die hochsten geistigen Wahrheiten zu erfassen,
mull man selbst ,vergeistigt, d. h. iiber alle
personlichen Wiinsche (Befriedigung der wissen-
schaftlichen Neugierde, Habsucht, Ruhmsucht
u. dgl) erhaben sein. Die Erkenntnis der
Wahrheit muB3 der alleinige Zweck, aber nicht
das Mittel zu einem anderen Zwecke sein.*) Man
soll lernen, die Wahrheit um ihrer selbst willen
zu lieben, und nicht nur wegen des Vorteils,
den sie bringt. Wer sich die hochste Wahrheit
zur Dienerin machen will, vor dem verschleiert
sie sich, denn er ist ihrer nicht wert. (Wer
auf das im Vordergrunde stehende illusorische
,,Selbst* den Blick gerichtet halt, kann die Wahr-
heit nicht sehen.) Wer im dunkeln Tale wohnt,

") Vgl. Bhagavad Gita 1. 47.
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kann den Ausblick von der lichten Hohe des
Berges nicht genieBen. Wer im Materiellen
grabt, findet nicht das in der Sonne wohnende
Gold. Durch keinerlei in selbstsiichtiger Ab-
sicht unternommenen Experimente wird man zur
Anschauung des Hochsten gelangen. Wer
,Yogaiibungen' unternimmt, um zu sehen,
,was dabei fiir ihn herauskommen wird", der
wird von dem was dabei , herauskommt*, wenig
erbaut oder befriedigt sein. Er kann sich durch
alle die Anstrengungen seines Eigenwillens nicht
iiber das Reich des Astralen, wo er von Tausen-
den von Gefahren umgeben ist, zum Geiste er-
heben.

,Coenobium" (Lugano) enthilt u. a. einen
zeitgemaBen Artikel, worin drei Fragen in bezug
auf Religion besprochen werden; namlich, ob
die Menschheit die Religion abschaffen, ob
unsere Zivilisation aufhoren wird christlich zu
sein, und ob sie (speziell Frankreich) die katho-
lische Konfession aufgeben wird. Derselbe ist
besonders deshalb beachtenswert, als es nicht
an Anzeichen fehlt, da3 der Jesuitismus sich
der Leitung' der theosophischen Bewegung zu
bemichtigen sucht, wie er sich ja auch in
friheren Zeiten in die Freimaurerei und andere
Orden unter der Maske der Religion einge-

4



schlichen und sie der Herrschsucht der Kirche
iiberliefert hat.

Es ist zu unterscheiden zwischen Religion
und Kirchentum. Die wahre Religion bedarf
keiner wissenschaftlichen Grundlage, braucht
sich nicht um Kosmologie und Ontologie zu
bekiimmern und hat von philosophischen Spitz-
findigkeiten nichts zu fiirchten, denn sie be-
ruht auf dem religiosen Gefiihl der Anbetung,
welches das endliche Wesen, den Menschen, in
Gegenwart des Unendlichen, das Geschopf in
der Ahnung des Schopfers erfaft. Dieses Ge-
fithl kann durch keine geistlose Ethik oder lieb-
lose Moral ersetzt werden. Die wahre Religion
iibertrifft die Metaphysik; sie lehrt den Men-
schen nicht das Ubersinnliche nur theoretisch
kennen; sie versetzt ihn selbst in dasselbe hinein.
Das religiose BewuBtsein ist ein Bediirfnis der
Menschheit, das sie nicht entbehren kann; der
Geist der wahren Religion hat sein eigenes Reich,
aus dem ihn keine Kliigeleien der Materialisten
oder Moralisten, keine philosophischen Phan-
tastereien oder sozialistischen Schwiarmereien ver-
treiben werden. Die ,,Verstandesmenschen",
welche in der Religion nichts als die meta-
physische Seite sehen, und darnach trachten,
das Ritsel des ,,Jenseits mit dem Kopfe zu
l6sen, vergessen dabei die Rolle, welche das Ge-
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fithl in der religiosen Erkenntnis spielt und enden
damit, sich die Schlafmiitze des Agnostizismus
iiber die Augen zu ziehen.

Damit ist aber nicht gesagt, daB unsere
Zivilisation fiir immer dasjenige bleiben wird, was
man heutzutage unter ,,christlich® versteht. Wer
seinem gottlichen Meister nachfolgt und seiner
Lehre gemaB lebt, ist zweifellos ein besserer
Christ, als wer nur an irgendwelchen der in den
verschiedenen Sekten sich oft widersprechenden
kirchlichen Dogmen hdngt. Die Liebe zum Gott-
lichen steht hoher als alle Glaubensartikel; denn
Liebe ist durch Ahnlichkeit mit dem Gegenstande
der Liebe bedingt. Wer nichts Gottahnliches in
sich hat, kann Gott auch nicht lieben, noch das
Gottliche in andern Menschen erkennen. Das
Gottesprinzip der Philosophie ist nichts als eine
leere Vorstellung, man konnte ebensogut von
uns verlangen, dall wir einen mathematischen
Lehrsatz (von ganzem Herzen und mit allen
unsern Kréften) lieben sollen, und der vorsorg-
liche Gott der Poeten und Schwirmer ist zu
weit von unserm Herzen entfernt. Wer das
Gottliche liebt, ohne sich darum zu bekiimmern,
aus was fiir Eigenschaften das gottliche Wesen
besteht, ist viel naher bei Gott, als alle die-
jenigen, welche am orthodoxen Glauben hangen,
deren Seelen aber kalt und gefiihllos sind. Wes-

4*



halb sollten wir uns in theologischen Streitig-
keiten verlieren? Uns genligt es (das gottliche
Ideal) zu lieben; alles anderc ist nebensich-
licher Art.

Zum Schlusse bespricht der Verfasser den
Einfluf des Katholizismus und sein Verhaltnis
zum Protestantismus in Frankreich. Der Katho-
lizismus besteht hauptsichlich darin, dal man
am Sonntage in die Messe geht und am Freitag
Stockfisch statt Fleischspeisen iBt. Aber der
Katholizismus ubt durch sein mystisches Ge-
prage, seine dullerlichen Formen und seine tradi-
tionelle Majestat einen grofen Zauber auf die
Gemiiter aus, den der trockene Protestantismus
nicht besitzt. , Die Kirche kann das Sinnliche
nicht entbehren und deshalb bilirgern sich auch
in verschiedenen protestantischen Sekten immer
mehr katholische Gebrauche ein. Moge jede
Konfession ihre eigene Seele und ihre Dogmen
behalten, aber alle die gegenseitige Intoleranz
abschaffen. Der schéone Wahlspruch von Pius X,
Instaurare omnio in Christo kénnte dann
dazu dienen, alle Kirchen zu vereinigen. Dann
konnte sich der Wunsch der Engel an der Krippe
erfiillen: Friede sei den Menschen, die guten
Willens sind."

Hinzu konnte bemerkt werden, dafi die katholische
Kirche im rechten Lichte gesehen, mit ihren von dem
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Buddhismus iibernommenen Zeremonien in ihrem innersten
Wesen eine ,,Geheimschule fiir Geisteswissenschaft'’ ist.
Sie besitzt in ihren Sakramenten die grofiten okkulten Ge-
heimnisse, die aber nur denjenigen offenbar werden, welche
die hierzu notige innerliche Weile, den heiligen Geist (sacra
mens) mit sich bringen. Die grofie Reformation hat zweifel-
los GroBles geleistet, indem sie Mibriuche abschaflte; aber
sie hat mit den dAuflerlichen Formen auch deren Geist ver-
trieben., Sie hat das Kind mit dem Bade ausgeschiittet
und im Protestantismus eine gewisse Leere hinterlassen,
die durch theologische Dogmen nicht ausgefiillt werden kann.

Im ,,Theosophic Menenger" bespricht
C. W. Leadbeater die Notwendigkeit der Selbst-
beherrschung und Gemiitsruhe fiir den Fort-
schritt im Geistigen. Der Astralkorper eines
Durchschnittsmenschen bietet dem Hellsehenden
ein bedauernswertes Schauspiel dar, denn er ist
gleichsam mit schmerzhaften Eiterbeulen be-
deckt und alle Teile befinden sich fortwahrend
in stirmischer Bewegung. Seine Oberflache
gleicht einer Menge von Wirbeln und Stro-
mungen, die sich gegenseitig bekampfen und es
herrscht darin die groBte Verwirrung. Alles
dies ist die Folge von unnétigerweise ein-
getretenen Gemiitserschiitterungen, kleinlichen
VerdrieBlichkeiten, nutzloser Arger usw., Zu-
stinde, die den meisten Personen ihr Lebenlang
anhaften und nicht nur fiir die Entwicklung
des Astralkorpers héchst nachteilig sind, sondern



— b4

deren schidliche Einfliisse auch im physischen
Korper vielerlei Krankheiten, welche an der
Lebenskraft zehren (Nervositit, Neurasthenie,
Hysterie, Tuberkulose usw. usw.) hervorrufen.
Jeder sollte darnach trachten, seine Leiden-
schaften zu beherrschen, statt sich von denselben
beherrschen zu lassen; er sollte Alles, was seine
Personlichkeit betrifft, von einem hoéheren Stand-
punkte betrachten und sich durch keine duBer-
lichen Verhaltnisse aus dem seelischen Gleich-
gewicht bringen lassen. Wer selbst nicht hell-
sehend ist, wird nicht in der Lage sein, der-
gleichen Beschreibungen der Zustinde des
Astralkorpers auf ihre Richtigkeit nachzupriifen,
aber es unterliegt keinem Zweifel, da3 bose Er-
innerungen wunde Punkte zuriicklassen, die bei
der Berithrung schmerzen, und dal3 innerlicher
Seelenfrieden die erste Bedingung zum Fort-
schritt im Geistigen ist.

In einem Artikel iber ,Gautama oder
Buddha“ wird Einiges iiber Nirwana gesagt,
das wohl geeignet sein diirfte, der térichten
Behauptung, daBl Nirwana Vernichtung der In-
dividualitat sei, ein Ende zu machen. Nirwana
ist die hochste, fiir den sterblichen Teil des
Menschen unfaBbare, vollkommene Seligkeit, in
welchem Zustande der Mensch nicht mehr an
seine Personlichkeit und personlichen Wiinsche



denkt, sondern sich als Eins mit dem All vor-
kommt. Ist es nicht widersinnig, zu glauben,
dafl Millionen von Buddhisten es als das hochste
Ziel alles Daseins betrachten, ins Nirwana ein-
zugehen, im Glauben; daB Nirwana Vernich-
tung sei? Die buddhistischen Schriften lehren
drei Wege um etwas iiber Nirwana zu wissen:
Erstens durch die Erfahrung (paccakkha
siddhi), zweitens durch SchluBfolgerung (anu-
meyya siddhi) und drittens durch die Aussagen
derjenigen, welche in diesem Zustande des Nir-
wana waren. Wie kann aber Jemand etwas iiber
seine Erfahrungen in Nirwana aussagen, wenn
Nirwana Vernichtung ist?

»Sophia* (Madrid). Die uns vorliegende
Nummer enthalt eine Ubersetzung von Bulwers
(Lord Lytton) ,,Gespensterhaus“. Diese Spuk-
geschichte, welche zweifellos auch in deutscher
Sprache existiert, ist allen denjenigen sehr zu
empfehlen, welche sich einbilden zu wissen, daf3
es keine Gespenster gibt.

,sIThe Health Record" (Psycho-Thera-
peutical Journal) London, ist das Organ einer
Gesellschaft von hervorragenden Arzten, welche
der althergebrachten medizinischen Quacksal-
berei, durch welche das Publikum geschadigt
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wird, Lebewohl gesagt haben und zu der Einsicht
gekommen sind, daBl korperliche Krankheiten
am besten durch psychische Einwirkungen
kuriert werden konnen, was durch zahlreiche
Krankengeschichten bestitigt wird. Bekanntlich
ist ja auch in der Behandlung von Krankheiten
der personliche EinfluB des Arztes von grofer
Bedeutung und das Verschreiben von Rezepten
in der Regel ein nebensichliches Ding. Dies
hat auch Theophrastus Paracelsus schon vor
dreihundert Jahren gewuBt*), aber weil die ortho-
doxen Arzte die psychische Konstitution des Men-
schen nicht kennen, bleiben sie in ihren Er-
folgen zurlick und miissen sich an die Staats-
gewalt wenden, um ihre Herrschaft zu behaupten.
Es wire sehr zu wiinschen, daf3 auch in Deutsch-
land ein ,,psycho-therapeutisches Institut" zu-
stande kame.

OM. (Nachdruck verboten.)
Abendfrieden senkt sich sacht hernieder
Uber Busch und Hain und Wald und Flur.
Rings verstummt sind schon der Végel Lieder,
Leise rauscht im Wind das Réhricht nur.
Da durchbebt ein wunderbares Klingen
Den gewaltig-hehren Himmelsdom
Und die fernen Abendglocken singen:
Frieden! Frieden! Ruhe! Om, Aum, Om!

*) Vgl. F, Hartmann, ,.Die Medizin des Paracelsus®.



Leise, leise klingt es hier auf Erden,
Donnernd drohnt es durch den Weltenraum;
,Einst sollt ihr ja selbst die Ruhe werden!
Menschenkinder harret! Om, Om, Aum!
Heil’ges Om! Viel tausend, tausend Glocken
Rufen tiglich dich mit ehr'nem Klang,
Wollen uns vom Weg der Maya locken

Auf Nirvanas Pfad, der steil und lang.
Fiihrt aus traurig dunklen Erdensphiren

7u des Geistes lichten, reinen Hohn,

Wo das Leid nicht ist, wo unsre Zihren
Wie die Spreu im Winde leicht verwehn!
Zu der Erde triigerischen Freuden

Lockt der Daseinswille uns hervor,

Zum gewalt'gen Jammer ird’scher Leiden
Aus des Mutterschofies dunklem Tor.

Doch kaum in die Erdenwelt gestofien
Sehnt die reine Seele sich zuriick

Nach den Himmelsrdumen, die sich schlossen
Vor dem trinenschweren Kinderblick.
Horch! Da schwebt ein klares, leises Tinen
Nieder zum gefallnen Himmelssohn,

Trostet ihn in seinem tiefen Sehnen:

Hofle! Harre! Traue! Om! Aum! Om!
Und bei allen sel’gen Erdenfreuden

Bis zur kiihlen, stillen, distren Gruft —
Und bei allen bittren Erdenleiden

Schwirrt es leise, ténend durch die Luft:
Alles ird'sche Leiden, Sehnen, Hoffen,

Ist ja nur ein schwerer Erdentraum!

Kehre heim! Dir steht der Himmel offen!
Sei getrost und harre! Om! Om! Aum!

Paul Stoss

£
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Briefkasten.

A, F. in N. — Es gibt auch heutzutage noch Leute,
die nicht an die Existenz von Eisenbahnen und Telegraphen
glauben wollen, und es gibt auch Doktoren und Professoren,
welche leugnen, daB es vorkommen konne, daf scheintote
Menschen fiir tot gehalten und ledendig begraben werden;
trotzdem daf solche Fille sich oftmals ereignen und kaum
eine Woche vergeht, in der nicht #hnliche, wie der folgende,
in den Tageszeitungen stehen:

Berlin, 2. Okt. 1909. Der auferstandene ,,Tote“
Der Arbeiter Stiwer wurde gestern in der Putbuser Strafie
bewufitlos auf dem Biirgersteig liegend von einem Schutz-
mann aufgefunden und mit einer Droschke nach einem
Krankenhause gebracht. Hier untersuchte ihn ein Arzt,
wihrend er noch im Wagen lag. Nachdem der Arzt den
Tod festgestellt hatte, brachte man Stiwer mit der
Droschke nach dem Leichenhause. Wihrend sich dort
die Beamten mit ihm befafiten und besonders nach irgend-
einem Ausweispapier in seinen Taschen suchten, bewegte
der vermeintliche Tote erst den linken, dann den rechten
Arm und endlich den ganzen Korper, Schleunigst wurde
der Vorsteher des Schauhauses, Kriminalkommissar Dr.
Rosky, der Mediziner ist, herbeigerufen. Er machte die
erforderlichen Wiederbelebungsversuche und lieff dann den
Mann sofort nach dem Krankenhause zuriickbringen.

Da wird dann ,,offiziell“ erklirt, daf sich solche Be-
richte stets als ,,libertrieben* herausgestellt hitten. Tat-
sache ist es aber, dafl solche Ereignisse, wenn sie in die
Offentlichkeit dringen, nachher aus leicht hegreiflichen Griinden

moglichst vertuscht werden,
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R. B! in K. méchte wissen, was der Unterschied ist
zwischen Philosophie und Theosophie.

