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Die goldene Tafel.

Aus den geheimen Figuren der Rosenkreuzer.
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Die geheimen Figuren der Rosen-
kreuzer,

Der ,,Stein der Weisen*‘.
,Wenn sie den Stein der Weisen hitten,
Den Weisen mangelte der Stein.”

Der ,,Stein der Weisen und dessen Herstel-
lung hat bekanntlich in der Literatur der Alche-
misten und Rosenkreuzer des Mittelalters eine
groBe Rolle gespielt, Durch die magische Kraft
dieses Steines glaubte man alle unedlen Metalle
in echtes Gold und Silber verwandeln und alle
Krankheiten kurieren, ja sogar sich verjiingen
und auf unbestimmte Zeit dem Tode entrinnen
zu konnen. Es ist daher nicht zu verwundern,
daB eine groBe Anzahl von Leuten, die sich mit
chemischen Experimenten befaBten, ihre Zeit und
ihr Vermogen opferten, um nach diesem wunder-
baren Steine zu suchen und daB mancher dariiber
in Irrsinn verfiel. Auch heute noch ist der Glaube,
daB es eine Substanz gibe, durch die man Blei,
Kupfer, Zinn und andere Metalle in Gold ver-
wandeln konne, nicht ausgestorben und es liegen
Beweise fiir die Méglichkeit solcher Verwand-
lungen vor. Unter anderem befindet sich in der
kaiserlichen Schatzkammer in Wien eine groBe

1
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ovale, mit den Bildern der Vorfahren des Kaiser-
hauses geschmiickte Denkmiinze, die zu zwei
Dritteilen aus Silber besteht, wihrend das iibrige
Dritteil von dem Augustinerménche Wenzel Sei-
ler in reines Gold verwandelt wurde, wofiir der
Monch von Kaiser Leopold I. zum , Ritter von
Reinburg* geschlagen wurde.

DaB es moglich sein kann ein Metall in ein
anderes Metall zu verwandeln, und daB die
moderne Chemie auf dem Wege ist, dies zu er-
finden, wird schwerlich geleugnet werden; aber
die wahre Alchemie hat nichts mit dergleichen
chemischen Experimenten zu tun; sie beschaftigt
sich in erster Linie nicht mit duBerlichen Gegen-
standen, sondern mit innerlichen Elementen und
Kraften, und wenn es den Alchemisten der alten
und neuen Zeit nicht gelungen ist, den Stein der
Weisen zu finden, so ist die Ursache davon, daB
sic denselben mit aubBerlichen Mitteln herzu-
stellen suchten, anstatt ihn in sich selbst zu be-
reiten. Der Stein der Weisen, oder mit andern
Worten, ,,der Fels*, auf dem Christus seine Kirche
gebaut hat, ist der wiedergeborene, in den Voll-
besitz des BewuBtseins seiner geistlichen (okkul-
ten) Krifte gelangte, vollkommene Mensch.

Die Philosophen des Mittelalters bedienten
sich gewisser Symbole und einer dem Uneinge-
weihten nicht leicht verstindlichen Sprache um
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die heiligen Geheimnisse der Religion und der
., koniglichen Kunst* vor .deren Entheiligung von
Seiten der Profanen zu schiitzen?). Der ,,Stein der
Weisen von dem sie sprachen, ist der zur wahren,
gottlichen Selbsterkenntnis gelangte Mensch,
dessen Charakterfestigkeit unerschiitterlich und
der im Besitze der Weisheit ist. Durch sein Fest-
stehen in der Kraft des wahren, lebendigen Glau-
bens und der Erkenntnis Gottes (des hoheren
Selbsts) ist er befahigt, seinen Willen mit dem
gottlichen Willen zu vereinen und durch dessen
Macht die niederen Elemente, Begierden und Lei-
denschaften, welche seiner menschlichen Natur
zu eigen sind und welche die Alchemisten in ihren
Symbolen als ,,unedle Metalle* (Kupfer, Blei,
Zinn usw.) bezeichnen, zu lautern und sie in das
,,Gold*“ der hohen Weisheit und in das ,,Silber*
edler Gedanken zu verwandeln.

Weisheit ist die wahre Erkenntnis des Wahren,
die Verwirklichung des Idealen, die Erkenntnis
des hoheren Selbsts, zu welcher der Mensch nicht

!) Rosinus ein Alchemist des Mittelalters schreibt:

,Den Namen unseres Steines (verstehe die Materien) darf

niemand ohne Unterschied insgemein offenbaren, bei Ver-

dammung seiner Seele; denn man konnte es gegen Gott

nicht verantworten; darum lieber Einer sterben, denn diese

~ Kunst einem Unwiirdigen offenbaren sollte."* (,Das giildene
Vliieg* pg. 24.)

1+
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durch objektive Betrachtung, sondern nur durch
das eigene Werden gelangt. Sie ist folglich die
vollkommene Vereinigung des Erkenners mit
dem Gegenstande des Erkennens in der Kraft der
Erkenntnis. Dies wird symbolisch dargestellt
durch das Dreieck, da dasselbe aus drei innig mit-
einander verbundenen Seiten besteht, die zusam-
men eine Einheit, ein Ganzes bilden, das nicht
getrennt werden kann. In dem vollkommenen
Menschen hat diese Vereinigung des Geistmen-
schen mit seinem héheren Selbst in der Kraft der
Selbsterkenntnis stattgefunden; deshalb ist er
nicht nur im Besitze des Steins der Weisen, son-
dern er selbst ist dieser Stein.

Dieser ,,Stein“, oder deutlicher gesagt, dieses
Sein ist das Universalmittel gegen alle Ubel,
denn durch die Vereinigung mit seiner héheren
Wesenheit erlangt der Mensch die Erhabenheit
tber alles was seine niedere Natur und seine
sterbliche Hiille betrifft. Durch den Besitz dieses
Steins erlangt der Mensch die Unsterblichkeit.
Nicht daB dadurch sein sichtbarer Leib unsterb-
lich wiirde ; denn dieser ist nur der Schatten seines
wahren Ichs, nur dessen irdische Bekleidung;
sondern der innerliche Mensch gelangt auf diesem
Wege zur Erkenntnis seines hoheren Daseins; es
erwacht in ihm das BewuBtsein seiner indivi-
duellen Unsterblichkeit im hoheren Sein.
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Vermittelst dieser koniglichen Kunst der Zube-
reitung des Steins der Weisen baut sich der
Mensch selbst den verklarten Astralkorper auf,
den er dann sowohl in der Zeit seines Lebens auf
der Erde, als auch nach dem Ablegen seines
sterblichen Korpers besitzt. Die Seele oder das
Ich des zum wahren SelbstbewuBtsein erwachten
Menschen ist nicht ein wesenloses Nichts, oder
wie eine Blase, die beim Zerplatzen zerfallt. Wohl
gibt es viele sogenannte ,,Herdenmenschen, die
nochnicht zum eigenen Denken und der geistigen
Erkenntnis ihrer Individualitit gelangt sind,
keinen ausgesprochenen individuellen Charakter
haben, sondern nur Spielbille des Denkens und
Fiihlens anderer sind, deren Aspirationen nicht
iiber den Horizont ihrer personlichen Begierden
und Wiinsche hinausgehen und die sich nicht
iber die Allgemeinheit erheben kénnen, sondern
von den gerade allgemein herrschenden Instink-
ten und Ideen beherrscht sind. Solche Menschen,
obgleich sie sich koérperlich und als Personlich-
keiten von anderen &hnlichen unterscheiden,
mogen wohl als , Klassenseelen'* betrachtet wer-
den, die noch keine ,eigene”, d. h. keine zum
wahren SelbstbewuBtsein erwachte Seele besitzen.
Die Zubereitung des Steines der Weisen besteht
in der Entwicklung und Befestigung des hoheren
SelbstbewuBtseins, wodurch der Mensch zur Er-



kenntnis seines individuellen Seins auf einer hohe-
ren, geistigen Ebene gelangt. Dabei vollzieht sich
in ihm seine geistliche Wiedergeburt, und er baut
sich den verklarten Leib der Unsterblichkeit auf,
von dem der Apostel Paulus sagt, daB sein Same
im verweslichen Korper gesiet sei und dal3 aus
diesem der unverwesliche Leib entstehe. Dieser
»atherische* Leib ist auch in der indischen Philo-
sophie oft genannt, er wird von Patanjali als
unverwesbar, unzerstérbar, verklart und lichtvoll
beschrieben, und es wird gelehrt, dal wahrend
bei einem alltaglichen Herdenmenschen, sich
dieser Atherkorper nach dem Tode wie eine Wolke
auflose, derselbe bei einem geistlich hochstehen-
den Menschen das Material bilde, aus welchem
der Leib der Unsterblichkeit entstehe. Auch er-
scheint dies nicht unbegreiflich, wenn man be-
denkt, daBl im Grunde genommen alles wesent-
lich Eines ist, und was wir ,,Materie", , Ather",
,Geist usw. nennen, nur verschiedenartige
Erscheinungsformen des namenlosen Einen,
und gleichsam verschiedenartige Schwingun-
gen der aus dem Einen entspringenden Krafte
sind.

Unter den ,,geheimen Figuren der Rosenkreu-
zer* des 16. und 17. Jahrhunderts befindet sich
eine hochst seltene Tafel, auf welcher die Berei-
tung des Steines der Weisen symbolisch, aber



fiir den erfahrenen Alchemisten klar und deutlich
dargestellt ist?). .
- Die Figur stellt ein von Sonne und Mond be-
schienenes Dreieck vor, in welchem die alchemisti-
schen Vorgiange symbolisch bezeichnet sind und
die darunter befindliche Inschrift gibt uns iber
die Bedeutung dieses Werkes Aufschluf3. Sie
lautet :
Subjectum stupendum et instrumentum
mirificum omnium virtutem naturalium
ac supernaturalium. Haec scientia my-
steriosa et ars mirifica in medicina uni-
versali stupen edit miracula, ut nescio
an in orba vel natura sit ei par miracu-
lum, quod ex pura puta terra, omnibus
objecta et vili, tantum thesaurum im-
mensumacpraeciosissimumproducatau-
rum scilicet fulgentissimum, quod prae-
stantia et pulchritudine cum sole certat:
In haec arte mirifica maxima lucet om-
nipotentesvirtusacdivina potestas, cum
nihil aliud sit quam nova quaedam crea-
tio qua philosophus maximam imitatur
Dei creationem, qui lucem distinguit et
chaos divisit in infinita natura mira-
bilia, sic philosophus de hac distinguit
lucem etignum eamque dividitininmen-
1 Siehe Abbildung.
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sane ac infinitum sanitatis panaceam,
producitinde aurum pulcherrimum quod
certepatratmirabiliain hocmundo et ita
voluit altissimus ut fiat ad bonum. Si
in hac arte supernale ac divina cum na-
tura ludere scias potes preciosissimum
dividere in hoc opere in tantum quan-
tum vis, qui semper ex minutissima parte
ac unica guttula multa millia proferet.

Die Uberschriften an den Seiten des Dreieckes
lauten:

Lapis philosophorum benedictus, hic
creationis nostrae prima fuit materia et
restaurationis nostrae verissima est
medicina.

Monstrifica alchemistarum metamor-
phosis, qua midae instar contacta aera
mox omnia in aurum et argentum per-
mutantur.

Aus diesen Mitteilungen geht hervor, daB die
Bereitung des Steines der Weisen eine geheimnis-
volle Wissenschaft und goéttliche Kunst ist, aus
welcher wunderbare Dinge entstehen, die weder
im Himmel noch auf der Erde ihres Gleichen
haben und daB aus der gemeinen und verachteten
Erde (Materie) ein unermeBlicher und hochst
kostbarer Schatz hervorgebracht wird, das leuch-
tende Gold, dessen Glanz und Schonheit mit der



Sonne vergleichbar ist. So wie im Anfange Gott
das Licht sah und es von dem Dunkel des Chaos
schied?), so erkennt der erleuchtete Alchemist das
(geistige) Licht und himmlische Feuer, und schei-
det das Licht vom Dunkel (Buddhi-Mamnas von
Kama Manas). Wer diese iibernatiirliche (gei-
stige) Kunst versteht, der kann den errungenen
Schatz in so viele Teile teilen, als er will, denn
auch aus dem kleinsten Teile und dem einzelnen
Tropfen dieser Universalmedizin werden sich
viele Tausende von Friichten ergeben.

»Der gesegnete Stein der Weisen ist die Uni-
versalmedizin, welche die Wiederherstellung un-
seres urspriinglichen gottlichen Zustandes be-
wirkt; seine Beriihrung verwandelt sogleich alles
in Gold und Silber.”

DaB hierbei nicht von der Fabrikation von
gewoOhnlichem Gold und Silber, sondern von etwas
viel Wichtigerem die Rede ist, geht auch aus den
Schriften aller iibrigen Rosenkreuzer hervor. So
z. B. sagt der ungenannte Verfasser des , Gol-
denen VlieBes":

»Dem Leib wird gegeben in der Zeit
Der Geist, welcher die Seel’ erfreut.
Wann der Geist die Seel’ zu ihm zeucht,
Und indem keins vom andern weicht,
So bleiben beisammen alle drei,

1) Nirnberg 1737.
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Bis der Leib aufgelést wird frei,

Fault und erstirbt, von ihm sich scheid't
Seel’ und Geist, jedoch nach der Zeit
Kommt es alles in der letzten Hitz
Wieder zusammen und behiilt seinen Sitz
Ganz in rechter Vollkommenheit
Glorifiziert mit grofler Freud.*

Dies ist die geistliche Wiedergeburt, die Auf-
erstehung des unsterblichen Leibes im verwes-
lichen Korper des Menschen, der durch den my-
stischen Tod zur wahren Selbsterkenntnis gekom-
men ist. Hierzu sind keine duBerlichen Gerit-
schaften notig: denn es wird gelehrt:

»Wer in Gottesfurcht bleibet stetig,

Auch in seinem Wort tut iiben sich,

Und wartet seines Berufs mit Flei8,

LBt sich nichts irren schwarz noch weif,
Derselbige Mensch kann nicht allein

Aus Zinn, Stahl, Eisen und Kupfer sein,
Gold und Silber ihm gar genug machen,
Sondern er kann noch zu den Sachen

Zu voraus wenn ihm Gott bleibt hold,
Aus hartem Stein-Thon machen Gold.**?)

Allerdings sind in den Biichern der Rosen-
kreuzer allerlei Ofen, Retorten u. dgl. angegeben;
aber dies hatte den Zweck, die grof3en religidsen
Geheimnisse vor den Augen des Habgierigen zu
verschleiern. Deshalb schreibt auch Paracelsus

unverhohlen :

1) Vergl. I. Korinther IIL 11 u. 12.
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»Was soll man denn von viel Rezepten
sagen, und von mancherlei GefiBen, Ofen, Gla-
sern, Scherben, Wassern, Olen, Salzen, Schwe-
feln usw. Man muBl das alles fahren und
stehen lassen; denn es nit bei den fiinf Me-
tallen wirkt, Gold und Silber fiirzubringen.*?)

Die Symbole der Rosenkreuzer haben eine
mindestens zweifache Bedeutung. Wenn von der
»Sonne* die Rede ist, so ist damit nicht nur unsere
sichtbare Sonne, die Spenderin alles Lebens in
unserem Weltall gemeint, sondern auch die Geistes-
sonne der Welt, die Quelle der Weisheit, der Liebe
und des Lebens der Scele?), und unter dem
»Monde' versteht man nicht nur die Leuchte der
Nacht am sichtbaren Himmel, sondern er ist auch
das Symbol des Gedankens, der schaffenden
Phantasie. Die Sonne bedeutet den Geist, der
Mond die Materie, die Sonne den zeugenden
Willen, der Mond die formenbildende Kraft der
Natur. Aus der Vereinigung von Wille und Ge-
danke (,,Mann" und ,,Weib*) entsteht der , Sohn*,
die Tat.

In der beigefiigten Abbildung bedeutet das
groBe, von Sonne und Mond beschienene Dreieck
den Menschen. Er ist ein dreidimensionales

1) ,Liber Vexationum' pg. 387.
2) Johannes I. 4,



— 12 —

Wesen und stellt eine Welt im Kleinen (Mikro-
kosmos) dar, in welchem alle Krifte der groBen
Welt (Makrokosmos), sei es aktiv oder latent, ent-
halten sind. Wiirde er alle die in ihm noch schlum-
mernden okkulten Krafte kennen, sie in seinem
Innern erwecken und richtig gebrauchen, so wire
er gottahnlich und vollkommen. Er istein Kind von
Sonne und Mond ; (Schopenhauer nennt es ,, Wille
und Vorstellung*) in ihm sind Leib und Seele
verbunden, aber der Geist ist ungebunden und
frei; deshalb hat auch. der nicht erleuchtete
Mensch noch wenig Macht iiber sein Denken und
die wenigsten Menschen haben die Kraft, einen
Gedanken festzuhalten; die Meisten denken nicht
selbst, sondern sind das Spielzeug der ,in der
Luft schwebenden‘ Idecen und von Gedanken,
die von &duBerlichen Einfliissen kommen, be-
herrscht. Deshalb wird auch der alltagliche
Mensch mit einem vom Winde hin und her be-
wegten Schilfrohre verglichen und der im Geiste
Gottes (im Reiche der wahren Erkenntnis) wieder-
geborene Mensch als der Stein der Weisen, oder
der Fels, der durch keine Wellen des sturm-
bewegten Meeres des Lebens erschiittert werden
kann. Diese Unerschiitterlichkeit, dieses ,,Fest-
stehen im Geiste’ kann erlangt werden durch
die Vereinigung von Wille und Gedanke im
Worte, oder vielmehr in dessen Macht; ,denn
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das Reich Gottes stehet nicht in Worten, sondern
in Kraft*.?)

Ein Blick auf die Tabula aurea 148t uns nun
drei Vierecke erkennen, von denen immer eines
iiber dem andern steht und die in einem Dreiecke
endigen, welches eine menschliche Figur, den
Hermes darstellend, enthilt. Diese Vierecke
stellen die vier Zustinde oder Daseinsebenen des
Menschen dar, namlich die auBere Sinneswelt,
das Innenleben oder die ,,Astralebene’ und die
geistige Welt. Wir sind in diese materielle Welt,
wo es Licht und Dunkel, Gutes und Boses gibt,
gesetzt und vor uns befindet sich der ,,Baum der
Erkenntnis”, der gute und boése Friichte (Kar-
ma) tragt.?) Auf der linken Seite des Bildes ist
der aus den Flammen irdischer Begierden sich
erhebende und nach dem Himmel strebende
Phoenix, das Symbol der héheren Aspirationen
der Seele und der Lowe, das Symbol der Willens-
kraft, gezeichnet. Auf der rechten Seite finden
wir den Menschen auf seinem Wege zum Baume
der Erkenntnis. Er ist als ein siegreicher Held
abgebildet, der von den Verfithrungen der Sinnes-
welt Abschied nimmt und einen verachtungsvollen
Blick auf deren Freuden zuriickwirft. Er iber-
windet seine tierische Natur, die durch den im

1) L Korinth. IV. 20.
?) I. Moses II. 9.
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Feuer der Gottesliebe ersterbenden Salamander
dargestellt ist. Die in den drei Quadraten ent-
haltenen alchemischen Zeichen stellen die in
der menschlichen Natur enthaltenen physischen,
dtherischen, astralen und geistigen Elemente, Prin-
zipien und Krifte dar, welche der Alchemist zu
gebrauchen weil um das groBe Werk der Ver-
wandlung und Veredlung seiner selbst zu voll-
bringen. So wie in einem chemischen Vorgange
chemische Verbindungen geldst und zu anderen
verbunden, das Unreine abgeschieden und das
Reine gewonnen wird, so verhalt es sich auch in
der Alchemie mit den geistigen Elementen; da
wird mit dem Feuer der Liebe /\ das Wasser des
Gedankens V¥ durchdrungen und das Materielle,
die ,,Erde* ﬁgelést; das Geistige {2 steigt empor
und das Gereinigte, ,,der Duft der weiBen Lilie"
senkt sich als ein Segen fiir die Menschheit wieder
zur Erde herab.?)

Im nichsten Felde finden wir links den Al-
chemisten an der Arbeit; er hilt den Kolben in
seiner Hand, entschlossen, das Werk zu voll-
bringen. Dies kann aber nicht durch duBerliche
Mittel geschehen, und deshalb ist auf der rechten
Seite des Bildes der Alchemist dargestellt als der
Ofen, welcher er selber ist. In ihm und nicht

1) Fiir eine Erklarung aller alchemischen Symbole wiirde
ein ganzes Buch erforderlich sein.
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auBer 1hm findet die Reinigung und Erhebung
statt; in ihm ist die Flamme der Liebe, welche die
zum Werke erforderliche gemidBigte Wairme
schafft. Der ,schwarze Rabe', das Symbol des
Irdischen und Unreinen wird entfernt und an
seine Stelle tritt der ,,weiBe Schwan*, das Symbol
der Seele in ihrer Reinheit, der auf dem sturm-
bewegten Meere des Lebens schwimmt, voller Zu-
versicht und im Bewuf3tsein seiner Sicherheit, daf
er nicht untergehen kann; denn der Erhabene
stindigt nicht.

Das oberste Quadrat stellt die geistige Ebene
dar. Die Schlange der Begierde nach dem Be-
sitze des Irdischen verschwindet und der Drache
der Leidenschaft ist iiberwunden; der Alchemist
ist hier nicht mehr abgebildet; denn er ist des
mystischen Todes gestorben und kommt als Per-
sonlichkeit nicht mehr in Betracht!). Die ,zwei
Vogel", Materie und Geist, das individuelle und
das GottesbewuBtsein haben sich verbunden, der
menschliche und der gottliche Wille sind nur
Eins; das personliche Denken ist im Gottes-
gedanken aufgegangen und die himmlische Hoch-
zeit des Geistes mit der Seele vollbracht?).

Somit ist das Magnum Opus, das groBe
Werk, dessen Vollbringung hunderte von Jahr-

1) Koloss 1. 27.
2y 1. Johannes IIL. 9.
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tausenden und unzidhlige Wiederverkorperungen
in Anspruch nehmen, aber auch in einem
Augenblicke, sogar ,,von einer Frau die am Spinn-
rade sitzt” vollendet werden kann, gelungen
und der Stein der Weisen gefunden. Dies ist
durch das oberste Dreieck symbolisch darge-
stellt. Hier sind die Drei Eines geworden; der
Erkenner ist nicht mehr ein von der Gottheit,
dem Gegenstand der Anschauung, verschiedenes
Wesen, sondern durch die Macht der Gottes-
erkenntnis mit der Gottheit vereint. Gott und
Mensch sind Eins; die Seele ist von dem Lichte
der Weisheit erleuchtet; das gottliche Selbst er-
kennt sich selbst, nicht infolge irgend einer gegen-
standlichen Anschauung oder philosophischen
Spekulation, sondern weil es selber das Selbst ist
und, da die Illusion der Eigenheit und Ge-
trenntheit vom Alleinigen verschwunden ist, sich
selbst im Geciste und in Wahrheit als das alleinige
Selbst aller Wesen erkennt. In dieser Verwirk-
lichung des gottlichen Ideales im Menschen be-
steht der ,,Stein der Weisen*, die Adeptschaft und
die Universal-Medizin, welche alle Ubel
kuriert, denn alles Ubel in der Welt hat seinen
Grund in der Nichterkenntnis des hoheren Da-
seins und durch dessen Erkenntnis wird die Ur-
sache aller Ubel entfernt.



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

38. Zustinde der Seele nach dem Tode
- des Korpers.

Die Seligkeit der Seele in der Himmelswelt
(Devachan) besteht nicht in angenehmen Er-
innerungen an vergangene Freuden, sondern in
dem tatsachlichen Erleben der Erfiillung ihrer
Wiinsche. Wenn die Seele durch die geistige
Wiedergeburt in ihr neues Dasein eintritt, und
damit auch ihre niederen Prinzipien und Alles
was sie mit ihrem vergangenen Leben verbindet,
abstreift, so lebt sie in ihrer eigenen Welt, im Ge-
nuB ihrer himmlischen Errungenschaften. Liebe
und HaB sind die einzigen unsterblichen Gefiihle.
Da kann von Monotonie oder Langeweile keine
Rede sein, wenn die Seele ganz von dem erfiillt
ist, was sie liebt. Stelle dir vor, du seiest in De-
vachan mit allen denen, die du auf Erden mit
heiliger, unsterblicher Liebe umfangen hast, wo-
bei die mit denselben geteilten Erlebnisse den
Hintergrund bilden, und alles andere, was zu

)

P
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deinem &duBerlichen Leben gehorte, vollig ver-
schwunden ist. Hast du schon in Augenblicken
von solchem hoéchstem seligen Empfinden Mono-
tonie gefiihlt? Ebensowenig wirst du sie in der
Ewigkeit empfinden, wo eine Million von Jahren
nicht langer als ein Augenblick ist. Wo kein
BewuBtsein des Vorhandenseins einer auBeren
Welt existiert, da gibt es auch keine Abwechs-
lung von Eindriicken, da ist nur das unsterbliche
Gefiihl der Liebe und sympathetischer Anziehung,
deren Samen in dem fiinften Prinzip (Buddhi
Manas) gepflanzt wurden, die in dem vierten und.
um dasselbe reichlich blithen ; deren Wurzeln aber
tief in das sechste (Buddhi) eindringen miissen,
wenn sie die Gruppe der niederen Prinzipien iiber-
dauern sollen?).

Wir erschaffen uns selbst unser Devachan
ader Avitchi wahrend unseres Lebens auf Erden
und hauptsiachlich wihrend der letzten Perioden
desselben, durch unser Fiihlen und Denken.
Wenn in der letzten feierlichen Stunde unseres
Abscheidens die Erlebnisse unseres vergangenen
Lebens wie in einem Panorama in grof3ter Ord-

- 1) Auch die irdische Liebe hat in der Regel die himm-
lische Liebe zum Hintergrund. Die Liebe ist eine geistige,
auf den verschiedenen Ebenen wirkende Kraft. Sie wird
im Gemilte gesit, erzeugt auf der niederen Ebene die Lei-
denschaft und ist auf der hochsten unsterblich.
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nung an uns voriiberziehen, wihrend aus unserm

— Korper bereits alle Anzeichen von Leben ent-
schwunden sind und man denselben fiir tot halt,
weil das Leben aus allen Organen des Korpers,
mit Ausnahme des Gehirns entschwunden ist,
dann bestimmt das in unserm Gemiite vorherr-
schende Gefiihl, je nach seiner Art, fiir Wohl oder
Wehe die Art unserer kommenden Existenz. Die
andern Eindriicke schwinden dahin wie ein
Traum. Eine wahre und volle Riickerinnerung an
unsere vergangenen Leben tritt erst am Ende
des kleinen Zyklus ein?). Diejenigen, welche im
Kama loca solche Erinnerungen haben, werden
sie an jenem Tage nicht genieBen. Die Abge-
schiedenen, welche wissen, daf sie (im physischen
Korper) gestorben sind, sind Ausnahmen von der
Regel; sie sind entweder Adepten oder Reprasen-
tanten der schwarzen Magie?).

1) In dem Aufstiege der Menschheit zu ihrer Bestim-
wung werden bestimmte Perioden unterschieden und finden
grofere und kleinere , Kreisldufe oder Zyklen statt. Der
grofie Zyklus umfafit den Fortschritt der Menschheit von
dem ersten Erscheinen des urspriinglichen Menschen in
seiner dtherischen Beschaffenheit bis zu seinem Dasein im
physisch-materiellen Korper und seinen Wiederaufstieg zum
geistig-gottlichen Zustande. Dieser grofie Zyklus enthilt
sieben kleinere. Niheres dariiber enthdlt H. P. Blavatskys
, Geheimlehre'*.  Vgl. Vol. I. S. 704,

2) Es kann sicherlich nicht behauptet werden, da8 alle

Q¥



- 20 -

Zur Unsterblichkeit im wahren Sinn des Wor-
tes gehort ein unbegrenztes, selbstbewulBites Da-
sein, ohne Unterbrechung des Selbstbewuf3t-
seins!). Sogar die Larven von guten Menschen,
deren Namen im Buche des Lebens an der
Schwelle von Nirwana zu finden sein werden, er-
langen das vollige personliche SelbstbewuBtsein
und die damit verkniipften Erinnerungen erst
nachdem das sechste und siebente Prinzip mit
dem fiinften in die Keimperiode eingetreten sind.
Auch bei Selbstmérdern und solchen, die eines
plétzlichen Todes gestorben sind, hat das BewuBt-
sein eine gewisse Zeit notig, um ein neues Zen-
trum fiir seinen Schwerpunkt zu bilden. Wenn
ein Mensch stirbt, so verliert sein fiinftes Prinzip
das BewuBtsein und alle Erinnerung an auler-
liche oder innerliche Dinge?2).

die Bewohner der Astralebene, die mit den Menschen in
Verbindung treten, die Geister von Adepten oder Zaube-
rern seien; aber trotz aller gelehrten Forschungen auf dem
Gebiete des Spiritismus und trotz aller angeblich untriig-
lichen Beweise der Identitit dieser oder jener verstorbenen
Persdnlichkeit, wird es doch schwierig sein, einen ganz
einwandfreien Beweis zu finden, um so mehr als bekannt-
lich die Naturgeister mit den Uberbleibseln und Schatten-
korpern verstorbener Menschen gerne ihr Spiel treiben, indem
sie von solchen Larven Besitz nehmen und darin paradieren.

1) Bhagavad Gita C. II. V. 69.

2) Hiermit scheinen die von Verstorbenen erhiltlichen
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Unter ,,Unsterblichkeit", im wahren Sinne des
Wortes, ist eine ununterbrochene Fortdauer des
BewuBtseins zu verstehen. Unsterblich im weite-
sten (pandonischen) Sinne ist derjenige, dessen
eigenes BewuBtsein und Wahrnehmung seiner
Eigenheit unter allen Umstanden und in keiner
Form (weder im physischen Korper, noch in
eincm der anderen Leiber, die er nach dem Ver-
lassen des materiellen Korpers bewohnt) auch nur
auf einen Augenblick wahrend der Periode seines
individuellen Daseins unterbrochen wird. Es gibt
verschiedene solche Perioden und ihre Namen
sind in den esoterischen Schriften der Chaldaer,
Egyptier, Arier und Griechen erwihnt.

Ein Ego, wie z. B. das deinige oder meines?)

Mitteilungen aus dem ,,Jenseits* im Widerspruch zu stehen,
Allein wir miissen unterscheiden zwischen dem Selbstbe-
wufltsein und den persénlichen Erinnerungen des Egos und
den Vorstellungen, welche den in einem Traumleben befind-
lichen astralen Uberbleibseln des verstorbenen Menschen
(Kama-rupa) anhingen; wobei zu bedenken ist, daB die
Personlichkeit aus vielerlei ,,Schein-ichen® zusammengesetzt
ist, von denen jedes sein gewissermafien selbststindiges
Dasein, seine eigenen Begierden und Erinnerungen hat; ein
Umstand, durch dessen Erkenntnis viele rdtselhafte Erschei-
nungen im Spiritismus und Spukgeschichten ihre Erkldrung
finden. Das hhere Selbst hat mit Gespenstererscheinungen
und deren Wiinschen nichts zu tun.

1) Diese Mitteilungen des unter dem Namen,,Kut Humi*
oft genannten Adepten, waren speziell fiir A. P. Sinnett
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kann von einer Runde bis zu der nichsten un-
sterblich sein (wird aber deshalb doch nicht in
alle Ewigkeit als Personlichkeit fortexistieren).
Nehmen wir beispielsweise an, ich, als Kut Humi
erlange meine personliche Unsterblichkeit in
dieser unserer jetzigen vierten Runde, d. h. nach-
dem ich ein vollkommener Adept geworden bin
(was noch nicht der IFall ist), so kann ich durch
die Kraft meines Willens die Hand des Todes
aufhalten, und wenn ich mich ihm schlieBlich
doch unterwerfen muf}, so befiahigt mich meine
Kenntnis der Naturgesetze mein Bewuftsein und
die Wahrnehmung meines individuellen Daseins
als einen Gegenstand meiner Erkenntnis festzu-
halten und dadurch die Zerstiickelung der Prin-
zipien, welche in der Regel nach dem physischen
Tode stattfindet, zu vermeiden. Ich bleibe dann
als Kut Humi in meinem Ego durch die ganze
Serie von Geburten und Leben in den sieben
Welten und Arupa-locas bis daB ich dann wie-
der auf der Erde unter den Menschen der fiinften
Rasse in der fiinften Runde erscheine?).

In diesem Falle ware ich fiir eine fiir dich un-

bestimmt, der sie beim Verfassen seines bekannten Werkes
wEsoteric Buddhism‘ verwendet hat.

1) Niheres tiber ,,Runden‘* und ,,Rassen** Manvantaras,
usw. ist in H.P. Blavatskys ,Geheimlehre und in
A, P. Sinnett’s ,,Esoterie Buddhism** zu finden.
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begreiflich lange Zeitperiode, die viele Milliarden
von Jahren umfaflt, ,unsterblich*; aber wire ich
damit auch unsterblich fiir immer? — Wenn ich
dann nicht wieder eine solche Willensanstren-
gung mache, einen andern Urlaub von der Natur
zu erlangen (meine Personlichkeit als K. H. bei-
zubehalten) so wird ,,Kut Humi* verschwinden
und statt dessen ein anderer werden.

Es gibt aber Menschen, welche auch fiir alle
weiteren Runden (personliche) Unsterblichkeit
erlangen und dann ihre Stelle unter den hochsten
Dhyan Chohans, den Planeten Engeln einneh-
men. Selbstverstandlich geht die Monade niemals
zu Grunde?).

Unter ,,Vernichtung® versteht man somit nicht
eine Vernichtung der gottlichen Monade, wohl
aber den endgiiltigen Verlust aller Eigenschaften,

1) Die Monade ist der unsterbliche gottliche ,,Funke,
welcher sich in den niederen Naturreichen inkarniert und
durch diese allmdhlich zum menschlichen Dasein emporsteigt,
dessen Endziel Nirwana ist. ,,Unsterblich® in gewissem
Sinne ist schlieSlich Alles was wesentlich ist; es geht
nichts im Weltall verloren; nur die Formen und Erschei-
nungen dndern sich, Auch der Mensch ist in seinem wahren
Wesen unsterblich; aber damit ist ihm nichts gedient, so-
lange er nicht zum BewuSBtsein seines unsterblichen Daseins
kommt. Die persinliche Erscheinung und damit auch ihre
personliche ,,Ichheit* schwindet, das geistige Ego (iber-
dauert das Verschwinden der Form.



die sie auf ihrem bisherigen Wege der Evolution
errungen hat. Die von allem beraubte Monade
wire kein Mensch mehr, sondern miite von
neuem ihren Weg durch die niedrigsten Natur-
reiche, durch das Mincral-, Pflanzen- und Tier-
reich antreten, um sich nach Milliarden von Jah-
ren wieder zum menschlichen Dasein, auf irgend-
einem Planeten, emporzuarbeiten. Die Monade
stirbt somit nicht; wohl aber der von ihr ver-
lassene Mensch.

Nicht alle die ,,Mitarbeiter im Bésen (teuf-
lisch gewordenen Menschen) werden in der achten
Sphire sogleich vernichtet. (Es gibt auch eine
,,Unsterblichkeit* oder vielmehr Langlebigkeit
im bdsen Geiste, wie im guten). Gewisse Person-
lichkeiten dauern in dieser Welt der (geistlosen)
Materie in verschiedenen materiellen Formen
eine undenkbar lange Zeit fort, ehe sie wieder in
den Zustand der Urmaterie zuriickkehren; aber
einer derartigen schrecklichen Existenz und ihren
Qualen, wire eine sofortige Vernichtung bei wei-
tem vorzuziehen.

,Wenn infolge von einem fortgesetzten laster-
haften Lebenswandel, abscheulichen Verbrechen
und tierischen Leidenschaften eine entkorperte
Seele zur achten Sphire — dem allegorischen
Hades oder ,,Gehenna‘ der Bibel — die unserer
Erde am nachsten liegt, gesunken ist, so kann



sie vermoége einer in ihr zuriickgelassenen Spur
von Vernunft und Gewissen, ,bereuen‘, d. h.
ein solcher Geist kann vermittels der ihm noch
iibrigen Willenskraft aufwartsstreben und gleich
einem Ertrinkenden sich nochmals zur Ober-
flaiche erheben. Ein starkes Verlangen sein
Elend zu beseitigen, ein ausdriicklicher Wunsch,
kann ihn nochmals in die Atmosphire der Erde
ziehen, und seinen Instinkten gemalB wird er gie-
rig mit lebenden Personen in Verbindung zu kom-
men suchen. . . Solche , Geister" sind die un-
sichtbaren, aber nur zu sehr fiihlbaren magne-
tischen Vampire und subjektiven Damonen, die
gewissen Sensitiven, Hellsehern und Medien gut
bekannt und die Ursachen von Besessenheit
sind“1).

Das Schicksal derjenigen, welche als Opfer
eines Zufalles friihzeitig starben, ist ein anderes,
als der Selbstmorder, die im Vollbesitze ihrer gei-
stigen Krifte den Tod suchten, um der Strafe
fiir ein Verbrechen zu entgehen. Der Verun-
gliickte, z. B. ein im Kriege Gefallener, oder bei
einem Schiffbruch Ertrunkener, ist nicht verant-
wortlich fiir seinen Tod. Wenn auch sein Ungliick
die Folge irgendeiner in seinem fritheren Leben
von ihm begangenen Handlung (eine Folge sei-

1) Vgl. Isis Unveiled. V. L. pg. 352.
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nes von ihm geschaffenen Karmas) war, so hat
doch seine jetzige Personlichkeit daran keine
Schuld und hitte er linger gelebt, so hitte er die
Siinden der vorhergehenden Inkarnation auf cine
andere Weise abbiiBen koénnen. Die Dhyan
Chohans nehmen ein solches hilfloses Opfer in
ihren Schutz, nachdem es gewaltsam aus seinem
Elemente gestoBen und in ein neues gedrangt
worden ist ehe es fiir dieses die notige Reife er-
langt hat. Wir sagen dir dies, weil wir es
wissen; denn wir haben es durch eigene per-
sonliche Erfahrung gelernt.

Solche Opfer, seien sie gut oder schlecht,
schlafen und erwachen erst am ,,Tage des letzten
Gerichts”, d. h. in der Stunde, wenn der groBe
Kampf zwischen den hoheren und niederen Prin-
zipien beim Eintritte in die Keimperiode stattfin-
det. Auch dann noch kann es geschehen, dal
wenn das siebente und sechste Prinzip mit einem
Teile des fiinften in ihr Akasa Samadhi ein-
gegangen sind, der abgelegte geistige Teil des
fiinften zu schwach ist, um in Devachan geboren
zu werden und sich dann sogleich mit einem neuen
Korper bekleidet, um auf diesem oder einem
andern Planeten eine neue Erdenlaufbahn zu be:
ginnen, .

Unter den Menschen, welche schlechte Ge-
wohnheiten haben, gibt es nur wenige, die davon
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iberzeugt sind, daB sie sich dadurch ihr Leben
verkiirzen. Ihre Laster werden die Strafe nach
sich ziehen; aber nicht die Wirkung, sondern die
Ursache wird bestraft. (Die Absicht bestimmt den
moralischen Wert oder Unwert der Handlung.)
Ein Mensch, der in einem Sturme auf dem Meere
verungliickt, ist ebensowenig ein Selbstmorder,
als ein Gelehrter, der sich durch zu vieles Studie-
ren eine Gehirnkrankheit holt. Da diirfte ja nie-
mand mehr ein Bad nehmen, aus Furcht darin
ohnmaichtig zu werden und zu ersticken, und nie-
mand diirfte sein Leben zum Wohle der Mensch-
heit opfern. Die Absicht ist alles. Die Strafe
steht immer in direktem Verhiltnis zur Verant-
wortlichkeit. In dem Opfer eines Zufalles ist
durch den plétzlichen Tod die natiirliche Lebens-
dauer unabsichtlich verkiirzt worden; der mit Ver-
nunft begabte Selbstmérder macht seinem Leben
absichtlich ein Ende, obgleich er die zunichst-
liegenden Folgen kennt. Wer dagegen in einem
Anfalle von Irrsinn sich das Leben nimmt, ist
nicht verantwortlich dafiir; er wird nicht eine
Beute fiir die Versuchungen von Kama loca sein,
sondern so wie die anderen Opfer schlafen. Ein

~Guiteau?) z. B. wird nicht in der Erdatmosphire

bleiben mit seinen hoheren Prinzipien untitig

1) Guiteau, der Morder des Prisidenten Garfield, wurde
gehenkt.
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und geliahmt. Er ist in einen Zustand ein-
gegangen, wihrenddessen er immer wieder auf
den Priasidenten schieBt und dadurch die Ge-
schicke von Millionen von Menschen in Verwir-
rung bringt. Auch wird er in diesem Traumleben
immer wieder verurteilt und hingerichtet werden
und von den Widerspiegelungen seiner Taten und
Gedanken umgeben sein; besonders von seinen
letzten Gefithlen und Vorstellungen auf dem
Schaffot.