Antwort. Die spekulative Philosophie ist ein Pro-
dukt des Verstandes des duferlichen personlichen Menschen,
die Theosophie geht aus der Erkenntnis des inneren geistigen
Menschen hervor. Dieserinnere Menschistaber einganzanderes
und hoheres Wesen als der duflerliche Mensch, und deshalb
kann auch der sterbliche dufiere Mensch die Erkenntnis des
innerlichen Menchen nicht erfassen, wenn er nicht von dessen
Lichte erleuchtet ist. (Vgl. ,Neue Lotusbliiten 1909,
11. u. 12, Heft, Seite 372). Dadurch, daf ein Philosoph
die theosophischen Lehren im Kopfe hat und dariiber spe-
kulieren kann, ist er noch lange kein Theosoph. Die Theo-
sophie ist die Erkenntnis des eigenen hoheren Ich’s.

A. K, in M. — Wenn Jemand trotz aller Beschrei-
bungen nicht an die Erfindung von Flugmaschinen glauben
will, so gibt es fiir ihn kein anderes Mittel, als selbst an
einen Ort zu gehen, wo Flugmaschinen zu sehen sind und
sich selbst von ihrem Dasein zu {iberzeugen. Dasselbe ist
in bezug auf die spiritistischen Phinomene der Fall; sie
kommen aller Orten in allen Weltteilen vor, stehen aber
nicht Jedermann in seinem Hause zu Dienstens So z. B.
berichten die .Annales des sciences psychiques®
Folgendes:

Es handelt sich um {bersinnliche Erscheinungen, die
sich durch Vermittlung eines jungen Mediums, des Friu-
leins Ophelia Coriales, in S. José in Kostarika gezeigt
haben. Friulein Coriales ist die Tochter eines hoheren
Ministerialbeamten, und die Protokolle iiber die spiriti-
stischen Sitzungen tragen die Unterschriften der hochsten
Staatsbeamten des Staates Kostarika und wurden unge-
kirzt im ,Staatsanzeiger® verdffentlicht. Mehrere Herren,
unter ihnen ein Richter am Kassationshofe, ein Gouver-
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neur und cin Konsul, schlossen sich zu einem spiritistischen
Zirkel zusammen und erlangten, nachdem sie die Tiiren
des Zimmers nicht nur fest verschlossen, sondern sogar
versiegelt hatten, die wunderbarsten Materialisationen. Die
Geister gingen spazieren, sprachen und liefien sich in ein und
derselben Sitzung mehreremal photographieren; waren sie
besonders gut gelaunt, so spielten sie Klavier, und hin
und wieder brachten sie es fertig, irgend jemand aus der
Gesellschaft, der keine Ahnung von Musik hatte, grofi-
artig spielen oder in einer dem Betreffenden vollig unbe-
kannten fremden Sprache reden zu lassen: sie erzielten
diese Wunder, indem sie den auserwihltem Manne eine Hand
auf den Kopf oder auf die Schultern legten. Mary Brown,
cin dunkelfarbiges Indianermidchen, das haufiger erschien
als die anderen Geister, warf alle Gesetze der Schwerkraft
tiber den Haufen, indem sie sich bis zur Zimmerdecke erhob,
dann ganz pl6tzlich verschwand und zuletzt durch ein herme-
tisch verschlossenes Fenster wieder ins Zimmer schwebte.
Ein vor etlichen Monaten verstorbenes Kind der Familie
Coriales erschien mit allen charakteristischen Merkrnalen der
Vitalitiit, so daff die Mutter es an die Brust driickte und nicht
wieder loslassen wollte; aber das klcine Geschipf zerflofi
ihr in den Armen. Das Medium verdnderte sich mehrere
Male vor allerAugen: sein Gewand, das zuerst rot war,
wurde weif}, seine Statur wuchs ins Riesenhafte, und seine
Stimme wandelte sich so, daf sie kaum noch wiedererkannt
werden konnte. Bei verschlossenen und versiegelten Tiiren
wurden drei Briider des Mediums auf geheimnisvolle Weise
von einem Zimmer ins andere gebracht, und das Medium
selbst wurde einmal aus dem Hause auf die Straffle ge-
tragen, wo es, wie aus der Erde geschossen, ganz plotz-
lich vor seinem Vater auftauchte, zum grofien Entsetzen
einiger Passanten, die hoch und heilig schworen, da8 alles,
was hier geschildert wurde, buchstdblich wahr sei. Die



ALy | e

erwihnte Zeitschrift behauptet, dafl europiifche Gelehrte
nach Kostarika pilgern, um sich die Phinomene nidher
anzusehen. - (Neues Wiener Journal.)
In meinen ,,Denkwiirdigen Erinnerungen* sind @hnliche
Dinge beschrieben.

P. W. in P, — Schriften {iber okkulte Dinge, die
aus der eigenen innerlichen Anschauung hervorgehen, kénnen
nicht anders als dogmatisch sein. Sie sind wie Reisebe-
schreibungen, deren Richtigkeit man am besten dadurch
prift, da man selber die Reise macht; vorausgesetzt, dafl
man die Mittel dazu hat. Was die ,Enthiillungen® von
C. W. L. betrifft, so will ich dem Urteile des Lesers nicht
vorgreifen,

D. G. cand, med. in M. — Ob es fiir Sie vorteil-
hafter sein wird, bei der orthodoxen Medizin zu bleiben,
oder ,Kurpfuscherei“ zu studieren, miissen Sie selbst ent-
scheiden. Weder die eine noch die andere ist unfehlbar;
aber gewisse Sachverstindige behaupten, daf, wenn die
Wahrheit bekannt wire, so wiirde es sich zeigen, daf fiir
einen Kranken, der in der Behandlung eines Kurpfuschers
stirbt, hundert Patienten lege artis zur Strecke ge-
bracht werden. Im ersteren Falle erhebt sich ein grofies
Geschrei, wahrend im letzteren kein Hahn darnach kriht.

R. F. in L, — Ich gehore nicht zu jenen Fanatikern,
deren hochstes Ideal der Vegetarismus ist; stimme aber da-
mit {iberein, daB der GenuS von Fleisch im allgemeinen
nachteilig ist. Es ist nachgewiesen, dafi infolge der
Einfiihrung des {iberseeischen Fleischimports in England
die Zahl der Krebserkrankungen in demselben Verhiltnisse
wie der Fleischkonsum zugenommen hat. Auch ist der
Fleichgenus8 eine ergiebige Quelle von Tuberkulose und anderen
Krankheiten.

T. S. in B, — Wenn Sie die dicken Bénde der ,Ge-
heimlehre* von Blavatsky studieren wollen, so ist es zweck-
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méafig, um erst eine allgemeine Ubersicht zu bekommen,
die kleine Broschiire iiber ,die Geheimlehre“ von Ludwig
Deinhard zu lesen,

K. H. in B, — Es ist zweifellos, daf Deutschland
in bezug auf eine Kenntnis theosophischer Lehren noch
weit hinter manchen anderen Lindern zuriick ist, und der
Grund davon ist vielleicht, daB man gewohnt ist, immer
mit geschlossenen Augen nach Beweisen zu suchen, anstatt
selber zu schauen. Jedoch macht sich auch hier zulande
der Drang nach jener tieferen Seelenerkenntnis, die wir
»Theosophie“ nennen, bemerkbar, wovon unter andern dije
zahlreichen Besuche der Wagner'schen Festspiele Zeugnis
geben, die alle einen mystischen Hintergrund haben. Auch
die Biicher der am meisten gelesensten Schriftsteller enthalten
ntheosophische“ Lehren; wenn sie auch nicht als solche
bezeichnet sind. So sagt z. B. Maurice Maerterlink in
seinem Werke ,Der begrabene Tempel“ folgendes:

»Ich glaube, dafl es unser unbewufites Leben ist, das
ungeheure, unerforschliche, gottliche, in dem wir Erkldrung
fir unser Gliick oder Mifigeschick finden miissen. In uns
befindet sich ein Wesen, das unser wirkliches Ich, unser
erstgeborenes, unvordenkliches, unbegrenztes, allgemeines und
wahrscheinlich unsterbliches Ich ist. Unser Verstand ist
wahrscheinlich nur ein Phosphoreszieren liber diesem inneren
Meere, das er nur unvollkommen kennt. Aber von Tag zu
Tag lernt er mehr, daf alle Geheimnisse der menschlichen
Erscheinungen, die er bis jetzt nicht verstanden hat, in ihm
liegen, Dieses unbewufite Wesen lebt auf einem andern
Boden und in einer anderen Welt, als unser Verstand.“

B. v. M. in T. — Es ist keine Kunst, ein ,,Medium‘
zu werden. Die Wesen der uns zunichstliegenden niedrigen
Region der Astralwelt sind nur zu sehr bereit, von dem
Gehirn eines Menschen Besitz zu nehmen, wenn in ihm eine
Schraube los ist; aber einem eingefleischten Spiritisten, der
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an alle Mitteilungen angeblich verstorbener Personen steif
und fest glaubt zu kurieren, ist ebenso schwer, als von
einem Besessenen den Teufel auszutreiben.

A. R. in S. — Die Vision, welche Konig Karl XI.
von Schweden vor der iiber hundert Jahre spiter erfolgten
Hinrichtung Ankarstroms hatte, ist historisch bekannt und
von Augenzeugen bestdtigt. Ein ausfiihrlicher Bericht davon
ist in ,,Meyer’s Volksbiichern“ Nr, 136 (Preis I0 Pfennig)
enthalten. Das besonders Interessante daran ist, daf§ Personen,
die damals noch gar nicht existierten, in dieser Vision dra-
matisch handelnd und sichtbar auftraten und da die ganze
Versammlung vor den Augen der Anwesenden sich in einem
Nebel aufloste und verschwand. Die Erklirung der pro-
phetischen Vision besteht wahrscheinlich darin, dafi gewisse
Ereignisse sich im Astralen vorbereiten, ehe sieim Materiellen
eintreten.

V. M. in F, — Dafl in den ,,Neuen Lotusbliiten*
manches enthalten ist, was nicht fiir jedermann leicht ver-
standlich ist, ist begreiflich; denn dieselben sind auch nicht
fir Anfinger geschrieben. Fir solche gibt es eine
Menge von Schriften, die von den Anfangsgriinden der
theosophischen Lehren (Reinkarnation, Karma usw.) handeln,
deren Kenntnis bei unsern Lesern vorausgesetzt wird.

,»,Cagliostro. — Uber den Tod des Grafen Cagliostro
ist nichts bestimmtes bekannt. In den Sterberegistern des
Kastells San Leone, wo er angeblich starb, ist sein
Name nicht vorhanden; jedoch verdffentlicht die ,,Vita“
einen Bericht liber sein Begribnis, welcher aus den hinter-
lassenen Aufzeichnungen eines gewissen Marco Perazzoni
stammt, der im Jahre 1882 als 96 jdhriger Greis starb:

,,Noch im hohen Alter erinnerte er sich mit lebendiger

Klarheit an das eigenartige Bild dieses Vorganges, und
mit Deutlichkeit sah er noch die vier Tréger vor sich,
die an dem gliihend heifen Augusttage die Leiche Ca-
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gilostros, aul einen Tiirfligel gebunden, die enge Treppe
des Fort San Leone in Montefeltro hinunterschleppten.
Nach dem Brauch jener Zeit war die bekleidete Leiche
unbedeckt, und jeder konnte ihr ins Gesicht sehen, als
die milden und schwitzenden Triger sie am Fufie der
Treppe auf den Rand eines kleinen Brunnens setzten und
sich selbst zur Erfrischung in eine nahegelegene Osteria
bégaben. Nicht lange verweilten sie dort, dann nahmen
sie mit gewisser Hast die Leiche wieder aufihre Schultern
und trugen sie nach der nicht weit gelegenen Begribnis-
stitte. Kein Priester begleitete den traurigen Zug, und
als man an der Grube angelangt war und die Leiche ver-
senkt hatte, legte man ihr wie ein Kopfkissen einen
Ziegelstein unter das Haupt und ein gebrauchtes Schnupf-
tuch auf das Gesicht. Nicht lange sollte Ubrigens Ca-
gliostros Grabesruhe wihren. Als wenige Jahre spiter
die polnische Legion des Generals Dombrowski auf ihrem
Zuge in die Romagna San Leone besetzte, gruben die
Soldaten die Leiche des beriilhmten Mannes wieder aus,
fillten den Schddel mit Wein und tranken daraus auf
das Wohl der Patrioten.*



Was ist ,Materie“?")

Bis jetzt hat uns selbst der iiberzeugteste
Bekenner der materialistischen Weltanschauung
noch keine geniigende Antwort auf diese Frage
gegeben; denn mit einer bloBen Beschreibung
der Eigenschaften von einem Dinge, das man
,;Materie' nennt, ist noch nichts iiber das eigent-
liche Wesen derselben gesagt und gewisse un-
leugbare Tatsachen sind auch dazu geeignet, die
Ansichten der Gelehrten in bezug auf die Eigen-
schaften der ,,Materie” zu widerlegen.

Nicht weit von meinem Wohnsitze in Sid-
tirol befindet sich ein kleines Dorf, namens
Radein. Es ist 4686 Meter iiber dem Meeres-
spiegel gelegen und der Weg hinauf sehr be-

*) Einzelne der in diesem Artikel erwidhnten Tat-
sachéen wurden bereits von mir im ,,Occult Review“
(London) beschrieben und in verschiedenen Blittern Aus-
ziige davon tbersetzt. (Vergl. ,Neue Metaphysische Rund-
schau*, ,,Magische Metathesis®“. Die Wiederholung
geschieht auf Wunsch von verschiedenen. unserer Leser.

-
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schwerlich. Der Ort besteht aus einigen Bauern-
hdausern, und in einer der Hiitten wohnte vor
einigen Jahren eine junge Tirolerin, eine Waise,
namens Angelica Darocca, mit ihren drei
Briidern. Sie bewohnte die einzige Wohnstube,
wahrend ihre Briider auf dem Dachboden
schliefen. Sie war sehr fromm und allgemein
unter dem Namen ,das Wundermadchen in
Radein" bekannt. Das Merkwiirdige an ihr be-
stand darin, dafl sie nicht nur sieben Jahre
lang weder Speise noch Trank zu sich nahm,
obgleich sie bei guter Gesundheit war, sondern
auch zu wiederholten Malen plétzlich, wie durch
einen Zauber, korperlich aus ihrem Bette ver-
schwand, und auf ebenso unerklarliche Weise
wieder zuriickversetzt wurde. Auch hatte sie
die ,,Stigmata“ (Wundmale Christi) an Handen
und FiBen und an der Seite und wurde von
allen Leuten in der Umgebung als eine Heilige
angesehen. Selbst aus weiter Ferne pilgerten
Hunderte von Weibern mit ihren Kindern zu
ihr, um diese von ihr segnen zu lassen. Sie um-
armte die Kinder, herzte und kiiBte sie;, und
gerade daraus laBt sich erkldaren, wie sie ohne
sichtbare Speise und Trank leben konnte; denn,
ohne es selbst zu ‘wissen oder zu wollen, vampiri-
sierte sie die Kinder und sog ihnen Lebenskraft
aus. Der Zulauf nahm immer mehr zu; der
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Fall war, wie es hieB, ,eine Schande fiir dic
Wissenschaft”, die ihn nicht erkliren konnte;
die Zeitungsschreiber machten, wie gewdohnlich
in solchen Faillen, ihre ecinfiltigen Glossen, und
schlieBlich verbot die Geistlichkeit den Besuch,
um dem Unfug ein Ende zu machen. Auch
Angelica wiinschte Ruhe zu haben, und da sie
fithlte, dal sie ihren Briidern zur Last falle,
dachte sie daran, in ein Kloster zu gehen. Auf
ihr Ansuchen verschaffte ihr der Bischof von
Trient eine Stelle im Nonnenkloster in Meran.

Am 17. November abends kamen zwel
Nonnen, sprachen mit ihr und versprachen am
nachsten Morgen sie abzuholen; aber als sie
wiederkamen, war Angelica verschwunden und
niemand wuBte wohin. Das Haus wurde durch-
sucht und die Nonnen waren verbliifft, aber die
Briider Angelicas beruhigten sie, indem sie
sagten, es sei nicht das erstemal, dal} ihre
Schwester auf so geheimnisvolle Weise ver-
schwunden sei, sie werde schon wiederkommen.

Sieben Tage lang war das Madchen ver-
schwunden; aber als am 25. November die
Briider mit einigen Nachbarn die iibliche Ge-
betsstunde in Angelicas Stube hielten, war sie
plotzlich wieder im Bette. Sie konnte nicht an-
geben, wo sie wahrend der neun Tage gewesen
war. Ein paar Tage darauf erhielt eine Dame

5*



in Bozen einen Brief von einer in Rom Jlebenden
Freundin, worin diese ihr mitteilte, daB am
18. November einc junge und hiibsche Tirolerin
namens Angelica Darocca, angeblich aus Radein,
zu ihr gekommen sci, einige Tage bel ihr
gewohnt, aber weder irgend etwas gegessen
noch getrunken hatte. Sie sei mit ihr in der
Peterskirche und in anderen Kirchen gewesen
und hatte ithr manche Merkwiirdigkeiten ge-
zeigt. Dann sci das Madchen am 25. morgens
plotzlich verschwunden. Die Dame in Bozen
werde gebeten, sich zu erkundigen, ob in Radein
ein Madchen namens Angelica Darocca exi-
stiere und was aus derselben geworden sei.*)
Die , Wissenschaft mag solche Erschei-
nungen als , Hysterie* bezeichnen, aber damit
ist noch nicht erklart, wie materielle Dinge, und
sogar lebende Personen durch verschlossene
Tiren gebracht und in wenigen Minuten
600 Kilometer (die IEntfernung von Radein
bis Rom) versetzt werden konnen. DaB}
,Apporte' in spiritistischen Sitzungen hiufig
stattfinden ist heutzutage allgemein bekannt. Ich
selbst habe auf diese Weise und bei ver-
schlossenen Tliren in Colorado frischen von See-

*) Sie hat spiter ihre Mediumschaft verloren und
cinen Wirt an der italienischen Grenze geheiratet,
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wasser nassen Seetang und Muscheln erhalten
obgleich wir dreitausend englische Meilen vomr
Golf von Kalifornien entfernt waren.

Die Versetzung lebender Personen durch
verschlossene Tiiren ist etwas seltener. Solche
Falle sind in der Bibel (Apostelgeschichte V, 19)
in der Legende der Heiligen, im ,,Leben des
Apollonius von Tyana" und vielen anderr
Schriften erwahnt. Der heilige Franciscus Xave
rius wurde wahrend eines Sturmes von seinen
Schiffe in einen Nachen, in dem sich Schiff
briichige befanden, versetzt und konnte dieser
Hilfe bringen. Als Apollonius in Fesseln vos
dem Kaiser Domitian stand und dieser ihn toter
lassen wollte, fielen die Ketten ab, er verschwanc
und befand sich gleich darauf bei seinen weit
entfernten Freunden in Puteoli. Vor ein paai
Jahren war die ganze Journalistik in Aufruhr
wegen der unerklarlichen Ereignisse in einer
Fischerfamilie in Bari (Italien) namens Paoli,
deren Kinder wiederholt innerhalb weniger
Minuten 30 bis 40 Kilometer weit, einmal sogar
in ein Fischerboot auf offener See versetzt
wurden. Die ganze Gelehrtenwelt geriet in Er-
regung, man konnte die Tatsachen nicht ab-
leugnen, aber die Erklarungen der ,,Wissen-
schaft" blieben aus. Die heilige Katharina von
Kaufbeuren wurde von biésen Geistern mitten im
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Winter aus ihrer Klosterzelle auf das Dach des
Klosters und ein anderes Mal in einen zuge-
frorenen Bach versetzt; Mrs. Guppy, ein amerika-
nisches Medium, verschwand plotzlich aus dem
Sitzungszimmer in Chicago und wurde in einem
Kartoffelacker auBerhalt der Stadt gefunden;
aber weder die Theologen noch die Doktoren
konnten die Sache erkléren.

Von den verschiedenen mir bekannten der-
artigen Tatsachen will ich nur noch ein Er-
eignis aus meinem engeren Bekanntenkreise er-
wahnen: Wihrend meines sechsjahrigen Aufent-
halts in Florenz schloB ich mich einer mir be-
freundeten Familie von Okkultisten an, in der dic
erstaunlichsten Phianomene und unter anderen
Versetzungen von lebenden Personen durch
Winde und verschlossene Tiiren vorkamen.
So wurde z. B. mein Freund, Dr. Z..,; wieder-
holt aus seinem Zimmer im unteren Stockwerk
durch die Decke hindurch in das obere Stock-
werk versetzt, und einmal sogar in weniger als
15 Minuten 100 Kilometer weit von Livorno
nach Florenz gefiihrt. Folgendes ist der von
ihm selbst auf meinen Wunsch geschriebene
Bericht dariiber:

,Ich mufite auf einige Tage nach Livorno fahren.
Ehe ich Florenz verlie8, besuchte ich noch unsere Freunde
mit welchen ich oft in geistigem Verkehre stehe. Ich



hatte mich schon zwei Tage in Livorno aufgehalten,
als mir etwas sehr Seltsames begegnete. Es war nach
9 Uhr abends, ich hatte eben mein Abendbrot verzehrt,
als ich deutlich eine okkulte Botschaft von unseren
Freunden M . .. in Florenz an mich gelangen fiihlte,
welche mich aufforderten, so bald wie méglich zu
kommen, da meine Anwesenheit dringend notig sei.

Instinktiv griff ich nach meinem Mantel und bestieg
ohne auch nur meinen Rock zu wechseln, mein Zweirad,
um zur Bahnstation zu fahren, da ich beabsichtigte, den
nichsten nach Florenz abgehenden Zug zu benutzen.
Aber als ich die Strafe entlang fuhr, wurde ich plétzlich
durch einen unwidersteklichen Impuls dazu gezwungen,
den nach rechts abzweigenden Weg, welcher nach Pisa
fithrt, einzuschlagen, und zu gleicher Zeit nahm mein
Rad eine derartige Geschwindigkeit an, daf ich schwind-
lich wurde und meine Beine nicht mehr der schnellen
Bewegung der Pedale zu folgen vermochten, und lich
mufBte dieselben sich selbst iiberlassen. Allein die Ge-
schwindigkeit vergréflerte sich bis zu einem solchen
Grade, dafl es mir schien, als ob ich, ohne den Boden
zu berlihren, dahin flége. Nur fiir einen Augenblick sah
ich Pisa und seine Lichter, dann begann mir der Atem
auszugehen infolge des durch die enorme Schnelligkeit
verursachten Luftdruckes, und ich verlor das BewuStsein.

Als ich wieder zu mir kam, befand ich mich in
dem Wohnzimmer unserer Freunde M . . . in Florenz,
welche ihre Uberraschung dariiber ausdriickten, daB ich
so. schnell gekommen sei, da doch zu dieser Stunde keine
Ztge von Livorno eintrifen. Ich blickte auf meine Uhr,
Es war 9 Uhr 20 Minuten abends. Infolgedessen konnte
ich nicht mehr als eine Viertelstunde dazu gebraucht
haben, die 100 Kilometer von Livorno nach Florenz zu-
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riickzulegen, unter Beriicksichtigung der Zeit, welche
ndtig war, meinen Mantel anzuziehen und mein Zweirad
zu besteigen,

Ich fragte meine Freunde, wie es mir mdglich ge-
wesen wire, das Haus zu betreten, da dessen Tiiren zu
dieser Stunde immer geschlossen waren, und sie erzéhlten
mir, daf ,Tom“ (ein gewisser ,Geist“, welcher sich
hdufig in ihrem Hause manifestierte und Anweisungen
zu geben pflegte) sie aufgefordert hitte, in ein gewisses
Zimmer, welches die ,magische Kammer“ genannt wurde,
zu begeben, gewisse Zeichen zu machen und bestimmte
Worte auszusprechen. Dies taten sie, und unmittelbar
darauf erfolgte ein Getdse und Gerdusch, gleich als ob
eine Bombe an dem nach der Strafie zu gelegenen Fenster
geplazt wire, und sie vernahmen einen dumpfen Auf-
schlag, wie wenn sich ein menschlicher Korper auf den
Stuhl hitte niederfallen lassen. Sie zlindeten ein Licht
an und gewahrten, daf dieser menschliche Kaérper der
meinige war und da8 ich zu schlafen schien. Wihrend
diese Unterhaltung stattfand, wurde die Tiirglocke heftig
geldutet. Es war der Nachtwichter, welcher behauptete,
daf er jemand, vermutlich einen Rauber, durch das

" Fenster in das Haus habe eindringen sehen. Augen-
scheinlich hatte er mich gesehen, den er fiir einen Ein-
brecher gehalten hatte. Unsere Freunde erwiderten ihm,
dag alles in Ordnung sei, wovon der Nachtwichter, als
er sich entfernte, offenbar nicht ganz befriedigt und nicht
vollig iberzeugt war.

Als unsere Freunde die Tir éfineten, um mit dem
Nachtwichter zu sprechen, entdeckten sie mein Zweirad
im Vorzimmer. Somit hatte es den Anschein, daf mein
Rad durch die verriegelte Tiir hindurch und ich durch
das geschlossene Fenster hindurch hineinbefordert worden
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war. Dies ereignete sich im Mirz des Jahres 1902, Ich
war bei vollem BewuBtsein, als ich Livorno verlassen
hatte, bis ich durch Pisa kam, und erlangte es im Hause
unserer Freunde in Florenz wieder. Am folgenden Tage
kehrte ich mit der Bahn nach Livorno zuriick und hatte
mein Rad zu derselben Zeit ebenfalls dahin beftrdern
lassen.*“

Hierzu mag noch bemerkt werden, daB, als
Dr. Z. aufgefunden wurde, er sehr kraftlos zu
sein schien und nur im Fliisterton sprechen
konnte. Er erklarte, noch nicht vollstindig
materialisiert zu sein und bat, man solle ihn
magnetisieren. Dies geschah und in wenigen
Minuten hatte er sich voéllig erholt.

Wie oft habe ich in spiritistischen Sitzungen
materialisierte Gestalten, scheinbar lebende Men-
schen durch die Wand verschwinden oder in
den FuBboden versinken sehen. Sie waren keine
Halluzinationen, jeder konnte mit ihnen sprechen,
sie anfassen usw. Sie schienen ebenso kérperlich
und materiell zu sein, wie wir alle, und dennoch
bot ihnen eine Mauer ebensowenig Widerstand
als wire sie Luft. Ich erinnere mich an einen
sehr groBen Indier, der durch eine niedrige
offene Tiire ging, nachdem ich mit ihm ge-
sprochen und ihm zum Abschied die Hand ge-
schiittelt hatte. Er war groBer als die Tiire;
sein Korper ging durch diese hinaus und sein
Kopf ebensoleicht durch die dariiber befindliche



Wand. Es scheint liacherlich, solche Erschei-
nungen ,,Phantome* zu nennen; sie haben die-
selben Kérper, mit allen Organen, wie wir, und
es unterliegt keinem Zweifel, daB sogar ein ge-
schlechtlicher Verkehr mit solchen ,,Geistern*
moglich ist. Die Succubi und Incubi des
Mittelalters sind noch nicht ausgestorben, und
was Iriedrich Schiller in seiner ,,Braut von
Korinth* schildert, ist, wie die Eingeweihten
wissen, heutzutage gar keine Seltenheit. An
,»Geisterbrauten und ,,Geisterliebhabern* ist
unter einer gewissen Klasse von Spiritisten kein
Mangel, und dabei werden diese teuflischen
Wesen oftmals von ihren Opfern fiir Engel
vom Himmel gehalten.

Wer dergleichen Tatsachen nicht nur vom
Horensagen, sondern durch eigene Beobachtung
kennen gelernt hat, dem wirft sich von selbst die
Frage auf: ,;Was ist das Wesen dessen, das wir
,Materie“ nennen? — Was ist der Stoff, aus
dem der menschliche Korper besteht? — Wie
ist es moglich, daB ein Organismus durch einen
andern hindurchgehen kann, ohne den Zu-
sammenhang seiner Bestandteile zu verlieren? —

Die Antwort auf diese Frage wird wohl
nur dadurch zu finden sein, daB wir Stoff und
Bewegung als nur zwei verschiedene Zustinde
eines und desselben Dinges erkennen, das wir als



»Substanz‘ bezcichnen wollen, von der wir uns
aber keine Vorstellung machen konnen. Wir
kénnen uns keinec Bewegung denken ohne ein
Ding, das sich bewegt, und kein Ding ohne
Bewegung, denn jedes Ding das existiert ist
entstanden und das Entstehen ist durch Be-
wegung bedingt. Es ist aber auch keine Be-
wegung denkbar ohne eine sie verursachende
Kraft, und keine Kraft, die nicht einem Willen
entspringt, der von irgendeiner Art von BewufBt-
sein oder Intelligenz angcregt wird. Demnach
ist also die sogenannte ,Materie“ an sich selbst
ein ,Nichts“, eine blole Erscheinungsform
einer unsichtbaren Kraft, und ein Organismus
ist eine einheitliche Zusammensetzung von ver-
verschiedenartigen Bewegungen, die wir als
Schwingungen einer unsichtbaren Ursubstanz be-
trachten konnen. Die indische Philosophie hat
fiir die Bezeichnung dieser Ursubstanz ver-
schiedene Namen; im Deutschen haben wir
leider fir dieselbe keine andere als die leicht
irrefihrende Bezeichnung ,,Gott“. Deshalb
lehren auch die christlichen Mystiker, daB alles
im Grunde genommen Gott ist, und alles was
wir sehen nur Offenbarung als Erscheinung.
Auch unsere eigenen Korper sind nur voriiber-
gehende Erscheinungen, bestehend aus Schwin-
gungen verschiedener Art, die einen atheri-
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schen Korper erzeugt haben, dessen &duBer-
liches Produkt der dichtere sichtbare Korper
ist; und wenn in einer spiritistischen Sitzung,
oder sonstwo, sogenannte Materialisationen sich
zeigen, so ist anzunehmen, daB die atherischen
Koérper anwesender unsichtbarer Gestalten durch
Herabstimmung der Schwingungen, aus denen
sie bestehen, verdichtet und sichtbar geworden
sind, und daB dies durch Aufnahme von un-
sichtbaren Elementen aus der Umgebung ge-
schehen kann.

Auf diese Weise 1aBt sich auch das Sicht-
barwerden von Gedankenbildern, sowie das
Photographieren von solchen erkldaren. Aller-
dings ist zu dergleichen ,,Materialisationen* die
Gegenwart einer mediumistisch beschaffenen
Person notig; d. h. eines Menschen dem die zu
solchen Verdichtungen nétigen Elemente ent-
zogen werden konnen. Man konnte einen
solchen Vorgang mit der Transfusion des Blutes
vergleichen, wobei ein Teil der Lebenskraft
eines Gesunden auf den Kranken iibergeht.

Wo uns die moderne Wissenschaft, die noch
auf dem Boden des , Materialismus* steht, im
Stiche 14Bt, da zeigt uns mitunter die Religion
den Weg. So lehrt uns z. B. die Bibel (Jo-
hannes 1), daB die Welt und alles in der
Natur durch die Offenbarung des Gottes-
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gedankens, das Wort, entstanden ist; dall ohne
dasselbe nichts was da ist, erschaffen ist, und
daB dieses Wort im Anfange bei Gott und Gott
selbst das Wort war; so wie auch der Gedanke
cines Menschen eine Bewegung des Geistes des
denkenden Menschen und der duBerliche Aus-
druck desselben das Wort, die Sprache oder
Darstellung ist; ohne den Gedanken es aber
keine Darstellung desselben gibe.

Somit erscheint uns die ganze Welt als eine
zahllose Summe von Erscheinungen, die an sich
selbst (ohne Gott, das Wesen von allem) ein
Nichts und nur Erscheinungen (Maya) sind,
und diese Erscheinungen haben ihre Ursachen
in verschiedenartigen Schwingungen der ur-
spriinglich geistigen Ursubstanz, der ,,prima
materia®“ der alten Rosenkreuzer und Alche-
misten, dem AkA4sa der Indier. Wir selbst
sind ,materialisierte Geister und haben (wie
alles) unsern Ursprung in Gott; aber damit ist
nicht gesagt, daB wir Gotter seien, oder zum Be-
wuBtsein eines gottihnlichen Daseins gekommen
sind. Jede Erscheinung stellt gleichsam ein
Wort und das ganze Weltall die Sprache dar,
in welcher die Gottheit zur Menschheit spricht.*)

¥) Nehmen wir scherzweise an, da das Alphabet dieser
gottl. Sprache, so wie das unsere aus 25 Buchstaben besteht,
so konnen aus diesen 22,404,724,100,221,377,630,400,000
verschiedene Versetzungen, resp, Erscheinungen entstehen.
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Jeder Buchstabe bedeutct einen Ton, jedes Wort
cine Summe von Tonen und die ganze Erschei-
nungswelt cine musikalische Komposition von
Akkorden, in der es aber auch nicht an durch
die Menschen erzeugten Disharmonien fehlt.
Wer die ,,Musik der Spharen* horen will, der
braucht nur sein eigenes Innerste in Einklang
mit der groBen Natur zu bringen.