Was nun die Opfer der Cholera, Pest, des gel-
ben Fiebers usw. betrifft, so wiirden sie ansolchen
Krankheiten nicht gestorben sein, hitten sie nicht
schon von Geburt an die Keime zu deren Entwick-
lung (die Fihigkeit angesteckt zu werden) in sich
getragen.

Aus obigem geht hervor, daB3 die gro3e Mehr-
zahl der physischen Phinomene der Spiritisten
nicht den Geistern von verstorbenen Menschen
zuzuschreiben sind, und daB auch die spiritisti-
schen Mitteilungen, insofern sie nicht von Selbst-
mordern und schwarzen Magiern kommen ganz
andere Ursachen als die Geister (Manen) Ver-
storbener haben?).

1) Tatsachen haben bewiesen, daB auch der Astralkor-
per lebender Menschen, wihrend der physische Korper im
Schlafe liegt, an entfernten Orten erscheinen, sich ganz
oder teilweise materialisieren, Tische riicken, Spukerschei-



— 99 —

Die Geister von einigermaBen guten Men-
schen, die eines natiirlichen Todes gestorben sind,
bleiben in der Atmosphire der Erde wahrend
eines Zeitraums von einigen Tagen bis zu einigen
Jahren, bis daB sie zu ihrer weiteren Bestimmung
bereit sind. Wir kénnen uns geistig zu ihnen er-
heben, aber sie steigen in der Regel nicht zu uns
herab.

DaB bei einer spiritistischen Sitzung der an-
gebliche Geist eines Verstorbenen Mitteilungen
iber Dinge machen kann, die nur den Anwesen-
den bekannt sind, ist kein Beweis fiir dessen Iden-
titit mit der verstorbenen Personlichkeit; denn
gewisse Naturgeister haben die Macht, in den
Seelen der Anwesenden zu lesen, deren Gedan-
ken zu erkennen und sie auf mediumistischem
Wege wiederzugeben. Auch die salbungsvolle
Rede eines Geistes ist kein Beweis fiir die Er-
habenheit seines Charakters; denn ein jeder ge-
schulte Komodiant kann salbungsvolle Reden
halten. Man kann Moral predigen und dabei
selbst sehr unmoralisch sein. Ich weill von einem
Dugpa Schamman in meiner Nachbarschaft,
der des Morgens durch seine Predigten iiber die
Bekehrung die Leute zu Trianen rithrt, aber des

nungen verursachen und allerlei Allotria treiben kann, wovon
der schlafende Mensch auch nach dem Erwachen nichts
weif.
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Abends sich betrinkt und die Dorfbewohner hyp-
notisiert und bestiehlt?).

Wenn du nicht ein besonders starkes Verlan-
gen nach der Fortdauer deiner Personlichkeit
hast, so brauchst du dich weder um Devachan
noch um Avitchi zu kiimmern. Wenn man nicht
stark liebt oder stark haBt, so kommt man weder
ins Devachan, noch ins Avitchi. Die Natur
,»speit die lauwarmen aus ihrem Munde*). Damit
ist gemeint, daB3 sie deren personlichen ,,Iche‘
(nicht die Larven und auch nicht das sechste Prin-
zip) im Kama loca und Devachan verschwin-
den macht. Dies wird aber kein Hindernis fiir
dieselben sein, sogleich wieder geboren zu
werden, und wenn das Leben einer solchen Per-
sonlichkeit ein sehr schlechtes war, so ist kein
Grund vorhanden, weshalb die ewige Monade die

1) Einen Spiritisten, der noch nicht zur eigenen Ein-
sicht in solchen Dingen gekommen ist, und sich einbildet,
daf er im sinnlichen Verkehr mit seinen ,lieben Voran-
gegangenen** stehe, und daf diese sich um seine weltlichen
Angelegenheiten bekiimmern, wird schwerlich von seinen
irrigen Ansichten zu bekehren sein, oder die Theorie, in
die er verlieht ist, aufgeben. Der Schliissel zur Erkldrung
der Phiinomene des Spiritismus liegt nicht in dem Sammeln
von scheinbaren Identitdtsbeweisen der ,,Geister*, sondern
in der Kenntnis der zusammengesetzten Natur des Menschen
und der in ihr verborgenen Krifte.

1) Vergl. ,,Offenbarung Johannis** I1I. 16.



— 831 —-

derselben zugehorige Seite im Buche des Lebens
hicht leer finden solltél). K. H.

. 1) Zum Verstdndnisse dieser Lehren bedarf es der Un-
terscheidung zwischen dem wahren Ich, dessen Gegen-
wart der grofien Mehrzahl der Menschen noch gar nicht
zum Bewufitsein gekommen ist, und derjenigen Summe von
Naturkréften, welche die Personlichkeit des Menschen (die

" angenommene Eigenheit) darstellt. Das wahre Ich, die

Monade nebst denjenigen Eigenschaften, welche sie in den
verschiedenen Reinkarnationen gesammelt hat, wird verglichen
mit einer verborgenen Perlenschnur; die daran angereihten
Perlen stellen die einzelnen Inkarnationen dar, oder vielmehr
die geistigen Essenzen, welche die gottliche Monade aus
den jeweiligen Personlichkeiten, wihrend ihrer Inkarnationen
gewonnen hat, denn die Perstnlichkeit oder der irdische
Mensch mit seinem Eigenwahn ist gleichsam eine Pflanze,
von der nur das Aroma unsterblich ist und als kostbare
Perle an die Perlenschnur angereiht, d. h. mit der gottlichen
Monade vereinigt werden kann. Der zum wahren Selbst-
bewufitsein seines gottlichen Daseins erwachte Mensch bedarf
keines Aufenthaltes im Himmel oder Devachan; denn
auch dies ist nur ein Traumleben des filinften Prinzips
und das Gottliche im Menschen ist {iber Leben und Tod,
Himmel und Hélle erhaben. Aber nicht jede Personlichkeit
bringt eine solche Perle hervor. Jedes Dasein auf Erden
stellt eine Seite in dem groen Buche des Lebens der gott-
lichen Monade dar, und wenn sich auf einer solchen Seite
nichts befindet, was des Einschreibens wert ist, so ist es
(vom Standpunkte der Monade betrachtet) als ob diese
Personlichkeit nie existiert hdtte. Die Summe von Natur-
kriiften aber, welche die verlorene Persénlichkeit darstellten,
geht deshalb nicht aus dem Weltall verloren, sondern jedes
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Prinzip kehrt zu seinem Ursprung zuriick und die zusammen-
gehorigen Krifte sammeln sich wieder und werden in neuen
Formen wiedergeboren. Die Monade ist der Baum des
Lebens; die Personlichkeiten, die sie hervorbringt, sind die
Bldtter, vermittels deren der Baum atmet und Licht und
Leben erhilt; die welken Blitter aber fallen ab und werden
von den Winden zerstreut. Die ganze sichtbare Natur ist
ein Buch voller Gleichnisse, aus denen man die Gesetze,
die im Unsichtbaren wirken, erkennen kann, und wer darin
zu lesen versteht, bedarf keiner weiteren Erkldrung. Der
Beweis dafiir liegt in der Erkenntnis der Harmonie, die
das Ganze beherrscht.

(Fortsetzung folgt.)

Erst baut Natur den T.eib, ein Haus mit Sinnentoren,
Worin ein fremdes Kind, der Geist, dann wird geboren.

Er findet Hausgerit und braucht es nach Gefallen,
Und wenn er dann das Haus verlait, wird es zerfullen.

Doch die Baumeisterin baut immer Neues wieder,
Und lockt den Himmelsgast zur ird’schen Einkehr wieder.

Friedrich Riickert.



Die Geheimnisse der buddhistischen
Philosophie.

Das Herz zu reinigen, das Bosetun
unterlassen und nach dem Guten zu
trachten; dies ist die Religion aller
Buddhas. — Gautama Buddha.

Das Wort ,,Philosophie” bedeutet Liebe zur
Wahrheit, und ,,Theosophie** ist die Erkenntnis
derselben auf dem Wege der eigenen Erfahrung
durch die innerliche Erleuchtung. Ein,,Buddha*
ist ein Erleuchteter und ein ,,Buddhist” ein
Mensch, der nach dieser Erleuchtung sucht. So-
mit ist auch ein jeder wahre Christ ein Buddhist;
denn unter ,,Christus’ im esoterischen Sinne ver-
steht man ,,das Licht der Welt", das geistige Licht
der Wahrheit, welches in das Dunkel des Mate-
riellen scheint und welches der im Dunkeln gri-
belnde irdische Menschenverstand (Kama Ma-
nas) nicht fassen kann!), Es ist das Licht der
Erkenntnis der Wahrheit, welche dem ,,Menschen
des Himmels" (Atma-Buddhi-Manas) zu eigen

1) Johannes I. 4 u. 5.

[¥&



ist und von dem es heifit: ,,Wer mir nachfolgt,
der wandelt nicht in der Finsternis‘‘?).

Es gibt nur eine einzige ewige Wahrheit und
folglich auch nur eine einzige Erkenntnis der-
selben, oder, mit anderen Worten, eine einzige
Theosophie oder Gotteserkenntnis. Sie ist der
Geist und die Grundlage einer jeden wahren Reli-
gion, die nicht auf blindem Dogmatismus, philo-
sophischen Spekulationen oder Hirngespinnsten
beruht und nur derjenige, welcher fahig ist, in
diesen Geist der Religion einzudringen, kann ihn
erfassen. Somit hat auch jedes Religions-
system seine Geheimnisse, die trotz aller ,,Erkli-
rungen’ und Kommentare jedem, der diesen Geist
nicht hat und ihn nicht intuitiv erfassen kann,
immer unverstindlich sein werden. Deshalb findet
man auch bei den Gelehrten des Westens, den
,,Orientalisten’ und Philologen im allgemeinen
so wenig Verstindnis fiir die buddhistischen Leh-
ren, und vielleicht ebensowenig fiir die Lehren
der christlichen Religion; denn wiirden sie den
Geist der christlichen Religion erfassen, so waren
ihnen auch die Geheimnisse des ,,Buddhismus"
klar, weil die Wahrheit in beiden Systemen die-
selbe ist. Aber auch unter den Anhingern Gau-
tama Buddhas befinden sich manche, die als

?) Thomas von Kempis. ,,Nachfolge Christi.‘
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Leuchten des Buddhistentums gelten, und den-
noch nicht in den Geist seiner Religion eingedrun-
gen sind und deshalb seine Lehren irrtiimlich auf-
gefaBBt haben und ihren Irrtum verbreiten. Es
gibt nur eine einzige Wahrheit, nur ein einziges
ewiges Licht, aber es gibt verschiedene Wege, die
der Mensch gehen kann um zu diesem Lichte zu
gelangen. Da ist der Weg der wissenschaftlichen
Forschung oder Metaphysik, vermittels welcher
man den Schleier zu durchdringen sucht, welcher
die Geheimnisse Gottes im Weltall verhiillt. Dieser
Weg endet naturgemaf} stets in einer Sackgasse,
solange der Mensch durch seinen Selbstwahn
selbst mit einem dichten Schleier von Eigen-
diinkel umgeben ist, durch den das wahre Licht
der Gotteserkenntnis nicht dringen kann. Da ist
der Weg des Gehorsams, d. h. die Befolgung ge-
wisser kirchlicher Lehren und Gebrauche, der
oftmals damit endet, dal der damit verbundene
blinde Glaube das eigene Denken hindert und
dem Wachstum der Seele eine uniibersteigliche
Schranke setzt. Da ist der Weg der Liebe, der
aber haufig nur zur Selbstliebe fiihrt, wenn der
Mensch den Gott, den er zu lieben meint, nicht
kennt, von ihm aber alle méglichen guten Dinge
und Vorteile fiir sich selber erwartet, und indem
er die Erfillung seiner Pflichten einem aufBern,
ithm unbekannten Gott iiberlassen zu konnen

3*



meint, dabei seine eignen, ihm durch seine Stel-
lung in dieser Welt zugewiesene Arbeit versaumt.
Da ist der Weg der Erregung des Gefiihls, der
oft nur zu religiéser Schwarmerei, Sentimentalitit
und hysterischen Anfillen fiihrt; der Weg der
Erregung der Einbildung, der zu phantastischen
Vorstellungen und schlieBlich zu Irrsinn fiihrt;
gar nicht zu reden von verkehrten ,okkulten
Ubungen*, vermittels welcher sich heutzutage so
viele unreine torichte Menschen durh eine
Hintertlir in das Reich Gottes, das Reich der
Reinheit und Freiheit eindringen wollen. Kein
Weg kann zum Ziel fithren, wenn der Blick des
Wanderers nicht auf die Quelle des Lichtes im
eigenen Innern gerichtet ist; denn der irdische
sterbliche Mensch kann dieses Licht nicht aus
eigener Kraft erzeugen, noch sich selbst den
heiligen Geist geben, den er nicht hat, und
alles was er aus seinem eigenen Begehren fiir
seine illusorische Selbstheit tut, ist illusorisch wie
sie. , Nur was vom Himmel herabkommt, steigt
wieder zum Himmel empor.

Die Lehren, welche Gautama Buddha dem
Volke gab, waren nicht darauf berechnet, dessen
wissenschaftliche Neugierde zu befriedigen oder
seine metaphysischen Kenntnisse zu erweitern,
sondern er lehrte den achtfachen Weg, wodurch
der Mensch sich befihigen kann, das Licht der
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Wahrheit selbst zu empfangen und den Geist der
Erkenntnis in sich selbst aufzunehmen. Wem diese
Erleuchtung zuteil geworden ist, der bedarf keiner
AuBerlichkeiten mehr. ,,In uns selbst wohnt die
Erlosung.” Wer seine unsterbliche Seele gefun-
den hat, der braucht weiter keine Beweise dafiir,
daB er eine unsterbliche Seele hat; denn er er-
kennt sich selbst als diese Seele und die Seele
als sein unsterbliches Ich; aber ohne die Erfah-
rung bleibt auch die beste Erklarung nur Theorie.
Deshalb gab auch Gautama dem Monch Vac-
chagotta keine Antwort, als dieser wissen wollte,
ob es ein Ich gibe, denn wie kénnte man Jeman-
dem beweisen, dal3 er ist, wenn er sich seines
Daseins nicht bewufB3t ist, und wozu hitte der,
welcher sich dessen bewul3t ist, ein weiteres Zeug-
nis notig?

Auch auf die Beantwortung eitler Fragen legte
der Erleuchtete keinen Wert. Als der ehrwiirdige
Ménch MAlukya zu ihm kam und wissen wollte,
ob das Weltall ewig oder verginglich sei, ob ein
Buddha nach dem Tode noch weiter lebe usw.
antwortete der Erhabene wie folgt:

,Habe ich zu dir gesagt: ,,Komm MA4lukya-
puttaund sei mein Schiiler. Ich werde dir lehren
ob die Welt ewig oder verginglich ist, ob ein
Buddha nach dem Tode lebt oder nicht lebt, ob
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er dann lebt und doch nicht lebt, oder ob er weder
lebt noch nicht lebt ?*

Und um sein Stillschweigen zu begriinden,
fuhr er fort: ;Wenn ein Mensch von einem ver-
gifteten Pfeile getroffen wire und seine Freunde
und Verwandten lieen einen geschickten Arzt
kommen, und der Verwundete wiirde dann sagen :
Ich will meine Wunde von Niemandem behandeln
lassen ehe ich weill wer der Mensch ist, der mich
verwundet hat, ob er ein Brahmane, ein Vai-
schya oder ein Sudra ist, wie er heif3t, wo er
wohnt, was seine Familie ist, ob er gro oder klein
ist, und wie der Pfeil gemacht wurde, mit dem er
mich verwundet hat. — Wiirde da der Mann nicht
sterben, ehe alle diese Fragen heantwortet
waren?

Weshalb lehrt der Buddha seine Schiiler
nicht ob die Welt ewig oder verganglich sei und
ob der Erleuchtete nach dem Tode noch lebt? —
Weil das Wissen von solchen Dingen nicht heilig
macht und nicht zur Erleuchtung und Seligkeit
fiihrt. Der Buddha hat seine Jiinger gelehrt, was
das Leiden (des irdischen Daseins) und dessen
Ursache ist und wie demselben ein Ende gemacht
werden kann und was zur Selbsterkenntnis und
Seligkeit (Nirvana) fithrt. Deshalb, o Malukya-
putta laB das was ich nicht geoffenbart habe,
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nichtoffenbar bleiben und laB das Geoffenbarte
geoffenbart sein.”“1)

Damit ist aber nicht gesagt, daB Buddha
selbst von den Geheimnissen der Religion nichts
gewul3t habe oder nichts wissen wollte, sondern
diese Geheimnisse sind, wie bereits oben be-
merkt wurde, nur denjenigen faBbar, welche selbst
die notige Intuition besitzen, um in den Geist der-
selben einzudringen und sie intuitiv zu begreifen.
Das Ewige kann nicht nach zeitlichem MabBe, die
Unendlichkeit nicht mit der Elle gemessen, die
Tropfen des Ozeans nicht gezihlt werden. Des-
gleichen ist auch das Wesen des Erleuchteten
von seiner korperlichen Erscheinung verschieden
und das wahre Ich des Menschen so grofB3, daB
es die Erde und alle hoheren Sphiren umfafBt.
Deshalb ist auch das dem menschlichen Ver-

1) Wie anders ist diese Lehre, als die Ansicht der-
jenigen ,, Theologen*, welche nichts hoheres als die Befrie-
digung ihrer wissenschaftlichen Neugierde suchen, und
glauben die Gottweisheit bestehe darin, daf man tiber die
Erschaffung der Welt belehrt werden kann? Wabhrlich,
eine ehrliche Dienstmagd steht dem Reiche der Wahrheit
ndher, als ein belehrter Theologe oder Metaphysiker, der
nur in seinen Theorien lebt und keine Herzenserkenntnis
hat. Deshalb sagt auch Thomas von Kempis: .Was
niitzt es dir, wenn du das Geheimnis der heiligen Drei-
einigkeit theoretisch erkldren kannst, und die Dreieinigkeit
dich verwirft
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stande entriickte Dasein in der Ewigkeit (Nir-
vaina) fir diesen in Zeit und Raum beschriank-
ten Menschenverstand ein unauflésbares Raitsel.

Aus dieser Unfahigkeit des Beschriankten, das
Unendliche in sich zu erfassen, entspringen die
vielen MiBverstindnisse der Lehren der Religion
sowie der Irrtiimer, mit welchen der Gehirnver-
stand moderner Gelehrter die Welt beschwert hat,
und denen wir nun eine kurze Betrachtung wid-
men wollen?),

1. Der angebliche Materialismus der
buddhistischen Philosophie.

Die Grundlage, worauf nicht nur die Lehre
Buddhas gegriindet, sondern die auch zu dem
Verstindnisse seiner Lehren unumginglich notig
ist, ist die Erkenntnis, dafl es nicht zweierlei
Schopfer des Weltalls gibt, sondern nur einen
Gott, der, wie auch die Bibel lehrt ,,Alles in Allem
iiber Allem* und die Seele von Allem ist (I. Ko-
rinther XV 28) und daf folglich die individuelle
Menschenseele ihrem Wesen nach identisch mit
der Weltseele, die Gottheit in der Menschheit
identisch mit der Gottheit im Weltall ist. Alles,
d. h. die ganze Erscheinungswelt ist ihrem Wesen
nach Gott; aber Gott ist noch viel mehr, denn die

1) Vgl. ,,The creed of Buddha.* London 1908,
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Welt der Erscheinungen ist nur ein Teil der
Offenbarung seines Wesens. Sie wird ,,Maya"
(Illusion) genannt, nicht daB sie, wie gewisse
Philosophen annehmen, nicht vorhanden ware,
und nur in unserer Vorstellung existierte, son-
dern weil sie ohne Gott, ohne Wesen, aus sich
selbst nicht existieren konnte. Sie ist wirklich
und tatsachlich da, so wie der Sonnenschein da
ist, wenn die Sonne scheint. Die Natur oder der
in ihr zeugende Geist ist gleichsam der positive
schaffende Pol des ewigen Geistes, wiahrend der
negative, passive Pol die Urquelle alles Seins,
alles Lebens und BewuBtseins, aller Liebe und
Weisheit ist.

Alles ist seinem Wesen nach Gott und dem-
nach ist auch der Mensch in seinem innersten
Wesen Gott und die Allgottheit ist sein innerstes
Wesen; von ihr ist die voriibergehende Erschei-
nung ,,Mensch* ausgegangen und in sie kehrt
sie wieder zuriick. Aus einer irrigen Auffassung
dieser Lehre ist die irrtiimliche Ansicht einer ge-
wissen-Klasse von Buddhisten entsprungen, daf3
der Mensch keine dauernde individuelle Seele,
kein wirkliches Ego habe und daf} sein ,,Ich“
nach dem Tode des Korpers wieder aufgeldst
werde und schlieBlich im Allselbst verschwinde,
wie der Tropfen im Meer. Da nun fir diese Klasse
von angeblichen ,Kennern des Buddhismus"
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dieses Meer etwas Fremdes und Unbekanntes,
folglich ein Nichts ist, so ist fiir sie auch dieses
Aufgehen des Tropfen im Meere das Ende alles
Seins, ein Versinken im Nichts.

Nicht so ist die Geheimlehre in der buddhi-
stischen Philosophie. Man kann allerdings die
Identitat der Menschenseele mit der Seele des
Alls nicht erkennen, so lange ihr diese Einheit-
lichkeit mit dem Gottlichen noch nicht zum Be-
wuBtsein gekommen ist; aber je mehr in ihr
dieses BewuBtsein erwacht, um so mehr tritt
sie in das gottliche Dasein ein. Wenn zwei Tone
in vollstindigem Einklang mit einander sind, so
hat dadurch weder der eine noch der andere auf-
gehort zu existieren. Wenn Jesus von Nazareth
sagte: ,,Jch und der Vater sind Eins", so hat er
damit nicht gesagt, daB er kein individuelles Da-
sein habe. Vielleicht kénnen wir uns die Sache
durch eine in der Natur vorhandene Analogie zur
Vorstellung bringen. Der Mensch hat in sich
einen Funken des goéttlichen Lebens, den er
pflegen soll, sein Ego, d.h. sein unsterbliches
»1ch*. Durch die Kraft des Feuers wird ein Funke
zur Flamme und die Flamme zum Licht. Da-
durch hat allerdings der Funke aufgehort als
Funke zu existieren, aber nun existiert er als
Licht. So wird der gottliche Funke im Menschen
durch das Feuer der gottlichen Liebe zur Flamme



und die Flamme durch die Kraft der Erkenntnis
zum Licht, und nun existiert die Seele allerdings
nicht mehr als ein ,,Menschending®, sondern als
Licht im Licht, in Ubereinstimmung mit dem-
selben, ohne deshalb ihrer Individualitit verlustig
zu werden. Es ist begreiflich, daB ein Mensch
ohne eigene Intuition diese Idee nicht erfassen
kann, und wollte man den esoterischen Sinn
irgend einer tieferen religiosen Lehre, sei es der
buddhistischen Philosophie oder der Bibel aus-
einandersetzen, so miBte man zur Erklarung je-
des einzelnen Satzes immer ein ganzes Buch
schreiben, in welchem jedesmal die ganze Kos-
" mologie enthalten wire, denn die Weisheit ist kein
Stiickwerk, wie die Naturwissenschaft, sondern
ein Ganzes, worin die Erkenntnis eines jeden Ge-
bietes die Erkenntnis des andern bedingt.
Auch entspringt die Unklarheit mancher
Lehren den verschiedenen Bedeutungen, welche
einem Worte beigelegt werden konnen. Wenn
z. B. gesagt wird, daB3 das Selbst nur eine Illusion
sei, so ist damit die durch den Egoismus und
die Sinnestiauschung geschaffene Illusion der Ich-
heit, nicht aber die unsterbliche Seele gemeint.
Dies wubten auch die christlichen Mystiker,
welche sagten, daB das ,,Ichts** zu Nichts werden
muB, damit das (wahre) Ich zur Auferstehung ge-
langen kann. Dies ist auch der Sinn des alten
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Rosenkreuzer Sprichworts: ,Ex Deo nascimur,
in Jesu morimur, reviviscimus per spiri-
tum sanctum.” Wenn der Wahn der Eigenheit
in uns schwindet, gelangt das wahre Ich in uns
durch den Geist der Selbsterkenntnis zum Selbst-
bewuBtseins und ewigen Leben. Die Vernich-
tung, von welcher in der buddhistischen Philo-
sophie die Rede ist, ist die Vernichtung eines
Nebels, welcher dem Auge den Anblick der
Sonne verhiillt. '

2. Buddhas angeblicher ,,Atheismus*.

Als Gautama Buddha gefragt wurde, was
Gott sei, gab er keine Antwort. Wie kénnte sich
ein Mensch anmaBen, ein Urteil iiber die Gott-
heit zu fillen, oder dasjenige beschreiben zu
wollen, was iiber alle menschliche Vorstellung er-
haben ist. Sagt nicht auch die Bibel: ,,Du sollst
dir kein Bild (keine Vorstellung) von der Gott-
heit machen*, und ,,wer Gott erkennen will, der
mub ihn im Geiste und in der Wahrheit suchen*.
,Der natiirliche Mensch vernimmt nichts vom
Geiste Gottes, es ist ihm eine Torheit.!) Die-
jenigen, welche in Buddha einen Atheisten er-
blicken, tun es deshalb, weil er nicht an den-
jenigen Gott glaubt, den sie sich in ihrer Phan-
tasie geschaffen haben, sondern seine Anschau-

1 L. Korinth. 1L 14.
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ung eine viel hohere, fiir sie unverstandliche ist
und ihnen noch die Vorstellung eines person-
lichen jiidischen Jehova im Kopfe spukt. Bud-
dha predigte keinen auBerweltlichen Gott, der
von Ferne die Welt nach seiner Laune regiert
und mit dem der Mensch unterhandeln und ihn
_iiberreden kann. Ferne davon nicht an Gott
zu glauben, erkennt er vielmehr (und stimmt da-
mit mit den christlichen Mystikern iiberein), daB
ohne Gott nichts existiert. Form, Name, Empfin-
dung, Wahrmehmung, personliches Selbstbewuf3t-
sein und alle Eigenschaften, die ein Mensch be-
sitzt, sind veranderlich, sie sind nicht der Mensch
selbst, sondern nur Zustiande, in denen er sich
zeitweilig befindet; aber sein wahres ewiges Ich
(das er nicht intellektuell kennen kann) ist ewig
und Eins mit Gott. Deshalb sagt auch Meister
Eckhart: ,Tue alles was nicht Gott (was ver-
anderlich) ist von dir weg, so bleibt nur Gott
ubrig*; die Gottheit, die Niemand klassifizieren
oder beschreiben und die kein Gegenstand einer
wissenschaftlichen Untersuchung sein kann. An-
statt der Menschheit eine ,,Naturgeschichte des
lieben Gottes zu geben*, lehrt Buddha vielmehr
den Pfad, durch den der Mensch zu Gott und
damit auch zur Gotteserkenntnis gelangen kann,
Ein anderes Endziel ist der buddhistischen Reli-
gion nicht bekannt,.
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3. Der angebliche ,,Pessimismus‘ der
buddhistischen Philosophie.

Wenn es ein Ungliick wire voriibergehenden
sinnlichen Geniissen zu entsagen und dadurch auf
eine hohere Stufe des Daseins und in den Genuf
einer hoheren Erkenntnis und Seligkeit zu ge-
langen, dann konnte allerdings ein System, wel-
ches diese Entsagung befiirwortet, als , pessi-
mistisch** bezeichnet werden; und wer dieses ver-
gangliche Leben als sein hochstes Paradies und
Endziel aller seiner Bestrebungen betrachtet, weil
er nichts Hoheres kennt, dem mag wohl dic Be-
zeichnung desselben als eine Schule des Leidens
und Lernens unbehaglich scheinen; fiir den Er-
leuchteten aber ist die Welt gleichsam ein Schat-
tenspiel und die Nichterkenntnis der eigenen gott-
lichen Natur die Quelle aller Leiden der Mensch-
heit, welche das was nur illusorisch ist, fiir das
Wirkliche hilt. Sie ist wie ein vom Weine be-
rauschter, in einem Dusel befangener Mensch,
der in den Traumen, die ihm seine Phantasie vor-
spiegelt, seine Seligkeit zu finden meint, weil er
das Erwachen nicht kennt. Sie will die Lehre
Buddhas nicht verstehen, weil sie nichts von dem
wissen kann, was, wie der Apostel sagt, , kein Auge
gesehen und kein Ohr gehort hat und in keines
Menschen Herz gekommen ist, und was Gott



— 47 —
denen, die ihn lieben bereitet.”“!) Zu einem der-
artigen Pessimismus bekennt sich auch der er-
leuchtete Thomas von Kempis, indem er sagt:
,Alles ist eitel. Es gibt nichts dauerndes, als
Gott lieben und ihm dienen.” Damit hat er aber
schwerlich irgend einen Goétzen gemeint.

Fiir den Materialisten, der seine Zufriedenheit
im Leben im Materiellen mit seinen Katzbalge-
reien sucht (sie aber nie findet), dem seine sterb-
liche Personlichkeit Alles ist und dem deshalb
der Tod als ewige Vernichtung erscheint, mag die
Lehre von der Verginglichkeit alles Irdischen
wohl nicht angenehm sein; aber da er fiir sein
eigenes Dasein kein anderes Endziel findet, als
wieder ,,Staub und Asche" zu werden, so ist er
selbst der richtige Pessimist, und solche Kauze
wird es auch unter den Christen geben?). Tat-
sachlich ist nirgends ein groBerer Optimismus
enthalten, als in der buddhistischen Philosophie,
die dem Menschengeiste fiir das Aufgeben seiner
Beschranktheit die durch nichts begrenzte gol-
dene Freiheit verheiB3t.

Das Ideal des Materialisten ist die Vernich-
tung; da er sich mit seinem Korper identifiziert,

1) Es ist da nichtvon himmlischenFreuden imDevachan,
die ja auch nur voriibergehend und gewissermafien illusorisch
sind, sondern von der Gotteserkenntnis die Rede. — I. Ko-
rinth. II. 9.
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so besteht sein ,,NirviAna‘“ darin, daB er wie die-

ser wieder ,,Erde wird".
»Der grofe Cisar Staub und Lehm geworden,
Verstopft ein Loch nun vor dem rauhen Norden.
O, da8 der Herr, vor dem die Welt gebebt,
Vor Wind und Wetter eine Wand verklebt I
(Byron.)

Das Ideal Buddhas besteht in der Erlosung
von allem Ubel, in der Freiheit vom Eigendiinkel
und Torheit und sein NirvAina in der Erkenntnis
des Wahren und lichtvoller Seligkeit in der Har-
monie mit dem All.

4. Der angebliche Egoismus in der
buddistischen Philosophie.

Unter denjenigen modernen Autorititen des
Westens, welche im Lesen buddhistischer Schrif-
ten bewandert sind, aber Buddhas Lehren miB3-
verstehen, weil sie an ihre Seele nicht glauben
und meinen, daf} das Ende von allem Vernich-
tung sei, gibt es zwei Klassen oder Parteien. Die
einen halten Buddha fiir einen extremen Stoiker,
der wie der Vogel StrauB den Kopf in den
Sand steckt und das Unvermeidliche mit ,,Wur-
stigkeit* hinnimmt, weil er es nicht andern
kann; der glaubt, man miisse moralisch um
der Moral wegen leben, weil es nun einmal
so Sitte sei, und der nichts besseres erwartet, als
in der Dammerstunde, des ,,Nirvaina*, die dem
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schlieBlichen Untergange der Lebenssonne und
der ewigen Vernichtung vorangehe, noch einen
zeitweiligen Seelenfrieden zu erlangen. Die ande-
ren meinen, er sei ein Egoist, dem nach dem be-
kannten Muster gewisser christlicher Kirchen-
ganger sein eigenes Wohlbefinden iiber alles
gehe und dem es nur darum zu tun sei, sein liebes
,,Jch* (was immer dies sein mag) vor dem Unter-
gange zu retten und fiir dasselbe einen guten
Sperrsitz im Theater der Ewigkeit zu erlangen.

Was nun den angeblichen ,,Stoicismus‘ be-
trifft, so gibt es einen solchen, welcher der Dumm-
heit (Tamas) entspringt, und dessen Reprisen-
tanten man unter den modernen ,,Monisten" in
der Hickelschen Schule findet; aber die wahre,
dauernde, innerliche Ruhe, von der Buddha
lehrte, entspringt aus der Erkenntnis, daB alles
Leiden nur duBerlich und voriibergehend ist, und
das BewuBtsein des inneren erleuchteten Men-
schen nicht beriihren kann. ,,Wie eine Flamme,
die nicht flackert, wenn sie vor dem Winde ge-
schiitzt ist, so ist die Seele dessen, der seine Ge-
danken beherrscht und dessen Geist in der Er-
kenntnis befestigt ist*1).

Ferner lehrte Buddha die Glaubigen nicht,
daB man nur deshalb moralisch leben sollte, weil

1) Vgl. Bhagavad Gita. C. VI, V. 19.
4
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es so Sitte sei, oder weil ohne die Moral die Welt
nicht bestehen kénnte. Er behauptete auch nicht,
‘dal man das Gute nur ,,des Guten halber* tun
solle, sondern er gab seinen Lehren auch noch
einen rationellen Hintergrund, indem er den
Nachweis fiihrte, daB jeder durch das Betreten
des achtfachen Pfades zur Erkenntnis des Wah-
ren, zur Erlosung von allem Ubel, zur Befreiung
vom irdischen Dasein mit seinen unzihligen Wie-
derholungen von Geburt, Alter, Krankheit und
Tod und zum gottlichen Dasein gelangen kann.
Es gibt keinen Menschen, der nicht selbst gliick-
lich zu sein wiinscht, wenn er auch dieses Gliick
fiir alle anderen Menschen wiinscht und es viel-
leicht nur darin erblickt, daB alle, ihn selbst mit
eingeschlossen, gliicklich sind. Die Lehre, das
Gute nur um des Guten willen zu tun, hatte wohl
fiir die meisten Menschen keinen Sinn, und
ware ihnen unverstandlich, weil sie nicht wissen,
was das Gute ist und weshalb es das Gute
ist und welchen Zweck es hat, das Gute um des
Guten willen zu tun. Es wire, als ob ein Arzt
jemanden raten wiirde, er solle nur um des Essens
willen essen, nicht aber um sich zu erndhren. Fiir
abstrakte Ideen hat die Menschheit im all-
gemeinen auch heute noch wenig Verstindnis,
und sich fiir solche aufzuopfern, dazu ist nur ein
Erleuchteter fihig. Wean ein Mensch rechtschaf-
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fen handelt, so tut er es schwerlich der Recht-
schaffenheit halber, sondern, weil ihm sein Ge-
wissen sagt, daB3 rechtschaffen zu handeln fiir ihn
selbst und fiir alle das beste und deshalb auch
das richtige ist. Selbst ist der Mensch! Selbst-
loses Handeln wird auch von Buddha gelehrt;
aber es ist dabei die Illusion der Selbstheit und
deren Handlungsweise, nicht aber das himmlische
Ich, der ,,Engel im Menschen' gemeint?).
Wenn man die okkulten Lehren und die Ge-
heimnisse der Religion begreifen lernen will,
so gehort dazu (was nicht oft genug wiederholt
werden kann), die Unterscheidung zwischen dem
dauernden Ego und dem verdnderlichen und
verganglichen personlichen ,Ich”. Ohne die
Fahigkeit diese zu unterscheiden, wird man auch
in der Bibel eine Menge wvon Widerspriichen
finden; denn was sich auf das eine Selbst be-
zieht, hat mit dem andern nichts zu tun. Die
Firsorge fiir das vergangliche ,,Ich", ohne Riick-
sicht auf das Wohl der Nebenmenschen ist
Egoismus, die Firsorge fiir das Wachstum der
Seele konnte man vielleicht einen ,transzenden-
talen Egoismus‘ nennen und ein solcher wird
auch in der christlichen Lehre empfohlen; denn
es steht geschrieben: ,,Was hiilfe es dem Men-

1) Vgl. Bhagavad Gita. C. XIV. ,Von den drei
Naturgewalten (gunas)."*
4*
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schen, wenn er die ganze Welt gewodnne und
seine Seele (sein Ich) verlore? Dies ist auch der
,transzendentale Egoismus* den Buddha lehrt,
und der darin besteht, daB der Mensch den
Funken des gottlichen Lebens in seinem Herzen
pflegt und erndhrt und sich davor hiitet ,,Gott*
zu verlassen, damit nicht ihn Gott verlaBt. Was
aber den niederen Egoismus betrifft, so hat wohl
kein anderer Weiser mehr die ,,christliche Liebe*
und das Mitleid gepredigt, als Gautama Bud-
dha, der dem Koénigsthron entsagte, um fiir die
Menschheit den Weg zur Erlésung zu finden.
Es wird sogar erzihlt, daB} in einer seiner friihe-
ren Inkarnationen ihm eine halbverhungerte
Tigerin begegnete und er seinen Korper ihr zum
Opfer hingab um ihr und ihren Jungen Nahrung
zu verschaffen,

,Da heulte auf, dem Sterben nah’ das Tier,
Mit heiser-schrillem Schrei und sprang empor
Von ihren Jungen, warf zur Erde hin

Ihr willig Opfer als willkommnen Schmaus,
Mit den gekriimmten Dolchen ihrer Klau'n
Sein Fleisch zerreifend . . . . 1)

1) Edwin Arnold ,,Die Leuchte Asiens.” (P. Reclam
Universal-Bibliothek.)
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5. Der angebliche Nihilismus in der
buddhistischen Philosophie.

Der Aberglaube, daB NirvAna das Nichts,
und das Eingehen ins NirvAna Vernichtung
der Seele bedeute, scheint unter den europiischen
Gelehrten unausrottbar zu sein. Aber wie konnte
man ein Verstindnis flir geistige Wahrheiten
von Menschen erwarten, welche mit dem Gehirn-
verstand in ein Reich vorzudringen suchen, wel-
ches diesem verschlossen ist, und deren verkiim-
mertes Herz den Geist der Weisheit nicht zu
fassen vermag. Zu verwundern ist nur, daB,
wenn Nirvina Verichtung ist, sich so viele
Millionen Menschen nach dieser Vernichtung
sehnen.

Aber nicht den Weg zur Vernichtung des
Selbsts, sondern zu dessen Erlosung hat Buddha
gelehrt. Dieser Weg besteht in dem Aufhoren
alles Leidens; dieses wird aber nicht, wie manche
Gelehrten meinen, nach der Methode von ,,Dok-
tor Eisenbart durch einen Schlag auf den Kopf
herbeigefiihrt, sondern dig Kur besteht in der
Beseitigung der Ursache, welcher dieses Leiden
entspringt, und hierzu ist die Erkenntnis dieser
Ursache die erste Bedingung. Diese Ursache
aber ist die Unwissenheit, d. h. die Nichterkennt-
nis der Menschenseele, daf3 sie in ihrem Inner-
sten ein gottliches Wesen und zu einem viel
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hoheren Dasein bestimmt ist, als dasjenige, wel-
ches der in seinem materiellen Leibe, wie in
einem Kerker eingeschlossene Mensch fiihrt, so
lange er vom Glanze des Sinnlichen geblendet
und von seinen irdischen Begierden und Leiden-
schaften beherrscht ist. Das Heilmittel besteht
auch nicht darin, dal man den Menschen phan-
tastische Vorspiegelungen macht iiber das, was
sie sein konnten, wenn sie es waren, sondern,
daB man ihnen den Weg zeigt zum eigenen Wer-
den, und dieser Weg ist der von Buddha ge-
lehrte achtfache Pfad. .