In diesem Lichte betrachtet, erscheint uns
das Universum aus verschiedenen Oktaven von
Tonen zusammengesetzt; die hochste Oktave ist
die geistige, die niedrigste, in welcher die nied-
rigsten Schwingungen herrschen, die materiellc
Welt, wiahrend die atherische, die astrale und
intellektuelle Welt die mittleren Oktaven um-
fassen.

Somit wire die ganze ,Zauberei' auf eine
einfache und natiirliche Weise zu erklaren, in-
dem niedere Schwingungen in hohere, oder
héhere in niedrigere umgestimmt werden. Im
ersteren Falle findet eine ,,Vergeistigung*, im
letzteren eine Verdichtung oder , Materialisie-
rung* statt. Ob aber solche Verwandlungen
moglich sind, das mag ein jeder am besten an
sich selbst untersuchen. Je mehr er sich dem
Materiellen ergibt und nur im Essen und Trinken
sein Ideal findet, um so wehr wird er verrohen.
Lebt er nur zur Befriedigung seiner sinnlichen



Begierden und Leidenschaften, so nehmen in
ihm die astralen Schwingungen tiberhand. Gibt
er sich ginzlich intellektuellen Forschungen und
Griibeleien hin, so kann dies zum Nachteil seiner
korperlichen Gesundheit und Wachstums der
Seele geschehen. Lebt er vollig im Reiche der
Phantasie, so leidet die Ernahrung der anderen
Prinzipien darunter. Deshalb sollte der Mensch
auf eine harmonische Entwicklung aller der Ele-
mente seiner Natur bedacht sein.

Nun ist es uns allerdings auf unserm jetzigen
Standpunkt der Evolution noch nicht mdoglich,
unsere materiellen Kérper nach Belieben in un-
sichtbare atherische zu verwandeln und durch
Mauern zu spazieren, obgleich es angeblich so
begabte seltene Menschen (Yogis) gibt; was
aber unserem schwachen Wollen nicht méglich
ist, das kann vielleicht durch anders beschaffene
Wesen auf einer anderen Ebene, die deshalb
noch keineswegs eine moralisch hoherstehende
Welt zu sein braucht, bewerkstelligt werden.

Davon will aber eine gewisse Klasse von
tonangebenden Gelehrten durchaus nichts wissen;
denn diese suchen stets Ursachen dort, wo sie
nicht zu finden sind und sehen sie nicht, wo
sie sind. KEs ist urkomisch, zu sehen, wie solche
Leute bei spiritistischen Sitzungen die Ursachen
metaphysischer Phenomene durch mechanische
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Mittel auszufinden suchen; es ist, als ob sie
in einem toten Korper Leben finden, oder durch
die chemische Untersuchung eines Telephon-
drahtes den Sender der durch denselben ver-
mittelten Botschaft erforschen wollten. Wenn ein
Mensch durch eine Mauer dringen und dies
nicht aus eigener Machtvollkommenheit bewerk-
stelligen kann, und wenn es sogar gegen seinen
Wunsch und Willen gschieht, so ist es doch klar,
daB dies durch eine hohere intelligente Kraft,
durch ein anderes Wesen geschehen ist. Dr. Z.
in Florenz hat seine,,Mediumschaft* lingst iiber-
wunden, weil er selbst Herr iiber seinen Korper
sein und sich nicht zum Spielballe unsichtbarer
Wesen hergeben wollte.

Hellsehende Personen berichten einstimmig,
daB es im Weltall verschiedene Daseinsstufen
gibt; die physische, dtherische, intellektuelle und
die ideale geistige Welt, die zwar nicht ortlich
voneinander getrennt, aber dennoch voneinander
verschieden sind, so wie ja auch in Menschen
und Tieren Leib und Seele ein Ganzes bilden
und dennoch der Leib nicht die Seele und die
Seele nicht der Leib ist. Auch sagen sie, daB
jede dieser Welten ihre Bewohner habe, die
je nach der Beschaffenheit der Welt die sie
bewohnen, verschieden sind. In unserer physi-
schen Welt finden wir Bewohner, die physische

-
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Korper haben; Tiere auf der Erde, Fische im
Wasser, Vogel in der Luft Die Bewohner des
Athers haben idtherische Koérper und in der Ge-
dankenwelt sind Gedanken objektiv wahrnehm-
bar. Die indische Philosophie weil von 70 Mil-
lionen verschiedener Bewohner des Weltalls zu
erzihlen. Es ist somit leicht denkbar, daB es
auf einer héheren Ebene Wesen gibt, die unter
gewissen Umstanden mehr Macht iiber das
,;Materielle und dessen Schwingungen haben,
als wir. Wissen wir doch, dal auch in unserer
physischen Welt das Feinere das Grobere durch-
dringen und ihm seine Eigenschaften mitteilen
kann. Der Ather (das Licht) durchdringt die
Luft, die Luft das Wasser, das Wasser die Erde.
Wird ein Mensch von einem Wesen, das einer
anderen Ebene angehort, besessen, so nimmt er
gewissermalBen an dessen Eigenschaften teil und
wird von ihm beherrscht. Ein Mensch kann
von einer fixen Idee, oder von einem leidenschaft-
lichen Gefiihle besessen sein; es koénnen aber
auch gute oder bése ,,Geister und Dimonen
verschiedener Art von ihm Besitz ergreifen;
vorausgesetzt, daB er solchen Einfliissen zuging-
lich ist. Dall es dergleichen Damonen gibt,
davon liefert uns die Weltgeschichte zahlreiche
Beweise.

Was aber gibt irgendeinem Wesen Herr-

Neue Lotusbliiten. 6
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schaft iiber den Korper? — Die eigene Be-
obachtung lehrt einen jeden, dafl es der von
Intelligenz geleitete Wille ist. Wire unser ganzer
Korper von einem durchgeistigten Willen durch-
drungen, so wiren wir im Besitze magischer
Krifte und hitten vollige Herrschaft {iber unsere
materielle Natur. Aber hierzu ist unser Wille
noch zu schwach und unser Korper zu grobstoff-
lich materiell. Was aber deshalb fiir uns einc
Unmoglichkeit zu sein scheint, das kann fiir
Wesen von mehr dtherischer Art ein Leichtes
sein. Wenn es physisch beschaffene Wesen gibt,
weshalb sollte es nicht auch metaphysisch (iiber-
physisch) beschaffene geben, deren Krifte, weil
wir sie nicht haben, flir uns noch ,okkult",
d. h. verborgen sind? Wenn wir einmal mehr
atherisch geworden sind und der Geist der
Selbsterkenntnis die Herrschaft in uns erlangt
haben wird, dann werden wir auch den Unter-
schied zwischen Gott und Natur erkennen, und
wissen, was die ,,Materie" ihrem Wesen nach ist.



Vertrauliche Mitteilungen
aus den Kreisen der tibetanischen
Meister. (Mit Anmerkungen.)
Fortsetzung.

20. Tatigkeit und Ruhe im Universum.

Periodischer Wechsel von Aktivitit und
Passivitdat ist ein allgemeines Naturgesetz. Der
Mensch als Mikrokosmos hat seinen Wechsel
von Wachen und Schlafen, und dasselbe ist mit
dem Leben des Erdballs, dem Sonnensystem
und schlieBlich mit dem ganzen Universum der
Fall, welches auch seine ,,Tage und ,,Nachte"
von unfaBbar langer Dauer hat. Einzelheiten
hieriiber sind auch den héchsten Intelligenzen
in unserer Welt nicht anders als durch Ana-
logie bekannt; denn wenn das ganze Weltall
im Schlafe (Pralaya) liegt, wer sollte da etwas
wissen ?

Beim Eintritte der Nacht unseres Sonncn-
systems (Pralaya der Indier und Maha-Bardo
der Tibeter) findet eine Auflésung aller Er-
scheinungsformen statt, und alles kehrt in den
urspriinglichen nicht offenbaren Zustand des
mit Atomen in Bewegung erfiillten Raumes, zu-

6*
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rick. Aber die Substanz, welche diese Aiome
darstellen, seien sie nun organisiert oder nicht
organisiert, subjektiv oder objektiv, ist ewig und
unzerstorbar und die Bewegung ist das unver-
géangliche Leben, sei es bewulit oder unbewuBt.
Dieses Leben erhilt auch wiahrend der ,,Nacht
der Schopfung, wenn sonst alles ruht, wenn
alle andern Krifte nicht mehr tiatig sind, wenn
Chijang (Allwissenheit) und Chijang-mi-shi
(Unverstand) schlafen, die Molekiile, denen cs
innewohnt, in bestindiger Bewegung; aber das
Sonnensystem bleibt wahrend der Pralaya
selbst fiir die Wahrnehmung der héchsten In-
telligenzen anderer Welten verschwunden und
bereitet sich zu einer erneuten Offenbarung vor,
ahnlich wie im Winter die Natur gleichsam im
Schlafe liegt und frische Kraft sammelt, um im
Friihjahre mit erneuter Schonheit zu erwachen.¥)

¥) Da es nur ein einziges, unverdnderliches und all-
gemeines Naturgesetz (nur einen Gott, der selbst das Gesetz
ist) gibt, das auf den verschiedenen Daseinsebenen ana-
loge Wirkungen schafft, so lassen sich auf dem Wege der
Analogie gewisse logische Schliisse ziehen. Auf jede
»Schopfungsnacht (Pralaya) folgt ein ebensolanger
»Schopfungstag'* (Manvantara) von 308, 488,000 unse-
rer Jahre. (Vergl. ,,Lotosbliiten** Jahrgang 1893. Vol. II.)
Die ,,sieben Schopfungstage‘ der Bibel beziehen sich augen-
scheinlich auf die ,siehen Runden* der Evolution unseres
Sonnensystems.
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21. ,,Unsterblichkeit.”

Dis Wesen von allem ist ewig. Nichts
wird erschaffen und nichts vernichtet. Formen
und Organismen sind (an sich selbst) nur Er-
scheinungen, sie kommen und gehen. Sie ent-
wickeln sich nach dem ihnen innewohnenden
Naturgesetz; jedes Ding hat gleichsam einen
Teil der allgegenwirtigen Gottheit (welche
Leben und BewuBtsein in allem ist) in sich,
und nirgends ist ein Zeichen von einem auBer-
halb der Welt existierenden Erschaffer der Welt
zu finden. Es herrscht da keine Willkiir, son-
dern nur das allem Bestehenden innenwohnende
Gesetz.

Wenn die Periode der Ruhe im Nichtoffen-
baren zu Ende ist und das Sonnensystem wieder
zum neuen Dasein erwacht und offenbar wird,
so ist alles wieder so wie es war als es zur
Ruhe ging; das Zentrum der Evolution (der
Logos) tritt wieder in Tatigkeit und der Strom
des Lebens fangt wieder an zu flieBen. Die Er-
bauer der Welt (Dhyan Chohans), welche beim
Anbruche der Nacht ihre Arbeit unterbrachen
und zur Ruhe gingen, finden beim Erwachen
alles so wie sie es verlieBen. Im Nichtoffen-
baren ist das Offenbare enthalten und kommt
wieder zum Vorschein. Nenne es Bewegung,
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kosmische Materie, Dauer oder Raum, denn es
ist dies alles und dennoch nur eines; es ist so-
wohl das offenbare, als auch das nichtoffenbare
Universum und nichts Fremdes in ihm. Aber
sobald es aus dem passiven Zustande (Nicht-
dasein) in den aktiven (Dasein) tritt, dreht sich
das Rad des Lebens von neuem; Polarisation
und Differenzierung erfolgt; die Evolution der
Formen fiangt auf der Stufe, die sie in ihrem
fritheren Dasein erreichten, von neuem an, um
sie zu eimer noch hoheren Entwicklung zu
bringen, und das was heute erreicht wurde wird
der Grund zum Aufbau fiir morgen. Aber wir
diirfen nicht vergessen, dall das Nichtoffenbare
(Nicht-Sein) das Ewige und Wirkliche, das
Offenbare (das Sein) das Voriibergehende ist;
denn wenn das Offenbare auch noch so lange
Zeit (je nach dem Impuls, den es erhalten hat)
existiert, so kehrt es doch wieder ins Nicht-
offenbare, das Sein ins Nichtsein zuriick.¥)

Anmerkung., Die christliche Mystik lehrt: ,Es
ist niemand unsterblich als Gott.* — Gott ist das wahre
Wesen von Allem und folglich ist auch jedes Ding in
seinem Wesen unsterblich. Ein Stein, ein Baum u. dgl.
ist nicht mehr und nicht weniger unsterblich als ein Mensch;
aber der Mensch hat die Fihigkeit sich seines wahren
Wesens und folglich seiner Unsterblichkeit bewufit zu werden,
und erst dann fiingt fiir ihn die Unsterblichkeit an. Formen



DeRSE e

22. Nirvana und die sieben Prinzipien.

Der héchste Zustand des Nirvana ist der
héchste Zustand des Nichtseins. Es kommt eine
Zeit, wenn das ganze unendliche Weltall ruht
und alles wieder in dem ganzen unerschaffenen
- Ewigen verschwindet, das die Summe aller dann
gebundenen Krifte ist. Die Differenzierung des
urspriinglichen Elementes ist, wie gesagt, der
Grund des offenbaren Universums und wir
miissen nun die sieben Prinzipien betrachten,
welche das Universum bilden und leiten; d. h. die
sieben verschiedenen Zustinde, in denen dieses
eine Element darin existiert.

Es existiert kein urspriinglicher und be-
grenzter Weltenplan, sondern Kyan, d.h. eine
Ursache, die aus einer ersten Ursache ent-
standen ist. Diese erste Ursache ist ewig nicht
offenbar in dem einen unteilbaren ,, Atom‘ oder
Mittelpunkt enthalten der {iiberall und doch
nirgends ist, und dessen Name das hochste
Geheimnis ist, das nicht mitgeteilt werden kann.
Ich kann dir deshalb nur die sechs Namen der
sechs Prinzipien unseres Sonnensystems geben.

verschwinden; aber die Idee bleibt und offenbart sich
wieder in neuen Formen, in denen sie sich weiter ent-
wickelt und noch hdhere Formen erzeugt. Darin besteht
wie jedermann weifl, der Fortschritt der Welt.
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Bezeichne das siebente als namenlos. — Ein
Danze (Brahmane) wiirde nicht einmal den
Namen der Krone von Akasa verraten, sondern
hochstens von den sechs Urkriften in der Natur
sprechen, welche das Astrallicht vorstellt. —

22. Avaloketiswara.

»,Avaloketiswara* bedeutet ,der Herr,
der herabsieht", das goéttliche, geistig wahr-
nehmbare Selbst; ,,Iswar* ist der im Menschen
offenbare Gottesgeist (Jesus); ,,Avaloki®, der
»Zuschauer”, das Selbstexistierende, die Gott-
heit; wahrend ,,Padmapani das hohere
Selbst, den hoheren Manas, das Ego bedeutet.
Die Formel ,,Om mani padme hum* ist eine
Anrufung des hoheren Selbsts.

Iswara ist somit die Gottheit, das gott-
liche Selbst, welches von dem personlichen Ich
wahrgenommen wird, wenn die Aufmerksamkeit
der Betrachtung in Buddhi, dem sechsten
Prinzip, konzentriert ist; was jedoch nur in dem
héchsten Zustande von Samadhi (innerlicher
Versenkyng) geschieht.

]ﬁﬁv_‘einem anderen Aspekte bedeutet Ava-
loketiswara das siebente, universelle Prinzip
(Atma) als das Objekt der Wahrnehmung des
allgemeinen sechsten Prinzips (Buddhi oder In-

!
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telligenz), welches die Summe aller Intelligenzen
im Weltall ist. Avaloketiswara ist somit
einerseits (im Makrokosmos) der allgemeine
Gottesgeist im Tempel der Natur und anderer-
seits (im Mikrokosmos) das siebente Prinzip,
der Atman in dem Heiligtum im Herzen des
Menschen. (,,Wisset ihr nicht, daB ihr Tempel
Gottes seit, und daB der Geist Gottes in euch
wohnt? Der seid ihr.) St. Paul. I, Korinth.
III, 186.)

Es ist der im Sohne geoffenbarte Vater und
der geoffenbarte Sohn, der Eins mit dem Vater
ist und von ihm ausgeht; namlich Parabrah-
man und Jivatma, das universelle und das in-
dividualisierte siebente Prinzip, das passive
Prinzip (die Gottheit) und dasselbe als aktives
Prinzip, das Wort (Logos oder Swara), der
wirkliche Christus oder die mystische Stimme;
wahrend der ,historische Jeshu* (Jehoshua) in
seiner Personlichkeit ein sterblicher Mensch war,
der, wie mancher andere, mehr infolge seiner
ihm innewohnenden Reinheit, als durch seine,
ihm durch die initilerten Rabbiner zuteil ge-
wordenen Gelehrtheit, die Adeptschaft erlangt
hatte.

Bei den Chinesen ist Kwan-shai-gin
das allgemein geoffenbarte Wort, die aktive,
zeugende, mannliche Kraft, und Kwan-gin das



weibliche, gebarende Prinzip, Buddhi, die spiri-
tuelle Seele, das sechste Prinzip und ,,Gefaf des
Herrn“, in der christlichen Symbologie als
yMaria" (Maya) die , Mutter Gottes verehrt.
Kwan-gin (Maria) ist der passive, empfangende
Teil, die individuelle Seele, vermittelst welcher
die Menschen zur Erkenntnis gelangen und von
ihren Siinden erlost werden koénnen. Kwan-
shai-gin ist der allgemein wirkende ,heilige
Geist", der nur vermittelst der Seele den ,,Sohn
Gottes* im Menschen erzeugen kann. ~Hierin
liegt der Schliissel zur Erklarung der Geheim-
nisse der Dreieinigkeit, Transsubstantiation, un-
befleckten Empfiangnis usw. verborgen.¥)

*) Die hdchsten Geheimnisse der Religion werden
trotz aller ,Erklirungen fir jeden, der sie nicht in seinem
Innern geistig erfafit, ein ewiges Geheimnis bleiben; denn
»der natiirliche Mensch vernimmt nichts vom Geiste Gottes,
es ist ihm eine Torheit*. (I. Korinth. II. 14.) Der, durch
die Illusion der Eigenheit beschriinkte irdische Menschen-
verstand kann das Unendliche nicht fassen, und nur Gott
im Menschen kann es erkennen. Indem der wifibegierige
Forscher oder spekulierende Philosoph das Wahre objektiv
zu betrachten sucht, tritt er aus dessen Kreis und baut
zwischen sich und demselben wie eine Mauer die Selbst-
tduschung seiner Personlichkeit auf. Erst wo der Selbst-
wahn und das eigene Wissenwollen endet, kann das Licht
der Wahrheit offenbar werden; denn dann ist der Mensch
in seinem Bewufitsein mit dem Unendlichen Eins.
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23. Die Bedeutung des ,;Salomonischen
Siegels*“.

Die Sonne ist das Symbol der Weisheit und
ihre Natur ist, wie alles in der Welt dreifach.
Man unterscheidet die geistige Sonne, den
Astralkorper derselben und die duBerliche leuch-
tende Hiille, die sichtbare Sonne unseres Pla-
netensystems. Das Wort ,,Salomon‘ ist dem-
gemall aus drei Bezeichnungen der Sonne zu-
sammengesetzt; namlich Sol (lateinisch), Om
(sanskrit) und On (chalddisch) und das soge-
nannte ,,Siegel Salomons‘ besteht in zwei in-
einander verschlungenen, von einem Kreise um-
gebenen Dreiecken.

Das Dreieck /\ ist das Symbol des Selbst-
bewuBtseins oder der Selbsterkenntnis, weil in
ihm die drei Seiten zu einem Ganzen vereinigt
sind; d. h. zu einem vollkommenen Erkennen
gehort das Einswerden der drei Faktoren, nam-
lich des Erkenners mit dem Erkannten und der
Erkenntnis selbst. Objekt und Subjekt gehen
auf in der Erkenntnis der Wahrheit; das Er-
kannte ist kein Gegenstand mehr,. der Erkenner
erkennt sich selbst durch seine Erkenntnis als
das Erkannte; die Dreiheit ist zur Einheit ge-
worden; es gibt da keine Meinungen, kein Fiir-
wahrhalten mehr und bedarf keiner Beweise.
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Ich bin weil ich bin und mir meines Seins be-
wuBt bin,

Die beiden ineinander verschlungenen Drei-
ecke stellen somit unter anderem die zwei Be-
wubBtseinsformen dar, in denen das ewig Eine
sich offenbart; namlich Geist und Materie
oder das herabstromende und das aufwirts-
strebende Leben im Weltall. In diesem Symbol,
dem Sri-antara des archidischen Tempels der
Weisheit ist das groBte Geheimnis und der
Schliissel zur ganzen okkulten Lehre enthalten.
In ihm ist das Geheimnis der Quadratur des
Kreises, des ,Steines der Weisen, des Ritsels
von Leben und Tod und Ursprung des Bdsen
enthalten. Es ist das Salkir Chakram (Rad)
des Vischnu und der sechsstrahlige leuchtende
Stern der vollkommenen Siebenzahl. Sechs
Punkte sind offenbar; aber der siebente (die
Einheit, aus der die sechs entspringen) ist im
Zentrum verborgen. Der Kreis bedeutet Maha-
kasha, den unendlichen Raum oder das siebente
universelle Prinzip. Der , Kreis* ist unendlich,
seine Peripherie ist nirgends und sein Mittel-
punkt iiberall. Das aufwirts gerichtete Dreieck
bedeutet die verborgene Weisheit; das mit der
Spitze nach unten die geoffenbarte Weisheit im
Reiche der Erscheinungen, die Sinneswelt. Der
Kreis stellt die allesumfassende Eigenschaft ‘des



BewuBtseins dar, welches von irgendeinem ge-
gebenen Punkte sich ausbreitet bis er das Ganze
umfaBt, und jeder Punkt enthilt'in sich potentiell
alle im Ganzen wirkenden Krifte.*)

Kreis und Mittelpunkt sind eins; aber vom
Standpunkte der Tduschung (Maya) und Avi-
dya (Unwissenheit) gesehen, erscheinen sie von-
einander getrennt. Der Mittelpunkt ist Jivatma,
das siebente Prinzip, das geoffenbarte Wort,
Die beiden Dreiecke stellen das mannliche
Prinzip, Geist (Purusha) und Natur (Prakriti)
dar; das mit der Spitze nach oben die Ver-
einigung von Gijanam (Erkenntnis), Gijata
(Erkenner) und Ginayam (das Erkannte); das
andere Dreieck die zeugenden, erhaltenden und
zerstorenden Krifte der Natur.

In der Dreiheit ist die Einheit enthalten.

w: * In jedem Atom ist im Keime alles vorhanden, was
ndtig ist, damit sich durch EinfluB von Aufilen ein ganzes
Weltall entfalten kann. Auch im Herzen des Menschen
ist ein Gottesfunken enthalten, der durch den Einflu der
gottlichen Liebe zur Flamme werden kann, deren Licht
den Geist des Menschen erleuchtet, so dafl seine Seele das
ganze Weltall erfiillt, Jede Kraft bedarf zu ihrer Ent-
wickelung eines feststehenden Mittelpunktes und breitet sich
von diesem ihrem Zentrum aus, deshalb ist es die Lebens-
aufgabe eines jeden Menschen, zum wahren Selbstbewufit-
sein zu kommen. Dort, wo der Mensch sich selbst in
seinem Zentrum findet, fiingt seine Gottheit an.
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Wenn die nicht offenbare Einheit sich offen-
bart, so stellt sie sich nicht als Zweiheit, sondern
als Dreiheit dar. Die nicht offenbare Einheit
in ihrem Aspekte als Zweiheit bleibt passiv und
verborgen; aber aus der Vereinigung des mann-
lichen und weiblichen Prinzips geht die Offen-
barung der Einheit als Dreiheit (der ,,Sohn‘)
hervor. Die ,,Tiefe" ist der endlose ,,Raum",
der sowohl mainnlich als weiblich ist. Wenn
Brahma (der Geist oder das Leben) sich nach
der Peripherie bewegt, d. h. ,ausathmet”, so
tritt die Erscheinungswelt ins Dasein; athmet
er ein, so verschwindet sie. Das einzig Wirk-
liche ist das Ewige, Selbstexistierende, die Ein-
heit, aus welcher die Vielheit der Formen ent-
springt.

24. Die Quadratur des Kreises.

In dem scheinbar sinnlosen Problem der
Quadratur des Kreises ist ein unaussprechliches
Mysterium enthalten. Auch wiirde es dem
Mathematiker oder Geometer schwerlich Auf-
klarung bringen, wollte man ihm begreiflich
machen, daB das Nichtoffenbare, der , Vater“
oder das absolute BewuBtsein (der Kreis) auBer-
halb des Dreiecks und vollkommenen Quadrats
nicht existiert und nur in dem ,,Sohn“ (als in-
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dividuelles SelbstbewuBtsein) offenbar wird.
Wenn dann auf die zentripetale Wirkung (des
einflieBenden geistigen Lebens) die zentrifugale
Richtung sich geltend macht, so bildet sich aus
den beiden ineinander verschlungenen Drei-
ecken das vollkommene ,,Quadrat” (das Symbol
der Wahrheit) und dieses wird wieder zum
,Kreis'; d. h. ,,der Sohn kehrt zum Busen des
Vaters zuriick*; die Tduschung der Zweiheit ver-
schwindet und an deren Stelle tritt die Erkennt-
nis der urspriinglichen Einheit des Alls.*)

Man kann niemandem das groBe Geheim-
nis der geistigen Evolution lehren, wenn er
es nicht selbst intuitiv erfaBt. Manche einsichts-
volle und tiefblickende Philosophen sind der
Losung des Weltratsels ziemlich nahe ge-
kommen; aber auch die besten derselben be-
finden sich noch sehr im Irrtum, weil der
Schatten von Manas sich iiber das Feld von
Buddhi erstreckt. Es ist ein unabinderliches

*) Dadurch, daf der Mensch zur wahren Selbst-
erkenntnis gelangt, wird das /\ zum [] und dieses breitet
sich aus zum unendlichen (). Mit anderen Worten, das
individuelle SelbstbewuSBtsein wird kosmisches BewuSBtsein;
aus der Selbsterkenntnis entspringt die Gotteserkenntnis,
die Erkenntnis des Ewigen. Die Quadratur des Kreises ist
ein geistiger Vorgang; er {tndet im BewufBtsein des Menschen
und nicht auf dem Papiere statt,
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Naturgesetz, daB nur der (von allem Selbstwahn)
freigewordene Menschengeist, das was dem
Reiche des Geistes angehort, unverschleiert

schauen kann.
(Fortsetzung folgt.)

Theosophie und Okkultismus.

Jakob Bohme sagt: ,,Was niitzt mich eine Wissen-
schaft, die keine Religion ist?* und H. P. Blavatsky schreibt:
»Was niitzt es, Alles ifgBezug auf die okkulten Verwandt-
schaften zwischen den (geistigen) Naturkriften und den
Prinzipien im Menschen zu wissen, wenn man sich ab-
sichtlich von der Erkenntnis des Allselbsts (Gotteserkenntnis)
abwendet und folglich in Unwissenheit bleibt, beziiglich
dessen, was auf jedes einzelne Prinzip einwirkt oder es
unberiihrt 1d8t? Sehet ihr nicht ein, dal wenn man das
Eine auf Kosten des Andern erndhrt, und das Andere ver-
hungern 1aBt, man das Letztere verliert und das Erstere
schiddigt? Wer sein hsheres Ich nétigt, untdtig und stille
zu sein (auf die Stimme seines Gewissens nicht hért) und
nur seine Wissensbegierde zu befriedigen sucht, der iiber-
fiittert den nicderen Teil seines Denkprinzips (Manas)
welcher stets nach dem Sinnlichen (Kama) gravitiert und
setzt sich der Gefahr der vollstindigen Vernichtung seiner
(geistigen) Personlichkeit aus.



Theosophie in der Bibel.

(Fortsetzung).

Das grofie Geheimnis.

. Siehe! Ich sage euch ein Geheimnis.
Wir werden nicht Alle entschlafen, aber
alle verwandelt werden.*

1. Korinth. XV. 51. (A. d. Griechischen.)

Das groBte von allen Geheimnissen ist der
Mensch. — Niemand kann dieses Ritsel fiir
einen andern Menschen 16sen; wer es kennen
will muB3 selbst zur Erkenntnis seines Selbsts
gelangen. Nach der Sage gab die dgyptische
Sphinx jedem Voriibergehenden das Ritsel des
Daseins auf. Wer es nicht 16sen konnte, verfiel
dem Tode; wenn aber jemand die richtige Ant-
wort gab, so stiirzte die Sphinx sich in den Ab-
grund, wo sie verschwand. Diese Fabel stellt
sinnbildlich die groBe Wahrheit 'dar, daBl der
Mensch ohne wahre Selbsterkenntnis nur ein
Phantom ist, welches auf dem Lebenswege
ebenso verschwindet, wie es gekommen ist; hat
er aber das Ratsel gelost, so ist der Sieg iiber
den Tod errungen; denn auf der wahren Selbst-
erkenntnis beruht die individuelle Unsterblich-
keit. Nur wer sich seines unsterblichen Da-

Neue Lotusbliiten. "
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seins bewubt ist, ist in Wahrheit unsterblich.
Das Erwachen dieses BewuBtseins ist die Auf-
erstehung zum ewigen Leben; der Eintritt in das
Licht der Erkenntnis, welches die Nebel des
Irrtums und der Taduschung zerstreut.

Drei Wege gibt es, die sich gegenseitig
erganzen, um zu dieser Erkenntnis zu gelangen:
Das Studium der Natur, das Studium der
Schriften der Weisen und das Studium des Men-
schen selbst.

Die Natur ist ,,Gottes Buch®, in welchem
die groBten Geheimnisse enthalten sind; aber
nur wenige verstehen es zu lesen, die meisten
sehen den Einband nur; denn der irdische Men-
schenverstand begreift nur die &duBerlichen
Naturerscheinungen, nicht aber den Geist Gottes,
der in allen Formen wirkt und das Ganze be-
lebt. Die sinnlich. wahrnehmbaren Formen in
der Natur sind aber nicht die Wahrheit selbst,
sondern nur deren Symbole. Auch der Mensch
selbst ist in seiner Erscheinung als personliches
Geschopf nur ein Symbol, welches ein ihm selbst
unbekanntes Wesen darstellt. Ein poetisch ange-
legtes Gemiit erkennt bei der Betrachtung der
Natur etwas ganz anderes als der Viehhédndler
oder Landspekulant, und wer mit dem Auge des
Geistes zu schauen gelernt hat, sieht den Geist
Gottes in allem und findet keine Ubertreibung



in den Worten des Psalmisten, welcher sagt:
,2Der Weltkreis ist voll des Geistes des Herrn.*
Die ganze Schopfung ist ein Wunder, iiber
das wir uns nur deshalb nicht mehr verwundern,
weil wir an dessen Anblick gewohnt sind.

Die heiligen Schriften der Weisen der ver-
schiedenen Nationen sind ebenfalls ,,Gottes
Biicher”, denn die darin enthaltene Wahrheit
geht aus der Gotteserkenntnis der Weisen her-
vor. In allen ist die eine unfaBbare ewige Wahr-
heit in faBbaren Sinnbildern und Gleichnissen
dargestellt; aber wie die Naturerscheinungen nur
Erscheinungen und Symbole des Wesens der
Dinge, die sie darstellen, sind, so sind auch die
Beschreibungen geistiger Zustinde in der Bibel
und anderen Schriften nur die duBerlichen sicht-
baren Formen, in welche das unsichtbare Wesent-
liche gekleidet ist, um es erkennbar zu machen;
denn der menschliche Geist kann sich von
Dingen, von denen er keine Erfahrung hat und
von geistigen Kriften, die er nicht hat, oder
deren er sich nicht bewuBt ist, nur durch Ver-
gleiche mit dem was er schon kennt, eine Vor-
stellung machen. Aber eine Vorstellung ist noch
keine Erkenntnis. Deshalb kann auch der tiefere
Sinn religioser Syiubole trotz aller ,,Erkldrungen*
erst dann richtig begriffen werden, wenn man

die darin enthaltene Wahrheit selber erlebt.
7*
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Was konnte z. B. ein Mensch von dem Wesen
einer gottlichen Kraft, wie Glaube, Liebe usw.
wissen, wenn sie nicht in ihm selber offenbar
wird und er ihre Wirkung in sich selber er-
fahrt?