Der Grund aber, weshalb Buddha den hoch-
sten Zustand der Seligkeit, der den von der
Nichterkenntnis befreiten Menschen erwartet,
und der ,,Nirvina* genannt wird, auch nicht be-
schreiben konnte, ist, da3 ihn Niemand beschrei-
ben kann, weil er auBerhalb der Erfahrungen
des sterblichen Menschen und iiber dessen Vor-
stellungsfahigkeiten erhaben ist. Wenn die zum
Ziele des achtfachen Pfades gelangte Seele von
allem beschrinkten Dasein befreit, das Reich
der Erscheinungswelt verlassen hat und in die
Gottheit eingegangen ist, so ist auch ihre Per-
sonlichkeit hinter dem Vorhang, der das Ewige
vom Zeitlichen trennt, verschwunden; sie exi-
stiert fiir die Welt nicht mehr. Damit ist aber
nicht die Vernichtung der Individualitit gemeint;
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.denn die Seele kann auch in den Zustand von
Nirvina eingehen, wihrend ihre irdische Er-
scheinung, der Mensch, noch im sichtbaren phy-
sischen Korper auf Erden wandelt, wie dies
bei Buddha der Fall war. ,Nirvdna" be-
deutet ,,Ausgehen®, d.h. den Ausgang aus der
Sphare der Illusion und den Eintritt in das Reich
der Freiheit, das ,,Ausloschen’ des Wahnes der
Eigenheit und das Erwachen zum AllbewuBtsein
in der Unendlichkeit.?)

Ebensowenig kann man jemandem die Seele
beschreiben, oder ihr Dasein beweisen, wenn er
sich nicht schon selbst ihres Daseins bewuBt
ist. Der Mensch ist nicht ein Korper, der eine
Seele besitzt, sondern eine Seele, die einen
Ko6rper angenommen hat und diesen beseelt und
belebt. Fiir das Dasein des Ichs gibt es keinen
andern Beweis, als daB man sich seines Ich-
seins bewuf3t ist. Mein Ich ist fiir mich kein
Gegenstand ; ich bin Ich selbst; weshalb ich auch
die Erkenntnis der Gottheit und meine Ver-
einigung mit ithr (NirvAna) nicht auBerhalb
meiner selbst, sondern nur in mir selbst finden
kann.

1) ,,Solange der Leib des Erleuchteten existiert, kann
er gesehen werden; aber wenn derselbe aufgeldst ist, werden
weder Gotter noch Menschen ihn sehen. (Gautama
Buddha.)




Der Pfad des NirvAna ist somit nicht der
Pfad der Vernichtung, noch die Versetzung des
beschrankten menschlichen Bewuf3tseins aus dem
auBerlichen Sinnesleben in ein anderes, aber
ebenso beschranktes BewuBtsein des Daseins in
einer hoheren oder himmlischen Welt; sondern
des Wachstums der Seele, der Ausbreitung der
Individualitit bis daB diese das ganze Univer-
sum umfaf3t. Dies ist das groBe Geheimnis der
buddhistischen Philosophie, welches nur dadurch
gelost werden kann, daB der Mensch sich in
Wabhrheit selber erkennt. Das Dasein der Seele
kann nur dadurch bewiesen werden, daB der
Mensch selbst sich seines Daseins als eine un-
sterbliche Seele und der Integritat seines Ich’s
bewuBt wird. Durch diese Erkenntnis wird er
frei vom Wahne der Sonderheit, frei von dem
ewigen Wechsel von Geburt, Tod und Wieder-
geburt und schaut sich selbst als Eins mit dem
All



Hermetische Kindergeschichten.

In einer Kinderschule traten einige Schiiler
und Schiilerinnen zusammen und bildeten einen
esoterischen Kreis", zu dem Zwecke, die hochste
Weisheit zu studieren und deren Geheimnisse auf
wissenschaftlichem Wege kennen zu lernen, denn
sie waren nicht zufrieden mit dem, was in der
Schule des Lebens gelehrt wurde, sondern neu-
gierig zu wissen, wie das Reich Gottes, von dem
sie gehort hatten, dal3 es irgendwo existiere, be-
schaffen sei; auch wollten sie wissen, wo Gott
wohne, wie er aussihe, weshalb er die Welt
erschaffen-habe, wiec es bei dieser Erschaffung
zugegangen sei, wie es in der Geisterwelt zu-
gehe, was man dort treibe, und noch viele andere
dergleichen Dinge, die sogar in den Akademien
der Wissenschaft nicht oder nur oberflachlich
gelehrt werden. Sie wandten sich deshalb an
einen weisen Mann, der in einer entfernten Stadt
wohnte, mit der Bitte, ihnen Unterricht zu geben,
und derselbe sandte ihnen ein kostbares Buch,
in welchem die tiefsten Geheimnisse klar und
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deutlich, so viel dies eben moglich war, be-
schrieben und erlidutert wurden.

Da nun aber der Besitz der Weisheit notig
ist, um die Weisheit zu erkennen, und die Kin-
der nicht weise waren, so konnte ihnen auch
der Besitz des Buches nichts niitzen. Die einen
waren nicht weise genug um zu begreifen, daB3
man um zu lesen, die Augen aufmachen mub,
und sie konnten deshalb in dem Buche nichts
sehen; andere nahmen das Buch verkehrt in die
Hand und es schien ihnen deshalb alles ver-
kehrt; einige aber, nachdem sie grofer gewor-
den und durch die Schule des Lebens gegangen
waren, fingen an, den Inhalt des Buches zu ver-
stehen und kamen zu der Einsicht, dal man, um
geistige Erkenntnis zu erlangen, selber Geist
haben mubB.



Rundschau in der auslidndischen
theosophischen Literatur,

Theosophical Quarterly. — (Newyork).
Die Oktober-Nummer enthilt eine Reihe von
wertvollen Artikeln, denen wir folgendes ent-
nehmen :

Louise Edgar Peters schreibt iiber die Be-
deutung des Modernismus, gegen den bekannt-
lich Pius X. eine papstliche Bulle erlassen hat.
Wir erfahren daraus, daB der Papst nicht ganz
im Unrecht ist, wenn er gegen eine nur intellektu-
elle Auffassung geistiger Wahrheiten, d. h. gegen
ein Herabziehen religioser Dinge, die Sache des
Glaubens sind, ins Gebiet der intellektuellen Spe-
kulation, wettert. Andererseits ist ein starres
auBerliches Festhalten an kirchlichen Dogmen
ebensowenig zu empfehlen und es wird auch dem
Papste nicht gelingen den Fortschritt des Zeit-
geistes, der sich nun mehr auf der intellektuellen
Ebene als auf der des religiosen BewuBtseins be-
wegt, aufzuhalten und dem eigenen Denken Ein-
halt zu gebieten. Die innerliche Offenbarung
des Gottesgeistes im Menschen und die theolo-
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gische wissenschaftliche Spekulation sind zwel
verschiedene Dinge, aber um diese Offenbarung
im religiosen Leben der Menschheit zu fordern,
ist es notig, dal der blinde Glaube durch die
wissenschaftliche Forschung sehend und die
Wissenschaft durch das Licht der hoheren Er-
kenntnis erleuchtet werde.

Christus war sicherlich kein ,freisinniger Pro-
testant”, und es ist ein groBer Irrtum, ihn seiner
Gottlichkeit zu entkleiden, um aus ithm nur einen
tugendhaften Menschen, Seelsorger oder Rat-
geber oder irztlichen Hausfreund zu machen.
Das Reich Gottes ist nicht von dieser Welt;
das Reich, nach dem die Seele Verlangen tragt,
ist nicht nur ein voriibergehender Zustand von
Moral und Gliickseligkeit in dieser Welt, son-
dern das uber alle menschlichen Begriffe er-
habene Dasein im Ewigen. Der freisinnige Pro-
testantismus lehrt den Glauben an diese irdische
Welt und geht nicht dariiber hinaus. Er beraubt
die Religion ihres geistigen Inhalts; der Katholi-
zismus hiangt an leblosen Formen und unver-
standenen Dogmen fest. Der Mensch ist im
Grunde genommen ein geistiges Wesen; er hat
eine geistige Kraft in sich, deren Natur und
Zweck ihm verborgen sind, weil es ihm an einem
Gegenstande, an dem er sie erproben und star-
ken kann, fehlt. Er ist wie ein im Kafig aufge-



wachsener Vogel, der nicht weiB, wozu er Flu-
gel hat. Er sucht aus der Erde einen Himmel
~zu machen und macht Stricke aus Sand. Er
fiihlt, daB er fiir etwas Besseres bestimmt ist,
aber er weil nicht, was dieses Bessere ist. Er
baut, gleich dem gefangen gehaltenen Biber,
seinen Bau auf dem Erdboden und weil nicht,
weshalb er es tut. Erst wenn er wieder in seinem
wahren, natiirlichen Elemente ist, wird er das-
jenige begreifen, wozu ihn sein blinder Instinkt
geleitet hat. Einstweilen ist der FluB, wohin er
gehort, kein Gegenstand seiner Erfahrung oder
Vorstellung, sondern das fehlende Glied in seiner
Entwicklung.

Das Christentum ist vor allem die Engels-
botschaft der Unsterblichkeit und des ewigen
Lebens; nicht eines schattenhaften Weiterlebens
im Hades, noch die Verlingerung irgendeiner
Existenz, welche unserem tiefsten geistlichen
Streben nicht geniigen kann, sondern dieses
geistliche Leben selbst in vollem SelbstbewuBt-
sein. Das Christentum bringt den Menschen
dieses Vorgefiihl des ewigen Lebens, — nicht
als eine intellektuelle Vorstellung oder kirch-
liches Dogma —, sondern als eine empfun-
dene und tatsdchlich vorhandene Wirklichkeit
und dieses BewuBtsein entkleidet das irdische
Leben seiner Bedeutung, ausgenommen inso-
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fern, als dasselbe mit dem hoheren geistlichen
Leben verwandt und von dessen Lichte durch-
drungen ist. Die geistige und die Erscheinungs-
welt sind nicht voneinander getrennt oder ver-
schieden, sondern ein ganzes und die Erschei-
nungswelt bietet uns einen kleinen Teil der
Erfahrungen dar, die uns in der groBen Welt
des Geistes erwarten.

Briefkasten.

G. H. in M. — Daf man durch den Glauben Berge ver-
setzen kann, unterliegt keinem Zweifel, denn jeder Eisenbahn-
bau gibt Zeugnis davon. Kein Mensch wird es unterneh-
men, einen Tunnel zu bauen, oder einen Hiigel abzutragen,
wenn er nicht glaaben wiirde, dal es geschehen kann; aber
pohne die Werke ist der Glaube tot.”

R. W. in L. — Wenn der Jesuitenpater F. W .. . .
in bezug auf gewisse ,Theosophen” den prophetischen
Ausspruch getan hat: ,8ie werden Alle noch zu uns
kommen*, so wird nicht nur der Wunsch der Vater des
Gedankens gewesen sein, sondern er wird auch seine guten
Griinde dafiir gehabt haben. Der ultramontane Jesuitismus
ist um so gefdhrlicher, als es dem intelligenten Teile der
Jesuiten nicht an okkultem Wissen fehlt und der MiSbrauch
desselben zu sektiererischen Zwecken sehr nahe liegt.
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K. W. n B. — Die Erscheinungen, welche sensitive
Personen, auch wenn sie keine Spiritisten sind, hdufig iber
den Gribern von Verstorbenen sehen konnen, sind nicht
die Geister der Verstorbenen, sondern die &4therischen Be-
standteile der Kadaver. Der materielle Korper des Men-
schen ist aus den vier Elementen, genannt ,,Erde, Wasser,
Luft und Feuer’ zusammengesetzt, hierzu kommt noch
das fiinfte, der Ather. Dieser bildet ebenso wie die an-
deren Elemente einen Bestandteil des Korpers, und ist,
wenn auch unsichtbar, dennoch stofflich. Nach dem Tode
lost sich der Kadaver in diese seine Elemente auf und
der dtherische Teil derselben bildet diesen geistlosen Ather-
korper, der liber dem Grabe schwebend die Form des
Kadavers hat. Waére eine solche Erscheinung der Geist
der verstorbenen Person und fahig mit den Lebenden
zu verkehren, so diirfte es manchem Witwer nicht ratsam
sein, das Grab der teuren Gattin zu besuchen. Da wire
dann die bekannte Grabschrift oft am rechten Platze:

Hier liegt mein Weib, Gott sei’s gedankt!
Ihr Leben lang hat sie gezankt.

Lauf’ Wand’rer, lauf schnell fort von hier,
Sonst steht sie auf und zankt mit Dir.*

R. T. in W. — Zugegeben, daB die katholische Kirche
einen besonderen, fiir sie aufgespeicherten Gnadenschatz
besitzt, so ist doch anzunehmen, daf der Charakter des
Priesters, der aus diesem Gnadenschatz ziehen und ihn
austeilen will, so beschaffen sein mufi, da die Gnade
durch ihn wirken kann (wie ja auch das Licht der Sonne
nicht ein Stiick Holz durchdringen kann) und daf derjenige,
auf welchen die Gnade einwirken soll, fdhig sein mufl sie
zu empfangen.

wSchneeballen — Seit einiger Zeit scheint der,
aus dem Auslande eingefiihrte, sogenannte ,,Schneeball“-Un-
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fug wieder an Umfang zugenommen zu haben. Derselbe
besteht darin, da man (meistens anonym) ein Mantram
zugeschickt bekommt, mit dem Auftrage, dasselbe neun-
mal abzuschreiben und an neun verschiedene Personen zu
schicken, von denen es dann jede wieder an neun Personen
zu schicken hitte. Auf diese Weise wiirde sich die Ver-
breitung vermehren wie ein Schneeballen, der durch Rollen
zu einer Lawine wird, Dabei wird dem Empfédnger ver-
sprochen, daf ihm, wenn er den Auftrag befolgt, am
neunten Tage ein grofies Gliick zuteil werde. Das Man-
tram besteht in einer Bitte an den Herrn Jesus, daf er die
ganze Menschheit segnen mochte; eine Ermahnung die er
wohl nicht nétig hat. Es ist natiirlich nichts dagegen ein
zuwenden, wenn jemand fromme Wiinsche an seine Freunde
schickt; aber wenn er dies in der selbstsiichtigen Absicht
tut, dadurch einen persdnlichen Vorteil zu erlangen, so ist
darin eine Herabwirdigung heiliger Krifte zu profanen
Zwecken und folglich eine Entheiligung zu erblicken, und
als solche gehort eine derartige Anwendung von Gebeten
in das Reich der schwarzen Magie.



,, Tattwam asi!“

,lattwam asil“ — das bist du! — ist
der Wahlspruch der Jiinger der Weisen im
Oriente, durch welchen sie die groBe Wahrheit
in ihrem BewuBtsein festzuhalten versuchen, daB
der Mensch kein von der Gottheit abgesondertes
alleinstehendes Wesen, sondern in Wahrheit Eins
mit Brahma und folglich auch Eins mit der gan-
zen aus ihm hervorgegangenen Schopfung ist.
Wer diese Wahrheit erkennt, der sieht in ande-
ren menschlichen Formen nicht nur seine Briider
und Schwestern; denn die Getrenntheit der For-
men und Eigenheit der Personlichkeit gehort nur
dem Reich der Erscheinungen an, und im Grunde
genommen ist alles Eins; sondern er erkennt in
allen andern Geschoépfen, nicht nur in andern
Menschen, sondern in allen Dingen sein eigenes,
gottliches, universales Selbst und alle Erschei-
nungen in der Natur als Offenbarungen dessel-
ben; er selbst ist das Wort, aus dem alles
entstanden ist und ohne welches nichts was da
ist, erschaffen ist. (Johannes 1, 3.)

Um aber diese hohe Lehre zu erfassen, dazu
gehort die Fahigkeit, das Dauernde vom Ver-

5
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ginglichen, das Wesen von der Form, Gott
von der Natur, das Geistige vom Materiellen
zu unterscheiden, und diese Unterscheidung ist
mehr eine H erzenserkenntnis, als eine Verstandes-
sache, mehr eine Sache des BewuBtseins als
des Gefiihls; sie ist, was als eine geistige Kraft,
in der Bibel als der ,lebendige Glaube* be-
bezeichnet wird. (Rémer 1, 16.) Wer diesen
Glauben, dieses BewufB3tsein nicht hat und seine
Einheit mit dem groBen Ganzen nicht fiihlt, der
wird sie auch nicht erfassen. Er mag hundert-
mal des Tages sein ,,Tattwam asi‘‘ wiederholen
und sich einbilden, eins mit der Gottheit zu
sein; so lange diese Erkenntnis nicht in sein
BewuBtsein tritt und ihn {iber den Personlich-
keitswahn der von ihm selbstgeschaffenen Eigen-
heit erhebt, ist seine Vorstellung doch nichts
als ein Spiel seiner Phantasie; und wenn ein
Mensch in seinem Eigendiinkel sich einbildet,
Brahma oder Christus zu sein, so ist er ein
vom Selbstwahn besessener Narr. Die ,,Gottes-
erkenntnis oder vielmehr ,,Gottesweisheit’ oder
,,Theosophie* ist kein Produkt der Vorstellung;
sie fingt erst dort an, wo der Gottesgeist im
Menschen von nichts mehr getiuscht wird, was
den Dingen dieser irdischen Erscheinungswelt
angehort, sie ist ein Licht, in dessen Herrlich-
keit die Tauschung der Selbstheit verschwin-
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detl); ihr Abglanz ist nicht der tierische Intellekt,
der an die Gegenstinde seiner Vorstellung ge-
bunden ist, sondern die von oben kommende
hohere geistige Kraft der Intuition. Um die
wesentliche Einheit des Menschengeistes mit
dem Allgeiste zu erfassen, geniigt es nicht, sich
zu der Ansicht zu bekennen, dal der Mensch ein
Mikrokosmos ist, sondern er, als der Mikro-
kosmos muB zu dem BewuBtsein erwachen, eins
mit dem Makrokosmos und im Besitze von
den darin titigen Kraften zu sein. Die Welt
ist urspriinglich der Ausdruck eines Gottes-
gedankens, wie ja auch jedes menschliche Werk
der Ausdruck eines Menschengedankens ist. Der
Mensch ist, insofern er gottlichen Ursprungs
ist, kein individueller Gott, wohl aber, wie
jedes andere Ding, untrennbar von Gott und
folglich auch Gott?); aber er weifl es nicht.
Wiirde er den wahren Glauben haben, d. h.
erfassen, daB Gott sein alles in ihm und auBer
ihm ist, so konnte er als eine individuelle
Offenbarung der Gottheit auch goéttliche Werke
tun®). Zu dieser Erkenntnis kann er aber

1) II. Korinth, XII, 2. — L. Korinth, XV, 50.

2) Dies hat nichts mit ,Pantheismus* oder ,,Monis-
mus*‘ zu tun; denn Goft ist unbegrenzt und nicht nur in
Allem, sondern auch liber Allem und hoher als Alles.

3) Johannes XIV, 12.

h*
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nicht kommen, solange er von dem Wahne seiner
Eigenheit befangen ist und diesen nicht loslassen
kann oder will. Damit ist aber nicht das Auf-
geben des wahren SelbstbewuBtseins, d. h. des
BewufBitseins der dem Menschen verliehenen
hohen Stellung im Weltall, sondern das Auf-
geben des sich iiber das Ganze erhebenden
Eigendiinkels gemeint. Wer sein wahres Selbst
aufgibt, der verdirbt. F. Riickert sagt:
»Der Mensch soll alles, nur sich selber nicht aufgeben;
Die Menschheit ist das Selbst, das soll im Menschen leben.*¢
nsAufgeben sollst du nur das Selbst, das du nicht bist;
Nicht jenes, das in dir die Menschheit selber ist.**
Solange der Mensch nur an sich selber und
an die Vorteile, die er fiir sich, sei es im ,,Dies-
seits* oder ,Jenseits* erwartet, denkt, findet er
keine dauernde Ruhe noch wahre Befriedigung;
aber je mehr er seinen Egoismus zuriicktreten
und den Geist Gottes, das Licht der Wahrheit,
sein Denken, Empfinden und Wollen leiten 1408t,
um so mehr bringt auch sein Gedanke in ihm
eine herrliche Welt hervor; denn er bevolkert die
ihn umgebende Aura mit den Produkten seines
Denkens, und da schlieBlich alle auBerlichen
sichtbaren Werke die Resultate der Wirkun-
gen geistiger Ursachen sind, so wiare die Welt
bald ein Himmelreich, wenn die Menschen
himmlisch denken und die Prinzipien der Weis-
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heit, Schonheit und Tugend in sich zu selbst-
bewuBten lebendigen schaffenden Kriften wer-
den lieBen. Wire die Welt von solchen Gottern
bevolkert, so wiaren ihre Werke auch gotter-
gleich.

Aber die Welt liegt in geistiger Beziehung
noch tief im Schlafe und ist im Taumel des
Selbstwahns befangen. Der Egoismus regiert
die Menschen, er ist die Triebfeder des Fort-
schrittes im Materiellen, die Stiitze der staat-
lichen Einrichtungen und auch die Kirche
ist auf dieser Grundlage aufgebaut. Die Trieb-
federn der menschlichen Handlungen sind
meistens Hoffnung und Furcht; die Hoffnung
etwas, das man sich wiinscht zu ergattern und
die Furcht es zu verlieren. Deshalb sucht einer
iiber den andern einen Vorteil zu erlangen und
ihn zu betriigen. Was hilt die groBe Menge der
,Frommen* zusammen, als die Hoffnung von
Gott bevorzugt zu werden? Die Frommigkeit
ist aber verfehlt, wenn nicht hinter der sie um-
gebenden Schale von Eigennutz noch ein Funke
—religiosen Gefithls vorhanden ist, welches die
Seele erhebt und sie, weil es nichts mit person-
lichen Wiinschen zu schaffen hat, der Frei-
heit entgegenfiihrt.

Je mehr der Egoist in seinem Egoismus ver-
sunken ist, um so mehr ist sein Horizont be-
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schrankt. Er bildet sich ein das Zentrum zu
sein, um das die ganze Welt sich dreht; er sieht
nichts mehr als seine eigene eingebildete Selbst-
heit und was auf dieselbe Bezug hat; sein Gott
ist sein selbstgeschaffenes Ich. Aber je mehr
er auf den Schwingen des Geistes sich iiber
diese Illusion der Isoliertheit erhebt, um so
mehr lernt er die Welt als ein Ganzes und
sich selbst als Eins mit dem Ganzen erkennen.
Dann eroffnet sich ihm das goldene Tor der
Freiheit, dann schlagt die Stunde der Erlo-
sung aus dem Kerker des Selbstwahns, dann
begreift er den wahren Sinn des ,,Tattwam
asi“, wie die eine unteilbare gottliche Liebe
das wahre Leben im Weltall ist, das alle Ge-
schopfe miteinander verbindet und wie eines im
andern lebt. Hierauf beruht das Gesetz der
Evolution des Ganzen, wobei der Mensch die
fiilhrende Rolle zu spielen bestimmt ist. Wenn
er zu dieser Erkenntnis gelangt, dann ist er der
Herr der Schopfung und der Konig der Welt.
Diese Erkenntnis wird aber nicht durch das
bloBe Wissen erlangt, sondern es gehoren dazu
die Werke der Liebe. Das Ideale wird nicht ver-
wirklicht durch die Theorie, sondern nur durch
die Tat.



Die geheimen Figuren der Rosen-
kreuzer.
(Fortsetzung.)

Der ,,Stein der Weisen*‘.

Ausgewiahlte Spriiche der alten Al-

chimisten und Rosenkreuzer in bezug auf

die Bereitung des Steines der Weisen,

des Lebenselixiers und der Universal-
Medizin.

Vorbemerkung.

Es wird oft gefragt, weshalb die alten Al-
chimisten und Rosenkreuzer, wenn es sich bei
ihrer Beschreibung der Bereitung des ,,Steines
der Weisen” nur um die Initition und geist-
liche Wiedergeburt handelt, ihre Geheimnisse
nicht der Offentlichkeit preisgaben sondern ihre
Lehren in eine dem Nichteingeweihten ganz
unverstandliche Sprache hiillten; da doch die
Lehre von der Wiedergeburt in der Bibel viel-
fach klar und deutlich beschrieben ist, wenn man
sie nur richtig zu lesen versteht?

Zur Beantwortung dieser Frage konnte man
sagen, daB die Lehren der Alchimisten und



— 79

Rosenkreuzer in ihren Schriften ebenfalls klar
und deutlich enthalten sind fiir alle, die sie
richtig auffassen und verstehen; daB aber die
heiligen Wahrheiten, auf die sich diese Lehren
beziehen, nur in einer verhiillten Form zur An-
schauung gebracht wurden, dafiir waren augen-
scheinlich gute Griinde vorhanden:

Erstens kann man keinem Menschen Dinge,
von denen er keinerlei Erfahrung hat, weil sie
jenseits seines geistigen Horizonts liegen, anders
als durch Bilder, Symbole und Vergleiche mit
Dingen die er kennt zur Anschauung bringen.
Zweitens war die Verkiindigung der Wahrheit,
wenn sie mit kirchlichen Interessen nicht iiber-
einstimmte, in allen Zeiten ein gefahrliches Ding,
und ist es auch gewissermaBBen heute noch. Bei-
spielevon Martyrern der Wahrheit sindSocrates,
Giordano Bruno, Savonarola, Michael
de Molinos und viele andere, welche lehrten,
daB der Mensch die Vermittlung des Klerus
nicht notig habe, um seinen Gott (sein hoheres
Selbst) zu finden und daB die Kraft der Er-
I6sung im Herzen des Menschen selber enthalten
sei. Ferner wuBiten die Erleuchteten wohl, daB
nur derjenige, welcher aus eigener gottlicher Ein-
gebung und Kraft die Erkenntnis der Wahrheit
erringt, in den wirklichen Besitz derselben ge-
langen kann, wahrend aller nur duBerlich an-



gelernte Gelehrtenkram wie Spreu im Winde
wieder verfliegt, und sie suchten deshalb den
ernsten Forscher durch Symbole anzuregen, ihn
auf den Weg zur Selbsterkenntnis aufmerksam
zu machen und ihm als Wegweiser zu dienen.
SchlieBlich beherzigten sie auch die Warnung,
welche in der Bibel, Mathdus VI. 6 enthalten
ist, und sie wuBBten wohl, welche Gefahren die
Entheiligung des Namens Gottes durch den
MiBbrauch geistlicher Krifte mit sich bringt.
Fir die Boswilligen und Toren ist ihre eigene
Unwissenheit ihr bester Schutz vor dem Ver-
derben.

Spriiche der Weisheit,

welche nicht von Menschen erfunden

sind, sondern von der Weisheit selbst je-

dem gelehrt werden, der auf ihre Stimme
(,die Stimme der Stille") hort.

»,Man wird fragen: Was ist der Zustand eines
Menschen, der dem wahren Lichte folgt, so weit
er kann? — Ich antworte: Wer kein solcher
Mensch ist, der kann es weder wissen noch
begreifen, und wer es begreift, der kann es
nicht aussprechen; denn es ist unaussprechlich."
(Theologia germanica.)
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,Es ist ein Wort, das ewig spricht. Es spricht
sich selbst innerlich, aber nicht in sich selbst,
und kann doch nie gesprochen werden. Dieses
Wort ist das Ich, Alles und Nichts, Himmel und
Holle, Licht und Finsternis, Gut und Bose, Wille
und Begier, Freude und Traurigkeit, Wesen und
Schein, Zeit und Ewigkeit, Engel und Teufel,
Leben und Tod, Etwas und Nichts, Mensch und
Gott, Alles in Allem; es erschafft alles, bleibt
ewig unerschaffen und ist alles selbst, was es
erschafft. Es wird Christus genannt.” (,Die
geheimen Figuren der Rosenkreuzer.)?)

,,Dieses Werk ist groBer, als daB wir es mit
der Vernunft allein sollten erfahren, wo es nicht
von sonderlicher Inspiration oder Eingebung uns
eroffnet wiirde.” (,,Turba philosophorum.)

,» Wisse, daf3 diese Kunst eine Gabe des Heili-
gen Geistes ist und niemandem gegeben wird,
denn wer Gott gefillt.* (,,Rosar. Maj.")

,Unsere Kunst stehet in Gottes Gewalt, der
aus seiner Barmherzigkeit dieselbe entweder
schenkt oder entzieht, wem er will." (Geber.)

»30ohn, setze dein Herz mehr zu Gott, denn
zu der Kunst; denn sie ist eine Gabe von Gott,
und wem er will, dem teilt er sie mit. Darum

1) Vgl. Johannes I. 1. — , Weisheit* I. 7. —
Psalm XXX. 6.
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habe Ruhe und Freude in Gott, so hast du die
Kunst." (Alanus.) )

,, Wisse, Sohn, daB du diese Kunst nicht haben
kannst, so lange du nicht dein Gemiit gereiniget
hast und Gott sieht, dal du ein aufrichtig treues
Herz habest. Wo Gott ein treues Herz findet, da
offenbart er gewiBlich diese Kunst.* (Alphidius.
,In Lilio.")

,Diese Kunst ist eine Verborgenheit, die Gott
verwahret und behilt denjenigen, die ihn fiirch-
ten, recht lieben und ehren.” (Hermes.)

»Es ist kein Zweifel, so du Gott vor Augen
haben, ihn lieben und ihm vertrauen, dergleichen
Weisheit von ihm erbitten und daneben arbeiten
wirst, daB3 du solch’ edlen Schatz ohne alle Mittel
bekommen magst.” (Bernh. Comes Tervis.)

,Wir konnen in dieser Kunst nichts griind-
liches wissen, Gott gibe uns denn die Anweisung
dazu. Auch konnen wir nichts zuwege bringen,
es sei denn zuvor in seinem goéttlichen Rat be-
schlossen, daB wir dasselbe bekommen sollen.
(Morienus.)

,,Gott vertrauet und zeiget diese Kunst nur
seinen Auserwahlten und getreuen Dienern."
(Morienus.)

,»30 du dich in der Gottesfurcht iibest, so wirst
du die Verborgenheit dieser Kunst und derselben
Kraft offenbar sehen und den Geist des Hochsten
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erkennen, daB alle Weisheit von Gott und immer-
dar bei Gott gewesen ist.” (Senior.)?!)

»Ach, Herr! zeige diese Kunst nur allein
denen, so im Werk und in der Tat beweisen, daB
sie dich und ihren Nachsten von Herzen lieben,
auch guten Fiirsatz haben, dieselbe recht zu ge-
brauchen.” (H. Khunrath.)

»Wer dieses Geheimnis einem Unwiirdigen
offenbaret oder entdecket, der ist ein Zerbrecher
des himmlischen Sieges und ein Beleidiger der
gottlichen Majestit; er wird Gottes Strafe, nebst
vielem Ungliick unterworfen sein. (Autor in
Apoc)

,, Jch bitte euch Kinder der Philosophie, durch
den, der uns alles Gute erzeiget, und auch euch
die Gnade seiner Giitigkeit bewiesen, daB ihr
keinem Unreifen, Unwissenden, Verichter, oder
sonst hierzu Verdichtigen diese Kunst eroffnet.
Tut ihr das, so werdet ihr von Gott nicht un-
gestraft bleiben." (Hermes.)

,, Es wisse ein jeder: Wird derjenige, den Gott
diese Kunst hat erkennen lassen, sie bosvorsitz-
lich und mit trotzigem Ernst gering schitzen,
oder aber dergestalt aus Leichtfertigkeit bdos,
verachtlich traktieren, oder seinem Lehrer nicht
Treu und Glauben halten, den wird Gott des-

1) Vgl. I. Korinth. II. 6—16.
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wegen zeitlich genug hinwiederum mit Herz,
Leib und Seel zeitlicher Verfluchung und Strafe
nicht entgehen lassen.” (H. Khunrath.)

, Wer diese Kunst einem Gottlosen offenbaret,
der sei verflucht und der Zorn Gottes komme
iiber ihn, dall er eines bdsen, jahen Todes
sterbe."* (Autor Rosar.)

,Wer die Natur nicht erkennt, dem ist’s un-
moglich in diese Kunst zu kommen, es geschehe
denn durch besondere Eingeistung und An-
weisung eines Meisters. (H. Khunrath)

,,Gottes Wort hat aus den untersten Ele-
menten ein kiinstliches Werk gemacht und zu-
sammengefiigt und ist mit dem Werkmeister
Gott vereint worden; denn es war einer Substanz,
Natur und Wesen mit ihm. — Wer sich selbst
erkennt, wie er aus Gott ist, der erkennt Gott,
das Gute, das iiber die Natur ist; ja wer in sich
selbst geht und sich selbst erkennt, der geht in
Gott ein und erkennt auch Gott.” (Hermes.)

,»,Sohn, ich ermahnae dich vor allen Dingen,
daB du Gott fiirchtest; denn in diesem steckt die
Bemiihung deiner ganzen Arbeit und die Ver-
einigung eines jeden geschiedenen Dinges."
(Hermes.)

,,Dies alles hat der Schopfer aus nichts also
geordnet, auf daB der Mensch nicht allein das
Irdische sehen und Achtung geben muB, son-
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dern auch das Himmlische als das Ubernatiir-
liche zugleich erkennen muf.“!) (Basilius Va-
lentinus.)

,Diese Kunst ist eine besondere Gabe Gottes
und konnte wohl einen bésen Buben, der sie
recht sehen méchte, zwingen, daB3 er Gott liebe
und vom Bosen ablieBe; denn niemand kann
genugsam erzihlen, wie inbriinstig der Mensch
gegen Gott wird, wenn er sie recht erlangt und
recht bekommen hat.* (Com. Tervis.)

,,Wisse, daB in diesem Werk Leib, Seele und
(Geist?) beisammen sind, und ist ein Ding, dem
man nichts zusetzet noch etwas Fremdes von
auBen einfithrt.* (In Lilio.)

, Wisse; dafl die Natur sich in der Natur er-
freut, und daB die Natur die Natur iiberwindet,
und die eine Natur erhilt die andere Natur, und
sind doch nicht unterschiedliche Naturen, noch
viele, sondern eine allein. (Turba.)?)

,,Die Menschen arbeiten wohl, aber Gott gibt
ihnen das Gliick, daB sie es wohl treffen.” (Haly.)

»Wenn Gott der Hochste nicht will; so wirst
du die Kunst nicht treffen. (Philos.)

1) ,,Ubernatiirlich* wird das genannt, was in der
Natur wirkt und schafft; das formenerzeugende
Prinzip, das Leben, BewuBtsein, der Geist.

%) Das niedere Scheinselbst geht im hoheren
wahren Selbst auf.

3) Atma, Buddhi, Mannas. A
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,,Du; der du willst die Vollkommenheit dieser
Kunst nachforschen und erfahren, muB3t die erste
Materie der Metalle wohl und recht erkennen,
sonst arbeitest du vergebens.” (Arnoldus de
Villa nova.)

,Den Namen unseres Steins (d. h. die Ma-
terien) darf niemand jedermann ohne Unter-
schied insgemein offenbaren, bei Verdammung
seiner Seele; denn man koénnte es Gott nicht
verantworten. Darum man lieber sterben sollte,
als diese Kunst einem Unwiirdigen zu offen-
baren.” (Rosinus.)

,Unser Stein ist etlichen schwer, den Welt-
weisen aber (ohne Gottes Willen) unmoéglich zu
erforschen, und nur den Kindern der Weisheit
bekannt.” (Plato.)

,Das ist die ganze Meisterschaft, dal das
Oberste das Unterste werde, und hingegen wie-
derum das Unterste das Oberste, und werde ge-
kocht so lange, bis das Bleierz flieBe mit dem
Fermento oder der Hefe, in dem Anfang oder
Mittel, und mit dem Ende dazugetan. Alsdann
legiert es, dieweil es in der Projektion oder
Einwerfung wird flieBen und zergehen wie
Wachs." (Turba.)

,Der Kinstler soll sein eines bestindigen
Willens ; nicht bald dies oder jenes vornehmen,
denn in der Vielheit der Materien bestehet unsere
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Kunst nicht. Es ist nur ein Ding, eine Me-
dizin, ein Stein, in dem die ganze Meisterschaft
besteht und vollbracht wird, dem wir kein
duBeres oder fremdes Ding zusetzen; allein in
seiner Pridparation oder Zubereitung scheiden
wir die Uberfliissigkeiten ab, denn aus ihm und
in ihm ist alles, was zur Meisterschaft in dieser
Kunst vonnéten ist.” (Geber.)

,Halte es gewiB dafiir, daB nur ein Ding
sei, daraus alles dasjenige, was du begehrest,
gemacht wird." (Rosinus.)

,Wenn du unsern Stein nicht findest in der
Stunde seiner Geburt, so darfst du auch keinen
andern an seiner Statt erwarten. (Haly.)?)

,Die Sonne ist sein Vater, der Mond seine
Mutter und der Wind hat es in seinem Bauche
getragen.* (Hermes.)?)

»30 du ein Element in das andere verkehrst,
d. h. aus Erde Wasser, aus Wasser Luft, aus
Luft Feuer machst, so iiberkommst du die
Kunst.* (Alexander Phil)

,Wenn wir sagen, unsere Materie sei ein
Geist, so ist’'s wahr. Sagen wir, sie sei ein Leib,

1) Die ,,Geburt des Steines'* ist das Erwachen des
héheren BewuBtseins in der Seele des Menschen.

2) Die Sonne ist der Wille (der ,,Vater"), der Mond
der Gedanke (der ,,Sohn*), der Wind der Ather (der
Geist'").
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so liigen wir nicht. Nennen wir sie himmlisch, so
ist’s desselben Namen ; nennen wir sie irdisch, so
ist’s auch nicht unbequem geredet. Die Meinung
ist dieselbe, obschon die Worte nicht iiberein-
lauten." (Milvesonidus.)

,Gleichwie die Seele in allen Gliedern des
Menschenleibes sich befindet und beweget, also
befindet und beweget sich dieser Geist auch in
allen elementischen Geschépfen. (Avicenna.)

,Was ist die Natur anders denn (wesentlich)
Gott; namlich die gottliche Kraft, so allen Krea-
turen eingepflanzt ist. Gott ist nicht ohne die
Natur und so ist auch die Natur nicht ohne
Gott; sondern es ist beides ein Ding und hat ein
Amt." (Seneca.)

,Alle Materien, so fiir Geld gekauft wer-
den, taugen zu unserm universal und groBem
Werk nicht; denn es ist der Sohn der grof3en
Welt, der Stein, den Gott allein umsonst gegeben
und fiir nichts geschenkt hat. (H. Khunrath.)

,Unsere Materie kommt von dem Menschen
und der Mensch ist auch deren Gewichs.”
(Morienes.)

,Unser Stein hat zwei vornehme Verborgen-
heiten, die eine ist die wahre Erkenntnis der
Materie, die andere deren Zubereitung. Siehe
zu, daBl du im ersten Eintritt dieser Kunst in
~ der Erkenntnis der Materie nicht irrest, sonst

6
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wirst du die Philosophen nicht recht verstehen,
geschweige denn ihr Universalwerk und daraus
flieBende Particularia. (Turba.)

,Diese ist die hochste, ausbiindigste, aller-
tiefste, verborgenste und schwergegriindetste
Kunst unter allen andern Kiinsten der Welt, hin-
wiederum aber auch vermittelst Gottes Unter-
weisung und Segen leicht und gewiB.“ (In Ta-
bula paradis.)

»Das ganze Kompositum ist seiner Wertung
halber nur ein Kinderspiel und in einem Ge-
schirr kann das ganze Werk verrichtet werden."
(Philosoph.)})

,Wenn man neben dem Koénnen auch das Er-
kennen hat, so hat man alsdann das Ende der
Verborgenheit und den wahren Anfang dieser
hohen Kunst. (H. Khunrath.)

,Das allererste Werk in dieser Kunst ist,
daB wir auflésen den trockenen Stein (&) oder
) zu @ machen, oder es verkehren in ihr aller-
innerstes Wesen." (Alanus.)

,Der Stein der Weisen ist allbereit von der
Natur erschaffen, und ich schwore dir, dal er
nichts mehr bedarf, als daBl man dasjenige,
so unrein und iiberflissig an und in ihm ist,
davon scheide.” (Rosar. majus.)

1) In einem menschlichen Kérper, in einer ein-
zigen Inkarnation.
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,»,Das Herz zu reinigen und nach dem Guten
zu trachten und Bésetun zu unterlassen, dies ist
die Religion der Erleuchteten.” (Buddha.)

»Wenn die Korpora der Materialien nicht
recht aufgelost werden, so ist alle Arbeit um-
sonst und vergebens.” (Razes.)