Der dritte Weg zur Erkenntnis des groBen
Geheimnisses, welcher uns auch zur Erkennt-
nis der tiefen Bedeutung der Worte der heiligen
Schriften fiihrt, ist die Erforschung des eigenen
Innern bis zu jener Tiefe, wo im Heiligtum des
Herzens der Sitz der "Gottheit ist (I. Korinth.
III, 16). , Wer das Gold finden will," sagt das
Sprichwort, , der muBl in die Tiefe der Erde
hinabsteigen.” Michael de Molinos sagt: ,,Du
sollst erkennen, daBl deine Seele (dein ,,Ich*)
das Zentrum, die Wohnung und das Reich
Gottes ist, und damit der hochste Herrscher
dort seinen Thron einnehmen kann, so halte
deine Seele rein von Schuld, Furcht und
Leidenschaften, und bewahre den Frieden.”
Nicht durch die Griibelei des Gehirns, sondern
in dem von dem heiligen Geiste der Wahrheit
im Herzen entziindeten Licht wird die Wahr-
heit offenbar; sie bedarf zu ihrer Offenbarung
keines anderen Lichtes. Wo diese innerliche
Erleuchtung eintritt, da hért alles Meinen und
Firwahrhalten, Diinken und Wihnen, aller
Autoritatenglaube auf. Da zeigt sich das ewig
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Wahre und Unverinderliche in seinem eigenen
Lichte, in seiner wahren Gestalt.

Wir leben in einer dreidimensionalen Welt,
und wie jeder Gegenstand seine Lange, Breite
und Tiefe hat, so hat auch jedes Ding seine
dreifache Beschaffenheit, nimlich seine duBer-
liche Form, seinen innerlichen Charakter, aus
dem seine &duBerlichen Eigenschaften ent-
stehen und sein innerstes Wesen, aus dem es
entspringt. Die Pflanze hat Same, Bliite und
Frucht. Aus dem Samen entwickelt sich die
Pflanze mit ihren Bliiten und bringt neue Samen
hervor. Im Menschen unterscheiden wir den
Korper, die Seele, den Geist. Der unsterbliche
Geist ist der Same, die Seele die Menschen-
pflanze, das ,Ich“ mit seinen ,Bliiten von
Tugend und Intelligenz; der Korper ist die
Frucht, die zur Bildung eines verbesserten geisti-
gen Samens dient, aus welchem; wenn die Schale
zersprungen ist, in einem neuen Erdreich eine
neue Menschenpflanze entsteht.¥)

Jedes Ding hat seine drei voneinander ver-
schiedenen Aspekte und somit hat auch jedes

*) Die Lehre von der Reinkarnation, in ihrem rich-
tigen Sinne aufgefafit, ist keine ausgekliigelte Theorie,
sondern die Beschreibung der geistigen Evolution der Mensch-
heit auf ihrem Wege zur Vollkommenheit.
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religiose Symbol, jedes Gleichnis in der Bibel
seine dreifache Bedeutung, namlich:

1. Die auberliche, exoterische Bedeutung,
wobei ein allgemeiner geistiger Vorgang oft in
der Form eines geschichtlichen Ereignisses dar-
gestellt wird, welches vielleicht einmal auBer-
lich stattgefunden haben kann, da ja das Mate-
rielle der Spiegel des Geistigen ist. Oftmals
aber sind religiose Allegorien, gleich manchen
Kindermarchen, in eine Form gebracht, die ab-
sichtlich so absurd gemacht zu sein scheint, da-
mit niemand sie fiir buchstdablich wahr halten,
sondern nach dem darin verborgenen Sinn
suchen soll. Zu ersteren Kategorien gehoren
manche Ereignisse in der Beschreibung des
Lebens von Jesus von Nazareth, zu der zweiten
die Fabel von Jonas im Bauche des Walfisches
und viele andere.

2. Die innerliche oder esoterische Bedeu-
tung, welche intellektuell erklirt werden kann;
wobei es jedoch besser ist, wenn man den
Sinn des Gleichnisses durch eignes Nachdenken
selbst findet; wie ja auch die Aufgabe eines
Ritsels wenig Wert hat, wenn die Auflésung
schon dazu gedruckt ist,

3. Die geistige Bedeutung, welche nicht
durch theoretische Auseinandersetzungen, son-
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dern nur durch das eigene innerliche Erleben
erfaBt werden kann.

Dies ist auch mit den Kindermirchen der
Fall, deren Inhalt fiir den Rationalisten ein Un-
sinn ist, deren tiefe Wahrheit aber das kindliche
Gemiit erfalBt.

Nehmen wir z. B. das Marchen vom ,,Dorn-
roschen®, der verzauberten Prinzessin, die mit
ihrem Gefolge jahrelang in einem todesahnlichen
Schlafe liegt, bis daB der K6nigsohn sie erweckt.
Exoterisch genommen, ist es eine unwahre, phan-
tastische Geschichte eines Ereignisses, das nie
stattgefunden haben kann, und es gibt Leute,
welche glauben, man solle den Kindern keine
solche ,,Liigen‘ erzahlen. Das Kind aber fiihlt,
daB in der anmutigen Form der Erzihlung eine
Wahrheit verborgen ist. Dann kommt der Eso-
teriker und erklart uns, daBl die verzauberte
Prinzessin die Seele sei, welche unter dem Zau-
ber des Sinnlichen in der Nichterkenntnis ihres
wahren Ranges als ein unsterbliches Wesen ge-
fangen ist, bis daB sie durch den ihr inne-
wohnenden Funken des gottlichen Wortes zum
geistigen Leben und wahren SelbstbewuBtsein
erwacht, Diese Erklarung erscheint uns plau-
sibel und wir lassen sie gelten; aber sie 1aBt
uns kalt; sie befriedigt nur die WiBbegierde,
nicht aber das Herz, und was niitzt uns das
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Wissen ohne den Besitz? Die geistige Bedeu-
tung des Mairchens wird erst dann vollig er-
fat, wenn man selbst von diesem geistigen
Schlafe erwacht ist und den ,,KuB* des Sohnes
Gottes, die einstromende Kraft der goéttlichen
Liebe empfunden hat. Dann bedarf es keiner
,Erklirungen' mehr.

Ein anderes Beispiel: Das Kreuz mit einer
daran befestigten menschlichen Figur bedeutet,
duBerlich aufgefaBt, die bildliche Darstellung
eines angeblich geschichtlichen Ereignisses, wo-
von nichts Bestimmtes bekannt ist, namlich die
Hinrichtung einer Personlichkeit, ,,Jesus von
Nazareth” genannt. Uber die esoterische Bedeu-
tung dieses Symboles sind schon viele Biande ge-
schrieben worden. Es stellt unter andern, auBer-
lich, wie die Fabel von Prometheus, der an den
Felsen geschmiedet ist, den durch die Tdauschung
der Eigenheit an das irdische Dasein gebundenen
Menschen dar; aber die wahre geistige Bedeu-
tung wird ein Mensch erst dann erfassen, wenn
er sich selbst als den gekreuzigten Christus er-
kannt hat, und durch den mystischen Tod zur
Freiheit vom Selbstwahn und Verherrlichung im
Lichte der Gottheit gekommen ist.

DaB die Bibel heutzutage so wenig beachtet
und von gewissen ,,Aufgekldrten‘ verachtet wird,
hat seinen Grund darin, daB} es den meisten Men-
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schen an eigener innerlicher Erkenntnis fehlt;
sie haben kein geistiges Leben und keine geistige
Kraft. Die meisten Frommen aber, welche die
Bibel verehren, hingen nur an der Form; sie
beten den Buchstaben an, nicht eingedenk der
Worte der Bibel, welche lehrt, daB ,,der Buch-
stabe totet, aber der Geist lebendig macht.” Der
torichte Buchstabenglaube erstickt das geistige
Leben, aber der Geist der Wahrheit kann es er-
wecken.

Die Bibel ist weder ein Lehrbuch der Natur-
geschichte noch ein Verzeichnis duBerlicher
historischer Begebenheiten. Sie handelt viel-
mehr von geistlichen Dingen, und fiihrt uns
allgemeine kosmische Vorginge in Sinnbildern
und Symbolen vor Augen. Dies wird auch
immer mehr in kirchlichen Kreisen erkannt. Es
wird wohl nur mehr verhiltnismaBig wenige
Menschen geben, welche an die Erschaffung
der Eva aus einer Rippe des Adam, an den
Apfeldiebstahl im Paradies oder an eine Auf-
erstehung von verwesten menschlichen Leich-
namen glauben. Wenn die Patriarchen der Bibel
nichts weiter als Menschen waren, so koénnen
uns die Erzihlungen von deren Familienange-
legenheiten wenig kiimmern. Ein moderner
Skandal an einem europdischen Hofe, wie es
deren so viele gibt, hat fiir die Menschheit viel
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mehr Interesse, als zu wissen, daB ein Jude
namens Abraham auf Wunsch der Sarah die
Hagar und ihren Sohn verstieB, oder daB Jakob
sowohl seinen Bruder Esau als auch seinen
Vater Isaak betrog. Etwas ganz anderes ist es,
wenn wir diese biblischen Geschichten als sinn-
bildliche Darstellung kosmischer Vorginge im
Weltall betrachten, die nicht nur einmal in der
Vergangenheit stattgefunden haben, sondern be-
standig stattfinden. Die wahren ,Kinder Is-
raels”, d. h. die Menschen, welche den gott-
lichen Funken der Selbsterkenntnis im Herzen
tragen, miissen auch heute noch durch die mit
Irrtimern besite Wiiste des irdischen Daseins
wandern, um in das ,,gelobte Land* des Lichtes
der Wahrheit zu gelangen; und nach den An-
betern des goldenen Kalbes brauchen wir nicht
im ,,Alten Testamente' zu suchen; sie sind auch
noch heutzutage, und vielleicht zahlreicher als
frither, in Hiille und Fiille da.



Hermetische Kindergeschichten.

Vor alten Zeiten stellte ein groBer Bild-
hauer eine aus Marmor gebildete Statue her,
welche er ,Religion nannte. Es war ein herr-
liches Bild, die Darstellung eines Engels, der
eine brennende Fackel emporhielt, und das
Ganze war so kunstvoll gemacht, daB ~der
Marmor zu leben und die Fackel zu leuchten
schien. Der Zutritt stand jedermann frei und
von nah und fern stromte das Volk herbei und
pries den Kiinstler und sein Werk. Als aber
der Kiinstler gestorben war, kam die Statue
in den Besitz seiner Lehrlinge und Diener, und
da sich jeder derselben fiir einen groBen Kiinstler
hielt, so suchte jeder, je nach seinem Ge-
schmacke, noch etwas daran zu verbessern. Da
klexte nun bald der eine dahin, der andere dort-
hin einen Lehmklumpen darauf, und die Nach-
folger dieser Theologen fuhren fort die Statue
zu iberkleistern, so daB sie bald gar nicht mehr
zu erkennen war, und eher einem Gorilla als
einem Engel dhnlich sah.

Da kam eines Tages ein Weiser, welcher
die Gabe des Hellsehens hatte, vermittelst
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welcher er die Statue in ihrer urspriinglichen
Gestalt erkennen konnte, und dieser fing an, die
Lehmschichten zu entfernen; aber da murrte das
Volk und die Theologen fielen iiber ihn her
und erkliarten, er sei ein Feind der Religion.
Der Weise sprach: ., Wer eine schone Statue
von dem ihr anhingenden Schmutze reinigt, ist
ein Feind des Schmutzes, und nicht ein Feind
der Religion." Aber die Theologen und ihre
Anhinger, welche die Religion nur in der Ge-
stalt eines Gorilla kannten, verstanden ihn nicht.

Ein und dasselbe Ding kann sehr verschieden aussehen,
je nach der Farbe der Brille,
durch die man es betrachtet.



Rundschau
in der auslédndischen theosophischen
Literatur.

Die in den letzten zwei Monaten er-
schienenen auslindischen theosophischen Zeit-
schriften — (ganz abgesehen von den mir zur
Rezension zugesandten Biichern, deren Durchsicht
ein Heer von Mitarbeitern beschiftigen koénnte)
— enthalten eine solche Menge von bemerkens-
werten Artikeln, daB zu einer Besprechung der-
selben die ,,neuen Lotusbliiten* mindestens um
das Zehnfache ihres Umfangs vergroBert wer-
den miiBten. Fortwihrend erscheinen neue
Journale, von denen allerdings manche ebenso-
schnell als sie gekommen sind, wieder ver-
schwinden, und mancher Anfinger, dem die
»,Theosophie zu Kopfe gestiegen ist, fiihlt sich
berufen, sein Licht leuchten zu lassen, indem
er seiner Phantasie die Ziigel schieBen 146t und
mit den dabei erzeugten Hirngespinsten, welche
er selbst fiir gottliche Offenbarungen halt, die
Welt begliicken will. Wohl mag es da schwer
sein, den Weizen von der Spreu zu sondern;
aber wie die von der Sonne beschienenen Berges-
gipfel aus dem Morgennebel emportauchen und
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ihre vergoldeten Spitzen jedermann sichtbar sind,
so erheben sich auch die héchsten Wahrheiten
aus dem Meere des Irrtums, erkennbar fiir
jeden, der sie frei von Vorurteilen im Lichte der
Vernunft betrachtet, und sie mit dem Verstande
priift, selbst wenn das, was er sieht, nicht mit
seinen bisherigen Anschauungen iibereinstimmt.
Blindes Fiirwahrhalten ist sehr bequem, aber
es steht dem geistigen Fortschritt wie eine
Mauer im Wege. Zweifelsucht macht blind;
Meinungen andern sich; aber die Erkenntnis des
Wahren ist unverinderlich. Diese kann aber
niemandem aufgetischt werden, sondern jeder,
der danach trachtet, muB3 sie selber erringen.

The Metaphysical Magazine (Phila-
delphia) bringt den Anfang der ,,Agyptischen
Mysterien", von Dr. Alexander Wilder aus
dem Griechischen iibersetzt. Wir entnehmen
dem Artikel folgendes: ,Die Gotteserkenntnis
stiitzt sich nicht auf objektive Betrachtung, sei
es innerlich oder auBerlich. Der Beweis des
Daseins Gottes liegt darin, dall der Mensch
selbst des Wesens der Gottheit teilhaftig wird,
indem er sie in sich aufnimmt, wie auch wir
der Luft, die wir einatmen teilhaftig werden.
Ein Schimmer der Gotteserkenntnis (Theosophie)
ist uns eingeboren und koexistierend mit uns.
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Sie ist tiefer als alle Argumente und SchluB3-
folgerungen; sie gehort nicht unserm Denk-
vermogen, sondern der uns innewohnenden gétt-
lichen Wesenheit an und duBert sich durch die
Sehnsucht und den eingeborenen Drang der
Seele nach der Quelle des Guten. Nur in der
Vereinigung mit dem absolut Guten ist dauernde
Ruhe und Zufriedenheit zu finden. Dann kann
aber auch von keiner objektiven Gotteserkennt-
nis die Rede sein, da eine solche eine Getrennt-
heit von Erkenner und Erkanntem voraus-
setzt. Der Erkenner ist dann eins mit dem
Gegenstande seiner Erkenntnis; er ist eins mit
der Gottheit, die in ihm zur Erkenntnis gelangt
ist. Erkenner, Erkanntes und Erkenntnis sind
Eines und unzertrennlich, und dieser Zustand
ist unvergleichlich héher als alles was durch
objektives Betrachten erlangt werden kann. Er
ist die Vereinigung von Gottheit und Menschheit.

Die Gottheit ist kein ,,Gegenstand*; wir sind
tiberall von ihr umgeben und durchdrungen und
davon erfiillt. Wir kénnen von Giite, Schénheit,
Stdarke usw. nichts wissen, als durch ihre Er-
zeugnisse; d. h. dadurch, daB ein solches Prinzip
in irgendeiner Form sich duBert oder offenbar
wird, indem es ihr seine Eigenschaften erteilt.
Auch kann niemand die Giite eines Dinges er-
kennen, wenn nicht der Keim zur Erkenntnis des
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Guten, namlich das Gute in ihm selbst enthalten
wire, denn da hitte er keinen Sinn dafiir, weil
nur Gleiches sich mit Gleichem vereinigt. So
hat z. B. ein guter Mensch Sinn fiir das Gute,
weil in ihm das Prinzip des Guten zur Kraft
geworden und zu seinem BewuBtsein gekommen
ist, und deshalb kann er auch das Gute in
allem erkennen. Das Goéttliche im Menschen
bindet den Menschen an Gott und 1aBt ihn die
Gottheit erkennen, und dasselbe ist mit allen
Gottern, Geistern, Seelen der Fall, die alle keine
selbsterschaffenen Wesen, sondern individuali-
sierte Emanationen der alleinigen Gottheit sind
— Ausstrahlungen des einen Lichtes, das dem
Dasein aller Geschopfe zugrunde liegt.*)

Das ,,Bollettino* (Genua) bespricht die
haufig aufgeworfene Frage, wie man sich vor

*) Dies wird in allen Religionssystemen gelehrt. Wir
miissen unterscheiden zwischen dem Absoluten, Wesenlosen
und dem Bedingten und Wirkenden. In der indischen
Philosophie ist Parabrahman das Absolute, Unfafibare,
Wesenlose; Brahma ,.der Schopfert, d. h. das Leben von
Allem. Bei den Persern ist Zeroana das Unbegrenzte,
Ahurmazda der Weltgeist. Die Agypter verehrten Amun,
den Verborgenen und Ptah, den Erbauer des Weltalls;
die Christen den ,Vater* als den ewigen Urgrund alles
Daseins und den ,Sohn* als das geistige Leben, das
schaffende Wort.
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den Einfliissen bdser Geister schiitzen kann. Das
bekannte Mittel ist, daB man ‘sich mit einer
Schutzmauer umgibt, indem man sich lebhaft
vorstellt, von einer geistigen Sphire umgeben
zu sein, durch welche keine bosen Einfliisse
eindringen konnen und in diese Art von Schutz
sein Zutrauen setzt. Da werden nun verschiedene
Arten von solchen schiitzenden Umbhiillungen
beschrieben, ndmlich eine atherische, astrale und
mentale, von denen jede ihre besonderen Eigen-
schaften, Dichtigkeit und Widerstandskraft hat.
Die é&therische Hiille ist besonders gegen un-
angenehme magnetische, die astrale gegen
leidenschaftliche und die mentale gegen geistige
Einwirkungen ntitzlich. Alle dergleichen Vor-
kehrungen sind jedoch gewissermallen egoisti-
scher Natur und es gibt ein besseres und be-
standigeres Mittel um sich unzuginglich fiir bose
Einfliisse zu machen, ndmlich die Kraft der
gottlichen Liebe, welche von demjenigen, der
von ihr erfiillt ist, ohne Anstrengung seines
Eigenwillens, von selbst nach allen Richtungen
von ihm ausstromt und alles Bose verscheucht.

Im ,Theosophic Messenger* (Chicago)
erfahren wir durch C. Jinarajadasa, daB der
Evangelist Johannes nicht ,,der Jiinger, den Jesus
liebte** war, sondern um das Jahr 178 der .christ-

Neue Lotusbliiten. 8
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lichen Zeitrechnung lebte. Die Personlichkeit von
Jesus von Nazareth (Jehoschua) ist von Johannes
anders aufgefalBt, als sie in den nach Mathaeus,
Markus und Lukas benannten Evangelien be-
schrieben wird, welche sich mit geschichtlich auf-
gefaBBten Erziahlungen begniigen und in Christus
lange nicht den Sohn Gottes erkannten. Jo-
hannes gehorte einer christlichen Sekte (Geheim-
schule) an, welche ihre besonderen Uberliefe-
rungen hatte, -Er war nicht ein nur frommer
aber ungebildeter Jude, sondern ein aufgeklarter
in den Philosophien des Altertums bewandertcr
Denker. Er kannte die Schriften des groBen
jidischen Philosophen Philo, der in Alexandrien
um das Jahr 25 v. Chr. schrieb und war mit der
Lehre der Griechen vom Logos, der Weltseele,
bekannt, welche von Plato als die Vorbilder
der Ideen aller Dinge enthaltend, beschrieben
wird.

,Der Logos,” sagt Philo, ,hat einen zwei-
fachen Aspekt: Als Gott betrachtet ist er gleich-
sam der Schatten Gottes, der Schopfer des Welt-
alls, die Weisheit, der Erbauer des Universums;
aber als das Vermittelnde zwischen dem Namen-
losen, Unaussprechbaren und der Menschheit
stellt er das Menschliche vor dem Angesichte
Gottes dar und erscheint als der himmlische

ey -
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Mensch, als das Tor zur direkten Gotteserkennt-
nis, als der Prophet des Ho6chsten, die Quelle
des Lebens, als ewiges Gesetz; Lichtbringer und
Erloser. Solange der Logos wirkt, ist er die
Briicke zur Vereinigung mit der Gottheit, die
Harmonie, welche das Menschliche mit dem
Géttlichen vereinigt.“

Johannes war mit diesen Lehren bekannt
und er verbindet die Idcen des Logos mit der
Personlichkeit von Jesus von Nazareth. Fiir ihn
ist der personliche Christus nicht ein neuer
Messias fiir die Juden, sondern ein kosmisches
Prinzip. Er sieht in ihm eine menschliche
Form, welche die Weltseele angenommen hat,
das fleischgewordene Wort, eine reine Seele,
in welcher sich das Gesetz, die Ordnung, Schon-
heit und Macht Gottes im Universum wider-
spiegelt, und in den fiinf ersten Versen seines
ersten Kapitels ist seine ganze Anschauung des
Wesens Christi gegeben. Das Geschichtliche
in seiner Erzidhlung hat nur insofern Wert, als
es das duBerliche Gewand fiir die Darstellung
eines ewigen Geheimnisses ist, dessen Erkennt-
nis eine hohere Kraft als die des zergliedernden
Verstandes verlangt.

Von dem wertvollen Inhalte des ,Theo-
sophical Quarterly (New York) konnen wir
8*
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nur einige Zeilen aus Charles Johnstons Ein-
leitung zu seiner Ubersetzung von Patanjalis
Yoga Sutras erwahnen. KEr sagt:

»Wir sind gewohnt zu denken, dal wir cin
durchaus physisches Dasein in diesem unsern
materiellen Korper hitten. In Wirklichkeit
haben wir uns von diesem Zustandc weitl . ent-
fernt. Seit Jahrtausenden ist unser Leben ein
psychisches geworden, und wir leben in einer
psychischen Welt. Dieselbe ist gleichsam ein
Spiegel, in welchem das, was dic physischen
Augen schen und die physischen Ohren horen, sich
widerspiegelt; aber sic ist ein ,,;magischer, Spiegel,
in welchem dic einzelnen Bilder bleiben und
gewissermaBen belebt sind. In dem psychischen
Reiche unseres Lebens (in unserm Seelenleben),
in dem wir wohnen, entsteht dadurch eine Welt
von Bildern von Dingen, die wir geschen oder
gehort haben, eine Welt von Erinnerungen,
Hoffnungen und Begierden, von Furcht und
Reue. Das geistige Leben entwickelt sich in
Mitte dieser Eindriicke, eine neue Welt baut
sich in uns auf, die voller Begehren und Hassen,
Eitelkeit, Neid, Sehnen und Kliigeln, Neugierde,
Eigenwille und Selbstgefiihl ist. Die Lehre der
Weisen des Ostens ist, daf3 alle diese Zustinde
wirkliche Kriifte, aber mit verkehrten Begierden
behaftet sind, und daB, obgleich sie sich als
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psychische Kréfte betatigen, dennoch wesent-
lich geistig sind, und dald der psychische Mensch
der Schleier und Verkiinder des geistigen Men-
schen ist. Der Zweck unseres Lebens ist die
Enthiillung des unsterblichen Menschen, die Ge-
burt des geistigen aus dem psychischen. Darin
besteht die Erlosung und dies war zu allen
Zeiten der Zweck einer jeden wahren Religion.*®)

The Theosophist (Adyar). Wenn die
Schilderungen der Abendunterhaltungen auf dem
Hausdache der T. S. in Adyar keine bloBen
Phantasiegemilde sind, so mul es dort von
Adepten wimmeln, die da im Mondschein bei-
sammen sitzen und sich gegenseitig ihre Erleb-
nisse erzihlen. Da berichtet der eine (A), daB
als er abends spat noch mit Diktiren beschaftigt
war, einer der jlingeren Schiiler (B) in seinem
Astralkérper kam um mit ihm eine (astrale)
Runde zu machen. Da A gerade beschiftigt war,

*) Yoga ist die Vereinigung der individuellen Menschen-
seele mit der Weltseele, des perstnlichen BewuSBtseins mit
dem GottesbewuBitsein. Der Zweck dieser Vereinigung ist
das Erwachen des innern geistigen Menschen zum Bewufit-
sein, seine Erleuchtung durch das gdttliche Licht. Dieser
Erleuchtung steht nichts Anderes im Wege, als der Wider-
stand unserer psychischen Natur. Die Ubung von Yoga
besteht in der Uberwindung desselben, weshalb sie auch in
det Freimaurerei ,,die k&nigliche Kunst‘‘ genannt wird.
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so bat cr ihn noch zu warten und B schwebte

einstweilen zum Zeitvertreib iiber der Bai von

Bengalen. Da sah er nun auf einem Dampf-
schiffe einen Menschen, der im Begriffe war sich
totzuschieBen, und da er nicht wuBte, wie dies
zu verhindern sei, so fuhr er schleunigst zu A
zuriick und rief diesen zu Hilfe. A warf seinen
Korper schnell auf ein Sofa und flog in seinem
Astralkorper mit B auf das Schiff. Dort in-
spirierte er dem Selbstmérder die Idee, er solle
einstweilen noch bis Mitternacht warten und
kehrte dann wieder zu seiner Schreibmaschine
zuriick, um sein Diktat zu vollenden, wahrend
B bei dem Selbstmorder auf Wache stand. Um
Mitternacht versetzte A sich wieder auf das Schiff
und es gelang ihm, den Selbstmorder von seiner
Absicht abzubringen.

In einem andern Falle hatte sich ein acht-
jahriges Kind in einer unterirdischen Hohle ver-
irrt und konnte den Ausgang nicht finden.
A entdeckte ihn, suchte ihn in seinem Astral-
korper auf, materialisierte sich und ein Licht,
und nun war das Kind sehr erstaunt, einen
andern Knaben mit einer hellleuchtenden Laterne
bei sich zu finden. Vor allem versorgte er nun
das durstende Kind mit Wasser, dematerialisierte
sich, stieg durch die Erde empor und flog nun
nach dem Hause der Eltern des Kindes, wo er

e
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Brod, Kise und Apfel fand. Diese demateriali-
sierte er, kehrte nach der unterirdischen Hohle
zuriick, materialisierte sich und die EBwaren
und es gelang ihm ein Loch in der Hohle zu
machen, durch welches das nun gestiarkte Kind
herauskriechen und zu seinen Eltern zuriick-
gebracht werden konnte. Wir wollen die Mog-
lichkeit derartiger Ereignisse nicht bestreiten,
aber gliicklicherweise steht es jedermann frei,
zu glauben, was ihm beliebt.

Uberhaupt spielen Erzihlungen von ,un-
sichtbaren Helfern® jetzt eine groBe Rolle in
“der auslandischen theosophischen Literatur und
werden die unglaublichsten Dinge berichtet.
Wenn dergleichen Erziahlungen auf Tatsachen
beruhen, so gibt es bereits eine Menge von
Menschen, welche die Fahigkeit haben, bei
vollem BewuBtsein ihren physischen Koérper zu
verlassen und in ihrem Astralkérper herumzu-
schwiarmen, und verstorbenen Menschen oder
auch lebenden, Hilfeleistungen zu erweisen. Die
Januar Nummer des , Theosophist‘ enthilt
wieder verschiedene solche Erzihlungen, von
denen beispielsweise folgende erwahnt werden
mag: — Ein ,,unsichtbarer Helfer* begegnete
auf seiner astralen Wanderung einem kleinen
Maidchen, das in ihrem Astralkérper iiber Hals
und Kopf schreckerfiillt vor einem sie verfolgen-
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den abscheulichen Kobold floh. Entsetzt klam-
merte sich das Kind an seinen Retter und deutete
auf das Gespenst, welches nun auf kurze Ent-
fernung, mit offenem Rachen, zihnefletschend
stille stand. Bei ndherer Untersuchung stellte
es sich heraus, daB dieses Ungetiim nur eine
Gedankenform war, die ein boshafter Naturgeist
in Besitz genommen und belebt hatte, und daB
es ithm SpaB machte, in dieser Maskerade das
Kind zu erschrecken. Durch eine Anstrengung
des Willens des ,,unsichtbaren Helfers" wurde
der Naturgeist vertrieben und die Gedankenform
zum Explodieren gebracht. — Natiirlich  ent-
steht nun die Frage: Wenn es viele solche ,un-
sichtbare Helfer" gibt, die magische Krifte
haben, weshalb jst von deren Hilfeleistungen so
wenig zu bemerken? Weshalb gehen so -viele
Menschen durch Ungliicksfille zugrunde, die
durch ,,unsichtbare Helfer" hatten gewarnt und
gerettet werden konnen? — Aber man wird uns
antworten, daB hinter dem Schleier der Isis
noch manches Ritsel verborgen ist, das unsere
‘Schulwissenschaft nicht l6sen kann.

Mehr plausibel als das vorhergehende ist
die Erzahlung einer Dame, welche an irgend-
einem Orte eine theosophische Vereinigung
griindete und sich dadurch den Unwillen einer
daselbst befindlichen orthodoxen christlichen
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Sekte zugezogen hatte. Durch den Hal und die
MiBgunst dieser Sekte wurde eine abscheuliche
Gedankenform in Gestalt eines hiBlichen Ele-
mentals, welches die Dame verfolgte, erzeugt. Es
schien ihr, als ob ein ekelhafter Dunst sich- wie
eine dunkle Wolke auf sie niedersenkte, sie ein-
hiillte, und sie in eine sehr gedriickte Stimmung
versetzte, deren lahmenden EinfluB3 sie nur durch
Anstrengung ihrer ganzen Willenskraft iiber-
wiltigen konnte,

Ferner enthalten die meisten Journale eine
phantastische Beschreibung des Anfangs der
,sechsten Wurzelrasse, die angeblich in Kali-
fornien von den Adepten gegriindet wird und
aus deren Kindern und Kindeskindern bestehen
soll. Als Beispiel von den Zustinden, die in
dieser ,,sechsten Wurzelrasse herrschen werden,
mag folgendes dienen: Von einem Verlieben und
Verloben wird keine Rede mehr sein. Das Hei-
raten, sowie alles andere wird nur mehr ge-
schaftsmidfBig, nach den Regeln der Utilitit und
rationell betrieben. An die Stelle von Liebes-
erklarungen und Heiratsantrigen treten Bitt-
gesuche um Gelegenheit zur Reinkarnation. Da
kommt z. B. Herr Miiller zu Herrn Maier und
sagt: ,,.Sehr geehrter Herr! Ich beabsichtige
in ein paar Wochen zu sterben und méchte gerne
bei meiner nichsten Inkarnation Sie und Friu-
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lein Schultze zu meinen Eltern haben. Wiirden
mir Euer Wohlgeboren giitigst erlauben, mich
in Threr Familie zu reinkarnieren?‘ Dann ant-
wortet Herr Maier vielleicht folgendermafBen:
»Ich bitte! Sehr angenehm! Es wird mir eine
groBe Ehre sein; vorausgesetzt, daBl Fraulein
Schultze nichts dagegen hat. Bleiben Sie dann
nur gleich da; das Begriabnis werden wir schon
veranstalten und dafiir sorgen, daB Sie sich
gleich wieder reinkarnieren kénnen.” — Ist dann
Fraulein Schultze damit einverstanden, so geht
man zum Manu¥), der als Alleroberster auch die
Stelle eines Standesbeamten vertritt, holt seinc
Einwilliguxmg und die Sache ist abgemacht. —
Wir enthalten uns jeder Bemerkung.

Ferner erfahren wir, dal Mrs. Annie Besant
in ihren fritheren Inkarnationen erst Hypatia
und dann Giordano Bruno war, und sie bringt
die Beschreibungen des Lebens und Sterbens
dieser Martyrer der Denkfreiheit. Nachdem uns
Leadbeater bereits benachrichtigt hat, daB
Col. H. Olcott der Kénig Asoka war, wundern
wir uns {iberhaupt iiber garnichts mehr. Alle
dergleichen Angaben lassen sich weder beweisen,
noch widerlegen und entziehen sich, so wie vieles
andere, das fiir ,,Theosophie' gehalten wird,

*) Manu, der Stammvater des Menschengeschlechts;
der oberste Gesetzgeber.
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jeder Kritik. Manchem Leser aber mag es
scheinen, daB Genie und Irrsinn nahe verwandt
sind, und daB die Gldaubigkeit der ,,Theosophen*
unverwiistlich ist.