,»Das Licht ist die Form, das lebendige Wesen
und wirkliche Kraft, und der brennende Glanz
der Seele oder das himmlische, unbegreifliche
Feuer." (Apoc. alchem)

,»Wer in dieser Kunst arbeitet ohne Salz, der
ist gleich dem, der von einem Bogen schieBen
will ohne Sehnen.“ (Soliloquii.)?)

,Das Salz gibt die Kongelation, daB es
zusammenrinnt und greiflich wird; denn ohne
Salz ist nichts greiflich. Es ist aber mancherlei
Salz, wie auch mancherlei Schwefel und Merkur.*
(Theophrastus)?).

,Gold ist Microcosmos, eine kleine Welt

—und-hat drei Principia und vier Elemente,
und ist eine himmlische Substanz, Himmel und
Strahlen der Sonne. Darum bestehet es im Feuer
und ist die héchste Medizin, und hat in sich alle

1) Das Ideale muB verwirklicht werden. Schwir-
merei fiihrt nicht zum Ziel.

%) Das ,,Salz"* ist die Substanz, ,,Schwefel* das
Leben, , Merkur' die Intelligenz.

6*
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Sonnen des Himmels und alle Krauter der Erde."
(Theophrastus.)

,sMerket, dal das Feuer im Anfang des
Werkes soll gelinde sein, nachher mittelmaBig
und zuletzt stark; namlich gemachsam vermehrt
werden, bis der Stein weil werde und zuletzt
rot. (Arnoldus.)

,Geduld und nicht eilen ist zu diesem Werk
notwendig; denn eilen kommt vom Teufel, son-
derlich in diesem Werk.” (Philos.)

,»Nicht Kunst und Wissenschaft allein, Ge-
duld will bei dem Werke sein.” (Goethe,
,Faust®.)

»Merke und habe acht, dal deine Tiir wohl
verschlossen sei, auf daB der, so darinnen ist,
nicht herausflieche und du also durch Gottes
Gnade zu der Wirkung gelangen mogest.”
(Philos.)?)

,,Die Philosophen haben viel von dem vapori-
schen Feuer geschrieben, welches sie Ignem
Sapientiae genannt haben, und dabei ver-
meldet, es sei ein iibernatiirliches Feuer, welches
auch wohl ein goéttliches genannt werden kann.*
(Philos.)

,Unser Wasser ist das Feuer, das das Gold
mehr verbrennt, als das natiirliche Feuer. In

1) Mathdaus VI. 6. —
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diesem einiglich reinen, durchscheinenden Wasser
16sen sich die Korper Sol und Luna und in
keinem andern auf Erden.” (Alanus.)

,» Wisset, daB3 unser Feuer ein gemeines Feuer
und unser Ofen ein gemeiner Ofen ist. Das
Werk wird durch die Regierung des Feuers
allein beférdert und offenbar gemacht.” (,,Ba-
silius Valentinus.)?).

,,Die Faulnis des Korpers ist der Anfang des
Werkes, und die geschieht mit gelinder Warme,
auf daB da nichts aufsteige; denn so etwas auf-
stiege, so geschiahe eine Absonderung des Mer-
kur und des Korpers, das nicht sein soll, so
lange und viel, bis Mann und Weib, Merkur
und Anima vollkommen mit einander verbun-
den und in ein Wesen der Schwirze gekommen
sind." (Alanus.)')

,,Koche unverdrossen, und laB dich das nicht
verdrieBen, und eile nicht damit. Gedenke nicht
an den Verlust anderer umlaufender Dinge, son-
dern warte mit FleiB bis zu Ende aus." (Rasis.)

,,Schaue, daB im Werk das GefaB stets ver-
schlossen sei und gleich stete Warme habe; denn
kein Ding in der Welt wird ohne stete Ubung

!) Der ,,Ofen‘ ist der Mensch, das Feuer die
Liebe. Intelligenz und Seele verbinden sich; das
Reich der Illusionen verschwindet.
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vollkommen verbracht und edler, so du beharr-
lich in der Arbeit bist.* (Longanus.)

,Ein Meister soll allezeit mehr Kunst und
Wissenschaft fiir sich behalten, als er in das
Buch setzt, das er schreibt.* (Hermes.)

»Welcher anders arteiten wird, der wird ge-
wiBlich fehlen; welcher aber nach unserm Ge-
bot arbeiten wird, der wird gewill sehen die
wahrhaftige Kunst und die rechte Meisterschaft.*
(Speculum Alchem.)

»Dieser Kunst gedenket man jetzo nicht mehr
in den hohen Schulen, und wissen die Bauern
schier mehr darum, denn unsere Magi, die
natiirlichen Meister, daB sie nicht unbillig die
natiirlichen Narren heiflen, die mit so viel Kosten
und Miihen nur hinter sich lernen und der Teufel
Spottvogel sind.” (Dr. Martin Luther))

, Wir sollen den Weg in acht haben, den die
Natur vorgeschrieben hat und in keinem Weg
von diesem abweichen. (Seneca.)}l)

1) Dieser Weg ist der Weg des Wachstums und
der Entwicklung von innen durch Nahrungsauf-
nahme von auBen; er ist folglich kein zusammen-
gesetztes Ding. Nicht aus einer Mischung von vieler-
lei Meinungen oder vielerlei Begierden (Feuer), son-
dern aus dem Wachstum der Seele durch den EinfluB
des Lichtes der Wahrheit wird die Erkenntnis ge-
boren und bringt der Baum des Lebens Blumen und
Friichte hervor.



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

,Die Evolution der Menschheit auf den
Planeten.”

Die Menschheit im ganzen entwickelt sich in
sieben groBeren oder ,,Wurzel“-Rassen, von
denen jede wieder sieben kleinere oder Unter-
abteilungen hat. AufBler diesen neunundvierzig
Rassen gibt es noch Abzweigungen der kleineren.
In allen Reichen der Natur geht die Entwicklung
der Formen nach einer bestimmten Regel vor
sich, welcher die Zahl sieben zugrunde liegt?). In

1) Dies ist eine bereits von der offiziellen Wissen-
schaft anerkannte Tatsache und bedarf keiner wei-
teren Erorterung. (Sieben Farben, sieben Tone, usw.)
In der Bibel ist die Siebenzahl oft erwahnt. (Sieben
,,Schopfungstage' [Runden)], sieben ,,Leuchter’* [Be-
wuBtseinszustinde] am Altare, sieben ,,Himmel* [Da-
seinsstufen] usw.) Da wir aber noch lange nicht auf
dem Hohepunkt der Entwicklung angelangt sind, so
sind auch noch nicht in allen Dingen die sieben
Perioden erkennbar und die hoheren Krifte noch
latent. So z. B. hat unser Alphabet nur fiinf einfache
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der Entwicklung der Menschheit als Ganzes, wie
auch bei jedem einzelnen, gibt es einen schlieB3-
lichen (geistigen) Héhepunkt und einen tiefsten
(materiellen) Zustand, einen absteigenden und
einen aufsteigenden Bogen der Evolution?!).
Der Geist verwandelt sich in ,, Materie*, d. h.
er tritt in denjenigen Zustand ein, den man
,Materie" nennt, wenn er ins materielle Dasein
herabsteigt. Die Materie steigt nicht zum Geiste
herauf, sondern auf dem aufsteigenden Bogen
der Vergeistigung wird sie wieder zu Geist. Die
zu einer hoheren Stufe gelangten Menschen sind
naturgemafl mehr dtherisch, als die der zunichst-
liegenden tieferen angehérenden, wie auch in
jeder Runde ein solches Vorwirtsschreiten in

Vokale, dem Okkultisten sind aber noch zwei, noch
nicht zum duBerlichen Ausdruck gelangten, bekannt.

1) Wenn von einer Evolution der Menschheit die
Rede ist, so diirfen wir uns dabei den Menschen nicht
als dasjenige materialisierte Wesen, wie wir es heut-
zutage sehen, vorstellen, sondern vielmehr als einen
,Planetengeist’, der im Laufe von Millionen von
Jahren und verschiedenen Runden auf seinen Wan-
derungen durch unser Sonnensystem nach und nach
menschliche individuelle Formen, erst dtherische ge-
bildet hat, die dann immer mehr materiell wurden,
bis schlieBlich der Mensch in seiner materiellen Er-
scheinung, so wie wir ihn jetzt sehen, auf der Biihne
dieser Erde ins Dasein trat. Das wahre ,,Ich" des
Menschen ist nicht sein Leib, weder sein physischer,
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der Entwicklung stattfindet. In unserer jetzigen
vierten Runde ist die physische, materielle Natur
des Menschen am meisten entwickelt, und da
der irdische Intellekt eine verschleierte Offen-
barung der geistigen Intelligenz (des Egos) ist,
so ist auch der Intellekt unserer materiellen Gene-
ration groBer, als derjenige jener Menschen,
deren Natur noch mehr atherisch war. Dagegen
werden unsere Nachkommen auf dem aufsteigen-
den Bogen der Evolution eine hohere Art von
mit geistiger Intuition verbundener Intelligenz
haben?),

Die Menschen der ersten Rasse der ersten
Runde waren somit dtherische Wesen, nicht in-
tellektuell aber ,iibergeistig und in jeder der
darauf folgenden Rassen und deren Unterab-

noch atherischer, noch der Astral- oder Mental-
Korper. H. P, Blavatsky sagt: , Das hohere Ego
ist gleichsam eine Sphere von reinem gottlichen Licht
(Intelligenz), eine Einheit von einer hoheren Ebene,
auf welcher es keine Verschiedlichkeit (Teilung) gibt"
(,Geheimlehre* V. III. pg. 580). Der individuelle
Menschengeist ist ein Strahl dieses Lichtes, der sich
im Menschen verkorpert, und der menschliche In.
tellekt ein Produkt der Titigkeit dieses gottlichen
Lichtstrahles, gleichsam eine Widerspiegelung des-
selben im Gemiite der Personlichkeit.

1) Als die ,,Menschen (wenn wir sie so nennen
wollen) noch mehr itherisch waren, fehlte es ihnen
an der zur Entwicklung des Intellektes ndtigen Er-




teilungen werden sie mehr und mehr verkorpert.
Ihre atherischen Leiber nehmen diejenigen For-
men an, welche ihrer Umgebung entsprechen.

In der zweiten Runde sind ihre Erscheinun-
gen immer noch riesenhaft und atherisch; aber
mehr verdichtet. Sie sind mehr geistig als in-
telligent, denn der Verstand entwickelt sich lang-
samer als der korperliche Organismus und seine
Entwicklung hat mehr Hindernisse zu iiber-
winden.

In der dritten Runde hat der Organismus
eine vollig verdichtete und feste Form. Anfangs
gleicht dieselbe einem Riesenaffen und derselbe
ist mehr ,intellektuell”, oder richtiger gesagt
»schlau®, als geistig; denn bei seinem Herab-
stiege ins Materielle hat er einen Punkt erreicht,
wo seine urspriingliche Geistigkeit durch die
zum Vorschein gelangte, neugeborene Ver-
standestédtigkeit iiberwogen und verdunkelt wird.

fahrung. Der Mensch mufte ins materielle Dasein
herabsteigen und selbst in einem materiellen Korper
wohnen, um die Gesetze der materiellen Natur kennen
und gebrauchen zu lernen und Herr iiber die ,,Erde*
(das Materielle) zu werden. Indem sich nun sein
Organismus auf dem aufsteigenden Bogen der Evo-
lution immer mehr vergeistigt, wird sein Verstand
befahigt, das goéttliche Licht des hoheren Selbst
intuitiv in sich aufzunehmen und davon erleuchtet zu
werden.



Waihrend der letzten Halfte dieser Runde nimmt
sein Riesenkorper an GroBe ab; sein Organismus
wird mehr entwickelt; er fingt an ein ver-
niinftiges Wesen zu werden, ist aber noch immer
mehr ein affenahnliches Geschopf, als ein gott-
ahnlicher Mensch.

Die vierte (unsere jetzige) Runde ist besonders
der Entwicklung des Verstandes gewidmet, die
ihren Hohepunkt in der Mitte dieser Runde er-
reicht. Um diese Zeit wird die Welt mit den
Resultaten der Verstandestitigkeit erfiillt sein
und die Geistigkeit (das religiose BewuBtsein)
abnehmen. Dies ist der Zeitpunkt, in welchem
die Menschheit in unserem kleineren manvantari-
schen Zyklus auf ihrem Abstieg ins Materielle
auf der tiefsten Stufe anlangt und der Aufstieg
beginnt. In der ersten Hilfte dieser Runde
bliihen die Wissenschaften, Kunst, Literatur und
Philosophie; Erfindungen werden gemacht, die
Zivilisation schreitet bei den verschiedenen Vol-
kern fort; bei den einen nimmt die Entwicklung
zu, bei anderen abl); aber in der zweiten Halfte

1) Wie jedes Produkt der Natur, so hat auch jede
Zivilisation ihre Geburt, ihr Wachstum und ihren
Zerfall. Der Egoismus ist die Triebfeder ihres Fort-
schritts und auch die Ursache ihres Untergangs. Der
wahre Fortschritt der Menschheit besteht nicht allein
in der Vermehrung ihres Wissens; denn dieses um-
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der vierten Runde wird der ernste Kampf des
hoheren Selbsts mit dem niederen (mit Sinnlich-
keit und Verstand) stattfinden, um seine héheren
Krifte zu offenbaren. Woh! demjenigen, der in
diesem Kampfe auf der Seite des Hoheren steht
und ihm zum Siege verhilft.

In der fiinften Runde findet eine Fortsetzung
dieser Entwicklung und dieses Kampfes statt?).

fagt nur einen Teil ijhrer Entwicklung, sondern im
Wachstum der Seele vermittels der Erkenntnis der
Einheitlichkeit des Wesens aller Geschopfe und der
aus ihr entspringenden Briiderlichkeit und prakti-
schen Betitigung der gottlichen (selbstlosen) Liebe.
Nicht in der Verschiedenheit der Meinungen, sondern
in der Gotteserkenntnis finden sich die Menschen zu-
sammen. Nicht in dem blinden Fiirwahrhalten eines
Dogmas, sondern in der Selbsterkenntnis (Offen-
barung) der Wahrheit ist die Erlosung.

1) Da der wissenschaftliche Fortschritt sowie das
Wachstum der Seele mit einer Entwicklung der
okkulten Krifte des Menschen verbunden ist, so ist
anzunehmen, daB3 der Kampf zwischen dem hoheren
und niederen Selbst zu einem Kampfe zwischen den
Briidern des Lichtes und denen der Finsternis, d. h.
zu einem Kampfe zwischen weiBer und schwarzer
Magie, wobei magische Krifte zur Verwendung kom-
men, fiihren wird. Ein solcher Zustand soll schon
zu den Zeiten der alten Atlantier geherrscht und zu
dem Untergange ihres Kontinents gefiihrt haben.
Durch die Einfithrung des Hypnotismus und durch
die bedauerliche allgemeine Verbreitung von ge-
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Die fiinfte und sechste Runde brauchen wir
einstweilen nicht zu besprechen?).

Es gibt keinen Dhyan Chohan, der nicht schon
frither ein in seinem physischen Kérper wandeln-
der materieller Mensch war, und es braucht nie-
mand auf das Ende der siebenten Runde zu
warten, um ein Engel zu werden. Als Buddha,
der hochste aller Adepten, Nirvana erlangte, als
er noch auf der Erde lebte, wurde er ein Pla-
netenengel; d. h. seine Seele konnte mit vollem

wissen bisher sorgfiltig geheimgehaltenen Lehren der
okkulten Wissenschaft hat die moderne Zivilisation
bereits den Weg zur schwarzen Magie betreten. Auch
der ,,unlautere Wettbewerb" vermittels der Vor-
spiegelung falscher Tatsachen und der Betrug der
unter allen Gesellschaftskreisen tiglich mehr zu-
nimmt, ist der Anfang dazu.

Nach der Darstellung der ,,Geheimlehre wird
in der Mitte der fiinften Runde ein ,, Tag des
Gerichtes* stattfinden; d. h. es wird sich dann ent-
scheiden, welche von den menschlichen Egés zu
einem Aufstiege zu einer hoheren Stufe fahig sind
und welche zuriickbleiben miissen. (,,The Theo-
sophist”. Juni 1909.)

1) Nach dem, was bisher gesagt worden ist, zu
schlieBen, kann man leicht einsehen, daB in der
sechsten und siebenten Runde anstatt des mensch-
lich-tierischen Intellekts die Weisheit regieren wird.
Am Ende der siebenten Runde aber kehrt der voll-
endete Mensch wieder zu seinem Urquell zuriick,
und zwar nicht als der nichterkennende Geist, als



BewuBtsein durch die Regionen des Sternen-
himmels streifen und dabei doch ihren Wohnsitz
im physischen Korper behalten; denn das gott-
liche Selbst hatte sich vollig von den Banden
des Materialismus befreit, und konnte sich in
seinem Korper gleichsam einen Vertreter fir
sich selbst schaffen; so daBl wenn die géttliche
Seele Tage, Wochen und selbst Jahre lang vom
Korper abwesend war, dies weder in diesem
Korper noch in dessen Lebensprinzip, noch in
der Intelligenz der Personlichkeit eine Verin-
derung hervorbrachte. Dies ist die hochste Art
von Adeptschaft, die wir auf dieser Erde er-
langen konnen; aber sie ist ebenso selten, als
die Buddhas. Der letzte, welcher sie erreicht hat,
war Tsong-Ka-Pa, der Reformator des Lama-
ismus. Viele gibt es, die die Schale des Eies
(das sie gefangen hilt) durchbrechen; aber nur
wenige, die ihre okkulten Krifte voéllig ge-
brauchen konnen, wenn sie auBerhalb des physi-
schen Korpers sind. Ein Leben mit vollem (per-
s6nlichem) BewuBtsein im Reiche des Geistes
welcher er aus diesem hervorgegangen ist, sondern
als eine Seele, die durch ihre Individualisierung und
ihre Erfahrungen zur Erkenntnis gelangt und ein
Dhyan-Chohan (Planetenengel) geworden ist, eine
geistige Kraft in der Urkraft, der Gottheit, welche
das Weltall belebt, durchdringt und beherrscht; ein
Gott in der Gottheit im All.
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ist fliir manche ebenso schwer, als fiir viele das
Schwimmen ist, obgleich in jedem die Fihigkeit
hierzu existiert.

Ein Planetengeist dieser Art kann nach Be-
lieben in andere mehr oder weniger materielle
Korper in anderen Regionen des Weltalls (un-
seres Sonnensystems) eintreten und von den
selben Besitz nehmen; aber kein Adept ist be-
rechtigt, sich den Willen eines schwicheren
aber dennoch freigeborenen Menschen voéllig zu
unterwerfen. Dies ist jedoch eine geliebte Be-
schaftigung der , Briider des Schattens, der
Zauberer, Gespenster und Damonen?). Jedoch
machen die héchsten Planetenengel zu gewissen
Zeiten ihren EinfluB} geltend. Wenn namlich am
Anfange des Entstehens einer neuen Rasse oder
eines neuen Zyklus ihr Eingreifen in das Leben
der Menschheit nétig geworden ist, um ihr aufs
neue ewige Wahrheiten beizubringen, so er-
scheint ein solcher auf der Erde oder dem be-
treffenden Planeten, um auf die plastischen Ge-
miiter der neuen Rasse einen Eindruck zu
machen und dem Vergessen der hohen Lehren
in den darauffolgenden Generationen vorzu-
beugen?). Ein solcher Planetenengel kann

—1) Hierzu gehéren die hypnotischen Spielereien
und die Besessenbheit.
?) Vgl. Bhagavad Gita C. IV V. 7.
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nicht irren. (Ein solcher ist ein ,Erléser der
Welt“.)

Die Mission eines Planetengeistes besteht
darin, den Grundton erklingen zu lassen. Wenn
er dessen Schwingungen die nétige Richtung
gegeben hat, damit sie bis zum Ende des Zyklus
der neuen Rasse sich fortpflanzen konnen, so
zieht sich der Bote des Hochsten wieder zuriick
und verschwindet von der Erde. Die hinter-
lassenen geistigen Schwingungen werden von
den Philosophen ,,angeborene Ideen‘ genannt.

Jeder Edelstein, jede Pflanze, jeder Planet
oder Stern, jedes Ding von dem niedrigsten,
materiellen, bis zu der Welt als Ganzem hat seine
individuelle Seele (sein Leben und BewuBtsein)?).
Die Kreislaufe (oder vielmehr ,,Spirallaufe) aller
Daseinsformen beginnen mit den héchsten geistig
vollkommenen Welten oder Planeten; sie bilden
sich aus kosmischem Weltenstoff (Ak4sa). Die
Evolution des Menschen nimmt aus diesem
hochst sublimierten Ather ihren Anfang. Er er-
scheint daselbst als ein ganz &dtherisches (nicht

1) Eine der neueren Errungenschaften der mo-
dernen Wissenschaft ist die (den Okkultisten liangst
bekannte) Entdeckung, daB sogar Metalle und Steine
ein ihnen eigentiimliches BewuBtsein (Seele) haben.
Allerdings kann man dies nicht mit der menschlichen
Intelligenz verwechseln.
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geistiges) Wesen ; nur etwas weniger ,,atherisch",
als die allgemeine geistige Weltensubstanz, die
Anima Mundi. In diesem Zustande ist er noch
kein Mensch (im gewohnlichen Sinne dieses
Wortes) sondern vielmehr eine wirkende Macht,
ein nicht denkfdhiges Prinzip!). Auf seinem
Herabstieg ins Materielle ist er verschiedenen
Wandlungen unterworfen und je mehr er sich
,materialisiert’, um so mehr wird er selbst-
tatig.

Wir konnen die Sternenwelt mit ihren in-
tellektuellen Bewohnern mit einem Kreis oder
einer aus fortlaufenden Ringen bestehenden
Kette vergleichen. Die Wanderung der mensch-
lichen Monade vom Anfange bis zum Ende wird
ein Maha Yug oder der groBe Zyklus genannt,
und da jedes Planetensystem wieder seinen be-
sonderen Kreislauf innerhalb der ihm zuge-

 wiesenen Sphare hat, so bilden diese die kleinen
Zyklusse oder Kreisldufe. Infolge des ihm einge-
pflanzten Impulses muB der , Planetengeist* her-
absteigen, ehe er wieder den Aufstieg beginnen
kann und der Planet wird bei jeder Stufe des
Abstieges immer mehr schattenhaft, dichter und
schlieBlich , materiell. Jede dieser Stufen ist

1y | Mensch* heiBt ,,Denker”. Ein Wesen tritt erst
dann ins menschliche Dasein ein, wenn das Denk-
prinzip (Manas) in ihm hinreichend entwickelt ist.

7



= g8

gleichsam eine Haltestelle, eine Sprosse auf der
Leiter der Evolution.

Auf diesem Abstieg nimmt die menschliche
Seele eine immer zunehmende materielle Be-
schaffenheit an, und wenn sie unsere Erde er-
reicht, so halten sich im Menschen Geist und
Materie so ziemlich das Gleichgewicht. Auf
dem tiefsten Punkte angelangt, beginnt dann
der Aufstieg. Das Materielle, insoweit als es
sich vom Geistigen getrennt hat, wird von den
noch tieferen Welten aufgenommen und findet
in dem Mineral-, Pflanzen- oder niedrigsten Tier-
reich seine Verwendung, wahrend das gereinigte
geistige Ich seine Wanderung nach den héheren
Welten beginnt, von Stern zu Stern, bis es wieder
der im Anfange reine Planetengeist wird und
dann noch hoher zu seiner Bestimmung, deren
Geheimnis kein menschliches Wesen ergriinden
kann. K. H.



Rundschau.

,Theosophisches Leben.” (Berlin) ent-
hilt einen Auszug aus einem Brief Tolstois,
_dem wir folgendes entnehmen: Es gibt eine
arabische Legende: Moses irrt in der Wiiste
umher und kommt zu einer Herde, deren Hirt
zu Gott betet. So lautet das Gebet, das Moses
vernimmt: , Herr, wie gliicklich bin ich, dein
Sklave zu werden. Mit welcher Freude wiirde
ich deine FiiBe waschen, deine Haare glitten,
deine Gewiander reinigen, dein Haus kehren,
dir Milch von meiner Herde geben. Mein gan-
zes Herz strebt nach dir.* Als Moses diese
Worte hort, wird er zornig und sagt zum Hir-
ten: ,,Du lasterst! Gott ist ein Geist. Er hat
weder deine Kleider, noch deine Dienste noétig.
Was du sprichst, ist Siinde.” Und das Herz
des Hirten wurde traurig. Er vermochte nicht
sich ein Wesen vorzustellen, das keinen Kor-
per und keine korperlichen Bediirfnisse besitzt.
Er konnte nicht mehr zu Gott beten und Gott
dienen. Er war in Verzweiflung. Da sprach

T*
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Gott zu Moses: ,,Weshalb hast du diesen treuen
Knecht von mir getrieben? Jeder Mensch hat
seinen eigenen Leib und seine eigenen Worte.
Was fiir dich gut ist, das ist deshalb nicht auch
gut fiir einen anderen. Worte bedeuten mir
nichts. Ich schaue in das Herz dessen, der
zu mir ruft.

,Theosophischer Katechismus"
zur Einfiihrung in die theosophische
Weltanschauung, von Otto Steinbach,
Leipzig, ist ein Kompendium der in verschie-
denen Werken erschienenen theosophischen
Lehren. Da die Theosophie kein Lehrsystem
ist, sondern aus der eigenen innerlichen Er-
kenntnis hervorgeht, so kann sie auch nicht
auf wissenschaftlichem Wege gelehrt oder aus
cinem Katechismus erlernt werden. Man kann
die ganze Bibel auswendig lernen, ohne des-
halb ein wahrer Christ zu sein und desgleichen
macht das Studium der theosophischen Lehren
noch lange keine Theosophie. Da aber die
Theorie der Praxis vorangehen soll und eine
verkehrte Weltanschauung das groBte Hinder-
nis fiir die Erkenntnis des Wahren ist, so ist
das Studium der Lehren, die in diesem Kate-
chismus auseinandergesetzt sind, jedermann zu
empfehlen.
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sTheosophical Quarterly (New York)
enthdlt Charles Johnstons Betrachtungen iiber
—Patanjalis Yoga Sutras und es wire sehr zu
wiinschen, daf3 seine Erlauterungen in den wei-
testen Kreisen bekannt wiirden, da ohne die-
selben Patanjalis Yoga Philosophy wohl
fiir die meisten Leser unverstandlich und deshalb
leicht irrefiihrend ist; denn diese Lehre ist nicht,
wie viele Leute glauben, eine Anweisung, wie ein
auf seinen Vorteil bedachter Egoist zu okkulten
psychischen Kriaften gelangen kann, sondern sie
bezieht sich, wie Johnston schreibt, auf die
geistliche Wiedergeburt, d. h. auf die Geburt
des geistlichen Menschen aus dem psychischen
Menschen, von welcher auch der Apostel Pau-
lus in seinen Briefen an die Korinther schreibt.

»,Die Menschen glauben, daB sie auf ein
rein physisches Leben in ihren materiellen Kor-
pern beschriankt seien; aber in Wirklichkeit ist
die Menschheit schon liangst auf eine viel héhere
Stufe der Entwicklung gelangt. Seit Jahrtausen-
den ist unser Leben ein psychisches (ein Seelen-
leben) geworden, wir sind gleichsam in unserer
psychischen Natur eingewurzelt und darin gefan-
gen, Diese psychische Natur ist wie ein magi-
scher Spiegel, in dem alle von auBen kommenden
Eindriicke aufgenommen und darin festgehalten
werden, so daBl wir mit einer ganzen Welt von
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Vorstellungen und lebenden Bildern und einer
Welt von daraus entstehenden Begierden, Lieben
und Hassen, Ruhmsucht, Neid, Neugierde, Eigen-
wille, Habsucht usw. umgeben sind, die uns daran
hindern, zum wahren SelbstbewufBtsein zu kom-
men. Der Zweck des Lebens ist die Erweckung
dieses BewuBtseins, die Entschleierung des un-
sterblichen Menschen, die Geburt der geistigen
Wesenheit aus der psychischen (astralen)“. Dies
ist die Erlosung, das Ziel aller Religionen, und
die Anweisung hierzu, welche vor allem in der
Beherrschung des Denkens durch die Kraft des
hoheren BewuBtseins besteht, findet sich in Pa-
tanjalis Yoga Sutras. '

La Verdad. (Buenos Aires.) Auch in Sid-
amerika scheint es nicht an ,,okkulten* Charla-
tanen und Bauernfingern zu fehlen, welche die
Unwissenheit und Eitelkeit der Menschen be-
niitzen, um ihnen durch Versprechungen des Be-
sitzes mystischer Krifte Geld aus der Tasche zu
locken und ihnen Hatha-Yoga-Ubungen vor-
spiegeln, ohne sich darum zu bekiimmern, wenn
diejenigen,welche dergleichen Anweisungen befol-
gen, physisch, moralisch, intellektuell zugrunde
gehen, oder sogar den Schrecknissen der schwar-
zen Magie verfallen. Auch ist es mitunter ein
Trick solcher Quacksalber, sich einen indischen
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Namen als Lockvogel beizulegen und unter der
Maske eines indischen Yogis zu paradieren.
Einem solchen, einem Englander Namens Allen,
der unter dem Pseudonym Ramacharaka
ein Buch iiber Hatha Yoga zusammengestellt
hat, geht in ,,La Verdad" ein Sefior Prasio
zu Leibe, und was er schreibt, sollte jedem, der
sich mit dem praktischen Okkultismus befassen
will, bekannt gegeben werden, um jhn vor grof3en
Gefahren zu schiitzen.

,Kurz gesagt: Hatha Yoga oder die soge-
nannte Wissenschaft des , Neugedankens' ist
der Gegensatz zu Raja Yoga, der koniglichen
Kunst der Selbstbeherrschung. Letztere besteht
in der Beherrschung der Veridnderungen des
Denkprinzips durch die Kraft des hoheren geistig-
gottlichen BewuBtseins, der Beherrschung irdi-
scher Begierden und Leidenschaften und per-
sonlicher Wiinsche, damit dieses hohere BewuBt-
sein in uns immer mehr offenbar werden und
der Wille Gottes in uns sich betitigen kann.
Raja Yoga ist die Kunst der Ergebung in Gott
und die Vereinigung mit ihm. Hatha Yoga
ist das Gegenteil. Hier sucht der Egoist in den
Besitz gottlicher magischer Krafte zu gelangen,
um sie zu seinen selbstsiichtigen Zwecken zu
miBbrauchen, seinen Ehrgeiz zu befriedigen,
Macht iiber den Willen anderer Menschen
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zu erlangen, Beutelschneiderei oder vielleicht
Seelenfiangerei zu betreiben u. dergl. mehr.
Solche falsche Lehrer und angebliche , Meister*
wissen wohl, daB, wenn sie es ihren Schiilern
beibringen wollten, daB3 der erste Schritt im
Yoga die Selbstlosigkeit und innerliche Rein-
heit ist, so finden sie wenig Gehor. Die ok-
kulten Streber versuchen den zweiten Schritt zu
tun, ohne den beschwerlichen ersten gemacht
zu haben, und fallen dabei in den Kot.“ Auch
in Deutschland ist die Liste derjenigen, welche
auf diesem verkehrten Wege in wunheilbare
Krankheiten des Nervensystems oder Irrsinns
verfallen sind, oder durch Selbstmord endigten,
bereits ziemlich lang; aber was kiimmert dies den
,Meister”, wenn er dabei Geld verdienen kann?

»Ehe man sich an Yoga macht, muf3 man
wie auch Vivekananda lehrt, erst Yama und
Niyama kennen. Yama besteht darin, daB man
kein lebendes Wesen totet oder zu dessen Totung
AnlaB gibt, nicht die geringste Liige sagt, nichts
was einem anderen gehort verlangt oder nimmt,
keine unkeuschen Gedanken hegt usw. Niyama
ist die duBerliche und innerliche Reinigung, in-
nerliche Ruhe, Strenge gegen sich selbst, Stu-
dium und Ergebung in Iswara (Gottesfurcht).
Dies sind die vorbereitenden Schritte, ohne die
man sich dem Tempel der Weisheit nicht nahen
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und sich nicht mit dem gottlichen Geiste ver-
einigen kann. Um ein Yogi zu sein, mull man
zuerst ein Heiliger werden; die Hande des Un-
heiligen entheiligen das Heilige, das sie be-
rithren, und wer gottliche Krifte zu verwerf-
lichen Zwecken miBBbraucht, schafft sich da-
durch ein entsetzliches Karma. Der Schiiler
der Teufelskunst sucht okkulte Krifte zu errin-
gen, um andere Menschen mit seinem person-
lichen Einflusse zu beherrschen und sie zu
unterjochen;er beraubt sie eines Teils ihres freien
Willens und dies fiihrt schlieBlich den Verlust
der unsterblichen Seele herbei. Der Schiiler der
weiBen Loge opfert das eigene Selbst und dessen
Begierden zum Besten der Menschheit und zur
Verherrlichung der Gottheit auf.”

Wohl wire es angezeigt, diese Warnungen
allgemein zu verbreiten; aber der von Neu-
gierde getriebene oder von Sucht nach okkulten
Errungenschaften besessene Mensch glaubt im-
mer, daB eine solche Warnung wohl fiir andere
gelte, da3 er aber eine Ausnahme sei.

Bollettino della Societa Theosofica
Italiana (Genova) enthilt die Uber-
setzung eines Artikels von Leadbeater iiber die
Individualisierung der Seelen und deren Re-
inkarnation. So wie jede Nation ihren National-
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charakter besitzt, von dem jeder derselben Nation
Angehorige einen Teil an sich hat, und dieser
Nationalcharakter als die gemeinsame Volks-
seele betrachtet werden kann, aus der die ein-
zelnen individuellen Seelen hervorgegangen sind,
in dhnlicher Weise hat auch jede einzelne Gat-
tung im Tier- und Pflanzenreich seine gemein-
same oder ,,Gruppenseele und je tiefer die Gat-
tung steht, um so weniger kann den einzelnen
Wesen eine seelische Individualitat zugeschrie-
ben werden. Man ist versucht, dies mit den nicht
selbstdenkenden Herdenmenschen zu vergleichen,
bei denen der einzelne auch nur wenig geistige
Individualitit oder Selbstindigkeit aufweisen
kann.

Nach Leadbeaters Aussage haben Qua-
drillionen von Fliegen oder Miicken nur eine
einzige Kollektivseele, aber je mehr die Indi-
vidualisierung der Gruppen fortschreitet, um so
weniger Individuen gehoren einer Gruppenseele
an. Millionen von Ratten und Maiusen haben
eine gemeinsame Seele, Hunderttausende Spatzen
haben eine gemeinsame Spatzenseele, wogegen
zur Bildung einer Gruppenseele hoher stehen-
der Tiere, z. B. Lowen, Tiger, Hirsche, Wolfe,
Baren u. dergl. nur einige Tausend Exemplare
gehoren, und bei den Haustieren ist die Anzahl
noch geringer.
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Bei den hochststehenden Tieren kann schon
von einer individuellen Seele die Rede sein. Zu
diesen gehoren der Elefant, der Affe, der Hund,
die Katze und vielleicht auch das Pferd. Sie
gehen aus der Entwicklung niederer Tiergattun-
gen hervor. Wolfe, Fiichse, Dachse usw. gipfeln
im Hund; Tiger, Leoparden, Jaguare u. dergl.
in der Katze. Von diesen gehdéren nur verhiltnis-
maBig wenige zu einer Gruppenseele und ihre
Zahl vermindert sich im Wege der Evolution,
die bei den Haustieren besonders durch deren
Umgang mit den Menschen und liebevolle Be-
handlung gefordert wird, bis dall sie schlieB-
lich reif dazu sind, ins menschliche Dasein iiber-
zugehen und Menschen einer niederen Rasse
zu werden.

Das Merkwiirdigste kommt aber noch. —
Es wurde bisher geglaubt, daB ein langsamer
Aufstieg der Evolution der Formen aus dem
Pflanzenreich ins Tierreich, aus diesem ins
menschliche Dasein und aus diesem in die
Gotterwelt stattfande. Nun erfahren wir aber,
daB hochstehende Pflanzenseelen, wie z. B. das
Leben einer Eiche, eines Rosenstockes, eines
Feigenbaums u. dergl. die niederen Stufen des
Tierreichs iberspringen und in die Klasse der
Siugetiere eintreten kann, wahrend die Seelen
der niederen Vegetabilien zur Bildung von In-



— 108 —

sekten, Wiirmern und Reptilien gelangen. So
kann es geschehen, dal ein Wesen, das den
Gipfelpunkt der im Tierreich erreichbaren In-
telligenz und Liebe erlangt hat, die ersten Stu-
fen im menschlichen Dasein bei seinem Ein-
tritte in dasselbe iiberspringt und seine Laufbahn
nun als ein schon hoher stehender Mensch be-
ginnt, wahrend ein anderes Tier, das die niede-
ren Formen des Pflanzenreichs zu seinen Vor-
fahren hat, als Mensch dann auch auf einer
sehr niedrigen Stufe beginnen muf. Dies be-
leuchtet auch den Ausspruch eines Meisters,
welcher in bezug auf die Grausamkeit und den
Aberglauben der Mehrzahl der Menschen sagte:
,»Sie haben sich zu voreilig individualisiert; sie
sind des Besitzes der menschlichen Gestalt noch
nicht wert.*

»The Occult Review" (London), enthilt
wie gewo6hnlich eine Fiille von interessantem Ma-
terial; vor allem einen Artikel iiber Cagliostro,
in welchem dem althergebrachten Aberglauben,
daB der beriihmte und hochstehende Graf Cagli-
ostro und der Landstreicher Giuseppe Bal-
samo eine und dieselbe Person gewesen seien,
ein Ende gemacht wird. Die absichtliche Ver-
mischung dieser beiden Charaktere ist einem
der groBten Schurken der damaligen Zeit, einem
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gewissen beriichtigten Erpresser Namens The-
veneau de Morande (dessen Geschichte aus-
fiihrlich mitgeteilt wird) zuzuschreiben, der
im Auftrage der Neider und Feinde Cagli-
ostros seine Verleumdungen erfand. Seine Be-
schaftigung war, erlogene Skandalgeschichten
iber hochstehende Personlichkeiten zu schrei-
ben und zu Erpressungen zu verwenden. So z. B.
erlangte er auf diese Weise durch seine Schrift
,Anecdotes Scandaleuses' einmal Lstr. 1000
und ein anderes Mal von Madame du Barry
32000 Franks. Alles was Cagliostro und Balsamo
gemeinsam hatten, war, dal jeder eine Frau
hatte, die Feliciani (ein in Italien nicht unge-
wohnlicher Name) hieB. Aber Cagliostros Frau
hieB mit Vornamen Seraphina und Balsa-
mos Weib Lorenza. Mit der Halsbandge-
schichte hatte weder der eine noch der andere
etwas zu schaffen und Cagliostros Beteiligung
bestand in nichts anderem, als dafl er mit Kar-
dinal Rohan befreundet war. Cagliostro war
zweifellos der Sohn eines hochstehenden Mal-
theserritters, Balsamo von niedriger Herkunft
und ein gewdhnlicher Lump.

The Theosophic Messenger (Chicago)
bringt einen Artikel iiber H. P. Blavatsky und
wie sie dazu kam, die ihr {ibertragene hohc
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Mission der Aufklarung der Menschheit zu iiber-
nehmen. Es ist natiirlich ganz ausgeschlossen,
jemandem, der Blavatsky nicht personlich ge-
kannt hat, ein klares Bild von ihrem edlen
Charakter und ihren seltenen okkulten Bega-
bungen zu geben; aber die folgenden Ausziige
mogen dazu dienen, einige falsche Ansichten
richtig zu stellen.

Im Jahre 1851 kam Blavatsky mit ihrem Vater
nach London, um Unterricht in der Musik zu
nehmen. Bei einem Spaziergange begegnete sie
einigen indischen Prinzen, und unter diesen
einem von hoher Gestalt, in dessen Erscheinung
sie diejenige ihres Schutzengels zu erkennen,
glaubte, den sie seit ihrer friihesten Kindheit
oft wie im Traume gesehen hatte, der ihr manch-
mal erschienen war und ihr manche Hilfe ge-
leistet hatte. Sie wollte ihn begriiBen, aber er
winkte ihr zu, weiter zu gehlen. Am niachsten
Tage begegnete sie ihm zum zweiten Male mit
Hyde Park und diesmal sprach er mit ihr.
Er sagte ihr, daB er sie von ihrer Kindheit an
beschiitzt hitte, da sie wegen ihrer personlichen
Eigenschaften, ihrer psychischen Begabung und
ihres Verstandes zu einem groBen, den ganzen
Erdkreis umfassenden reformatorischen Werke
auserkoren sei, dal aber ihre Berufung, wenn
sie dieselbe annahme, auch viel Leiden und
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Verfolgung fiir sie bringen werde, und dafB sie,
um sich dazu vorzubereiten, nach Tibet kommen
miisse.