Zum SchluB konnen wir nicht wumbhin,
einen in einem Journale ,Weekend* ent-
haltenen Bericht wiederzugeben. Sir Wil-
liam Willcocks, ein beriihmter Agyptiologe,
hat — (man staune! —) die Lage des ,Para-
dieses der Bibel" entdeckt. Dasselbe ist in einer
Oase in einer Wiiste in Mesopotanien. Auch hat
er dort den ,Baum des Lebens* gefunden,
der nichts anderes als ein Dattelbaum ist. Er
hat entdeckt, daB die Geschichte von dem Kampf
zwischen Kain und Abel darauf zuriickzufiihren
ist, daB Landleute und Viehhirten sich gegen-
seitig wegen den Weidepldtzen bekdmpften. Die
Sintflut entstand dadurch, daB die groBen
Damme, welche eine Schutzwehr gegen die
Wasser des Euphrat und Tigris boten, durch-
brochen wurden und ¢ine Uberschwemmung er-
folgte. Noah, der in der Nihe wohnte, merkte
zur rechten Zeit, daB die Dimme nachgeben
wiirden; er baute die Arche und gelangte mit ihr
bis zum persischen Golf, wo er auf einer kleinen
Anhohe strandete, die Ararat genannt wurde.
Auch soll Sir Willcocks den Geburtstag Adams
erforscht haben! Leider berichtet er nichts
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ndheres iiber Noahs zoologische Sammlung
und a8t uns im Unklaren dariiber, von was
fiir einer Sorte der Apfel war, den Frau Eva
im Paradiese stahl.

,vVom Erhabenen zum Lacherlichen
ist nur ein Schritt.”

swWenn ein Mensch das Gute und die Wurzel des Guten,
sowie das Bose und die Wurzel des Bdsen erkennt,
so hat er die rechte Erkenntnis.*

Gautama Buddha.
(Buddhistische Evangelien,)



Briefkasten.

M. P. in F. — Die richtige Meditation hesteht nicht
in intellektuellem Griibeln, sondern in der Erhebung der
Seele, die zur Vereinigung mit dem Géttlichen, unserm
unsterblichen Ich, unserm ;,Vater im Himmel* fithrt. Der
sterbliche Mensch hat {ber das Unsterbliche keine Macht;
der Gottmensch und Meister ist in und aufer uns, und dem
sterblichen Menschen nicht untertan. Der sterbliche Mensch
ist nur ein Produkt und Werkstétte seines hoheren dauern-
den Ichs. Er kann dieses.hdhere Ich nicht zu sich her-
unterziehen, wohl aber sich zu demselben erkeben, und
indem er seine Seele zu ihm erhebt, erdffnet er ihm . das
Tor, durch welches das géttliche Licht in sein Bewufitsein
eindringen kann. ;

T. W. in R. — Daf§ der innere Mensch ein von der
Personlichkeit verschiedenes, wenn auch wihrend des Erden-
lebens mit ihr verkniipftes Wesen ist, davon liefert der
Somnambulismus Beispiele. Wir sehen da, da das Ich,
welches aus einer Person im somnambulischen Schlafe
spricht, viel hdhere Kenntnisse und ganz andere Anschau-
ungen hat, als dieselbe Person im wachen Zustande besitzt
und auch meistens von ihr, als ob sie eine ganz andere
Person sei, redet, Beispiele hiervon finden Sie in J. Kerner
,,Die Seherin von Prevorst'‘ undin Zschokkes ,,Verklarungen‘.

G. L. in W. — Da es unzdhlige Dienstméddchen,
Kochinnen, Waschfrauen, Kinder und Erwachsene  gibt,
welche sich auf ,Tischriicken“ und ,Geisterklopfen® ver-
stehen, ohne darin unterrichtet worden zu sein, so ist es
jedenfalls sonderbar, daf Sie den ,Betrug” noch nicht aus
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gefunden haben. Da ist der Redakteur des B. f. A. viel
kliger. Der weil ganz genau wie die Sache gemacht
wird : ,,Das Geisterklopfen — man bittet, nicht zu lachen —
wird dadurch gemacht, daB das Medium durch Bewegungen
der groSen Zehe in den Gelenken knackende Gerdusche
hervorbringt. Schwere Tische hebt man, obgleich die Hinde
flach auf der Platte liegen, dadurch, daf man unter den
Handgelenken eiserne Haken trdgt, die unter die Platte
greifen und das Emporheben recht leicht machen. Fiir die
Geisterhand, die {iber die Gesichter der geladenen Giiste
hinwegstreicht, beniitzt man einen ausgestopften Handschuh,
der an einem Stocke sitzt usw.“ Wir mdchten noch hinzu-
fiigen, daf die Hauptbedingung dabei ist, da§ das Publikum
aus lauter Idioten, die nichts merken, besteht.

M. V. in P. — Der Verkehr zwischen Seele und
Seele ist viel inniger, als der #uflerliche vermittelst der
Sinneswerkzeuge, und wird auch durch den Tod nicht auf-
gehoben sondern vielmehr erleichtert. Der Fehler liegt in
unserer eigenen Unerfahrenheit, wenn wir dies nicht er-
kennen. Wihrend des Lebens ist der Geist gleichsam im
Kbérper, wie in einem Gefingnisse eingeschlossen und muf
sich #uferlicher Mittel bedienen, um sich mit anderen
Menschen zu verstindigen. Die korperliche Erscheinung ist
eine Illusion ; sie tduscht und ist oft ein Hindernis fiir das
Verstindnis der Sprache, in welcher Seele zu Seele spricht.
Durch den Tod des Korpers wird der Geist frei und kann
deshalb um so leichter denjenigen, auf die sein Denken ge-
richtet ist, seine Gedanken mitteilen. Wenn ein farbiger
Lichtstrahl in einen klaren Kristall hineinscheint, so leuchtet
darin seine Farbe. In #dhnlicher Weise kann der von einem
menschlichen Geiste ausgehende geistige Lichtstrahl das
Gemit eines andern Menschen erleuchten und ihm sein
Fiihlen und Denken mitteilen, und dieser dasjenige, was er

. ——
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empfingt, je nach seiner Fassungsfihigkeit in seine eigene
Sprechweise iibersetzen.

V. in W. — Ich bedaure, das von Ihnen zur Be-
sprechung eingesandte pbilosophische Werk nicht bertick-
sichtigen zu konnen; denn loben kann ich dasselbe nicht
und die Wahrheit zu horen, wire dem Verfasser jedenfalls
unangenehm. Auch enthalte ich mich grundsitzlich jeder
Kritik, die zu einer Polemik fithren k&nnte. Bemerken
kann ich jedoch, daf die Bestrebungen moderner Philo-
sophen, durch ein Analysieren der niederen Seelenkriifte zu
einer Erkenntnis derjenigen Fihigkeiten, welcke der hoheren
Seelenregion angehoren, zu gelangen, ebenso nutzlos und ge-
radezu licherlich sind, als die Versuche gewisser Anatomen des
vergangenen Jahrhunderts, welche glaubten, durch eine Zer-
stiickelung des Korpers die Seele finden zu konnen. Fir
den wissenschaftlichen Forscher, der von dem unsterblichen
Teile des Menschen und dessen Eigenschaften nichts weif,
werden auch die Erinnerungen Buddhas an seine fritheren
Inkarnationen nur Hirngespinste eines hysterischen Schwir-
mers sein.

R. B. in F. — Was wir an der Personlichkeit eines
Menschen sehen oder beurteilen kdnnen, ist nur ein geringer
Teil seines Wesens, weil in ihr nicht sein ganzes Ich, seine
Seele, ausgedriickt ist. Das Wesen des Menschen ist viel
grofer als seine persdnliche Erscheinung. Es ist richtiger
zu sagen, dafl der Korper in der Seele, als daf die Seele
im Korper sei. Die Seele ist das Licht, der Korper eine
Erscheinung, die von einem, aus diesem Lichte kommenden
Lichtstrahle gebildet ist. Die Personlichkeit ist wie ein
Spiegel, in welchem sich nicht auf einmal das ganze Ich
abbildet, sondern nur bald diese, bald jene Eigenschaften
desselben offenbar werden. Sie ist gleichsam aus ver-
schiedenen Personlichkeiten zusammengesetzt, von denen
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jede ihre besonderen Intéressen und Beweggriinde hat. Wir
kdnnen den Menschen erst dann als ein Ganzes erkennen,
wenn er in seiner Persdnlichkeit ein einheitliches Ganzes
geworden ist.

G. K. in M. schreibt: ,,Ein unerquickliches, aber
immerhin lehrreiches Ereignis hat kiirzlich in einer hier ab-
gehaltenen spiritistischen Sitzung fiir Geistermaterialisationen
stattgefunden. Unter den Anwesenden befand sich eine
dltere Dame von etwas robustem Aussehen, welche sehr
energisch verlangte, daff ihr verstorbener Mann erscheinen
sollte. Tatsdchlich trat auch bald aus dem Kabinett eine
weifigekleidete materialisierte Gestalt heraus, in welcher
die Dame ihren Mann zu erkennen glaubte. Aber da ge-
schah etwas Unerwartetes. Kaum hatte die Dame den
Geist gesehen, so stiirzte sie liber ihn her und schlug auf
ihn los. ,Elender Lump!* schrie sie, ,,dein ganzes Ver-
mégen hast du deiner Konkubine vermacht, und ich habe
das Nachsehen!'* Der verpriigelte Geist wand sich los und
flichtete in das Kabinett zuriick; die Sitzung wurde unter-
brochen und das Medium hatte ein zerkratztes Gesicht.
Wie ist das zu erkldren?

Antwort: Der ,Geist“ ist in der Regel nichts
anderes, als der materialisierte ,,Doppelgiinger'‘ des Mediums,
der dann wieder in den Korper desselben zuricktritt, und
Beschddigungen, die ihm zugefiigt werden, auf dieses tber-
triigt. Wird z. B der Geist mit Tinte bespritzt, so kdnnen
sich die Tintenflecke auf den Kleidern des Mediums finden.






H. P. Blavatsky

Subba Row

Bavadijee



Theosophie und Philosophie,

»Mein Reich ist nicht von dieser Welt.*
(Joh. XVIII. 36.)

Seit den altesten Zeiten hat es Menschen ge-
geben, welche sich zeitlebens bemiiht haben,
sich und anderen Klarheit iiber Gott und die
Welt, iiber das Wesen des Menschen, seinen Ur-
sprung, den Grund und Zweck seines Daseins
und seine Bestimmung zu verschaffen, und den-
noch ist das Welt- und Menschenritsel,  trotz
aller Bemiihungen der Philosophen und Theo-
logen noch lange nicht geldst, weil es an der
innerlichen geistigen Anschauung wund Erfah-
rung fehlt, die zu einer Erkenntnis geistiger
Dinge unumginglich notwendig ist. Deshalb
niahern sich auch alle bisher von den Menschen
erfundenen philosophischen Systeme nur inso-
fern der Wahrheit, als deren Griinder der gei-
stigen Anschauung fiahig waren, oder die Wahr-
heit wenigstens intuitiv. empfanden, und wenn
die aus dieser religiosen Erkenntnis entspringen-
den Lehren auch noch so deutlich auseinander-

9
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gesetzt werden, so haben doch selbst die scharf-
sinnigsten Denker, denen es an eigener Einsicht
fehlt, kein Verstindnis fiir dasjenige, was jen-
seits des Horizonts ihres auf sinnliche Wahr-
nehmungen und SchluBfolgerungen beschrankten
Intellekts liegt.

Fiir den Naturforscher, der die Gesetze der
duBerlichen Naturerscheinungen kennen lernen
will, ist die Beobachtung ihrer Wirkungen eine
Notwendigkeit; alles wahre Wissen, sowohl in
bezug auf materielle, als auf geistige Dinge
geht aus der Erfahrung hervor. Zur Wahrneh-
mung materieller Erscheinungen hat der Mensch
seine #uberlichen Sinneswerkzeuge, zur Wahr-
nehmung und Anschauung geistiger Dinge seine
innerlichen Sinne, die aber noch nicht in jeder-
mann eréffnet sind, und zur Priifung und Beur-
teilung des Geschauten hat er seinen Verstand.
Die Erfindung des Mikroskops und Teleskops
hat der Naturwissenschaft neue Reiche zur For-
schung eroffnet, und je mehr sich der Mensch
vergeistigt, d. h. je mehr in ihm das BewuBtsein
seines hoheren unsterblichen Ich’s, seines ihm
innewohnenden, aber nicht in ihm eingeschlos-
senen, gottlichen Meisters erwacht, um so mehr
werden sich seine inneren Sinne erdffnen; seine
Intuition, die nur ein von einer hoheren Sphire
kommender Schimmer ist, wird zum Lichte der
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klaren Erkenntnis werden, und er wird durch
dieses von oben kommende Licht zur geistigen
Anschauung geistiger Dinge kommen, welche
dem im Materiellen wiithlenden, griibelnden irdi-
schen Intellekt immer verschlossen bleibt. Ohne
diese innerliche Erfahrung beruht alles religiose
Wissen nur auf blindem Fiirwahrhalten und alle
spekulative Philosophie nur auf veranderlichen
Meinungen; der Theoretiker urteilt von Dingen,
die er nicht kennt, wie der Blinde von der Farbe;
ein Philosoph ist nur dann auf dem richtigen
Wege, wenn er im Grunde seines Herzens ein
,», Theosoph" ist; d. h. wenn er den lebendigen
Glauben an das hochste Ideal der Menschheit,
die Wahrheit, im Herzen tragt.

Das Wort ,,Philosophie’ (von philo=Liebe,
und sophia = Weisheit) bedeutet ,,Liebe zur
Weisheit“. Weisheit ist die Erkenntnis der
Wahrheit und die Wahrheit ist das Hochste im
Weltall; sie ist die Wirklichkeit und alles andere
nur Schein. Folglich ist die Philosophie im
wahren Sinne des Wortes die Liebe zu Gott,
wahrend die heutzutage herrschende ,,Philoso-
phie” hiufig dem Eigendiinkel und der Sucht
nach Befriedigung der wissenschaftlichen Neu-
gierde entspringt. ,Liebe zu Gott" ist Liebe
zur Wahrheit, zur Gerechtigkeit und zu allem

was der Menschheit das Hochste ist. Wer die
9*



— 132 —

Wahrheit um ihrer selbstwillen liebt, der wird
sie auch finden; aber wer sie nur deshalb sucht,
um sie seinen personlichen Begierden, Ruhm-
sucht und Habsucht, dienstbar zu machen, dem
bleibt sie verborgen. Wer in das Reich Gottes,
das Reich der Wahrheit eindringen will, der
muB sich im Geiste zu jenen Regionen erheben,
wo die irdische Weisheit zu Ende geht und die
Gottesweisheit beginnt; wo die menschliche Ver-
standesspekulation aufhort und das Licht der
Wahrheit die Seele erleuchtet. Diese, aus der
innerlichen Erleuchtung hervorgehende Erkennt-
nis ist die wahre Theosophie.

Unter den Weisen des Altertums hat es Phi-
losophen, wie Plato, Pythagoros und andere, ge-
geben, die der Wahrheit sehr nahe gekommen
sind, weil sie Initiierte waren und ihre Philosophie
auf Gotteserkenntnis beruhte, wiahrend die Spe-
kulationen der meisten professionellen Philoso-
phen unserer Zeit Produkte des menschlich-
tierischen Intellekts, gleichsam Turniibungen
des Verstandes sind, der sich nicht iiber das
Materielle erheben kann. Sie wissen nicht, was
wahr ist, sondern ergehen sich in Griibeleien
dariiber, was ihrer Meinung gemalB moglicher-
weise wahr sein konnte, und verschlieBen ihre
Augen gegen das Wahre, wenn es nicht mit ihren
eigenen Vorstellungen tibereinstimmt. Wenn sie
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auch der Wahrheit auf die Spur kommen, so be-
ruht ihr Wissen doch nur auf SchluBfolgerungen
und nicht auf eigener Erfahrung. Goethe sagt:

nDer Philosoph, der tritt herein

Und beweist euch, es miifite so sein.

Das Erst’ wir so, das Zweite so,

Und drum das Dritt’ und Vierte so;

Und wenn das Erst’ und Zweit’ nicht wir,

Das Dritt’ und Viert’ wir nimmermehr.“ (Faust.)

Aber wo die Wahrheit sich offenbart, da
bedarf es keiner Beweise, die ja doch nichts
anderes als ein Notbehelf und nur am Platze
sind, wo es an eigener Erkenntnis mangelt. Es
gibt nichts Hoheres als die Wahrheit und des-
halb bedarf sie auch keiner Stiitze. Eine Wahr-
heit, die einmal erkannt wird, versteht sich von
selbst fiir denjenigen, der sie erkennt, und ohne
diese selbstverstindliche Erkenntnis kénnte auch
die Wahrheit irgend eines Beweises nicht erkannt
werden. DalB z. B. ein mal Eins Eins ist, be-
darf keines Beweises, dies sagt einem jedem
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