Ihr Vater willigte ein. Sie ging nach Indien
und gelangte in einem Heuwagen versteckt, in
das verbotene Land, wo der Meister lebte, und
brachte dort unter der Obhut von dessen
Schwester drei Jahre zu. Hier wurde sie ge-
lehrt die okkulten Naturkrifte durch ihre Wil-
lenskraft zu beherrschen und erhielt Unterricht
in den Geheimnissen der Religion. Nach drei
Jahren wurde sie nach Agypten gesandt, wo sie
weiteren Unterricht erhielt und in die Mysterien
des Altertums eingeweiht wurde. Hierauf ging
sie auf Wunsch ihres Meisters, der kein anderer
als der unter dem Namen Moria bekannte
—Adept und Meister der Weisheit war, nach Ame-
rika, wo sie im Jahre 1875 mit Hilfe von Oberst
Olcott, W. Q. Judge und anderen die ,,Theo-
sophische Gesellschaft griindete, deren Sitz
Adyar (bei Madras) wurde und die sich mit
ihren Verzweigungen iiber die ganze Welt aus-
gedehnt und iberall Licht und Aufklarung ver-
breitet hat.

Durch ,,The Theosophist” (Adyar), No-
vember, erfahren wir, daBl esim Innern der Erde
weit ausgedehnte Hohlen und Giange gibt, die
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von menschenihnlichen Wesen bewohnt wer-
den, wie es ja auch Lytton Bulwer in seinem
Romane ,,Das kommende Geschlecht'* beschrie-
ben hat. Wie uns Leadbeater berichtet, unter-
namen zwei Personen, Alcyone und Demeter,
im Jahre 10402 A. C. eine Reise zur Erforschung
dieser geheimnisvollen Unterwelt. Nachdem sie
den Eingang zu derselben gefunden, ein ganzes
Labyrinth von Giangen durchwandert hatten und
in groBe Tiefen hinabgeklettert waren, wobei der
Luftdruck immer groBer und die Temperatur
hoher wurde, gelangten sie zu einer Hohle, die
so groB war, daB man das Ende nicht sehen
konnte, Es herrschte dort ein eigentiimliches
Licht, so daB sie die mitgebrachten Fackeln
entbehren konnten.

Die Leute, welche sie dort fanden, hatten
ein wildes, unbeschreiblich sonderbares und un-
menschliches Aussehen. Die Pflanzen- und Tier-
welt war auch sehr von derjenigen an der Ober-
flache der Erde verschieden. Die Einwohner
lebten teils vom Fleische reptiliendhnlicher
Tiere, das sie roh verzehrten, teils von Riesen-
schwammen, die in groBer Menge vorhanden
waren. Der Gebrauch des Feuers schien dort
unbekannt zu sein; auch gab es da keine Beklei-
dung. Die Hautfarbe war aschgrau oder #hn-
lich wie Blei. Weiber und Kinder waren zahl-
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reich vorhanden. Die Leute waren mittlerer
GrobBe, breitschultrig und, wie es scheint, Ab-
kommlinge der Lemurischen Rasse. Sie waren
wenig geistig entwickelt, ihre Sprache bestand
in einem Grunzen und unférmlichen Bewegun-
gen. Eine Regierung schien es nicht zu geben.
Es waren viele Flisse da und das Schwimmen
schien ein Hauptvergniigen zu sein. Diese Vél-
ker existieren auch heute noch.

Wir wollen die unterirdischen Reisen der
beiden Freunde nicht weiter verfolgen; es ge-
niigt zu sagen, daB sie nach einem mehrwdchent-
lichen Aufenthalte in diesen weit ausgedehnten
Regionen gliicklich waren, ihren Weg zur Ober-
fliche der Erde wieder zu finden.

Zu bemerken ware vielleicht noch, daB die
beiden Reisenden feierlich geloben mubBten,
niemandem iiber ihre Reise etwas zu sagen,
und ihr Versprechen auch 12302 Jahre lang
gehalten haben. Um so dankbarer miissen wir
dem Verfasser des betreffenden Artikels sein,
daB er das groBe Geheimnis beziiglich der Be-
wohner des Erdinnern endlich aufgeklart hat.

Die Dezember-Nummer des ,,Theosophist*
benachrichtigt uns, daB unser Freund Subba Rao,
der vor zwanzig Jahren in Madras starb, sich
sogleich wieder inkarniert habe und bereits ein

8
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Limmel von fiinfzehn Jahren geworden sei. Er
hatte angeblich eine lange Reihe von Inkar-
nationen hinter sich, die bis zum Jahre 44000A.C.
zurlickreichen. Dreimal war er der Sohn des
Meisters M . ., einmal der Sohn von K. H . .,
einmal sein Enkel, einmal sein Vetter; dreimal
war er der Sohn des Meisters Jesus (l), einmal
dessen Neffe, einmal der Vater von Zoro-
aster usw,

Diese Beispiele mogen dazu dienen, um zu
zeigen, welche Fortschritte die ,,Theosophie* in
A dyar macht. Skeptiker, welche die obigen
Angaben bezweifeln oder sich daran stoBen,
mogen bedenken, daB in der , Theosophischen
Gesellschaft die Zensur noch nicht eingefiihrt
ist, und daB jeder schreiben kann, was ihm be-
liebt; daB aber auch jeder bloB dasjenige zu
glauben braucht, was ihm angenehm ist. Sicher
ist es, daB Leadbeaters Auseinandersetzungen
nichts an Klarheit zu wiinschen iibrig lassen; was
aber Angaben, die auf Hellsehen beruhen, be-
trifft, so kann iiber deren Wahrheit nur derjenige
urteilen, der selbst hellsehend ist.

,The Adyar Bulletin“. Adyar. Begreif-
licher als die Erzihlungen von Riickerinnerun-
gen an vergangene Inkarnationen, die vor Hun-
derttausenden von Jahren stattgefunden haben,
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ist_ein Artikel von Leadbeater iiber die Ein-
flisse der Umgebung.. Wir erfahren da, was
fiir eine Umgebung der Okkultist zur Forderung
seiner Entwicklung haben sollte. In fritheren
Zeiten zogen sich solche Leute in Einsiedeleien,
Hohlen in den Gebirgen oder andere einsame
Orter zuriick; aber da es jetzt infolge der
Eisenbahnen und sonstiger Verkehrsmittel keine
einsamen Orter mehr gibt, sondern es selbst im
abgelegensten Gebirgsdorfe von Touristen und
Sommerfrischlern wimmelt, so diirften Lead-
beaters Ratschlage willkommen sein.
Demnach soll der Okkultist ein Haus fiir sich
allein und so fern als méglich von jeder Nachbar-
schaft haben, denn die Aura des Nachbars dringt
auch durch die Winde und kann schadliche Ein-
flisse bringen. Kein Okkultist wiirde deshalb
in einem Hause wohnen wollen, das in einer
Reihe mit anderen Hausern steht oder in dem
Leute wohnen, mit denen er nicht in volliger
Harmonie leben kann. Die Wohnung sollte sonnig
und niemals in der Nahe eines Wirtshauses,
Brauhauses, Gefingnisses oder einer Fleischer-
halle, eines Versatzamtes, Parlaments-, Bank- oder
Spielhauses gelegen sein; es sollte neu gebaut
sein oder wenigstens nur harmonische Leute
dort gewohnt haben, die keine schlimme Ge-
dankenformen hinterlieBen. Das Haus sollte

8*
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hilbbsch und in einer schonen Nachbarschaft
sein, ein Garten ist absolut notig. StraBenlirm
ist unter allen Umstanden zu vermeiden; auch
soll keine Eisenbahn, Tramway, Automobilver-
kehr in der Nihe sein. Die Bilder an den Win-
den und die Statuen sollten erhebend wirken.
Photographien von Schauspielerinnen bringen
schiadliche Einfliisse mit sich, und besondere
Vorsicht muB3 auf die Wahl der Biicher, selbst
wenn man sie nicht liest, verwandt werden. Ero-
tische Literatur ist ganz zu vermeiden. Mobel
und Tapeten sollten von lichter Farbe sein usw.
Noch verschiedene andereVerhaltungsmafBregeln,
z. B. in Beziehung auf das Tragen von Juwelen,
sind angegeben, und es bleibt nur zu wiinschen
iibrig, daBl jeder Okkultist das notige Klein-
geld hat, um sich alles das so schon einzu-
richten, wie es ihm paB3t. Wenn aber alle diese
Dinge. zum geistigen Fortschritte unumganglich
nétig wiren, dann konnte man wohl sagen:
,»Eher wird ein Kamel durch ein Nadelohr gehen,
als ein' Unbemittelter in das Reich der Erkennt-
nis.*

* *
*

Okkulte Seelenkrifte.

Alex Blank schreibt: , Im Jahre 1896 hatte
ich eine Kakaofarm zwischen Cta und Ocu-
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mare gepachtet. Als ich eines Tages mit dem
Korporal Tomas Gonzales in den Obstgarten
ging, sah ich, wie die Frauen und Kinder vor
einem Baum, auf dem sich eine der gefiirch-
tetsten Giftschlangen, die culebra Macagua,
deren BiB todlich ist und die sich sehr schnell
bewegt, zurlickwichen. Sie war liber zwei Meter
lang. Wir erhoben gleichzeitig unsere Kara-
biner, um sie zu toten, aber eine Frau Namens
J. F. rief uns zu: ,,SchieBt nicht, ich werde sie
umbringen.” Sie ndherte sich dem Baume bis
auf ungefahr vier Meter und richtete ihren Blick
auf das Reptil, welches mit offenem Rachen un-
beweglich blieb. In weniger als einer Minute
fiel die Schlange herunter und war tot."

»Auf eine ahnliche Weise wurde eine Gift-
schlange von ungefihr drei Meter Linge, eine
culebra Beveta, die sich zwischen den Dach-
sparren meiner Wohnung aufhielt, getotet. Ich
rief die J. F. herbei, sie trat in das Gemach ein
und gab einen Pfiff, die Schlange senkte den
Kopf, offnete den Rachen und fiel nach einigen
Minuten tot herunter. Die Frau ist ungebildet
aber ihr Ruf ist der beste.” , La Verdad.“

Aus diesen Beispielen, denen noch viele dhn-
liche beigefiigt werden kénnten, geht hervor, daB
die Seelenkrifte eines Menschen ihre eigene Art
der Entwicklung haben, und diese nicht von der
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Schulung des Intellekts abhingig ist. Auch kann
ein Mensch in einer fritheren Inkarnation sich
diese Willenskrafte angeeignet haben, und sie
in diesem Leben ausiiben, ohne sich ihres Her-
kommens bewuBt zu sein. Sie sind eine ange-
borene natiirliche Begabung und ein solcher
Mensch ist ein Magier, wenn er es auch nicht
weil.

Die Kenntnis der Wirkungen des ewigen Lichtes der
Gottheit in den Geschopfen ist die Wissenschaft der Magie.
Die Empfingnis dieses Lichtes oder ihr Ubergang von dem
Verstand in den Willen befihigt zur Ausiibung der Magie.
Ist der Wille rein, so verwandelt sich das Licht in geistige
Wirme; ist der Wille unrein, so ist der Ubergang ein vor-
iibergehendes Feuer, welches verwiistet und zerstért. Es
gibt nur einen einzigen Weg zur Weisheit, ndmlich die
geistige Liebe, abgesondert von der Liebe zum Weltlichen
und von der Liebe zum ,,Selbst*.

(Eckartshausen.)



Briefkasten.

Dr. N. Z. in F. Sie wiinschen die Geheimnisse der
christlichen Religion ,klar und deutlich, ohne Zwei-
deutigkeiten, allgemein verstindlich* auseinanderge-
setzt und erkliart zu haben; aber darin besteht ja das
Geheimnis religiéser Wahrheiten, da man sie nicht
auBerlich mit dem Verstande begreifen kann, wenn
man sie nicht innerlich fiihlt. Kein Mensch kann
einem andern das Wesen einer geistigen Kraft be-
greiflich machen, wenn der Betreffende diese Kraft
nicht in sich selber hat. Man muB BewuBtsein haben,
um zu wissen, was BewuBtsein ist, und so ist es mit
allen geistig-gottlichen Kriften, Liebe, Glauben, Hoff-
nung, Gerechtigkeit usw. Man kann niemandem den
»Vater im Himmel" zeigen und wer ihn auBerhalb
sucht, findet ihn nicht. Wer aber zur Erkenntnis
seines hoheren, unsterblichen Ichs gekommen ist
und einsieht, daB er selbst in seiner personlichen
Erscheinung ein Produkt desselben und somit ein
Sohn dieses Vaters ist, der bedarf keiner weiteren
Erklarung und fiir ihn versteht sich die Re-
inkarnationslehre von selbst.

Auf Thre Fragen ist folgendes zu bemerken:

I. Das Reich Gottes ist das Reich der Erkenntnis
der Wahrheit. Der verborgene Gottesfunke in der Seele
des Menschen, in welchem der Keim der Gotteserkennt-
nis enthalten ist, ist das ,,Senfkorn*, von dem in der
Bibel (Mathaus XIII. 31) die Rede ist. Wenn im
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Herzen des Menschen dieser Keim aufgeht, so wird er
schlieBlich gleichsam ,,zu einem Baume, so daB die
Vogel der Luft kommen und auf seinen Zweigen
ruhen'; d. h. auf der Grundlage der geistigen Er-
kenntnis des Wahren beruht schlieBlich alles wahre
Wissen, sowohl in bezug auf himmlische als auch auf
irdische Dinge.

II. Wenn in der Bibel gesagt wird, daB wer
Christus nachfolgen wolle, Vater und Mutter, Weib
und Kind verlassen miisse, so ist dies nicht duBerlich
und so zu erfassen, als ob man in selbstsiichtiger
Absicht Kind und Kegel im Stiche lassen und seine
Pflicht gegen die Niachsten vernachlissigen solle,
sondern es ist damit gemeint, da3 der Gottesgeist im
Menschen nichts mit irdischen Dingen und den per-
sonlichen Verhiltnissen des materiellen Menschen
zu schaffen hat und daB derjenige, welcher in
den Geist Gottes eingehen will, sich in denjenigen
hoheren BewuBtseinszustand versetzen muB, in wel-
chem sowohl seine eigene irdische Personlichkeit, wie
auch alles, was mit derselben zusammenhingt, fir
ihn (wahrend dieses Zustandes) nicht mehr existiert.

III. Wenn es heiBt, daB die ganze sichtbare Welt,
den Menschen nicht ausgenommen, nur ,,Maja“,
Schein, Illusion oder Taiuschung sei, so ist damit
nicht gesagt, dal diese Dinge nicht existieren und
nur in unserer Vorstellung vorhanden seien. Sie sind
allerdings an sich selbst, d. h. ohne das Wesen, aus
dem sie hervorgehen, nichts; wie ja jede Erscheinung
als solche betrachtet, nicht selbstexistierend und ohne
ihre Ursache undenkbar ist. Die Erscheinungen sind
aber wirklich da und sie sind untrennbar vom Wesen,
wie ja auch der Schein der Sonne untrennbar vom
Wesen der Sonne ist und ohne diese nicht existiert.
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Beide sind eins. Die Sonne ist wohl denkbar ohne
den Schein, nicht aber der Schein ohne die Sonne.
So ist auch Gott als das Hochste denkbar ohne den Men-
schen; aber der Mensch ohne Gott ist nur denkbar
als ein wesenloser Schatten, ein Traumbild, an sich
selber ein Nichts.

Wenn wir das Wesen, aus dem die ganze Natur
und alle Dinge hervorgegangen sind, als ,Gott"
bezeichnen, so ist Gott das Wesen von allen Dingen
und alle Dinge Erscheinungen, die aus seiner Offen-
barung hervorgehen. Die Dinge sind aber nicht in
ihren Erscheinungen (im pantheistischen Sinne) Gott.
Gott ist unveridnderlich, die Welt der Erscheinungen
andert sich bestandig. Aus dem Elementarreich ent-
steht das Mineralreich, aus diesem das Pflanzenreich,
aus diesem das Tierreich, dessen hochste Stufe der
sterbliche Mensch ist und aus diesen Menschen-
pflanzen wichst die Blume der Unsterblichkeit, d. h.
die im Geiste wiedergeborene Menschenseele, empor.
So entspringt die Gotterwelt aus der Menschenwelt,
so kehrt der zum wahren SelbstbewuBtsein Gzkom-
mene als ein individueller Ton der groBen Welt-
harmonie und im Einklang mit dieser wieder zur
Gottheit zuriick.

IV. Wer in bezug auf geistige Dinge in sich
selbst Klarheit erlangt, der bedarf keiner auBerlichen
Beweise. Ein Pfund Erfahrung im Geistigen ist
besser als c¢in Zentner von Theorie.

V. ,,Du bist weder kalt noch warm* usw. (Offen-
barung Johannes III. 16) bedeutet: Du hast weder
den leidenschaftslosen, vorurteilsfreien Verstand, noch
die feurige Liebe zur Wahrheit. Deshalb bist du
fiir den Geist der Erkenntnis lau, ekelerregend und
unbrauchbar.
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{ VI1. Das Kruzifix ist nach der volkstiimlichen An-
schauung die Darstellung der Hinrichtung eines gott-
lichen Menschen, der von den Juden gekreuzigt
wurde, weil er behauptete ein Sohn Gottes zu sein,
was diese nicht begreifen konnten, weil es ihnen an
der Unterscheidung zwischen dem Ewigen und dem
Verginglichen mangelte. — Im geistigen Sinne ist
das Kreuz ein Symbol des Opfers, welches der
Logos dadurch vollbrachte, daB er Formen erschuf
und sein geistiges Leben (sein ,,Blut) in dieselben
ergoB, ohne welches keine Evolution moglich wire.
Das Kruzifix ist somit das Sinnbild des ins Materielle
herabgestiegenen und an dasselbe gebundenen Gott-
menschen, wodurch die Vergeistigung der Formen
und deren Aufstieg zum Geiste ermoglicht wird und
folglich das Symbol der Erlésung auf dem Wege
der Fleischwerdung und Reinkarnation.

R. F. in L. — Die kiirzlich in Leipzig erschienene,
aus den ,Lotusbliiten* (Jahrgang 1894) abgedruckte Uber-
setzung von Sankaracharyas ,Palladium der Weisheit'
ist nicht, wie der Titel glauben macht, eine Ubersetzung
von Mohini Chatterji ins Deutsche (Mohini versteht
nicht deutsch), sondern seine englische Sanskritiibersetzung
wurde von mir ins Deutsche iibertragen und mit Anmer-
kungen versehen.

R. N. in S. — Dafi der keusche Joseph in der Bibel
davon lief, als Potiphar’s Frau ihn verfiihren wollte und
seinen Mantel in ihren Hédnden zuriicklieS, ist eine ganz
hiibsche Anekdote und um so interessanter, als dergleichen
Dinge heutzutage nicht hdufig passieren; aber in Wirk-
lichkeit ist die Sache eine Allgemeine. ,Joseph® ist das
Sinnbild des hdoheren, innerlichen, geistigen Menschen,
»Potiphar’s Frau* das Symbol des Geistes dieser Welt
mit seiner Hoffahrt und Leidenschaft, der ,Mantel‘* ist
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der duflere Mensch mit seinen Begierden, der den inner-
lichen gefangen hilt.

H. K. in S. — Die sichtbare Sonne erhilt ihr Licht
von dem Geiste Gottes im Weltall. Sie ist in unserm
Planetensystem das, was das Herz im Organismus des
Menschen ist; sie sammelt Krifte und strahlt sie aus.

J. B. M. — N. Y. — Herzlichen Dank fiir Ihre
freundliche Aufforderung, dafi ich nach meinem Tode mein
Hauptquartier in ihrer Wohnung in New York aufschlagen
und Ihnen dort in meinem Astralkdrper Gesellschaft leisten
soll. Da die Wohnungen hier in der sichtbaren Welt
mit jedem Jahre teurer werden, so ist mir infolge lhres
Anerbietens eines feinen Quartiers im Astralen eine grosse
Sorge genommen und ein schwerer Stein vom Herzen
gefallen, den ich [hnen demnéchst per Astralpost zusenden
werde. Ich hoffe jedoch, daf lhre Wohnung nicht zu
hoch in dem Wolkenkrazer gelegen und mit allen astralen
Bequemlichkeiten eingerichtet ist, um darin nach Herzens-
lust spuken zu konnen.

K. M. in T. — Hellseherei, Hypnotismus, Spiritisterei
und dgl. gehoren in das Reich der Naturwissenschaften;
sind aber keine Theosophie, sondern vielmehr dazu ge-
eignet, unverstdndige Leute zur ,schwarzen Magie* zu
verleiten. Die Triebfeder bei dergleichen Beschiftigung
ist in der Regel die Selbstsucht und Gier nach Befriedigung
der wissenschaftlichen Neugierde. ~Man mochte gern
okkulte Kiinste lernen, im Astralkdrper herumspazieren
und, wie Annie Besant sagt ,unsichtbaren Helfer spielen,
ohne daran zu denken, vorerst in der sichtbaren Welt
ein sichtbarer Helfer zu sein“. Da8 alle die angeblichen
y,Fithrer*‘, welche ihren Jingern Sand in die Augen streuen
und ihnen den Besitz okkulter Krifte versprechen, einen
groBen Anhang haben, beweist nur, daf der Eigennutz
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die Menschen regiert. Der richtige Theosoph sucht vor
allem das Reich des hoheren Selbsts; alles Andere fallt
ihm, wenn er jenes gefunden hat, von selber zu. (Ma-
thdus VI, 33.)

K. B. in K. — Die von Ihnen erwihnten spiritistischen
Schriften sind keiner Besprechung wert. Wenn der Geist
von H. P, Blavatsky im ,Jenseits so verdummt wire,
daB er nicht mehr zwischen Besessenheit und Reinkarnation
unterscheiden konnte, so wire er sehr zu bedauern. Wie
es scheint, hat auch Dr, L . . . diesen Unterschied nicht
begriffen. Wir wollen versuchen, dies durch ein Beispiel
zu erkldren: Wenn Herr ,Maier* gestorben ist, so kann
seine Astrallarve vielleicht von einem Medium oder auch
von einem Tiere Besitz ergreifen. Dies ist ,Besessenheit*.
Wenn aber der unsterbliche Geist des Herrn Maier seine
sterblichen Hiillen abgelegt hat, so ist kein Maier mehr da;
denn was man ,,Maier* nannte, war nichts als eine vor-
iibergehende Erscheinung. Dieser Geist, der kein Maier ist,
kann aber die Bildung einer neuen Erscheinung veranlassen,
und dann kommt eine Personlichkeit auf die Welt, die viel-
leicht , Miiller* genannt wird. Dies nennt man ,Wieder-
verkdérperung* oder ,Reinkarnation*. Somit hat sich auch
die tote Blavatsky nicht wieder reinkarniert und wird sich,
w_kzeil sie tot ist, nie wieder reinkarnieren; aber der Geist,
der "eine Blavatsky schuf, bringt vielleicht einen andern
von ihm beseelten Menschen hervor.

s Dem Verdienste seine Krone, — Ihr Vorschlag,
dafl man Jedem, der sich um den Fortschritt der Mensch-
heit Verdienste erworben hat, ein Monument errichten solle,
ist jedenfalls beachtungswert. Da dies aber sehr kost-
spielig wire, so liefie sich vielleicht die Sache dadurch
vereinfachen, daS man bedenkt, daf alle diese Helfer der
Menschheit nur Werkzeuge in der Hand einer hoheren Macht,
die sie geschaflen hat, sind, und dann diesem  grofen
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Unbekannten ein Denkmal setzen wiirde. Sollten sie je-
doch auf ihrem Vorschlag beharren, so wiirde ich empfehlen,
in der Siegesalle in Berlin auch der Erbswurst ein Denkmal
zu errichten, da dieselbe im letzten Kriege eine hervor-
ragende Rolle gespielt und vielleicht mehr als Pulver und
Kanonen zum Siege beigetragen und die Einigung des
Deutschen Reiches herbeigefiihrt hat. Auferdem wire
eine Erbswurst von 100 Meter Hohe eine willkommene
Erscheinung bei der jetzt herrschenden Teuerung.

M. N. in H., — Es hat keinen Wert, iiber Vergangenes,
das sich nicht mehr dndern 1ift, zu griibeln. Wer immer
nur an Vergangenes denkt, der lebt gleichsam zwischen den
diisteren Gingen in den Mauern einer alten Ruine und sieht
nicht die Sonne, die aufien scheint. Denken Sie lieber an
die Worte des Dichters, welcher sagt:

,»Was vorbei ist, ist voriiher,

Was versdumt ist, ist versiumt.

Mach’ dir keine Grillen driiber,

Denk’ du hittest nur getriumt.** 4

K. V. in F. — Die Dummheit ist nie bedauernswerter&
als wenn sie im Gewande der Wissenschaft auftritt, welcher
der Gelehrtendiinkel die Augen verschlieSt. Millionen werden
—geopfert, um Mittel zum Kurieren von gewissen Krank-
heiten (Krebs u. dergl.) zu finden, wihrend doch diese
Krankheiten auf leichte Weise geheilt werden konnen und
die Mittel dazu lingst bekannt, aber wie z. B. die ,,Elektro-
Homdopathie und die Radioaktivitdt der Sonnenstrahlen
hierzulande verboten sind, — nicht weil sie irgend jeman-
dem schaden konnten, sondern weil sie sich jedermann,
ohne Honorar an Arzte und Apotheker zu zahlen, mit ge-
ringen Kosten selber verschaffen kann.

H. W. in B, — Wie mir mitgeteilt wird, soll in Berlin
ein Verein flir psychische Forschung gegriindet worden
sein. Solche Vereine existieren bereits seit Jahren in Eng-
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land und Amerika und haben der Wissenschaft in bezug
auf die Kenntnis psychischer Krifte und okkulter Phéno-
mene schon gute Dienste geleistet. Ob die psychische
Forschung zu empfehlen ist, hingt ab von der Art, wie
sie betrieben wird. Blavatsky sagt: ,,Man muf st ein
Theosoph geworden (d. h. zur Erkenntnis des Wesens der
Dinge gekommen) sein, ehe man ein Okkultist werden
kann. Wer sich ohne die Erkenntnis des Hoheren mit
den niederen Kriften der Astralebene befaSt, wird von den
Bewohnern der tibersinnlichen Welt an der Nase gefiihrt,
und endet leicht als ein Opfer seines Unverstandes in der
»,schwarzen Magie“. Es handelt sich auch bei der psy-
chischen Forschung mehr um das Helldenken, als um die
Hellseherei.

P. M. in P, — Es gibt keinen anderen MaBistab um
die Wahrheit zu messen, als ihre Erkenntnis. Wenn Sie
wissen wollen, wie man sich von der Wahrheit der theo-
sophischen Lehren iiberzeugen kann, so konnen Sie in der
Bibel (Johannes VII. 17) die Antwort finden.

A. R. in D. — Wenn Sie von mir auf Ihr Schreiben
keinn Antwort erhielten, so sind wahrscheinlich die Oster-
reichischen Postverhdltnisse daran schuld. Ich wei§ von
verschiedenen Briefen, die mich nicht erreichten
und finde es bei dem Hungerlohn, den ein Landbrieftrager
erhdlt, begreiflich, wenn er, statt lange Fufireisen zu
machen, um die Briefe richtig abzuliefern, sie lieber gleich
in den Ofen steckt.

Eduard Reich. ,Religion und Seelsorge“. Dieses
groBartige und umfangreiche Werk ist dazu bestimmt,
Licht iiber dasjenige zu verbreiten, was man in der
Regel unter ,,Religion‘* versteht, und den Unterschied
zwischen wahrer Religion und duBerlichem Kirchen-
tum klar zu machen. In der Hebung des wahren
religiosen BewuBtseins liegt die Erlosung der Mensch-
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heit von allem Ubel, das groBte Hindernis in dessen
Entwicklung ist das auf krassen Egoismus gestiitzte
Pfaffentum. Echte Seelsorger haben stets dazu bei-
getragen, die Menschheit zu veredeln und wahre
Religiositit hat iiberall Gutes gestiftet; aber im
sektirerischen Egoismus liegt der Grund alles Bosen.
Wire es moglich, die Kirche vom Pfaffentum zu be-
freien und sie in ihrer urspriinglichen Reinheit wieder
erstehen zu lassen, so ware der Menschheit geholfen.
Moge das Werk von E. Reich dazu beitragen, diesen
Reinigungsproze3 zu vollziehen.

»In majorem Dei gloriam*, von Helene von
Schewitsch. Ein Roman, in welchem bestehende Ver-
haltnisse und Tatsachen dramatisch dem Leser vor
Augen gefiihrt werden, ist zweifellos eindrucksvoller
und wirksamer als ein Buch, in welchem dieselben
Dinge vom rein theoretisch-philosophischen Stand-
punkte auf trockene wissenschaftliche Weise be-
handelt werden. Das Werk von Helene von Sche-
witsch ,,Jn majorem Dei gloriam* fiihrt uns den
echten, verabscheuungswiirdigen Jesuitismus und die
selbstgefillige Bigotterie gewisser Kirchenganger im
Gegensatze zu der Religion der Liebe und Humanitat
vor Augen, und es wire zu wiinschen, dieses Buch
in Hunderttausenden von Exemplaren verbreitet zu
sehen.

Gerhard Hauptmanns Roman ,Der Narr in
Christo" ist eine aus dem Leben gegriffene tiberaus
lehrreiche Geschichte, eine Parodie, welche zeigt,
welches Unheil daraus entstehen kann, wenn religiose
Lehren, die sich auf geistliche Dinge beziehen, von
unverstindigen Leuten verkehrt aufgefaBt und im
materiellen Sinn angewandt werden wollen. Emanuel
Quint, der Held der Geschichte, ist ein religioser
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Schwirmer ; seine Jiinger sind arme ungebildete, aber-
gliubische Leute, die das Reich Gottes in dieser
Welt suchen, und von denen jeder durch seine From-
migkeit einen personlichen Vorteil zu erhaschen hofft,
die sich aber, nachdem sie ihr Letztes zu diesem
Zwecke geopfert haben, in ihren selbstsiichtigen Er-
wartungen getiuscht sehen, sich von ihrem ,,Meister"
betrogen glauben und ihn verlassen. Da heutzutage
kein Mangel an Leuten ist, die gerne mit Sack und
Pack in das Reich Gottes eingehen mochten, so ist
der ,Narr in Christo*, als ein warnendes Beispiel,
jedermann zu empfehlen.

Sven Hedins ,,Zu Land nach Indien“. Alle,
welche Hedins Reisebeschreibung von Tibet und den
Transhimalaja gelesen haben, werden sich freuen, in
diesem seinem neuesten Werke auch die Geheimnisse
von Persien, Beludschistan usw. mit ihren Wiisten
und Oasen kennen zu lernen. Wenn auch das Buch
viele Beschreibungen der dortigen Bodenverhiltnisse
enthilt, die nur fiir Geologen und Fachleute be-
stimmt sind, so sind darin doch auch eine Menge
sehr merkwiirdige Erzdhlungen von Abenteuern und gliick-
lich iiberstandenen Todesgefahren von allgemeinem Interesse
nebst zahlreichen prachtvollen [llustrationen enthalten, und
man wundert sich nur dariiber, daf sich jemand bereit
fand, sich dergleichen Strapazen zu unterziehen um ein
Land kennen zu lernen, das dem Untergange geweiht zu
zu sein scheint, und von dem nur mehr wenig zu hoffen ist.

\



Die Aphorismen des Pythagores.

In dir selbst ist etwas Gottihnliches. Be-
trachte deshalb dich selbst als einen Tempel
Gottes und handle danach.

Ehre Gott iiber alles, damit er dich fiihren
kann. ‘

Das was du am meisten liebst wird dich be-
herrschen; aber wenn du dich ganz zu Gott wen-
dest, so wirst du die Herrschaft {iber alles er-
langen.

Eine schlechte Gesinnung ist eine Krankheit
der Seele, aber die Ungerechtigkeit und Gott-
losigkeit sind ihr Tod.

Wer der Menschheit schadet, der schadet sich
selbst.

Bitte Gott daB3 er dich befihigen moge, deinen
Feinden Gutes zu tun.

VergiB nicht, daB dein Korper das Kleid
deiner Seele ist, und halte ihn deshalb rein.

Nicht der Tod des Korpers, sondern ein
schlechtes Leben ist das Verderben der Seele.

Ein reines Gemiit ist ein Spiegel Gottes.

Bitte Gott, er solle dir geben was du nétig hast,
nicht aber was dir gefillt.

Suche nicht der Menge zu gefallen.




Die entsiegelte Apokalypse.

»Ich weif nicht, ob ich nicht vielleicht um ein
ganzes Jahrhundert zu friih schreibe, da ich Wahr-
heiten behaupte, wovon oft der einfiltigste Mensch
richtigere Begriffe hat, als der Modephilosoph, der
die Verzickung des Paulus zur Phantasie und die
Apokalypse Johannis zur Raserel macht, da doch die
schénsten und physikalischen Wahrheiten in Dingen
verborgen liegen, die der sogenannte Philosoph ver-
wirft, ohne sie richtig untersucht zu haben. (Karl
v.Eckartshausen. ,Magie“, Vol.1I, S.110, 1790.)

»,The Apocalypse unsealed* ist ein von
James M. Pryse verfaBtes, auBerordentlich
interessantes Werk, welches zweifellos dazu
fiilhren wird, die ganze bisherige theologische
Weltanschauung auf den Kopf zu stellen, wenn
auch die Welt in diesem Augenblicke noch nicht
reif fiir das Verstindnis tiefer religidser Wahr-
heiten und noch zu sehr erfiillt mit alther-
gebrachten und eingebiirgerten religiésen Vor--
urteilen und orthodoxen MiB3verstindnissen ist.

Die sogenannte ,Offenbarung* Johannis ist
weder eine Offenbarung, noch enthilt sie Visionen
vergangener oder zukiinftiger Dinge, sondern
sie ist eine Beschreibung der Initiation von Jo-
hannes selbst, welche jedoch nur dem erfah-
renen Okkultisten verstindlich ist; und daB diese
,,Offenbarung* heute noch existiert und nicht
von den Theologen auf den Index gesetzt worden
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ist, verdankt sie nur dem Umstande, daB sie
von den Gelehrten nicht verstanden wurde und
die hohen Geheimnisse, welche sie enthilt, so
tief hinter Allegorien und . Bildern verborgen
sind, daB sie das Auge der Orthodoxie nicht er-
griinden konnte. Aus diesem Grunde sind auch
alle bisherigen erschienenen Ubersetzungen des
Urtextes derselben voll von irreleitenden Fehlern
und unabsichtlichen Falschungen, wahrend die
vorliegenden Erklirungen die Sache hochst ein-
fach und klar und in einem ganz neuen Lichte
erscheinen laBt; weil der Verfasser nicht nur
ein tiefblickender .Okkultist, sondern auch ein
vorziiglicher Kenner des Griechischen ist.

Es ist begreiflich, daB man in einer kurz-
gefaBten Ubersicht einem derartigen Werke
nicht volle Gerechtigkeit widerfahren lassen
kann und daB wir uns deshalb mehr mit An-
deutungen, als mit Beschreibungen des Inhalts
begniigen miissen. Der Verfasser sagt: ,Jeder
ernsthafte Forscher in der Literatur der Reli-
gionen des Altertums, der des Christentums mit
inbegriffen, wird zu der Uberzeugung kommen,
daB in ihnen allen Andeutungen enthalten sind
in bezug auf eine verborgene Wissenschaft, die
von den idltesten Zeiten iiberliefert worden ist.
Sie ist sowohl in den Upanischaden der Indier,
als auch im ,Neuen Testamente und in den hei-

9*
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ligen Schriften anderer Volker erwiahnt und mit-
unter ist der Schleier ein wenig geliiftet. Den
ersten Christen, die eine geheime Organisation
bildeten, war diese Wissenschaft bekannt. Sie
hiiteten die ihnen anvertrauten Geheimnisse und
teilten sie nur den Wenigen mit, die dieser Ein-
weihung wiirdig befunden wurden. Infolge von
immer mehr umsichgreifenden politischen ver-
derblichen Einfliissen, und weil unter der Herr-
schaft eines selbstsiichtigen und dekadenten
Klerikalismus, verlor die christliche Gemeinde
dieses esoterische Wissen und an seiner Stelle
entstand im Laufe der Jahrhunderte ein System
dogmatischer Theologie, welches auf eine buch-
stabliche Deutung der Schriften des Alten und
Neuen Testaments aufgebaut und wobei alle-
gorische und mystische Darstellungen als ge-
schichtliche duBerliche Begebenheiten dargestellt
wurden, wobei der tiefe Sinn derselben verloren
ging. Heutzutage ist die Apokalypse eine un-
knackbare NuB fiir die Theologie und die
groBten Gelehrten behaupten, daB3 sie ein unlds-
bares Ritsel sei; aber fiir jeden, der auch nur
zu einem geringen Verstindnis dieser heiligen
Lehre gekommen ist, ist die Bedeutung derselben
vollkommen klar.

,»Die Apokalypse ist der Schliissel zum ,Neuen
Testament' und zur Gnosis, sie enthilt vieles,



— 133 —

das bereits von Plato und andern Eingeweihten
gesagt wurde und was auch in denbrahminischen
und buddhistischen Schriften  enthalten ist; sie
handelt von den geistigen und psychischen
Kriften des Menschen, ohne aber eine Anwei-
sung zu deren Erweckung zu geben. In der Tat
ist diese Erweckung ein gefihrliches Unter-
nehmen und die Apokalypse ist nur fiir die-
jenigen geschrieben, in denen diese Krifte in-
folge der Reinheit ihres Lebens und der Stirke
threr hoheren Aspirationen bereits wach und
lebendig geworden sind!). Wenn Johannes seine
Wahrheiten hinter Bildern verbarg, so geschah
es um die Nichteingeweihten vor deren MiB-
brauch und damit auch sie selbst vor den even-
tuellen Folgen desselbzn zu schiitzen.

,»Die Apokalypse enthilt die esoterische Er-
klirung der Christos-Mythe, sie erklart was
Iésous der Christus in Wirklichkeit ist und

1) Die Erweckung der geistigen, feurigen Kraft
,Kundalini* genannt, ist deshalb sehr gefiahrlich, weil
wenn sie in einem Menschen erweckt wird, in wel-
chem noch unreine Neigungen sind, diese dadurch
belebt und zu einer solchen Stirke erregt werden,
daB man ihnen nicht mehr widerstehen kann. Des-
halb heiBt es auch in den ,geheimen Figuren
der Rosenkreuzer': ,Ich beschwore euch, ihr
Tochter Jerusalems, weckt mir meine Liebste nicht
auf, bis sie es selbst fiir gut findet, zu erwachen."
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wie es  sich mit-der ,alten Schlange”, dem
,,Teufel“ und ,Satan‘ verhalt; sie verwirft den
anthropomorphischen - Gottesbegriff und zeigt
uns den wahren und alleinigen Weg zum ewigen
Leben. Sie iiberliefert uns den Schliissel zu
jener gottlichen Gnosis, welche in allen Zeiten
dieselbe ist und iiber allen Glaubensregeln und
Philosophien steht; jener ,,Geheimwissenschaft",
welche nur deshalb ,,geheim* ist, weil sie im
Innern der Natur eines jeden Menschen ver-
borgen ist, und niemand als er selbst den Schliis-
sel drehen und das Tor 6ffnen kann. Deshalb
kann auch keiner eincm andern diese Erkennt-
nis offenbaren, idenn sie gehort der hoheren
Region des Menschengeistes (Atma-Buddhi-
Manas) an und ist folglich fiir den spekula-
tiven Intellekt (Kama Manas) nicht erreichbar;
aber der Schliissel zur Gnosis, die wissenschaft-
liche Art, wodurch diese geistige Erkenntnis
erlangt werden kann, kann denjenigen gegeben
werden, welche hinreichend Intuition besitzen,
um die Lehre zu begreifen und sie anzuwenden.

Plato spricht von vier Arten von Seelen-
kriaften, durch die vier Grade von Wissen er-
langt werden konnen:

1. Eixaola. Die Wahrnehmung von Bildern.

2. ITlorig. Fiirwahrhalten, Glauben, psychi-
sches Herumtappen.



— 135 —

Aus ‘diesen kommt doée, d. h. Meinung,
Vorstellung, illusorisches Wissen.

3. Juavora. Philosophisches Denken.
4. Noyows. Direkte Wahrnehmung.

Durch diese wird yvdioeg éntdtﬁyn, d. h.
Weisheit, wahre Erkenntnis erlangt.

Die erste Klasse umfaBt das ganze Gebiet
der induktiven Naturwissenschaften, die sich auf
duBerliche Naturerscheinungen beziehen, die
zweite bezieht sich auf die exoterische Religion
mit allen Phasen von blindem Glauben. Sie
beide gehéren der niederen Region des mensch-
lichen Geistes an und konnen sich nicht iiber die
Illusionen der materiellen Welt erheben. Der
dritte Grad bezieht sich auf die spekulative Philo-
sophie, die durch das Licht der Intuition ge-
leitet wird, und der vierte auf die direkte Wahr-
nehmung durch innerliche Erleuchtung. Diese
beiden Kategorien stellen das Feld der Erkennt-
nis dar, welches denjenigen offen steht, deren
BewubBtsein sich zu der Region der geistigen
Wirklichkeit erheben kann. AuBerdem spricht
Plato noch von dem ,,moralischen‘ Zustande, in
welchem die von den Banden des Irdischenbefreite
Seele direkte Erkenntnis der Wahrheit erlangt.

Dieser Zustand wird im Indischen ,,Samadhi*
 genannt, !
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Der exoterische Wissenschaftler und der Reli-
giose verlassen sich auf die physischen Sinne
und auf ihre Gemiitsempfindungen; der Eso-
teriker erkennt, daB die gnostischen Krifte
seiner Seele durch seinen Korper in ihrer Aus-
breitung gehindert und verdunkelt werden, da
derselbe ein noch unvollkommenes Werkzeug
fiir deren natiirliche Entwicklung ist, und er
sucht deshalb sich mit der Quelle in seinem
Innern, in der diese Krifte und Fahigkeiten
schlummern, zu vereinigen und auf diese Weise
die Herrschaft iiber dieselben zu erlangen und
dadurch seine Entwicklung selbst in Arbeit
zu nehmen. Er ist nicht so sehr danach bestrebt
zu wissen, als vielmehr zu werden; denn wahre
Selbsterkenntnis kann nur durch wahres Selbst-
werden, in der héchsten Bedeutung dieses
Wortes, d. h. durch Vereinigung mit dem
hoheren, geistigen Selbst (Jesus) erlangt werden.
Dieses hohere Werden durch die geistige Wie-
dergeburt, wobei der Mensch sich in ein geistiges
Wesen mit einem unsterblichen lichtvollen Leib
von unaussprechlicher Schonheit verwandelt, der
sich aus der im Menschen verborgenen Essenz
seiner héheren Natur entfaltet, ist der alleinige
Gegenstand, auf den sich die Apokalypse bezieht.

Die nichtoffenbare Gottheit oder das unbe-
greifliche Absolute ist iiber alles Dasein erhaben.



Die Welt des wahren Seins ist die des.Logas,
das Reich goéttlicher Ideen oder Urbilder, nach
welchen alle Dinge im offenbaren. Universum
entstehen. Die Gottheit ist die abstrakte Ein-
heit, aus der alle Zahlen ihren Ursprung nehmen,
und es kann in dieser Einheit von keiner Teilung
die Rede sein. Der Logos ist die geoffenbarte
Einheit, eine gottliche Individualitit, der Ge-
samtbegriff eines zahllosen Heeres von Logoi in
sieben Hierarchien (von geistigen Kriften) ge-
teilt, welche als Ganzes betrachtet den zweiten
Logos oder den ausgesprochenen Gedanken,
das Wort, darstellen.

»Als ein vermittelndes Prinzip fiir die
Offenbarung des Logos, Gott beschreibt
Johannes in seinem Evangelium den Archaeus,
das erste Element, welches durch Spaltung
erst die feineren (4atherischen) und dann die
groben materiellen Elemente der offenbaren
Welt bildet. Der Logos ist im Archaeus und
dieser wird das Logos, das geistige Lebens-
prinzip, das Licht der Welt. Dieses Licht des
Logos ist identisch mit Pneuma dem ,,Hauch*
oder Heiligen Geist und im esoterischen Sinne
die Urkraft aus der alle Krifte entspringen und
folglich dasjenige woraus alle Daseinserschei-
nungen entstehen. Im menschlichen Organismus
wird es als der Paraklet im Neuen Testamente
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beschrieben und ist die in der geistigen Wieder-
geburt zeugende Kraft.

Aus der urbildlichen Welt des Logos strahlen
nacheinander die psychische und dann die ma-
terielle Welt aus, und diesen kann eine vierte
beigezihlt werden, namlich die , Holle" oder die
Region der Phantasmen mit ihren Phantomen,
bosen Geistern und allerlei psychischem Unrat.
Alles was .im Universum enthalten ist, ist auch
im Menschen. Der Ursprung des Menschen ist
die _Gottheit und in seinem wahren Selbst ist
der Mensch ein Logos oder offenbarer Gott,
und gleich dem Universum oder Macrocosmos
hat auch der Mensch drei Koérper oder Seelen-
regionen, den geistigen, psychischen und physi-
schen Korper, im Neuen Testamente beziehungs-
weise SOma pneumaticon, Séma psychicon
und kurzweg Séma (Fleisch), im Indischen Ka-
rana sharira, SGkshma sharira und Sthfila
sharira genannt. In den mystischen Schriften
korrespondieren sie mit den vier okkulten Ele-
menten und auch mit Sonne, Mond und Erde,
und werden deshalb , Luft-kérper”, , Wasser-,
Feuer-, Mond- und Sonnen-leib* genannt. Der
Geistesleib ist eigentlich kein Koérper, sondern
eine ideale urbildliche Form, von einer geistigen
Sphire (pneuma) umgeben, welche der ,,Ur-
sachenleib* genannt wird, weil aus dieser Aura
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alle die andern Leiber erzeugt werden, und auch
diese sind alle von dieser Aura umgeben, welche
im Neuen Testament ,,das Strahlende‘ oder die
Herrlichkeit (hé doxa) genannt wird und dem
Seher wie eine eiformige, leuchtende Hiille er-
scheint. Halb verschlossen in dieses , Ei‘ ist der
Paraclet oder das Licht des Logos, welches
unter gewissen Umstidnden sich als Kundalini
offenbart, eine Kraft, die man als lebende, mit
BewuBitsein begabte Elektrizitit von unglaublich
groBer Stirke beschreiben, aber doch mit keiner
dem Physiker bekannten Art von Elektrizitat
vergleichen kann. Im Griechischen wird sie
speiréma genannt. Aus diesem Ei und durch
diese Kraft wird der unsterbliche Leib geboren,
der auch der Sonnenkorper (séma héliatekon)
genannt wird, weil er leuchtend wie die Sonne
ist und goldige Strahlung besitztl).

Der psychische Leib oder ,Mondkorper”,
durch den der Geist (Nous) in der psychischen

1) Eckartshausen bezeichnet diese Kraft als
geistige ,,Willenselektrizitiat'* oder ,,Seelenelektrizitit*
(,Magie" II. 39). Wenn sie in einem Menschen er-
weckt wird, der noch unter der Herrschaft seiner
Leidenschaften steht, so kann sie ihn augenblicklich
toten. Darauf scheint sich auch die Stelle im ,,Faust*
zu beziehen, wo die Hexe den Zaubertrank bereitet:
,Doch wenn es dieser Mann unvorbereitet trinkt,
So kann er, wiBt ihr wohl, nicht eine Stunde leben.*



— 140 —

Welt wirkt, ist molekuldr, aber viel feiner, als
die .Elemente, aus denen der physische Korper
zusammengesetzt ist. Er hat die innerlichen
Sinnesorgane und einen silberfarbigen-Schimmer
mit zartem Violett vermischt.

Der physische, materielle Korper in seiner
physiologischen 'Beziehung zur Psychologie be-
darf einer besonderen Besprechung zur Er-
klirung der Apokalypse.

AuBer diesen ist in den mystischen Schriften
noch ein vierter Leib erwiahnt, der im Sanskrit
K&ma rupa, oder der Leidenschaftskorper ge-
nannt wird. Er bildet sich in der Regel erst
nach dem Tode des physischen Korpers, aus-
genommen in besonders bdésen schwarzen Ma-
giern, welche zwar physisch lebendig, aber mo-
ralisch tot sind. Dieses Phantom hat die schatten-
hafte Form des physischen Korpers aus dem
sie geboren wurde und ist mit einer Aura von
ziegelroter Farbe umgeben.

Das Universum ist eine Offenbarung von
Leben und BewuBtsein, und es gibt nichts ab-
solut Totes darin. Jedes Ding, vom Logos bis
herab zum geringsten Atom hat Leben und Be-
wuBtsein in seiner Art; aber wir unterscheiden
zwischen Sein und Dasein (Existenz). Die Welt
des Logos ist die Welt des wahren, unsterb-
lichen und unverinderlichen Seins; , Dasein‘ ist
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eine Existenz in einer duBerlichen Welt des
Werdens, des immerwihrenden Wechsels und
der Veranderung. Das Unsterbliche im Men-
schen (der—,,Geist** oder das Denkende) tritt
auf dem Wege der Inkarnation aus dem Sein
in das (illusorische) Dasein ein und wandert von
einem sterblichen Korper zum andern. Die Frei-
heit von diesen Inkarnationen tritt erst dann
ein, wenn der unsterbliche Sonnenkdorper gebildet
ist. Dann ist der Mensch frei von der Notwen-
digkeit, in physischen oder psychischen Leibern
zu wohnen. Dies ist der Endzweck der Initiation.

Der physische Korper kann als ein objektiver
Mikrokosmos betrachtet werden, als ein Inbegriff
der materiellen Welt und seine Organe stehen
zu den verschiedenen Teilen oder Organen der
groBen Welt jedes in einer gewissen Beziehung;
jedes entspricht einer bestimmten Seelentitigkeit
und durch jedes tritt die Seele in Berithrung
mit der AuBenwelt.

Das Haupt ist das Organ fiir die hoheren
Seelenkrifte (Buddhi Manas); die Region des
Herzens fiir die niedercen und fiir die psychische
(rationelle) Natur; die Region des Nabels das
Zentrum der leidenschaftlichen Empfindungen,
Begierden und Instinkte; die Fortpflanzungs-
organe der Sitz der belebenden Krifte auf der
niedrigsten Stufe des Daseins.
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Dies und eine Kenntnis der beiden Nerven-
systeme und der Ganglien oder Nervenzentren
des sympatischen und der diesen zugehorigen
Krifte ist notig, um den Sinn der Apokalypse
zu verstehen. Diese Ganglien oder ,,Scheiben"
werden im Sanskrit Chakras genannt und es
sind neunundvierzig derselben, von denen sieben
die hauptsichlichsten sindl):

Von diesen verdient hier das Coronarium,
die ,,Zirbeldriise’ besondere Beachtung. Sie ist
ein infolge des Alkoholgenusses und anderer
Ursachen physisch verkiimmertes Organ, dessen
urspriinglicher Zweck das geistige Schauen ist,
und deshalb ,das dritte Auge* genannt wird.
Durch die belebende Kraft des speiréma, Kun-
dalini oder Paraklet, kann es wieder in Tatig-
keit treten. Wenn namlich durch die Kraft des
geistigen Willens (sei es daB, oder ohne daB der
niedere Intellekt [phrén] sich dessen bewuBt ist)
die schlummernde Kraft von Kundalini, die
in den Upanischaden mit einer zusammen-
gerollten Schlange verglichen wird, erwacht, so
belebt sie die langsamen Nervenstromungen oder
tritt vielmehr an deren Stelle und damit beginnt
das Werk der Erleuchtung und die Geburt des

1) Dies wurde bereits im ersten Bande der ,,Neuen Lotus-
bliiten* (1908) Seite 338 (,,Die Philosophie und Wissen-
schaft des Vedanta und Raja Yoga“) besprochen,
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verklirten Sonnenkorpers im Menschen. Inihrem
Aufstiege belebt sieein Ganglionnachdem andern,
dies wird in der mystischen Sanskrit-Literatur
als der ,,Sieg iiber die Chakras' geschildert?).

Die Stromungen von Kundalini und ihre
drei Kanile sind 1.die Sushumna, welche vom
Ende des Riickenmarks nach der obersten Stelle
des Schadels reicht und an einem Punkte en-
digt, welcher Brahmarandra oder in der christ-
lichen Mystik Thura Iésou (das Eingangstor
von Jesus) genannt wird. 2. Pingala zur Rechten
und 3. Jda zur Linken des Riickenmarks?). Die
Kraft, welche sich in dem Gangliensysteme
teilt, bildet die sieben Tattwas, in der Apo-
kalypse die sieben ,,Atem“ (Pneumata) genannt,
weil sie aus dem groBen Atem, der , Welten-
mutter”, kommen, die durch den Mond sinnbild-
lich dargestellt ist. Diese sieben Pneumata
sind von den fiinf Pranas oder , Lebensliiften*
(anemoi) begleitet. Die Apokalypse stellt diese
zwolf Krifte als mit den zwolf Zeichen des Tier-
kreises korrespondierend dar. .

Der Zodiak oder Tierkreis besteht aus den
bekannten zwolf Sternenbildern, und stellt die
Beziehungen zwischen dem Makrokosmos und

1) Ibid. , Neue Lotusbliiten. Vol. I S. 338.
?) ,Lotusbliiten" Jahrgang 1893. ,Die Physio-
logie des Astralkérpers. Vol. I S. 797.



144

Mikrokosmos dar. Jede Konstellation wird als
das ,,Haus'* eines der sieben heiligen ,,Planeten*
betrachtet und deren Einfliisse stehen mit be-
stimmten Teilen des menschlichen Kérpers in
Verbindung: Y mit dem Kopf, ¥ mit dem Hals
usw. Eine Kenntnis der durch den Tierkreis
dargestellten geistigen Krifte ist notig um den
Sinn der Apokalypse zu verstehenl). Die Be-
deutung der zwolf Zeichen des Zodiaks wurde
von uns bereits an einer anderen Stelle be-
sprochen und es wiirde uns zu weit fiihren, hier
die Sache zu wiederholen?). :
Uber die geheimnisvolle Kraft, ,,Kunda-
lini** genannt, sagt der Verfasser folgendes:
Der Erweckung dieser Kraft muB eine strenge
Reinigung vorhergehen, welche vollige Keusch-
heit und Enthaltsamkeit bedingt. Zu einem
Menschen, der gemein und sinnlich ist, dessen
Gemiit durch unreine Begierden und bose
Gedanken beschmutzt oder dessen geistiger
"Horizont durch Bigotterie oder Aberglauben ein-
geschriankt ist, kann der Paraklet nicht kom-
men und ein unreiner Mensch, der sich in das
Heiligtum des Gottes in seinem Innern einzu-
dringen sucht, kann hochstens die niedern
Krifte seiner tierischen Natur beleben, und diese
Kriafte wirken nicht zeugend, sondern zerstoérend.

) | Lotusbliiten 1894. Vol. II. 809. S. 809.
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Der Neophyte, welcher die ,reinigenden Tu-
genden" erlangt hat, muB3, ehe er die nach Innen
gekehrte Meditation unternimmt, durch welche die
geistlichen Krifte erweckt werden, vollige Herr-
schaft iiber sein Denken erlangen und fihig
sein, sein ganzes Gemiit unverianderlich auf eine
einzelne Idee oder einen abstrakten Begriff zu
richten und daran ausschlieBlich festzuhalten?).

Meisterschaft in der spirituellen Kontem-
plation, verbunden mit dem Erwachen des spei-
réma und der Uberwindung der Lebenszentren
(Lebensgeister) fiihrt zur Erkenntnis geistiger
Wirklichkeiten (Gnésis) und gipfelt in der Be-
freiung vom physischen Dasein durch die ,,Ge-
burt von Oben, wenn sich der unsterbliche
»Sonnenleib* vollig gebildet hat. Dieses Werk
erfordert eine ununterbrochene jahrelange An-
strengung, nicht nur wiahrend einer einzigen In-
karnation, sondern durch eine Reihe derselben.
Aber schon in dem Anfangsstadium dieser Ent-
wicklung erweitert sich der geistige Horizont
und das BewuBtsein ist nicht mehr an die nie-
deren Seelenkrifte gebunden, sondern hat seinen
Brennpunkt im Hoheren (Buddhi), wodurch
der Geist befihigt wird, in seinem Gedichtnisse,
mehr oder weniger klar, je nach dem Grade
seiner Entwicklung, die Erkenntnis, die er in

1) Vgl. ,Bhagavad Gita" C. VI. Vol. 19.

10
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einer Inkarnation erlangt hat, in die darauf-
folgende mitzubringen und schon durch diese
ununterbrochene Erinnerung erlangt er die Ge-
wiBheit seiner Fortdauer und ist in der Tat
unsterblich, wenn er auch noch nicht von dem
Kreislauf von Leben, Sterben und Wiederver-
korperung frei geworden istl).

Im Laufe der ,,Auferstehung* oder Entstehung
des ,,Sonnenkérpers” (des verklarten Leibes der
Auferstehung), werden zuerst die sieben psychi-
schen Farben gesehen und wenn der feurige
Strom das Hirn erreicht, so o6ffnet sich das
,dritte Auge' des Sehers. Dann werden durch
diese Kraft die Gehirnzentren nacheinander ,,von
den Toten erweckt und die sieben Tone (,,Po-

1) Niheres iiber die Wirkung des erweckten
Kundalini findet sich in den Schriften von Jakob
Bohme, die aber fiir den konventionellen Theologen
ebensowenig als die Geheimnisse der Apokalypse ver-
stindlich sind. Er sagt: ,,Die fiinfte Eigenschaft ist
nun das Liebefeuer, oder des Lichtes Kraft und Welt,
welche in der Finsternis in sich selber wohnt und die
Finsternis begreift sie nicht.... Dieses Feuer ist
die wahre Seele des Menschen, als der wahre Geist
Gottes in ihm .... Wenn das geistliche Feuer und
Licht angeziindet wird, als es denn von Ewigkeit je
gebrannt hat, so wird auch immer und ewig die groBe
Verborgenheit goéttlicher Kraft und Wissenschaft darin
offenbar; denn im Feuer werden alle Eigenschaften
der ewigen Natur geistlich" usw. (Clavis 58 usw.)
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saunen‘) werden in der Aura des Sehers ver-
nommen. Sehen und . Horen wird eins; des-
gleichen die psychischen Sinne von Geschmack
und Geruch, und schlieBlich vereinigen sich alle
vier in einem einzigen Gefiihle, und auch dieses
geht auf in der gnostischen Macht des Sehers,
die iiber jede Art von Sinnesempfindungen er-
haben ist, namlich die Fahigkeit, ewige Wahr-
heiten direkt zu erfassen. Dies ist die ,heilige
Verziickung*, im Griechischen Manteia und
im Sanskrit Samadhi genannt.

Alles was in der Apokalypse angeblich als
Visionen von auBerlichen Vorgingen geschildert
wird, ist nichts anderes als eine Beschreibung
innerlicher Vorginge, die mit der Initiation ver-
bunden sind. Da die Apokalypse von nichts
anderem als von dieser geistlichen Wiedergeburt
handelt, so ist es leicht einzusehen, weshalb sie
auch nach fast zweitausend Jahren fiir den ge-
wohnlichen Denker noch immer ein Buch mit
sieben Siegeln und ein unauflosbares Raitsel ist.

Auf diese einleitenden Worte des Verfassers
folgt dann die Betrachtung der einzelnen Teile
der Apokalypse und die Losungen ihrer Ritsel,
aus welchen hervorgeht, dafl alle die in der
Apokalypse erwahnten Dinge, mit der ganzen
Leidensgeschichte Jesu, im Menschen selber ent-

halten sind. (Fortsetzung folgt.)
—_— 10



Der Orden der Rosenkreuzer,

‘ Vorbemerkung.

Durch einen Zufall (wenn man es so nennen
will) in Besitz eines alten Manuskripts gekom-
men, welches AufschluB iiber das Wesen der
Rosenkreuzer und den Zweck ihres Ordens gibt
und auch das Rituale dieses Ordens enthilt, sind
wir in der Lage, unsern Lesern einige Ausziige
mitzuteilenl), Das Rituale hat fiir diejenigen,
welche nicht selbst diesem Orden angehéren.
nur geschichtliches Interesse und kann fiiglich
iibergangen werden; aber aus dem iibrigen In-
halt des Manuskripts geht hervor, da3 der Orden
der Rosenkreuzer des sechzehnten Jahrhunderts
nichts anderes als eine Yoga-Schule und der
Zweck ihrer Mitglieder die Erreichung der geist-
lichen Wiedergeburt und Unsterblichkeit war.
Die okkulten Vorginge, welche bei dieser Wie-
dergeburt stattfanden, wurden in dem Rituale
des Ordens auf sinnbildliche Weise dargestellt.
In unserer Zeit ist das Verstindnis fiir diese
Vorgange zum groBen Teile verloren gegangen
und deshalb die Maurerei und Rosenkreuzerei

1) Derselbe ist mit dem Namen L. S. G. Lavalette
St. Georg unterzeichnet.
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vielfach in eine kindische Spielerei mit AduBer-
lichen Dingen ausgeartet, die mehr zur Befrie-
digung der Eitelkeit des duBerlichen Menschen,
als zur Verherrlichung des ihm innewohnenden
hoheren Selbsts, dem Gottmenschen, dient. Wer
aber den Geist dieses Ordens richtig erfaBt,
fir den ist sie die wahrhaft koénigliche Kunst
(Raja-Yoga), die zwar nicht durch duBerliche
Mittel, sondern nur durch das eigene Werden
erlangt werden kann, wobei aber die duBerlichen
Mittel als Vorbereitung dienlich sein mégen, um
die Seele zu erheben und die ewigen Wahrheiten
dem Gedichtnisse einzupragen, damit das Gemiit
bestindig und unerschiitterlich auf das Hochste
gerichtet bleibt und das Ideale dadurch, daB
man es in seinen Symbolen erfaB3t, schlieBlich
den Weg zu seiner Verwirklichung findet.

Die Rosenkreuzer sind ein ,christlicher*
Orden, insofern sie die Symbole der christlichen
Kirchen bei ihrem Rituale beniitzen; aber dies
hat nichts mit AuBerlichen Konfessionen oder
Sektirertum zu tun. Ein Christ im' wahren Sinne
des Wortes ist jeder Mensch der Christus im
Herzen tragt und vom Geiste Gottes ,getauft"
ist, einerlei welchem &uflerlichen Religions-
systeme er angehort, und ein echter Rosen-
kreuzer ist derjenige, welcher von dem Gefiihl
der Gegenwart des gottlichen Geistes in seinem
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Innern durchdrungen istl); wie ja auch- ein
echter Freimaurer nur derjenige ist, welcher
frei geworden ist, oder wenigstens nach der
Freiheit von Selbstsucht und Leidenschaft,
Freiheit von dem Gebundensein an das Leben
im materiellen Korper trachtet und dem-
gemiaB den Tempel Gottes in seinem Innern
erbaut. . Die Lehre gibt die Anweisung dazu,
aber nur in der Ausiibung besteht die Kunst.
Deshalb kann auch weder der Freimaurer, noch
der Rosenkreuzer gemacht werden, sondern muf3
es vielmehr selber durch eigene Anstrengung
werden. Die Aufnahme in einen Rosenkreuzer-
Orden ist nur eine AduBerliche Bestiatigung, daB
der Aufzunehmende innerlich schon vorher ein
Rosenkreuzer geworden ist, und in dem Orden
nach weiterer Ausbildung sucht. Daraus geht
auch hervor, daBl nur derjenige ein wahrer
Rosenkreuzer werden kann, der die zum Verstind-
nisse der hoheren Geheimnisse der Religion notige
Intuition besitzt ; ein solcher allein ist fahig, in den
Tempel der Weisheit Gottes einzutreten; wiahrend
den ,,Heiden", d. h. Sophisten und Neugierigen
nur der Vorhof des Tempels offen steht?).

1) 1I. Korinth. XIII. 5.

?) F. Hartmann. ,In the Pronaos of the
templeof the Rosicrucians“. — London. Theo-
sophical Publ. Co.
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Der Ursprung des Ordens der Rosen-

kreuzer.

Hieriiber schreibt Karl von Eckartshau-
sen, der selbst, wie auch Jakob Béhme u. a.
ein Rosenkreuzer war, in seinen ,Aufschliissen
zur Magie" (Vol. II. S. 211) folgendes:

,»In jedem Jahrhunderte, selbst in den dltesten
Zeiten, gab es Mysterien. Der MiBbrauch, wel-
chen ein ungebildeter Verstand von unverdauten
Naturkenntnissen machen wiirde, notigte den
verniinftigeren Teil der Menschen, diese geheim
zu halten, und daher wurden hohere Kenntnisse
nur der Anteil weniger Eingeweihten. Dies ist
der Ursprung der eleusinischen Geheimnisse,
der Mitrageheimnisse der Perser, der Mysterien
der Orphiker und Pythagorier. Durch die Ein-
fiilhrung der christlichen (orthodoxen) Religion
gingen die Mysterien der Alten verloren. So
erging es._in Deutschland den Mysterien der
Druiden und Priester des Wodans.

So wilzten sich durch Jahrhunderte die Zeiten
des Aberglaubens fort, bis endlich Francis
Bacon, Kanzler in England auftrat, ein Mann
von Kenntnissen und Herz, der seinen Geist
durch die Weisheit der Alten gendhrt hatte. Er
legte den Grund zu einer Gesellschaft verniinf-
tiger Naturforscher und nach der Idee der
,neuen Atlantis”, die Bacon entwarf, bildete
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sich in England die erste Gesellschaft der
Rosenkreuzer?),

Im Jahre 1646 versammelten sich in London
mehrere Gelehrte und bildeten die kénigliche
Societit (Royal Society). Dann trennten sich
die Rosenkreuzer von ihr. Die Schiiler Bacons
sonderten sich im stillen ab und die wahren
Weisen zogen sich zuriick. Sie arbeiteten unter
sich, verbreitet in der Welt, zum Wohl der
Menschheit und als Freunde Gottes und der
Menschen.

Ihre Anzahl ist klein; sie leben in verschie-
denen Erdteilen; allein die gleiche Stimmung
der Seele verbindet sie alle untereinander. Sie
sind (geistig) beisammen, wenn auch tausend
Meilen sie (kérperlich) trennen; sie verstehen
sich, wenn sie auch in verschiedenen Sprachen
reden; denn die Sprache der Weisen ist die An-
schaulichkeit. Sie arbeiten den Finsternissen
entgegen, und teilen ihre Wissenschaften mit der
Behutsamkeit und Sorgfalt aus, welche Ver-
nunft und Weisheit erfordern.

Kein Boser kann sich unter ihnen aufhalten;

1) Dies konnte geniigen, um die Geschichte von
dem mumifizierten und nach hundert Jahren wieder
lebendig gewordenen Ritter ,,Christian Rosen-
kreuz* in das Reich der Fabel zn verweisen, wo-
hin sie gehort.
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denn er wird sogleich daran erkennbar, daB er
der gottlichen Erleuchtung nicht fihig ist, gleich
einem Spiegel, der, wenn er mit Schlamm be-
deckt ist, die Strahlen der Sonne nicht empfangt.
Je mehr aber der gute Mensch seine Seele ver-
vollkommnet, je mehr ndhert er sich der Gott-
heit; er wird groB; seine Einsicht vermehrt sich
in irdischen Dingen mit dem Licht und seine
(magische) Kraft durch die Liebe.

So kann sich der Mensch emporheben bis zur
Heiligung; er hat Umgang mit vollkommenen
Geschopfen der Geisterwelt; er wird von ihnen
unterrichtet und gefiihrt; sein Dasein ist das
eines Kindes der Gottheit; die ganze Natur wird
ihm unterworfen; denn er wird zum' Organ des
Schopfers; er dringt in die Zukunft ein, ihm sind
die Gedanken und Schicksale der Menschen be-
kannt, und die Geheimnisse der Ewigkeit liegen
vor ihm enthiillt.

,Nicht das AuBere fiihrt zum Licht, sondern
das Innere, d. h. die (geistige) Erkenntnis Gottes
und die (selbstlose) Liebe.*

Nicht die duBerlichen Zeichen sind es, welche
die wahren Rosenkreuzer miteinander verbinden,
sondern wenn der Mensch mit seiner Seele im
Lichte steht, so kommt er mit denjenigen in Ver-
bindung, die mit ihm im gleichen Grade der Er-
leuchtung sind.“
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Das Manuskript.

Der Grad des ,,Adler-Ritters” oder ,Prinz
Rosenkreuzer.”

Derselbe ist der siebente und letzte Grad der
Freimaurereil) und wird mit verschiedenen
Namen bezeichnet, namlich

1. Der Adler-Ritter. -

2. Rosenkreuzer.

3. Ritter zum Pelikan.

4. Ritter zum heiligen Andreas.
5. Der vollkommene Maurer.

So wie es nur eine einzige Religion, aber
verschiedene Religionssysteme gibt, so beziehen
sich auch diese fiinf Bezeichnungen nur auf
verschiedene Methoden in der Ausiibung der
koniglichen Kunst, welche nur eine einzige ist.
Diesem Orden wurden von den Ordensstiftern

1) Die sogenannten ,,Hochgrade'* in der Maurerei
sind eine spitere Einfiihrung und wurden wahr-
scheinlich deshalb gestiftet, weil in den drei ,Jo-
hannisgraden'* der Geist der Freimaurerei und das
Verstindnis fiir die Geheimnisse dieser drei Grade
verloren gegangen war. Die Hochgrade sollten sich
auf das okkulte Gebiet der Freimaurerei beziehen;
wer aber in Wirklichkeit den dritten Grad erreicht
hat und im wahren Sinne des Wortes ein Meister
in der koniglichen Kunst geworden ist, hat keine
héheren Grade notig.
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__verschiedene Namen gegeben; aber alle ver-

folgen denselben Zweck. " In der koniglichen
Kunst des Lebens kann nur eines das Rechte
sein. Sie wird deshalb ,koniglich’ genannt, weil
sie iiber alle weltlichen Kiinste erhaben ist; denn
sie lehrt uns die hochste Bestimmung des Men-
schen, das unsterbliche Leben zu erlangen.

I. Der Adler-Ritter.

Der Adler fliegt der Sonne entgegen; er ist
das Sinnbild der Seele, welche nach dem
Hochsten strebt und deren Auge das Licht
der Geistessonne der wahren Erkenntnis Gottes
ertragen kann. Dieses Bestreben ist vom Schopfer
in die Natur des Menschen gelegt, und diese
Sonne ist der Meister, der in Wahrheit sagen
kann: ,,Ich bin das Licht der Welt*1),

So wie der Adler sich tiglich von seinem
Felsenhorste erhebt, um in der reinen Himmels-
luft sich zu bewegen, seine gewaltigen Schwingen
zu iben und sich der ihm verliehenen Kraft zu

1) Der Grad des Adlerritters umfaBt alle iibrigen
Grade und schlieBt diese in sich ein; denn der Adler
ist das Symbol des Lichtes der Wahrheit, ohne wel-
ches es keine wahre Erkenntnis gibt und nach wel-
chem jeder Freimaurer strebt. Sein Gegensatz ist
der Drache, der auf der Erde in dunklen Hohlen
wohnt. Er ist das Symbol der Selbstsucht und Hab-
sucht im Ubersinnlichen sowohl als im Sinnlichen.

.
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erfreuen, so sollte auch die Seele auf den Fligeln
der Liebe und des Gedankens sich-tiglich zum
Hochsten emporschwingen, sich zu jenen Hoéhen
erheben, von welchen alles was mit dem ver-
gianglichen Erdenleben zusammenhingt in seiner
Niedrigkeit und Kleinheit erkannt und dem Auge
des Geistes entzogen wird; und wie der Adler
seine Beute seinen Jungen im Neste bringt und
sie damit fiittert, so sollte der Adler-Ritter die
von ihm in den himmlischen Hohen erlangte
Erkenntnis als geistige Nahrung denjenigen brin-
gen, die nach derselben verlangen.

II. Der Rosenkreuzer.

Auch der Rosenkreuzer betrachtet den Meister
als die Geistessonne des Universums, welche
einen Lichtstrahl zur Erde herabgesandt hat,
der nun im Materiellen verkorpert und gleichsam
gekreuzigt ist, um den Menschen dadurch von
seinem Irrtume zu erlésen, indem er ihn durch
seine Gegenwart befihigt zum wahren Selbst-
bewuBtsein zu erwachen, das dann in ihm er-
bliiht, vergleichbar mit der Rosenknospe, die im
Lichte der irdischen Sonne ihren Kelch diesem
Lichte und seinen Wirmestrahlen eroffnet.

Das Kreuz ist das Symbol des ewigen Lebens,
aber es ist auch das Zeichen des mystischen
Todes, d. h. des Absterbens der Leidenschaften
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des auBeren Menschen, wodurch der innere
geistige Mensch zur Erlésung und Auferstehung
gelangt. Die Rose ist das Sinnbild der hochsten
Liebe, Reinheit und Schonheit.

Beide, der Adler-Ritter sowohl als der Rosen-
kreuzer sind berufen den Tempel aufzubauen, der
sie leibhaftig selber sind, und Korper, Seele und
Geist in Einklang zu bringen und jeder sollte sich
taglich eine Stunde darin iiben.

III. Der Ritter zum Pelikan.

Der ewige Meister unseres Ordens als Men-
schensohn wird auch verglichen mit dem Pelikan,
der sich die Brust aufhackt und mit seinem
Blute seine Jungen ernidhrt. Der Pelikan ist
somit das Symbol der Aufopferung, wie sie auch
durch das Sinnbild des Kreuzes dargestellt ist,
welches uns an den Opfertod des Erlosers er-
innert. Das Blut, mit welchem der Pelikan seine
Jungen ernahrt, ist der Geist Gottes, die
,»Tinktur oder das geistliche Leben, welches
der Sohn Gottes in die Seelen der Kinder der
Welt eingieBt und sie damit ernihrt; denn ohne
dieses Opfer konnten sie kein ewiges Leben er-
langen. Gott opfert sich selbst im Menschen,
damit der Mensch wieder Gottes Ebenbild wer-
den kann. Wie die Gottheit sich der Menschheit
zum Opfer bringt, so widmet der Ritter zum °
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Pelikan sich dem Dienste des Hochsten und
bringt ihm seine persénlichen Wiinsche und Lei-
denschaften zum Opfer dar; er opfert seine Per-
sonlichkeit dem Wohle der Menschheit und {ibt
Werke der Liebe und Barmbherzigkeit aus.

IV. Ritter zum heiligen Andreas.

Diese Loge ist nach dem heiligen Andreas,
dem Schutzpatron von Schottland benannt und
soll ihren ersten Sitz auf dem Berge Karidom
gehabt haben und die Mitglieder werden auch
,, Tempelritter* genannt. Sie unterscheiden sich
von den andern dadurch, daB sie auf offener
StraBe arbeiten und sich durch Prozessionen
und Feste zur Schau stellen, wihrend die andern
Logen im Stillen und Verborgenen ihr Werk der
innerlichen Regeneration vollbringen, so wie der
groBe Meister es lehrt, welcher sagt: ,Wenn du
beten willst, so geh’ in deine Kammer, schlieBe
die Tiir zu und bete zu deinem Vater im Ver-
borgenen, und dein Vater, der ins Verborgene
sieht, wird dir vergelten. (Matth. VI. 5. u. f)
Was aber fiir einen einzelnen Menschen gilt, das
gilt auch fiir einen Verein, und es ist klar, daB
dieser Orden der Sache der koniglichen Kunst
durch sein 6ffentliches Auftreten mehr geschadet
als geniitzt hat. Nicht im Gerausche der Welt,
oder mit Larm und Geschrei, sondern in der
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Stille zieht Christus im Herzen des Menschen
ein. Der Andreas-Ritter oder Ritter zum Kari-
dom kann aber auch ein guter Freimaurer sein,
wenn er bei diesen AuBerlichkeiten und Pomp
die wahre konigliche Kunst nicht auf die Seite
setztl). Das eine gehort dem Verganglichen,
die andere dem Ewigen an.

V. Der vollkommene Freimaurer.

(auch ,,erhabener Prinz Rosenkreuzer genannt.)

Dieser ist der siebente, hochste und letzte
Grad in der Freimaurerei. Hier wird der Mensch
als ein lebendiger Tempel Gottes betrachtet, in
welchem sich die ganze (im Neuen Testamente
beschriebene) Leidensgeschichte abspielt, und
das Rituale dieser Loge gipfelt in einer Dar-
stellung dieser Vorgiange: In den alten Logen
wird der Mensch nur als ein Tempel Salo-

1) H. P. Blawatsky schreibt: , Die wahren Rosen-
kreuzer und Tempelritter sind von den falschen mit
ihren fossilen ,Rittern* und seinen ,,ewig brennen-
den Lampen (Erfindungen von Valentin Andreae)
wohl zu unterscheiden. Der wahre Orden ist heuzu-
tage, so wie er es jederzeit war, jedermann und vor
allem seinen groBten Feinden — der (orthodoxen)
Kirche — ganz unbekannt. Die modernen Tempel-
ritter sind, ohne daB sie es wissen, ein Werkzeug
der Jesuiten geworden. (,,Isis Unveiled. Vol. IL
p. 383.)
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monis?), d. h. ein Tempel der Weisheit, in dieser
aber als ein Tempel des fleischgewordenen Wortes
betrachtet. Die alten Logen haben es mit dem
Alten, diese mit dem Neuen Testamente zu
tun. Der Maurer, welcher nach dem alten Ge-
setze arbeitet, sucht sein Heil in der blinden
Befolgung von dessen Vorschriften und in der
Erfilllung seiner ihm aufgetragenen Pflichten;
der vollkommene Maurer tritt in das Licht; er
trachtet nach der Vereinigung mit dem Gott-
lichen durch die geistliche Wiedergeburt und
wird dadurch ein anderer Mensch. Aus diesem
Grunde koénnen auch nur diejenigen in diese
Loge aufgenommen werden, welche in Wahrheit
Christen sind und durch die Taufe des heiligen
Geistes die innerliche Reinigung erlangt haben,
d. h. von allen siindhaften Begierden frei ge-
worden sind?).

Um ein Meister in diesem Grade zu werden,

1) Das Wort ,,Solomon' besteht in einer drei-
fachen Bezeichnung der Sonne; namlich: Sol = la-
teinisch, Om = Sanskrit, On = chalddisch und be-
deutet die Sonne in ihren drei Aspekten, als die
ewige geistige Sonne der Weisheit und ihren beiden
Offenbarungen in der Seele und in der sichtbaren
Welt.

?) Die wahre Loge der vollkommenen Maurer ent-
spricht somit der Gemeinschaft der Adepten, welche
von den Theosophen ,,die weiBe Loge' genannt wird.
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mubB3 der Jiinger im Besitze des Wortes sein,
und um in dessen Besitz zu gelangen mul3 er
dieses fleischgewordene Wort selber, d. h. ganz
von dem Gottesgedanken durchdrungen und er-
leuchtet sein. Deshalb ist auch der echte Rosen-
kreuzer oder vollkommene Maurer eine seltene
Erscheinung in dieser Welt; denn noch bedeckt
geistige Finsternis die Oberflache der Erde; die
Tempel sind zerstért und ihre Saulen zerbrochen;
die Werkzeuge der Maurerei sind untauglich
geworden; der flammende Stern hat sich ver-
dunkelt; das Heer der Phantome verdunkelt
die Luft, das Wort ist verloren und der kubische
Stein schwitzt Wasser und Blut. Auch das Frei-
maurertum befindet sich in einem Zustande der
Erniedrigung und kann sich nur dadurch wieder
erheben, daB es den Geist, der hinter allen seinen
Symbolen und Zeremonien verborgen ist, wieder
erkennt. !

Das Ritual.

In dem von uns erwdhnten Manuskripte ist
eine Beschreibung des Rituals und der bei der
Erteilung der verschiedenen Grade damals ge-
briuchlichen Zeremonien enthalten; jedoch hat
eine Mitteilung derselben fiir unsere Leser keinen
praktischen Wert, um so weniger als diejenigen,
denen es ernstlich um die geistige Arbeit zu tun

1
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ist, diese AuBerlichkeiten fiiglich entbehren
konnen. Sie bestehen aus &AuBerlichen Dar-
stellungen innerlicher geistiger Vorginge und
sind, wie alle AuBerlichkeiten denjenigen, welche
das Dargestellte nicht in sich selber erleben
wollen, zur geistigen Entwicklung und dem
Wachstum der Seele nutzlos und sogar hinder-
lich. Sie gehéren, wie alle Sinnbilder, der Welt
der Erscheinungen an und haben nur den Zweck,
den Menschen durch den Schein zur Sonne der
Selbsterkenntnis zu fithren. Der Schein aber
ist fiir den, der darin stecken bleibt nur eine
Spielerei. Die wahren Geheimnisse der Rosen-
kreuzer konnen keinem Uneingeweihten verraten
werden; denn wer sie nicht in sich selber findet,
der begreift sie nicht, und gelinge es einem un-
reinen Menschen die okkulten Krifte, auf die
sich dieselben beziehen zu erwecken, so wire es
ihm zum Verderben. Auch wird niemand trotz
aller Erklirungen den tieferen Sinn der geheimen
Symbole der Rosenkreuzer verstehen, wenn sein
Verstindnis nicht der eigenen Intuition und gei-
stigen Erkenntnis entspringt; denn sie sind ge-
rade deshalb ,geheim", weil das was sie dar-
stellen im Menschen selber verborgen ist und er
nur auf dem Wege der Liebe und Selbsterkennt-
nis des Ritsels Losung erlangen kann.
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Die Juwelen der Rosenkreuzer.

Diese sind keine auBlerlichen Abzeichen, son-
dern zwolf okkulte, magische Krifte und Tu-
genden, welche der wahre Rosenkreuzer besitzt.
Wir geben deren Schilderung in der Sprache des
Originals und iiberlassen die nihere Erkliarung
der Intuition:

1. Jaspis (dunkelrot). Das schaffende Wort
des Lichtes, das sich zu einem siebenfaltigen
Grade des Lichtes vermehrt!), welches die sieben
Nachte oder Finsternisse, die von dem Lichte
geschieden waren, in sich verschlingt.

2. Hyacinth (gelb). Aus der Mutter des
Lichtes?) wird die Liebe geboren, welche sich
vermehrt und als ein schén briiniert Gold offen-
bart, das einen feurigen Glanz von sich strahlt.
Dieser iiberwindet durch seine Tinktur den Geist
des Zornes und Grimmes und treibt ihn aus.

3. Chrysolith (weiB). Fiirstliche Weisheit3),
die alles beschiamt und zuschanden macht, was
narrisch und eitel ist; es dadurch dampft und den
Sieg dariiber erhalt.

4. Saphir (blau). Wahrheit geht aus seiner
natiirlichen Urspriinglichkeit auf und waichst

1) Die sieben Strahlen der Geistessonne.
%) Aus dem Herzen des Logos.
3) Geistige Selbsterkenntnis.

11*
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daraus hervorl). Die Weisheit, welche allen, MiB3-
verstand und UngewiBheit der Dinge vertreiben
kann. :

5. Smaragd (griin). Der bliihende Friihling
in einer ewigen Gerechtigkeit, welcher den Fluch
der ungerechten Eigenschaften in der ausge-
arteten und verderbten Natur verzehrt und den
Quellbrunn aller unendlichen Schitze eroffnet?2).

6. Topas (goldgelb). Das Sinnbild des Frie-
dens, welcher gelind und anmutig ist; er wird
keine Unreinigkeit der Spaltung gestatten, noch
irgend etwas, das Beunruhigung oder Krieg ver-
anlassen kann. Er ist der Tugendstein oder
Kraftstein, der alle Briiche ergidnzt und alle
Wunden heilt3).

7. Amethyst (violett). Unparteilichkeit der
Gerechtigkeit und des Urteils, das nicht gebogen
noch gefilscht werden kann, sondern alle Dinge
in der Wage der Billigkeit abwiegt, auch aller
Unterdriickung, Betrug und Grausamkeit sich
widersetzt4).

8. Beryll (verschiedenfarbig). Die Sanftmut

1) Intuition, aus welcher die Erkenntnis der Wahr-
heit geboren wird.

2) Der gute Wille.

3) Das Symbol der Erhabenheit, Reinheit, Keusch-
heit und Ruhe.

4) Tiefe Einsicht, die dén Grund aller Handlungen
erfaBt.
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und gleiche Temperatur eines Geistes, gar giitig
und freundlich, wodurch die Herbigkeit, Grim-
migkeit und Hartnickigkeit iberwunden wird?).

9. Karneol (blaBrot). Der hohe, energische
Glaube, welcher die Kraft und Essenz mit seinem
ersten Anfange und Ursprung an sich zieht, wo-
durch Unglaube, Furcht und Zweifel ausge-
trieben wird %). ‘

10. Chrysopras (dunkelgriin). Die uniiber-
windliche Kraft und Stiarke, welche alle wider-
sprechenden und sich widersetzenden Machte
iberwindet, so da nichts iibrig bleibt, welches
dasjenige verhindern mochte, worauf die All-
macht_es abgesehen hat3).

11. Sardonix (rot und weil3 gestreift). Die
triumphierende Lust und Freude, die aus dem
Quell flieBt, der unaufhérliche Ergétzung ist,
und welcher alles /Seufzen und Jammern ver-
schlingt4).

12. Chalcedon (gestreift). Die Krone des
Sieges, der Herrschaft und Glorie, als der SchluB3-

1) Wohlwollen gegen alle Geschopfe.

?) Die geistige Kraft des lebendigen Glaubens, aus
welchem die Uberzeugung des Herzens entspringt.

3) Die Kraft, welche der Unterscheidung zwischen
gut und bose entspringt.

¢) Die Erkenntnis der Wirklichkeit und des wahren
Daseins, in deren Licht alles Vergiangliche als vor-
ibergehende Illusionen gesehen wird.
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stein, oder das groBte aller Wunder, welches
alles dem Stifter dieser Glorie zu Lob und Preis
verwendet?l).

Wer die geistigen Krifte, deren Symbole die
genannten Edelsteine sind, sich zu eigen gemacht
hat, der bedarf dieser Steine nicht mehr; aber
fiir die Anfinger kann es niitzlich sein, solche
Steine zu tragen; denn jedes Ding in der Welt
ist eine Verkorperung einer geistigen Kraft, die
dem Ding sein Wesen und seinen Charakter ver-
leiht. Aus dem Unsichtbaren entsteht das Sicht-
bare, und somit ist auch jeder Edelstein gleich-
sam ein Kkristallisierter Teil einer im Universum
enthaltenen Kraft, deren Wesen seinen Eigen-
schaften entspringt. Jeder Edelstein, sowie jedes
andere Ding hat seine ihn umgebende Aura und
zieht diejenigen Krafte an, die seiner Natur ent-
sprechen, und somit kann z. B. ein Mensch, der
einen Saphir tragt seine Intuitionsfihigkeit, der
Trager eines Smaragds damit sein Gerechtigkeits-

1) Die Seligkeit des BewuBtseins des ewigen
Lebens und der Unsterblichkeit in Gott, welche
spricht: ,,Meinen Frieden und Seligkeit will ich
geben allen, die guten Willens sind, und der Wille
des Ewigen ist, daB sie alle vereint zur Menschen-
wiirde und von der Menschenwiirde zu mir kommen;
den Tod (die Leidenschaften) unter die Fiie, das
(geistige) Leben ins Herz, das Haupt zum Licht."”
‘(R. C. Brevier.) '
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gefiihl, der Triger eines Topas seinen Sinn fiir Er-
habenheit stirken, der Karfunkel die Kraft des
geistigen Willens vermehren usw, Ein erfahrener
Rosenkreuzer schreibt folgendes: Die elektrische
Kraft eines Edelsteins stellt eine ,fohatische"
Verbindung zwischen dem reinkarnierten Ego
und einem Planetengeist her. Was der Planeten-
geist in der geistigen Welt ist, das ist der Edel-
stein im Mineralreiche. Die Edelsteine sind das
hochste Produkt der Natur in diesem Reiche
und durch Fohat sind sie mit Buddhi und
Manas verwandt. Die Metalle und Erden ge-
horen der groben Substanz der Planeten an, ihre
Elemente sind materiell ; die Edelsteine sind mit
der Ebene von Atma verbunden und gleichsam
die verdichtete oder erstarrte Essenz des geisti-
gen Einflusses der ihrer Natur entsprechenden
Planetenl),

1) Deshalb werden auch von vielen Personen so-
genannte Monatssteine getragen, deren Wahl sich
danach richtet, unter welchem aufsteigenden Zeichen
des Tierkreises oder unter welchem Planeten die
Person geboren ist. Auch sollte man in der Regel
nicht mehr als einen einzigen Stein tragen; denn
sonst hebt vielleicht die Wirkung des einen die des
anderen auf. Auch ist es besser, den Stein so zu tra-
gen, daB ihn niemand sieht, denn sonst zieht er leicht
die Blicke neidischer Personen und damit auch einen
schadlichen EinfluB an.
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Der Edelstéin ist gleichsam  der Geist, das
Metall der Korper. Korper und Seele kénnen
miteinander. verbunden werden und iiben dann
einen EinfluB auf zwei Ebenen, der materiellen
und der geistigen aus, wie z. B. wenn ein Saphir
in einer Fassung von Kupfer getragen wird, da
beide mit Venus verwandt sind; der Saphir
wirkt auf das geistige, das Kupfer auf das ma-
terielle Prinzip. Doch hingt die planetarische
Wirkung auch von dem Charakter des Trigers
des Steines ab und was fiir den einen gut ist,
kann fiir einen anderen schidlich sein. So z. B.
sollte der Opal nur von ganz reinen, leiden-
schaftslosen Personen getragen werden; diesen
bringt er.Gliick, den Unreinen aber das Gegen-
teil. Das MaBgebende bei der Beurteilung der
Kraft eines Edelsteins ist dessen Farbe, weil
seine Lichtschwingungen in inniger Beziehung
zu denen des Planeten mit dem er verwandt ist
stehenl),

Die Satzungen des Ordens der
Rosenkreuzer.

Aus diesen mag vielleicht folgendes von
historischem Interesse sein:

1) Dies alles gehért in das Gebiet der Wissen-
schaft von den gegenseitigen Beziehungen und der
Wahlverwandtschaft okkulter Krifte und es kann
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Das Hauptfest des Ordens.ist am ,,Griin-
donnerstag* jedes Jahres abzuhalten. Kein Mit-
glied darf sich von dieser Versammlung, unter
welchem Vorwande es auch sei, fernhalten, und
wenn an einem Orte nur ein einziger Ritter ist,
so soll er die Feier allein halten und sich geistig
mit seinen entfernten Briidern verbinden, die in
demselben Augenblicke seiner gedenkenl).

Die Rosenkreuzer haben das Recht, in allen
Logen wohin sie kommen, den Vorsitz zu fithren;
aber es steht auch jedem frei, denjenigen Platz
einzunehmen, der ihm beliebt.

Der Rosenkreuzer darf sich keines anderen
Maurerzeichens bedienen, als desjenigen des Gra-
des, den er besitzt.

Wenn ein Ritter erfahrt, daBl auf drei Stunden
Weges sich ein anderer Ritter befindet, so soll
er ihn einladen, zur Begehung des Kapitels zu
ihm zu kommen und er geht ihm dann die Halfte
des Weges entgegen.

Bei einem Kapitel soll die Anzahl der Mit-
glieder die Zahl elf nicht iiberschreiten.
aus leicht begreiflichen Griinden hier nicht niher
darauf eingegangen werden.

1y Ein vollkommener Rosenkreuzer hat die Fihig-
keit, sich geistig zu versetzen wohin er will. Noch in
der Mitte des vorigen Jahrhunderts fanden am Griin-

donnerstag geheime Zusammenkiinfte der Rosen-
kreuzer im ,,Untersberg bei Salzburg statt.
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Jeder Ritter ist zur Liebe gegen alle Ungliick-
lichen verpflichtet und soll denselben zu helfen
bestrebt sein.

Alles was offentliches Aufsehen erregen kann.
ist sorgfaltig zu vermeiden.

Der Rosenkreuzer unterrichtet, aber er wird
sich mit niemandem streiten.

»Er wird sich keinem Uneingeweihten als
Rosenkreuzer bekannt geben.*

Bei der gemeinschaftlichen Tafel sollen keine
Messer auf den Tisch kommen, kein Diener wird
zugelassen und das Brot geht der Reihe nach
herum, wobei jeder ein Stiick abbricht. Des-
gleichen ist nur ein einziger Becher da, aus
welchem der Reihe nach getrunken und dann
der Rest ins Feuer geschiittet wird. Ein Rosen-
kreuzer kann vor seinem Tode seinen Nachfolger
ernennen; d. h. er iiberliefert bevor er stirbt
dem von ihm gewihlten Jiinger das magische
Wort.

Das Wahrzeichen aller Rosenkreuzer ist fol-
gendes: (Fortsetzung folgt.)



Rundschau.

Pali-Buddhismus in Ubersetzungen.
Von Karl Seidenstiicker, Breslau.

Wer die buddhistische Religionsphilosophie
niher kennen lernen will, ohne sich alle die
groBBen und zum Teil sehr teuren buddhistischen
Werke anzuschaffen, der findet in diesem Buche
eine stattliche Anzahl kanonischer Texte in
systematischer Anordnung, die ihm in aus-
reichender Weise Gelegenheit geben wird, sich
iiber den Buddhismus ein Urteil zu bilden.

Um unsern Lesern eine Probe des Inhalts
zu geben, schlagen wir aufs Geratewohl eine
Seite des Buches auf. Es ist das Kapitel iiber
Meditation. Da finden wir, daB die richtige
Meditation keine Schwirmerei oder Traumerei
ist, und daB es vier Grundlagen des richtigen
Denkens gibt, die wir in dem Auszuge abge-
kiirzter Form betrachten wollen:

,Da verweilt ein Monch bei seinem Korper
in der Betrachtung des Korpers eifrig, klar be-
wuBt, besonnen, nachdem er in der Welt das
Elend des Begehrens bemeistert hat.. Des-
gleichen verweilt er bei den Gefiihlen in der
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Betrachtung der Gefiihle, bei den Gedanken
in der Betrachtung der Gedanken und bei den
Erscheinungen in der Betrachtung der Erschei-
nungen. Er ist sich aber wohl bewuB3t, daB er
weder der Korper, noch das Gefiihl, noch der
Gedanke, und auch nicht die Erscheinung ist.
Was er tut, das tut er mit vollem Bewufitsein:
Gehen und Stehen, Wachen und Schlafen. Er
verweilt bei seinem Korper, bei seinen Gefiihlen
usw., aber er weiB, ,,es ist nur ein Korper, der
entsteht und vergeht; es sind nur Gefiihle, Ge-
danken und Erscheinungen, die kommen und
gehen; dieser Korper, diese Gefiihle, Gedanken
und Erscheinungen sind nicht Ich.”

Wenn in ihm die sieben Erleuchtungs-Merk-
male, der rechte Gedanke, Gesetzes-Erforschung,
Energie, Freudigkeit, Ruhe, Andacht und Gleich-
mut sind, so ist er sich deren Gegenwart wohl
bewuBBt und wenn sie nicht da sind, erkennt
er auch deren Abwesenheit. So verweilt er bei
den Erscheinungen in der Betrachtung ihrer
Erscheinungen, in bezug auf ihr Entstehen und
Vergehen; aber er lebt ohne Anhinglichkeit
und haftet nicht an irgendetwas in der Welt.

»Er begehrt nichts auf der Welt; denn die
Begierde nach Besitz ist die Quelle des Leidens.
Aus ihr entspringt Geburt, Alter und Tod, Kum-
mer, Jammer, Gram und Verzweiflung. Das
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Nichterlangen dessen, was man begehrt ist leid-
voll. Die der Geburt unterworfenen Wesen
kommt der Wunsch an: ,,O daB wir doch der
Geburt nicht unterworfen wiren, daB uns doch
keine Geburt bevorstiinde.” Aber dies kann man
durch wiinschen nicht erreichen, und eben dieses
Nichterlangen dessen, was man begehrt, ist leid-
voll. Dasselbe ist auch in bezug auf das Ver-
langen nach Freiheit von Tod, Kummer usw.
der Fall. Aus der Sucht nach sinnlicher Be-
gierde entsteht die Sucht nach Dasein, die Sucht
nach Entfaltung und die Wiederverkorperung
mit ihrem Gefolge von Leiden; nur die rechte
Erkenntnis bringt Freiheit. Der Weg zu ihr ist
der achtfache Pfad, namlich: Rechte Anschau-
ung, rechte Gesinnung, rechtes Reden, rechtes
Tun, Techte Lebensfiihrung, -rechter Kampf,
techtes Gedenken und rechte Andacht.”
Hierauf folgt nun die Beschreibung dieses
achtfachen Pfades und der vier Grundlagen des
rechten Denkens. Wer diese vier Grundlagen
auch nur sieben Tage lang pflegt, der darf ent-
weder volle Erkenntnis noch in dieser sichtbaren
Erscheinung, oder bei dem Nochvorhandensein
der Gruppen, die Nichtwiederkehr erwarten.

The O_ccul_t Rgview (Lor_xd‘on) enthilt eine
Reihe von lehrreichen Artikeln, denen wir fol-
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gendes entnehmen: Eine Dame wurde von einem
Universititsstudenten beredet, sich von ihm
,,magnetisieren‘ zu lassen. Das erstemal gelang
der Versuch nicht; aber das zweitemal schlief
sie ein und ihr Astralkdrper wurde frei, so daB
sie in diesem einen Besuch im Nachbarhause
machen und sehen konnte, was dort geschah.
Nach dem Erwachen ging sie nach Hause, klagte
iiber Kopfweh und verlor das BewuBtsein. In
diesem Zustande hing sie sich an der Tiir ihres
Zimmers auf, wurde aber, im letzten Augenblicke,
durch einen zufillig dazugekommenen Besucher
gerettet und wieder zum Leben gebracht. Wie
es scheint, wurde ihr Korper infolge dieses hyp-
notischen Experiments anderen Wesen von der
Astralebene zuginglich gemacht und von dem
Traumkorper eines verstorbenen Selbstmorders
in Besitz genommen. Dies ist ein Beispiel der
Gefahren des Hypnotismus. Wenn ein Mensch
seine ;Wohnung verlafBt, so ziechen andere Wesen
darin ein. . :

Die Mairznummer enthilt die Beschreibung
eines Ungliick bringenden Diamanten, welche
sehr an den bereits beschriebenen Fall beziiglich
des Sargdeckels der 4gyptischen Mumie erinnert,
dessen Besitz so viel Unheil gestiftet hatl),

1) Neue Lotusbliiten. Vol, II, S. 398 (Jahr-
gang 1908).
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Der sogenannte ,,Hope-Diamant* wurde kiirz-
lich fiir L. S. 60000 von einem Herrn Eduard
McLean in Washington gekauft. Die Geschichte
dieses Diamanten ist folgende:

Er wurde im Jahre 1688 von dem berithmten
Reisenden Tavernier von Indien nach Europa
gebracht. Tavernier verlor bald darauf sein
ganzes Vermogen und starb. Der Diamant kam
nach Frankreich. Madame Maintenon verlor
ihren EinfluB am Hofe von dem Tage an als
sie den Diamanten trug. Fouquet nahm ihn in
Verwahrung und wanderte bald darauf ins Ge-
fingnis. \Marie Antoinette trug den Stein
und wurde hingerichtet. Die Prinzessin Lam-
balle trug ihn und wurde ermordet. Der Dia-
mant wurde einem Haindler namens Fals in
Amsterdam iibergeben; sein Sohn stahl ihn und
beging Selbstmord, nachdem er ihn einem Fran-
zosen namens Beaulieu iibergeben hatte. Dieser
starb den Hungertod, ehe er den Diamanten ver-
kaufen konnte. Der Stein wurde dann Eigentum
von Henry Hope, dessen Namen er tragt, und
ging dann in den Besitz eines Handlers in New-
York namens Frankel iiber, der gleich darauf
bankerott wurde. Dann kam er in die Hande des
Prinzen Kamlovski, der ihn einer franzésischen
Schauspielerin lieh. Diese wurde das erstemal,
als sie diesen Stein trug, von Kamlovski auf
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der Biihne erschossen. Ein franzésischer Hand-
ler iibernahm den Diamanten und wurde irr-
sinnig. Der nichste Eigentiimer desselben, ein
Grieche, stiirzte mit seiner Frau und zwei Kin-
dern in einen Abgrund und alle wurden getotet.
Der Ex-Sultan der Tiirkei nahm den Stein in
Besitz und verlor seinen Thron. Die Hiiter des
Steins in Konstantinopel wurden ermordet. Ein
reicher Spanier, Sefior Habib kaufte ihn und
ertrank bald darauf bei einem Sichiffbruch in
der Nihe von Singapore. Was fiir ein Gliick
oder Ungliick wird Mr. McLean damit haben?

»,The Theosophist.“ (Adyar.) Die Januar-
Nummer ist ein dickes Buch von 538 Seiten mit
vielen wertvollen Illustrationen, von denen meh-
rere in Farbendruck sind. Es ist unmoglich den
reichhaltigen Inhalt des Journals eingehend zu
besprechen, der sich zum groBen Teile auf Be-
schreibungen der Resultate der hellseherischen
Forschungen von C. W. Leadbeater bezieht;
aber es wird fiir viele von unsern Lesern von
Interesse sein zu erfahren, dafl der unter dem
Namen Mahatma Kut Humi bekannte Meister
(dessen wirklicher Name jedoch ein ganz anderer
ist) in einer friiheren Inkarnation Pythagoras
und ein paar Jahrhunderte spiter Nagarjuna.
ein groBer Heiliger und buddhistischer Gelehr-
ter war.
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Eine andere Geschichte von Leadbeater ent-
hilt die unglaublichsten Abenteuer von einem
Vater und Sohn, die von den siidamerikanischen
Indianern gefangen genommen, aber durch eine
Gespenstererscheinung gerettet wurden, und von
der wir nur sagen konnen: ,,Si non é vero é
ben’trovato. i

Ob und inwieferne bei dergleichen hellsehe-
rischen Untersuchungen die ,,Psychometrie*
oder vielleicht auch die Phantasie eine Rolle
spielt, kénnen nur die ,Eingeweihten heur-
teilen. Anders verhilt es sich mit einem in der-
selben Nummer enthaltenen Bericht einer Zere-
monie zu Ehren der Gottin Kali, bei welcher
eine Prozession von Gliubigen barful auf
gliihenden Steinen spazieren gingen, ohne dabei
den geringsten Schaden zu leiden. Der Vorgang
fand statt einige Meilen von Adyar entfernt, in
Gegenwart einer groBen Menschenmenge und
unter Aufsicht eines englischen Polizeikom-
missars.

Wenn heute der Geist eines Buddha her-
niederstiege und lehren wiirde, daB das irdische
Dasein auf Erden eine Krankheit und leidens-
voll ist, und wieder den achtfachen Weg lehren
wiirde, wie man durch Selbstaufopferung zur
Selbsterkenntnis und durch diese zum unsterb-

12
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lichen Sein in Nirwana gelangen kann, und es
kiame zugleich ein Magier, welcher ein Heil-
mittel zu verkaufen hitte, durch das man sich
Hiihneraugen kurieren und Warzen vertreiben,
oder sich Reichtum, Macht und Ansehen ver-
schaffen kann, so wiirde in allen europiischen
GroBstidten unter hundert Glaubigen der Pro-
fessor wahrscheinlich neunundneunzig begeisterte
Anhinger und Buddha dagegen vielleicht einen
einzigen finden.

Unter den vielen Bliiten, die der von Bla-
vatsky gepflanzte Baum der theosophischen Ge-
sellschaft getrieben hat, ist nun auBBer der ,,christ-
lichen Wissenschaft”, dem ,,Neugedanken“, der
,Heilsarmee" usw. auch die ,,Mazdaznan“-Be-
wegung aufgetaucht, welche vor allem die
Pflege des Korpers zum Zwecke hat und Mittel
angibt, wie man ,Erfolge im Leben“ erringen
kann. Die Vorschriften sind zum Teile den
Schriften iiber Hatha Yoga entnommen, vor
deren MiBbrauch nicht genug gewarnt werden
kann; wohl aber sind viele der angegebenen
hygienischen MafBiregeln zu empfehlen.

,Ultra.* (Rom) enthilt einen Artikel iiber
den ,,Vitalismus“, in welchem die Weltanschau-
ung derjenigen Gelehrten besprochen wird, welche
der Teleologie feindlich gegeniiberstehen, von
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einer schaffenden Intelligenz in der Natur nichts
wissen wollen und organische Vorginge auf
eine nur mechanische Wirkung zuriickfiihren
mochten. Fiir die Leser der ,,Lotusbliiten* wire
es hochst iiberfliissig, auf eine lange Wider-
legung von dergleichen Theorien einzugehen, da
es schwerlich jemanden gibt, der sich ernstlich
mit den Lehren der Theosophie beschaftigt, oder
auch nur einen tieferen Einblick in die Natur-
gesetze getan hat und dabei nicht zu der Uber-
zeugung gekommen ist, daB im groBen Weltall
alles nach einem bestimmten Gesetze sich voll-
zieht und daB sowohl das Zustandekommen von
chemischen Verbindungen, als auch das Wachs-
tum der Pflanzen und Tiere, sowie die Evolution
im groBen und ganzen von der Gegenwart einer
diese Vorgange leitenden Intelligenz und den
Dingen innewohnenden Lebenskraft Zeugnis
geben. Wenn z. B. die Wissenschaft lehrt, daB
Wasserstoff und Sauerstoff sich zusammen ver-
binden und Wasser bilden koénnen, so ist damit
nichts weiter gesagt, als daB diese Tatsache ent-
deckt wurde; aber man ist dabei noch weit ent-
fernt, zu wissen, was die Grundursache ist, daB
eine solche Verbindung zustande kommt. Wes-
halb wichst aus einem Kirschkern ein Kirsch-
baum und weshalb bringt eine Kuh keine Fische
auf die Welt?

12*
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Manche Verfechter der mechanischen Theorie
glauben einen groBen Triumph erlebt zu haben,
weil es gelungen ist, organische Verbindungen
aus sogenannten anorganischen auf chemische
Weise darzustellen. So z. B. gelang es schon
im Jahre 1828 dem Professor Wohler, Harnstoff
synthetisch zu verfertigen, und man glaubte nun
das Lebensprinzip abschaffen zu kénnen, weil
man die zu diesem Experimente verwandten
Stoffe fiir leblos hielt. Aber wie hitte diese che-
mische Verbindung stattfinden konnen, wenn
nicht eine Intelligenz, namlich der Verstand des
Professors dagewesen wire, um die Bedingungen,
welche dazu nétig waren. zu erkennen und den
Vorgang zu leiten. DaB die Vorginge in der
Natur nicht von einem personlichen, auBerhalb
der Welt stehenden Gott oder Professor geleitet
werden, bedarf heutzutage keines Beweises mehr,
wohl aber ist es Zeit, daB die Wissenschaft zur
Erkenntnis kommt, daB in der Natur selbst
Leben und BewuBtsein enthalten ist, und daB
man Gott nicht aus der Welt schaffen kann, weil
die Gottheit selbst das Gesetz ist, das alles
Wachstum leitet und das Leben die Kraft ist, auf
der dieses Wachstum beruht?).

1) DaB dieses Leben eine Kraft und nicht eine
nur mechanische Bewegung ist, davon geben die
Naturerscheinungen Zeugnis. Wie wire es sonst
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Universal Masonry”“. (Chicago.) Ein
prachtvoll ausgestattetes, mit vorziiglichen Illu-
strationen versehenes freimaurerisches Journal.
Die monatlich erscheinenden Hefte behandeln
besonders die okkulte und mystische Seite der
Freimaurerei und verdienen die weiteste Verbrei-
tung. Von dem &uBerst reichhaltigen Inhalte
wollen wir heute nur einen Artikel iiber Sir
Francis Bacon, Lord St. Alban, Viscount
Verulam erwihnen, aus welchem klar hervor-
geht, daB dieser beriihmte Reichskanzler und
Reformator der Griinder des Ordens der ,,Rosen-
kreuzer" und der wahre Verfasser der unter dem
Namen ,,Shakespeare" erschienenen Schriften
war. Fiir den Wissenden ist es kein Geheimnis,
daB Bacon ein eingeweihter, erfahrener Okkul-
tist und das Haupt der damals existierenden Brii-
derschaft der ,,unbekannten Philosophen' war.
Die oberste Stelle in dieser Briiderschaft nahmen
die Rosenkreuzer ein, die sich mit Wissenschaft,
Religion und Literatur beschiftigten, wahrend
den Freimaurern mehr das aubBerliche Wirken
in bezug auf Erziehung, Wohltitigkeitsanstalten
und dgl. zufiel. Von groBem Interesse ist die
Untersuchung der in den Schriften Bacons ent-

moglich, daB z. B. eine kleine Efeuwurzel, die sich
in eine Mauerritze driangt, durch ihr Wachstum die
Mauersteine zersprengen kann?
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haltenen geheimen Zeichen, welche ergibt, daB
der Name Shakespeare ein von Bacon an-
genommenes Pseudonym und hinter diesem der
Name ,,Verulam“!) verborgen war. Auch wird
erwahnt, daB Bacon ein Sohn von Elisabeth
Konigin von England war, die vor ihrer Krénung
und wihrend ihrer Gefangenschaft im Tower
heimlich mit dem Earl of Leicester verhei-
ratet war.

Mystic Light. (New-York.) Ein freimaure-
risches Journal bringt den Abdruck eines Ar-
tikels aus einem katholischen Journal, welches
Gift und Galle speit, weil ein Katholik in Neu-
york eine Protestantin heiratete und sich prote-
stantisch trauen lieB. Die Ehe wird von dem
betreffenden katholischen Pfarrer als ungiiltig
erklart und das ungliickliche (?) Paar der Holle
und dem Teufel iiberliefert.

Ferner bringt es einen, ebenfalls aus einem
katholischen Blatte abgedruckten Aufruf an die
Katholiken Amerikas, worin dieselben vor den
Freimaurern als dem Inbegriff alles Bésen ge-
warnt werden. Der Aufruf iiberbietet alles was
jemals an Verlogenheit, Dummdreistigkeit und
Boswilligkeit gedruckt worden ist, und konnte

1) Verula = Speer. — Shake-spear = Speer-
schiittler.
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in Deutschland wegen seiner Unflatigkeit nicht
abgedruckt werden. Das Interessante aber ist,
daB die Katholiken in Newyork einen Orden
nach Art der Freimaurer gegriindet und auch
Abzeichen und Symbole angenommen haben,
welche denen der Freimaurer zum Verwechseln
ahnlich sind. Dieser Orden, die ,Ritter des
Columbus* 13Bt seine Mitglieder, deren Zahl
sich bereits auf 300000 belaufen soll, militarische
Ubungen machen, vermutlich zur Vorbereitung
um fiir den Klerikalismus gegen die ,,Tempel-
ritter" und den ,,Modernismus‘ zu fechten.

\

Okkulte Phinomene.

Es ist ein erfreuliches Zeichen des Fortschrit-
tes, daB jetzt schon die Tageszeitungen anfangen,
Berichte iiber okkulte Phinomene abzudrucken,
ohne sich verpflichtet zu fiihlen, dieselben mit
obligaten hohnischen Bemerkungen zu versehen,
welche den Zweck haben, sich dem dummen
Publikum gegeniiber den Anschein zu geben,
daB man viel zu gescheit sei, um an dergleichen
Dinge zu glauben. So bringt z. B. das ,,Neue
Wiener Journal" folgenden Bericht iiber einen
Vampyr, aus dem man ersehen kann, wie die
,Geister* oder vielmehr die ,,Larven‘ von man-
chen von unsern verstorbenen Freunden beschaf-
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fen sind. Der Alp, von dem da die Rede ist, war
zweifellos der Kama-rupa des Selbstmorders;
d. h. der durch die Summe seiner Leidenschaften

gebildete Astralleib.

Eine junge Dame, die an tiefer Melancholie litt
und unter dem Zwang von Selbstmordgedanken stand,
ging eines Tages zum Professor Magnin in Paris
und erzihlte ihm, daB etwas wie Zentnerlast auf
ihren Schultern liege, und daB dieses Schwere auch
ihre Seele niederdriicke und sie mit einer unerklar-
lichen Todessehnsucht erfiille. Professor Magnin,
der kurz vorher interessante Experimente mit einem
hellsehenden Medium gemacht hatte, wollte ver-
suchen, ob er nicht durch eben dieses Medium
die wahren Ursachen des neuropathischen Zustandes
der Dame ergriinden konnte.

Ohne der Dame oder dem Medium ein Wort
zu sagen, versetzte er die erstere in hypnotischen
Schlaf, nachdem sie ihm noch anvertraut hatte, daB
sie vor ihrer Vermihlung einen Offizier geliebt habe,
den sie jedoch, da ihre Familie dagegen war, nicht
habe heiraten diirfen, und der dann einer anstecken-
den Fieberkrankheit erlegen sei. Als das Medium
in das Zimmer gefiihrt wurde, in welchem die hypno-
tisierte Dame lag, zeigte es sich sofort iiberrascht
von einer seltsamen Erscheinung, die es zu sehen
behauptete: auf den Schultern der Dame, sagte es,
sitze ein Phantom, ein junger Mann mit eigenartig
starrem Blick, und versuche mit seiner rechten Hand
den Nacken der Kranken zusammenzupressen und
zu wiirgen. Dann rief das Medium plétzlich aus:
»Ah! dieser Mann hat sich das Leben genommen
und will nun, daB sie ihm folgen soll.* Magnin,
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der, wie er jetzt in den ,Annales des Sciences
Psychiques'* berichtet, nicht Spiritist ist und den
Fall mit , wissenschaftlicher Objektivitat darstellt
— begann nun durch Vermittlung des Mediums
eine Unterhaltung mit dem fiir ihn unsichtbaren
Trugbild, indem er es ersuchte, die Kranke fortan
in Ruhe zu lassen. Dazu erklirte sich das Phantom
nach einigem Hin und Her bereit.

Als die Patientin dann geweckt wurde, erklirte
sie, daB sie sich wie von einer Last befreit fiihle;
am nichsten Morgen war sie zu ihrer groBen Freude
in ihrem ganzen Wesen wie umgewandelt: einmal
iber das andere beteuerte sie dem Professor, daB
sie die Selbstmordgedanken fiir immer losgeworden
su sein hoffe. Professor Magnin erkundigte sich spiter
aus Neugier und wissenschaftlichem Interesse nach
der Vergangenheit des verstorbenen Geliebten der
jungen Frau und erfuhr, daB die Angaben, die das
Medium tiiber ihn gemacht hatte, in jedem Punkte
stimmten, daB er also nicht einem Fieber er-
legen, sondern durch Selbstmord aus der Welt ge-
schieden sei.

Demselben Blatte entnehmen wir folgenden Aus-
zug aus dem Briefe eines Oberbeamten einer groBen
Wiener Bank. In der Nacht vom Donnerstag auf
Freitag der vorigen Woche hat mir getraumt, daB
mein jiingster Bruder, der sich gerade auf einer
kleinen Dienstreise befindet, auf der Bahnfahrt verun-
gliickt sei, aber nicht schwer verletzt wurde. Nach
diesem Traum bin ich erwacht und nach kurzer Zeit
wieder eingeschlafen. Da triumte mir, daB ich in der
Wohnung meiner kleinen Nichte bin und daB dieselbe
sehr stark nach Karbol und Jodoform gerochen hat.



— 186 --

Ich bin mit einem Angstgefiihl erwacht, welches ich
nicht loswerden konnte. Ich erzihlte meiner Frau von
den beiden Triumen und gestand ihr, daB ich das
Empfinden hitte, als ob tatsichlich etwas geschehen
sei. Meine Frau bezeichnete dies als Unsinn und ver-
lachte mich. Wie ich nun vormittags ins Bureau
komme, erwartet mich schon meine Mutter und teilt
mir mit, daB meine vierjihrige Nichte tags vorher
in der Wohnung meiner Schwester verungliickt ist
und hierbei Brandwunden zweiten und dritten Gra-
des erlitten hat. Ich besuchte sie mittags und fand
sie in ihrem Bette liegend und ihre Verbinde haben
nach Jodoform gerochen, so wie ich es getriumt
hatte. Am selben Abend kommt mein Bruder von
seiner Reise zuriick und erzahlt mir, daB} er am Tage
vorher, als er auf den bereits in Fahrt begriffenen
Zug aufspringen wollte, vom Trittbrett abgestiirzt sei
und sich an der Hand leicht verletzt hat. Es haben
sich also beide Ereignisse, die ich getriumt habe, tat-
sachlich ereignet. Wenn dies nur ein Zufall ist, dann
ist dies jedenfalls ein sehr merkwiirdiger.

Dergleichen Wahrtraume sind durchaus keine Sel-
tenheit; aber sie sind eine harte NuB zum Knacken
fiir diejenigen, welche glauben, alle Triume durch
mechanische Ursachen, ,,Gehirndruck u. dgl. er-
kldaren zu kénnen, und von der Existenz eines feineren,
atherischen Korpers und dessen Eigenschaften nichts
wissen. Es wire wohl an der Zeit, daB an unseren
Universititen nicht nur die Anatomie und Physio-
logie des materiellen Korpers, sondern auch die Be-
schaffenheit des ganzen Mikrokosmos des Men-
schen gelehrt wiirde.

Um ,,Wahrtraume** zu haben, ist es auch nicht ge-
rade notig, daB der physische Korper schlift; denn
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der astrale Organismus des Menschen ist auch wah-
rend des Wachens titig und fihig ,geistige Ein-
driicke*, zu empfangen; nur mit dem Unterschiede,
daB dieselben wihrend der duBere Mensch wacht,
nicht so klar zu seinem BewuBtsein kommen, da die
Tatigkeit des Gehirns wihrend des Tages von gro-
beren Sinneseindriicken in Anspruch genommen ist.

Aus der Fihigkeit des dtherischen Teiles des Ge-
hirns und des Astralkorpers erkldren sich die der
,,offiziellen'* Wissenschaft unerklirbaren Erscheinun-
gen des Hellsehens, Hellhorens, Hellfiihlens, Tele-
pathie, Ahnungen, Sympathien und Antipathien und
dergleichen, die alle aus ganz natiirlichen Ursachen
entstehen und leicht zu begreifen sind, vorausgesetzt,
daB man im Besitze eines vorurteilsfreien Verstandes
und der Fihigkeit ,hell* zu denken ist.



Briefkasten.

K. B. in P. — Wenn man fragt, wie viele Inkar-
nationen muB3 ein Mensch durchmachen, bis er ,aus-
gedient'* hat, so konnte man mit der Gegenfrage ant-
worten: Wie viel Zeit. hat Gott notig, bis er einen
vollkommenen Menschen, der sein Ebenbild ist, zu-
stande bringt?

K. B. in P. — Wenn jemand schon in friihester
Jugend Neigungen und Liebhabereien besitzt, die
seine Eltern nicht haben, so kann man fiiglich an-
nehmen, daB er dieselben in einer fritheren Inkar-
nation sich angeeignet hat. Ich habe einen ,,geheimen
Hofrat** und Bankprisidenten gekannt, dessen Lieb-
haberei es war, fiir sich und seine Gaste die Stiefel
zu wichsen. Der SchluB liegt nahe, daBl sein Ego
in einer fritheren Inkarnation in einem Schuhputzer
verkorpert war.

R. T. in F. — DaB man durch seinen Willen un-
sichtbare Materie in sichtbare Formen gestalten kann,
kann man durch keinerlei Experimente beweisen,
wenn man die hierzu noétige magische Kraft und das
Wissen nicht hat. DaB aber solche temporire Ver-
wandlungen von Astralmaterie in sichtbare Erschei-
nungen moglichsind, beweisen diesogenannten,,Geister-
materialisationen*, die jedem, der sich mit dem Spiri-
tismus geniigend beschiftgit hat, bekannt sind. Wir
leben in einer Welt von Erscheinungen, die durch
die in der Natur wirkende geistige Kraft aus dem
Unsichtbaren entstanden und sichtbar geworden sind.
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So sind z. B. in einer Eichel alle die Krifte enthalten,
welche notig sind, um. die Materialien anzuziehen,
die erforderlich sind, damit ein Eichbaum daraus ent-
steht. Wenn aber die Menschen gewdhnlichen Schla-
ges die magische Kraft hitten, durch den bloBen
Willen sichtbare materielle Formen zu schaffen, so
wiirden sie bald die Welt in eine Holle verwandeln.

N. D. in S. — DaB die Wissenschaft, insofern
sie sich auf die sichtbare Korperwelt und ihre Er-
scheinungen bezieht, in unserem Zeitalter groBe Fort-
schritte macht, ist nicht zu bezweifeln. Auch der Sinn
fiir Humanitit ist im Wachsenbegriffen. Veraltete theo-
logische Anschauungen verschwinden trotz des Kleri-
kalismus, welcher der Aufklirung widerstrebt und in
seinem Kampfe gegen den Modernismus verlangt, daB
man sich jeder besseren Einsicht verschlieBen und
sein Leben lang an althergebrachten Meinungen fest-
halten soll. Auch was die ,,iibersinnliche Welt'* und
die Zustinde der menschlichen Uberbleibsel nach
dem Tode des materiellen Korpers betrifft, so ist
die Wissenschaft bereits iiber die Schwelle dieses
Reiches gedrungen. Was aber die auf hoherer
geistiger Selbsterkenntnis beruhende wahre Religion
(Theosophie) betrifft, so ist es allerdings wahr,
daB in dieser Beziehung in der Welt noch groBe
Finsternis herrscht und daB noch nicht jedermann
bereit ist, Licht zu empfangen. Wohl aber gibt es
Tausende, in denen der Drang nach einem héheren
Dasein vorhanden ist und die auf jemanden hoffen,
der ihnen behiilflich ist die Augen zu 6ffnen. Deshalb
ist es auch die Pflicht eines jeden, dem das geistige
Licht der Erkenntnis zuteil geworden ist, je nach
seinen Kriften dazu beizutragen es zu verbreiten.
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Astrolog in W. — Wenn der Barometer heute
Regenwetter fiir morgen prophezeit, so ist damit
nicht gesagt, daB der Barometer das Wetter macht,
und daB es deshalb morgen unbedingt regnen muB.
Ebenso ist es mit den planetarischen Einfliissen; die
Astrologie kann uns lehren, was fiir Einflisse und
Gefahren vorhanden sind, und unsere Sache ist es uns
vorzusehen, um denselben vorzubeugen oder sie zu
verhindern. Die astrale Natur des Menschen wird
von seinen Gestirnen beeinfluBt; aber seine Intelli-
genz macht ihn zum Herrn iiber die Sterne.

E. K. in M. schreibt: ,,Jn Matthius XVII 52 u.
53 heiBt es: ,,Es standen auf viele Leiber der Hei-
ligen, die da schliefen und gingen aus den Griabern
nach seiner Auferstehung und kamen in die heilige
Stadt und erschienen Vielen. — Dieser Satz ist mir
nicht ganz klar.*

Antwort. Sie konnen sich die Sache folgender-
maBen auslegen: Die ,,Griaber* sind unsere irdischen,
materiellen Korper, in denen unser wahres geistiges
Leben gleichsam begraben liegt. ,,Jesus‘* (das hohere
Ich) schlift in uns. Wird dieses durch den ,,Heiligen
Geist'*, d.h. durch den Geist der wahren Selbst-
erkenntnis (Theosophie) erweckt, (Romer VIII. 11),
so stehen die ,,Heiligen", d. h. die in uns schlum-
mernden heiligen Seelenkrifte auf und wenn sich in
dem im Geiste wiedergeborenen Menschen der ,,Son-
nenkorper”, d. h. der verklirte Leib des Auferstan-
denen (I. Korinth. XV. 40 u.f.) gebildet hat, so
kann er auch Vielen erscheinen, was ja auch heut-
zutage manchmal geschieht. Die , Heiligen' oder
,Initiierten*" kommen in die heilige Stadt, d. h. in
das Reich des Lichtes der Gotteserkenntnis; eine
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andere Stadt, die heilig ist, wire wohl schwer zu
finden. Unter ,,sterblichen Leibern* (Rémer VIII 11)
ist nicht der im Grabe verweste grobmaterielle Ka-
daver gemeint, sondern der dtherische Koérper (Linga
Sharira), der bei einem , Erweckten' oder , Wieder-
geborenen'* die Substanz des verkliarten Leibes bildet,
indem er durch den heiligen Geist (das geistige Leben)
lebendig gemacht, vergeistigt und verklart wird.

N. D. in Z. — Wenn Sie durchaus ein Alchimist
werden wollen, so konnten Sie vielleicht der Gesell-
schaft der Alchimisten in Paris beitreten, deren
Generalsekretar, F. Jollivet de Castelot, kiirzlich
ein Werk veroffentlicht hat ,,Comment on devient
Alchimiste. (Wie man Alchimist werden kann.)
Die erste Bedingung ist, daB man ein Royalist sein
muB. Dann kann man sich an das Studium des
Tarot machen und ,,Tarok spielen lernen. Eine
gewisse Moralitat ist zu empfehlen, aber mit dem
sechsten Gebot braucht man es nicht so genau zu
" nehmen. Ferner muB man seine psychischen Fihig-
keiten entwickeln und ein Magier werden und schlieB-
lich sollte man ein Violinspieler sein. Vielleicht
konnten wir noch hinzufiigen, da man sich tiglich
eine Stunde lang auf den Kopf stellen muB.

M. W. in K. — Es wird wohl seine Richtigkeit/
haben, daB in der neuesten revidierten Bibeliiber-
setzung iiber 20000 Fehler enthalten sind; damit ist
aber nicht gesagt, daB die ganze Bibel wertlos sei.
Sie enthailt vielmehr die tiefsten Geheimnisse, welche
sich auf okkulte Vorginge im materiellen Korper
beziehen und daher auch nur dem erfahrenen Okkul-
tisten verstandlich sind. Solange die Bibeliibersetzer
von diesen Dingen nichts wissen, wird es ihnen ‘nicht
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moglich sein den richtigen Sinn der Bibel wiederzu-
geben. Auch wiirde den meisten Theologen eine
richtige Ubersetzung unverstindlich sein, weil es sich
dabei nicht um einen toten, sondern um einen leben-
digen Jesus und um gewisse psycho-physiologische
Vorgiange handelt.

DaB die Erzihlungen der Bibel sich nicht auf ge-
schichtlich beweisbare &4uBerliche Ereignisse be-
ziehen, sondern sogar bekannten Tatsachen wider-
sprechen, ist bereits in weiten Kreisen bekannt; ob
aber eine Aufklirung dariiber iiberall angezeigt ist,
ist zweifelhaft, weil es unverstindige Leute gibt, die
nur die Schale der NuB sehen kénnen und denen mit
dem Verlust der Schale auch der Kern verloren geht.
(Siehe Bhagavad Gita, III, 26).

E. H. in P. — Unter ,,esoterisch'* versteht man
den Sinn, der in einem bildlichen Ausdruck ent-
halten ist. Wenn z. B. gesagt wird:

»Schuldenmachende S6hne und ménnersiichtige Tochter

Zehren am Hirn des Vaters und nagen der Mutter Herz*
so wird kein verniinftiger Mensch glauben, daB die
Sohne und Toéchter dies mit ihren leiblichen Zihnen
tun, denn der esoterische Sinn des Ausspruches liegt
klar zutage.

Druckfehler. — Bei einer neuerlich stattgefundenen
,Perlustrierung* durch unsere druckpolizeilichen Organe
wurde von einem unserer zuverldssigsten Privatdetektiven
in der zuletzt erschienenen Nummer der ,,Neuen Lotus-
bliiten ein bedauerlicher Druckfehler auf Seite 126 ent-
deckt, der dem Argusauge des Korrekturlesers entgangen
ist. Es sollte nicht heifen: ,Man mu8 nicht ein Theo-
soph geworden ...“ sondern: ,,Man muf erst ein Theo-
soph geworden sein, ehe man ein Okkultist werden kann.*









Die ,,Holle“.

Im Geistigen wie im Materiellen herrscht
ein und dasselbe Gesetz. Auf jede Aktion folgt
eine entsprechende Reaktion. Wie ein in Be-
wegung versetztes Pendel, wenn es in der einen
Richtung ausgeschwungen hat, nach der ent-
gegengesetzten Richtung schwingt, so ist es auch
im Leben der Menschheit. Auf eine Periode des
Aberglaubens im Mittelalter, wo der orthodoxe
Teufel und das Hexentum eine grofle Rolle
spielten, folgte eine Periode des Unglaubens
und des Materialismus, und jetzt scheint es,
daB wir wieder einer Periode entgegengehen,
in welcher ein krankhafter Psychismus und die
schwarze Magie mit ihrem Gefolge von Hysterie,
Irrsinn und Verbrechen allgemein iiberhand
nehmen werden. Unter diesen Umstinden wird
es von Nutzen sein, eine kleine Umschau zu
halten, um auszuforschen, ob in dem mittel-
alterlichen Aberglauben in bezug auf die Holle
mit ihren Bewohnern etwas Wahres enthalten
ist. Die Antwort auf diese Frage finden wir
in den Schriften der Weisen des Ostens, in den
Lehren der okkulten Philosophie und der soge-

13
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nannten ,,Geheimwissenschaft, insofern sie sich
auf die Seele der Welt bezieht.

Der moderne Rationalismus, welcher alles
leugnet, was man nicht mit leiblichen Augen
sehen und mit den Hinden greifen kann, hat
vielleicht der Welt einen Dienst geleistet, in-
dem er den Glauben an eine ewigel) Holle im
orthodoxen Sinn, d. h. an einem Hollenpfuhl
mit feurigen Flammen und Schwefeldampf, worin
die Seelen der Menschen in alle Ewigkeit zu
braten verdammt sind, abschaffte. Er hat da-
mit die Furcht vor der Hélle und hierdurch auch
gewissermaBen die Holle selbstabgeschafft; denn,
wie jeder Okkultist weiB3, bilden sich durch die
intensive Betrachtung eines Gegenstandes leben-
dige Gedankenformen, deren Natur dem Gegen-
stande der Betrachtung entspricht, und diese
ziehen wieder korrespondierende Krifte an sich.
Wer sein Gehirn mit Ideen von Lust und Grau-
samkeit erfiillt, der bevolkert seine Gedanken-
sphiare mit dementsprechenden Vorstellungen;

1) Das Wort ,,ewig‘‘ bedeutet nicht eine nie endende
Zeitdauer, sondern ,,Ewigkeit* ist dasjenige woraus
,,Zeit* entspringt; im Ewigen sind Vergangenheit, Zu-
kunft und Gegenwart Eins.

»Ilch selbst bin Ewigkeit, wenn ich die Zeit verlasse
Und ewig in Gott und Gott in mich zusammenfasse."*
(Angelus Silesius.)
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er bildet um sich selbst eine Holle mit allerlei
Teufeln, die aus der Astralebene entsprechende
Einfliisse anziehen, und je mehr er sich vor der
Holle fiirchtet, um so mehr macht er sich diesen
Einflissen zuganglich. In der Bhagavad Gita
heiBt es: ,Der Zweifler verdirbt‘. Wer den
Glauben und die feste Zuversicht an die ihm
innewohnende Kraft des Geistes der Wahrheit
verliert, der iibergibt den Feinden den Schliissel
der Festung. Es ist nicht unwahrscheinlich, daB
an der durch die Inquisition veriibten Greueltaten
die Beschreibungen von Dante Alighieri's
,Holle** zum Teile die Schuld tragen, da hier-
durch entsprechende scheuBliche Vorstellungen
ins Leben gerufen wurden, die nach Darstellung
im AuBerlichen verlangten; denn jede ins Dasein
geborene Idee ist eine geistige Kraft, die nach
aubBerlicher Betitigung strebt. Das Leben im
Materiellen ist nur der schlieBliche Ausdruck
von innerlichen Kriften und Gedankenbildern,
die nach Offenbarwerden im AuBern verlangen.
Ubrigens sind die Beschreibungen, welche
Dante von Holle und Fegefeuer gibt, nichts
vollig neues. Ahnliche Schilderungen sind schon
bei Alteren Schriftstellern zu finden.
Plutarch berichtet von einem Mannenamens
Tespesio, der ein sehr intelligenter Mensch,
aber auch gewissenlos war und ein schlechtes

13*
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Leben fiihrte. Dieser fiel aus einer Hohe auf
den Kopf und wurde fiir tot gehalten; aber am
dritten Tage erwachte er in der Leichenkammer
wieder und war von nun an ein anderer Mensch
und das Gegenteil von dem was er frither gewesen
war; denn nun zeichnete er sich durch Gewissen-
haftigkeit im Handel, Ehrlichkeit und Frommig-
keit aus und wurde wegen seiner Tugenden all-
gemein bewundert. Niemand konnte sich diese
unglaubliche Wandlung erklaren; aber er selbst
gab die Erklarung dafiir. Er sagte, daB, als seine
Seele den Korper verlassen, hitte er sich in einer
anderen Sphire befunden, inmitten der Seelen
von Verstorbenen, unter denen er verschiedenen
von seinen verstorbenen Freunden und Ver-
wandten und unter anderen seinem Vater be-
gegnete, der wegen eines von ihm begangenen
Raubmordes in der Holle war. Sein Korper war
mit Beulen und Wunden bedeckt, und er litt
groBe Qualen. Die Beschreibung, welche Plu-
tarch von der Hdélle gibt, stimmt im ganzen mit
derjenigen Dantes iiberein.

Auch Dante hatte die von ihm beschriebenen
Visionen nicht selbst, sondern sie wurden ihm
von einem jungen Monch berichtet, der neun
Tage in einem scheintoten Zustande lag und
dann wieder erwachte. Derselbe starb spiter
als Abt eines italienischen Klosters.
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Wer die Geschichte des Mittelalters mit seinen
Hexenprozessen und Inquisition vorurteilsfrei stu-
diert, der wird bald zu der Uberzeugung kommen,
daB der damals allgemein herrschende Glaube
an Teufel und Gespenster nicht véllig aus der
Luft gegriffen war; sondern daB3 wahrscheinlich
wihrend dieser finsteren Zeiten eine engere Ver-
bindung unserer sichtbaren Welt mit den niedri-
gen und hollischen Regionen der Astralebene be-
stand ; denn das arme, unterdriickte und in Elend
verkommende Volk rief, nachdem es sich ver-
gebens an den Kirchengott gewandt hatte,
schlieBlich den Geist des Bosen um Hilfe an
und schaffte dadurch Gedankenformen, durch
welche derartige Einfllisse Gestalt annahmen
und offenbar werden konnten.

Wenn es nun auch ein Verdienst des Ratio-
nalismus war, Apothekerwaren wie Schwefel und
Pech aus der Holle fortgeschafft zu haben, so hat
derselbe anderseits den Fehler begangen, das
Kind mit dem Bade auszuschiitten, indem er
lehrte, daB es weder Holle noch Teufel noch
irgend ein Strafgericht im , Jenseits“ gdbe, und
daB mit dem leiblichen Tode des Menschen es
auch mit seiner Seele zu Ende sei.

Fortan gab es fiir diese Klasse von glaubigen
Nichtdenkern keine anderen Teufel mehr als
den Staatsanwalt und Polizei und keine andere
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Holle zu fiirchten, als das Zuchthaus. Nun
konnte jeder tun, was er wollte; denn weshalb
sollte ein Mensch solange er lebt, nicht alle
seine Geliiste zu befriedigen suchen, wenn es
fiir ihn nach dem Tode des Korpers kein anderes
Dasein gibt, und dieses sein jetziges Leben sein
Alles ist?

Der Spiritismus und die psychische Forschung
haben diesem Aberglauben der ,,Aufgeklarten
ein Ende gemacht und den Nihilismus in die
Rumpelkammer abgetaner Theorien verwiesen,
wo er nur noch zur Nahrung der von Haeckel
u. Comp. geziichteten Ratten dient. Heutzutage
steht der wissenschaftliche Beweis — nicht der
Unsterblichkeit der Personlichkeit des Menschen
— wohl aber des Fortdauerns derselben nach dem
Tode des materiellen Korpers unumstoBlich fest,
und es ist durch unzihlige exakt wissenschaft-
liche Forschungen im Hypnotismus, Somnambu-
lismus usw. iiber allen Zweifeln erhoben, daB
der Mensch, wenn er seinen physischen Korper
verlassen hat, in einem feineren, unsichtbaren,
aber nichtsdestoweniger stofflichen, dtherischen
oder ,Astral“korper weiter lebt und nach wie
vor derselbe, mit Leben, BewuBtsein und Emp-
findung begabte, denkfahige Mensch ist; und da
seine Begierden und Leidenschaften auch wih-
rend seines irdischen Daseins ihren Ursprung in
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seinem Innern hatten, und der duBerliche Korper
nur das Werkzeug zu deren Betidtigung war, so
ist dieser innere Mensch auch nach dem Ver-
lassen des physischen Korpers noch mit den-
selben Begierden, Wiinschen und Leidenschaften
behaftet, die vielleicht noch um so stiarker in ihm
wirken, weil ihnen das Mittel zu ihrer Befriedi-
gung, der physische Korper mit seinen Organen,
fehlt. Himmel sowohl als Holle sind schon jetzt
in uns selbst, wovon sich jeder durch Selbst-
betrachtung iiberzeugen kann. Wir schaffen sie
selbst durch uns selbst und durch die Mitwirkung
anderer, und da sie in uns selbst sind, so bringt
auch jeder seinen Himmel, seine Hoélle, oder sein
Fegefeuer iiberall wohin er sich wendet, sei es
im ,,Diesseits oder im ,,Jenseits" mit sich. In
jedem der wahrend seines Lebens auf Erden den
,Wurm* seiner Leidenschaft nicht getotet hat,
lebt dieser Wurm, auch nachdem die Seele den
Korper verlassen hat, noch fort (Markus I1X, 44).
Dies ist ein schlechter Trost fiir diejenigen,
welche ihre Leidenschaften lieben und ihre
, Wiirmer** nicht fahren lassen wollen, und dabei
doch auf himmlische Freuden im ,,Jenseits" hof-
fen, und deshalb suchen viele ihre Zuflucht im
Hafen der Unwissenheit; sie stecken gleich dem
Vogel StrauBl den Kopf in den Sand, um die Ge-
fahr, die ihnen droht, nicht zu sehen und suchen
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sich zu iiberreden, daB3 es fiir sie keine Folgen
ihrer Taten gibt, wihrend andere den Irrlehren
einer erdichteten Theologie Vertrauen schenkend,
sich einbilden, daB dervonihnenselbstgeschaffene
und gefiirchtete Gotze, der nach ihrer Ansicht die
Welt regiert, beredet werden konne, ihnen die
verdiente Strafe zu erlassen.

Himmel und Hélle sind in uns, wir schaffen
sie in uns selbst, sie sind aber auch auBer uns;
denn so wie jeder Mensch die ihn umgebende
Aura mit den Produkten seiner Empfindungen,
seines Wollens und Denkens bevolkert, so fiillt
auch die Gesamtheit der Menschen die Aura
der Erdkugel, die astrale und die Gedankenwelt
mit den Erzeugnissen ihrer psychischen und intel-
lektuellen Titigkeit. Da zeigt sich denn jedes
Ding in seiner wahren Gestalt; d. h. jedes nimmt
diejenige Form an, die seinem Charakter ent-
spricht; seine Eigenschaften werden durch die
Natur seines Wesens bestimmt; das Schone er-
scheint in schonen Formen und das HaBliche in
hiBlicher Gestalt. Da gesellt sich denn Gleiches
zu Gleichem, und wer seinen Teufel mit sich
bringt, dem wird es nicht an einer Gesellschaft
von Teufeln mangeln?).

1) Jedem erfahrenen Okkultisten oder Hellseher
sind die scheuBlichen Gestalten von Damonen, Vam-
pyren u. dgl. bekannt, die sich an Orten, wo Blut
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Nach den neueren theosophischen Lehren ist
die Holle die niederste Region der Astralebene
unserer Welt, die mit der niedersten und dich-
testen Region des Astralkorpers des Menschen
iibereinstimmt, ein Zustand von Finsternis und
.Schwere, wie sie ein im ,,Sumpfe des Lasters*
versunkener Mensch empfinden kann. Siegleicht
tatsichlich einem Sumpfe; denn sie ist angeblich
wie ein dicker, klebriger Schleim und ihre Be-
wohner sind Monstrosititen und haBliche Ge-
dankenformen verschiedener Art.

,Die Holle** ist demnach diejenige. Region
im Astralkorper unserer Erde, und sowohl inner-
halb als auBerhalb der Erdkugel, welche der
Aufenthaltsort von Damonen und einer gewissen
Art von verstorbenen Menschen ist. Diese sind
die Begierdenformen (Kama-rupas) gottloser
aber deshalb nicht geistloser Menschen, d. h. sic
konnen intellektuell sein, aber es ist in ihnen
das Gefiihl von Moral erstorben. Sie sind ge-
wissenlos und keiner Besserung fiahig. Sie sind
gewissermafBen Phantasmen, Monstrosititen ver-
schiedener Art, deren Form und Umgebung
ihrem Charakter entspricht; aber sie sind nichts-
destoweniger keine leeren Traumbilder, sondern

vergossen wird, bei Hinrichtungen, in Schlachthidusern
und dergleichen versammeln und bei deren Anblick
sich sogar die Tiere entsetzen.
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lebendige Geschopfe, wenn auch ,,geistig* (oder
richtiger gesagt ,,geistlich*) tot.

Kein Mensch kommt in die Hélle ohne daf3
er die Holle verdient. Jeder sitzt iiber sich selbst
zu Gericht. Die Strafe fiir die Siinde besteht in
den Folgen, welche die Siinde nach sich zieht.
Dies ist ein allgemeines Naturgesetz und es gibt
davon keine Ausnahmen; jeder befindet sich
schlieBlich in demjenigen Zustande, in den er
sich vollig ergibt. In der Bhagavad Gita wird
gesagt, daB jeder nach dem Verlassen seines
Korpers in dasjenige Wesen eingehe, an das er
beim Abscheiden denke, d. h. von dem seine
Seele erfiillt ist:

Wenn dann die Seele diese Welt verlaBt,

Wenn Sattwa in ihr herrscht, so geht sie ein

Zur Gotterwelt des Lichts, wo jene wohnen,

Die nach dem Guten suchten und es fanden.

Doch wenn der Korper stirbt, solange Radschas
In ihm die Herrschaft hat, so fiihrt der Weg

Ins Reich des Feuers, dorthin, wo der Ort

Fiir erd’gebundne Wesen sich befindet.

Und stirbt der Mensch von Tamas Nacht verhiillt,
Starrkopfig sich dem Glaubenslicht verschlieBend,
So gibt er seine Menschenrechte auf

Und geht vertiert zu niedern Wesen ein."1)

1) F. Hartmann. Die Bhagavad Gita. XIV.
14.—15. — ,Sattwa'* Erkenntnis. — ,,Radschas"
Leidenschaft. — ,, Tamas' Dummbheit,
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Dergleichen Lehren sind in allen Religions-
systemen der ganzen Welt enthalten. Menschen
von himmlischer Liebe und géttlichen Gedanken
durchdrungen, sind Kinder des Himmels; Men-
schen erfiillt von teuflischen Begierden und
bosen ¢:cdanken, sind Kinder der Hélle, Men-
schen aber, die nur im Sinnlichen leben und
denkbar ist, sind die ,,Lauen‘ und ,werden aus-
gespieen'’. (Offenbarung III, 16); denn sie
~haben weder ein himmlisches noch ein diabo-
lisches Leben in sich..

Was sind die Teufel der Holle? — Ein
Meister gibt folgende Antwort: ,,Wenn nach
dem Tode des Menschen der unsterbliche Teil
seiner Seele in die Region des Geistes eingeht,
so bleiben alle seine niederen Elemente in der
Welt der Phantasmen als ,,Doppelginger*, Schat-
ten oder Gespenst der verstorbenen Person zu-
riick als eine Summe von bosen Kraften und un-
reinen Elementen in der Gestalt eines boshaften
Damonen, in welchem kein anderes ihn beleben-
des Prinzip ist, als HaB und Geliist, und der
schlieBlich sich in den kosmischen Elementen
auflosen wird.* Gautama Buddha lehrt:, Fiinf
Fahrten gibt es, Sariputto: den Abweg, den
tierischen SchoB, das Gespensterreich, die
Menschheit und die Gotterwelt. Den Abweg
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kenne ich und den abwirts fithrenden Wan-
del, durch dessen Pflege man bei der Auf-
losung des Korpers nach dem Tode zu Ver-
derben und Unheil gelangt. Und ich durch-
schaue und erkenne Herz und Gemiit eines
Menschen also, Sariputto: Derart handelt
dieser Mensch, darauf arbeitet er hin, einen
solchen Weg hat er genommen, daf3 er bei der
Auflésung des Korpers, nach dem Tode, ab-
warts auf schlechte Fahrte, in Verderben und Un-
heil geraten wird; und ich sehe ihn dann spater
mit dem himmlischen Auge, dem geklirten, iiber-
irdischen, einzig von schmerzlichen, stechenden,
brennenden Gefiihlen erfiillt. Gleichwie etwa,
Sariputto, wenn da eine Kohlengrube wire,
tiefer als Manneshohe, voller glihender Kohlen,
ohne Flammen, ohne Rauch: und es kdme einer
heran, vom Sonnenbrande verzehrt, erschopft,
zitternd, diirstend, und schritte geraden Weges
auf diese Grube zu, und ich sehe ihn dann spater
in der Kohlengrube drinnen, einzig von schmerz-
lichen, stechenden brennenden Gefiihlen erfiillt?).

Werfen wir einen Blick auf was der groBe
Mystiker Jakob Bohme in seiner mystischen
und allerdings schwer verstindlichen Sprache,
in bezug auf die Bewohner der Holle sagt:

1) Karl Eugen Neumann. ,,Die Reden Gotamo
Buddhés. Vol. I, S. 117.
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,Da ist keine Hilfe; ihre Qual wird nur um
so groBer; je mehr sie es betrauern je mehr ent-
ziindet sich die hollische Grimmigkeit. Siediirfen

~ ihre Augen nicht aufheben fiir Schande; denn sie
sehen in ihrer Umgebung nichts als nur einen
strengen Richter (das bose Gewissen) ... Da
ist Ach und Wehe und keine Errettung. Die
Hartigkeit (Hartherzigkeit) gebiret (eine) harte,
rauhe, kalte und herbe Qualitit, die SiBigkeit
(Seligkeit) ist verschmachtet, als wie eine
glithende Kohle, da kein Saft mehr im Holze
ist. Die lechzet und ist kein Labsal da. Die
Bitterkeit (Verbitterung) ist wie eine hitzige Pesti-
lenz, und bitter wie Galle. Das Feuer (die
Leidenschaft) brennt als grimmiger Schwefel.
Die Liebe ist Feindschaft (HaB3) geworden. Der
Schall ist nichts als ein hartes Pochen wie Don-
ner. Das Corpus (der Leib) ist ein Trauer-
haus.“1) ' ! i

|
i

Dies ist die Beschreibung des Zustandes, in
dem sich ein von Gewissensbissen geplagter
Mensch schon teilweise in seinem zeitlichen
Leben befindet, der aber naturgemiB um so
mehr hervortreten wird, wenn er seinen physi-
schen Korper abgelegt hat und die Sinneswelt
mit ihren Reizen fiir ihn verschwunden ist.

1 ,Aurora‘“. C. X. 65.
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,»Ach Schonheit und Wollust dieser Welt! O
Reichtum und stolze Pracht! O Macht und Ge-
walt! Dein unrechtes Gericht und groBe Pracht
mit aller deiner Wollust liegt alles auf einem
Haufen und ist héllisch Feuer geworden.*1)

»In diesem Schlunde wird nun allerlei hol-
lische Frucht und Bildung (Gedankenformen)
aufgehen; alles nach hollischer Qualitit und
Art; gleichwie im Himmel himmlische Bil-
dungen entstehen nach himmlischer Qualitit
und Art.“?)

Es ist klar, daB es fiir das Bose keine Er-
l6sung, sondern nur die Vernichtung gibt. ‘Das
Boése kann sich nicht von selber erlosen, noch
durch einen andern erlost werden. Ein Egoist
kann sich nicht von seinem Egoismus befreien
solange er ein in seinem Egoismus steckender
Egoist bleibt. Das Dunkel kann sich nicht in
Licht verwandeln, sondern wenn das Licht
kommt, verschwindet das Dunkel. Ein ganzlich
vom Geiste des Bosen durchdrungener und darin
aufgegangener und davon erfiillter Mensch ist
ein Teufel, die Holle ist sein eigenes Wesen, von
dem er nicht herausgehen, noch von anderen her-
ausgebetet werden kann; aber solange in einem
Menschen noch etwas Gutes ist, kann sich das-

B 1) S. Nr. 66.
%) Aurora C. XIX. 120.
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selbe entfalten, Macht iiber das Bése erlangen
und ‘sich vom Boésen befreien. Da es unter den
Menschen heutzutage verhiltnismaBig wenige
vollkommene Teufel (schwarze Magier) gibt, so
ist auch in den meisten etwas Gutes enthalten,
und die Erlésung findet naturgemall vor oder
nach dem Tode frither oder spater dadurch statt,
daB sich das, was im Menschen gottlicher oder
himmlischer Natur ist, von dem was in ihm
irdisch oder siindhaft ist, befreit. Mit anderen
Worten: Nicht der siindhafte Mensch wird nach
dem Tode befreit, sondern der Gottmensch, der
wihrend des Erdenlebens mit dem siindhaften
- Menschen verbunden ist, befreit sich von ihm.
Da nun ein Mensch, wenn er nicht schon
zeitlebens ein vollkommener Heiliger oder Adept
geworden ist, beim Verlassen seines physischen
Korpers nicht auch sogleich alle anderen niede-
ren Elemente und Prinzipien, aus denen seine
Natur zusammengesetzt ist, abstreift, sondern
mehr oder weniger Zeit notig ist, bis diese
tieferen Schwingungen zur Ruhe kommen, so
geht auch seine Seele nicht schnurstracks in
den , Himmel“ oder ein hoheres BewuBtsein
ein, sondern bedarf eines kiirzeren oder lingeren
Zwischenzustandes zu ihrer Befreiung. Dieser
Zwischenzustand, von dem in allen Religions-
systemen die Rede ist, wird die ,,Begierdenwelt"
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(Kama loca) und bei den Katholiken das ,,Fege-
feuer' genannt, weil in diesem Zustande die
Seele noch im Feuer ihrer Leidenschaften be-
fangen und in ihrer Reinigung von denselben be-
griffen ist. Auch ist dieses ,,Fegefeuer kein Zu-
stand, der erst nach dem Tode beginnt; jeder,
dem seine Leidenschaften zur Last sind und sie
‘gerne los werden mochte, befindet sich jetzt
schon darin, und die Existenz dieses ,,Fege-
feuers* bedarf fiir ihn keines weiteren Beweises.
Nur darf man dabei an kein orthodoxes, dulier-
liches Feuer denken, sondern eher an eine Ver-
wesung unbrauchbarer Bestandteile des Seelen-
leibes. Theophrastus Paracelsus lehrt:
»Alles Gute gehort Gott, alles Bése dem Teu-
fel.* Die Schale muB3 verwesen, damit der Kern
gedeihen kann. Jakob Bohme sagt: ,Die
Putrefaction (Verwesung) ist sein (des Men-
schen) Fegefeuer in seinen Siinden und kein frem-
des?). ,,Dann ist sie (die Seele) nicht in der Holle,
auch nicht im Himmel, sondern in der Pforte
mitten in der Qual (Bewegung) des Prinzips, da
sich Feuer (Begierde) und Licht (Erkenntnis)
scheiden.’?)

Es ist uberfliissig, alle die Namen der groBen
Weltweisen, Propheten und Heiligen, Seher, Ok-

1) ,,Von den drei Prinzipien*. XX. 85.
2y ,,Vierzig Fragen'. XXIV. 6.



kultisten und Mystiker aufzuzahlen, welche iiber-
einstimmende Berichte iiber das Leben nach dem
Tode geschrieben haben und geistige Dinge ver-
mittels eigener geistiger Anéchauung und inner-
licher Erleuchtung erkannten. Wihlen wir z. B.
die Schriften des englischen Mystikers Dr. Por-
dage, so finden wir darin eine ausfiihrliche Be-
schreibung der Eigenschaften der Bewohner der
finsteren Welt sowohl-als der Welt des Lichtes,
und nicht nur kannte dieser beriihmte Arzt,:rheo-
loge und Philosoph diese Dinge durch geistige
Anschauung, sondern er selbst, nebst vielenande-
ren, hatte auch “uBerlich viel von einem Uber-
greifen dieser unsichtbaren Welt ins sichtbare
Dasein zu leiden?).

Er erzihlt, wie er im Jahre 1653 in das
finstere Prinzip versetzt wurde und darin finf
Jahre lang herum ,,zirkulierte*, ehe er daraus er-
16st wurde. Auch daB er von diesen tiefen Geheim-
nissen der hollischen Finsternis nicht geschrie-
ben haben wiirde, wenn er nicht geglaubt hitte,
daB ihm diese Erkenntnis zuteil wurde, damit
sie bekannt gemacht werde. Wahrend dieser Zeit
hatte Pordage nicht nur himmlische und ‘hol-

1) J. Pordage ,,Gottliche und wahre Metaphysik,
oder durch wunderbare eigene Erfahrung erlangte
Wissenschaft der unsichtbaren und ewigen Dinge".
Frankfurt u. Leipzig 1715.

14
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lische Visionen, sondern sowohl er als auch seine
Hausbewohner und Nachbarn wurden viel mit
aubBerlichen ,,Geistermanifestationen®, wie sie
auch zum Teil den Spiritisten bekannt sind, ge-
plagt. Diese bestanden nicht nur in Erscheinun-
gen von Riesen, Drachen usw., sondern in der
Verbreitung eines pestilenzialischen Gestankes,
unertraglichen Gerduschen, widerlichen Ge-
schmacksempfindungen, peinigenden Angstge-
fithlen und Zustianden ,,die mit keinen Worten
ausgedriickt werden konnen.“ Auch erschienen
Bilder und .Figuren auf Fenstergldasern, auf
Dachziegeln und Steinen, wie sie das Herz eines
modernen Spiritisten erfreut hitten, von den da-
maligen Zeugen aber als Teufelswerk betrachtet
und mittels Hammer und MeiBels ausgehauen
und vertilgt wurden.

Die Holle oder ,,die finstere Welt" wird von
Pordage beschrieben als eine dicke grobe
Finsternis, die man tasten und fiihlen kann. ,,Es
ist auch ein stinkendes, abscheuliches und gifti-
ges Prinzip und offenbart sich auch dem Geist
und der Seele der Teufel als ein abscheulicher
stinkender Ort, der mit allerlei kriechendem und
wimmelndem Ungeziefer erfiillt ist. Man mul
aber nicht denken, daB3 wahrhafte leibliche Kro-
ten und Schlangen und Nattern darinnen sind,
gleich denen, die auf dieser Erde in der sicht-
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baren Welt herumkriechen, sondern es sind un-
zihlbare giftige Essenzen darinnen, widerliche,
beiBende, peinigende Essenzen, davon dieses
Prinzip wie von einer Menge Heuschrecken wim-
melt, die nicht anders als wie stechende Bienen
oder Wespen um die Teufel und verdammten
Geister schwiarmen und als Wiirmer auf und
iiber sie kriechen und die sie nicht abschiitteln
konnen. Der Jammer und die Abscheulichkeit
kann mit keinen Worten ausgedriickt und von
keiner Feder beschrieben werden. Die wesent-
lichen Eigenschaften, die aus der Natur dieses
Geistes ausflieBen, sind Hoffart,r Neid, Grausam-
keit, Geiz, Eigenwille, als eine verzehrende,
fressende Eigenschaft?).”

Unter den Bewohnern der Holle unterschei-
det man unsichtbare formlose Geister (geistige
Krifte) und deren Personifikationen als geformte,
sichtbare Wesen, oder ,,verdammte Geister, die

1) Es ist eine bekannte Tatsache, daB es gewisse
Spuk- oder Gespenstererscheinungen gibt, die einen
abscheulichen, pestilenzialischen Gestank verbreiten.
Auch treten bei manchen spiritistischen Sitzungen mit-
unter materialisierte, sichtbare und greifbare Monstro-
sititen mit halbmenschlichen, halbtierischen Formen,
z. B. Riesenskorpione mit menschlichen Armen, auf.
Sie sind die Produkte tierischer Leidenschaften, die
in einem Menschen zu dessen alter ego geworden
sind.

14*
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durch ihren Unglauben (und bésen Willen) sich
selbst zu Dornen und Disteln gemacht haben®,
und zu diesen gehoren auch die menschlichen Be-
wohner dieser Welt, welche sich dem Bosen (der
schwarzen Magie) ergeben haben, und da sie
sich ganz vom Gottlichen abgewandt und vollig
vom Geiste des Bosen erfiillt und durchdrungen
wurden, tatsichlich keine Menschen, sondern
eingefleischte Teufel sind, die in menschlicher
Gestalt die Erde bewohnen.

Zu den ersten, den formenlosen, gehoren:
,Der Geist der Hoffart, des Zornes, der Eifer-
sucht, des Neides, der Feindschaft, Bosheit, des
Mordes, der Liige, des Diebstahls, der Hurerei,
des Ehebruchs und der Unreinigkeit, der Ab-
gotterei, des Unglaubens, der Heuchelei, Ver-
leitung, Zauberei, schwarzen Kunst usw. Sie
alle sind Teufel, d. h. keine Personen, sondern
finstere Krifte, die in den gefallenen Engeln
und verdammten Geistern (Seelen) ihr Zen-
trum oder bestindigen Sitz haben."

,Diese Geister* sind nicht bloBe Eigen-
schaften, sondern Krifte, welche in den Wesen,
die von ihnen beeinfluBt werden, entsprechende
Eigenschaften erzeugen. .So z. B. gebiert der
Geist des Zornes in einem Menschen, der von
ithm besessen wird die bose Eigenschaft des
Zornes; der Geist der Eitelkeit macht den Men-
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schen eitel u. dgl. m. Sie haben keine Gestalt
oder 'Fig'ur; die abtriinnigen Engel (schwarzen
Magier) aber Lkoénnen ‘in schrecklichen und
entsetzlichen Gestalten erscheinen, so daB ein
Mensch, unter Gottes Zulassung, seine Sinne
davon verlieren mochte.*

,Die gefallenen Engel fiihlen in ihrer ewigen
Natur nichts als Angst und Qual, und konnen
gar nichts anderes fiihlen, sie fiihlen sie in ihren
eigenen inwendigen Eigenschaften. Sie sind in
einem immerwahrenden Krieg und Streite wider
sich selbst, so dal} sie innerlich, in ihren eigenen
Seelenessenzen gar keine Ruhe, Einigkeit und
Harmonie finden koénnen, sondern lauter Zwie-
tracht, Feindseligkeit und Widerwartigkeiten, in-
dem eine Eigenschaft die andere hasset. Dies ist
die hollische Qual, die sie in sich selbst fiihlen,
und wovon sie sich nicht losmachen koénnen
(weil ihre Natur aus diesen Eigenschaften be-
steht). Sie konnen keine Reue haben, noch
Gottes Gerechtigkeit die Ehre geben, denn sie
sind nun in der zornigen, fluchenden und
lasternden Natur des groBen Drachen gefangen
und dem Geiste des Zorn-Feuers unterworfen.*

Die Holle ist an keinen besonderen Ort ge-
bunden, sondern so wie der Himmel iiberall; sie
ist ein BewuBtseinszustand; jeder bringt seine
Holle mit sich. ,,IThre Hohe ist viel groBer als
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das Prinzipium dieser sichtbaren Welt; ihre
Grenzen reichen bis in das Reich der géttlichen
Gerechtigkeit, und wer ihre Tiefe ermessen will,
der muB mit seinem Gemiit tiefer als die Erde
und tiefer als das Meer dieser sichtbaren Welt
hinunterschauen. Sie ist in keinem Teile dieser
Welt eingeschlossen, sondern durchdringt und
begreift sie ganz. Ihr Prinzip kann mit dem
Himmel verglichen werden wie die grébere Luft,
in welcher wir Menschen leben und ohne die
wir nicht leben kénnen; mit dem reinen Ather,
der sich durch die ganze Atmosphire erstreckt.
Es ist ein quilendes, stinkendes, ekelhaftes, ab-
scheuliches und giftiges Prinzip, und offen-
bart sich so auch dem Geist und der Seele
der Teufel und der verdammten Einwohner
selbst?).

Das Leben in der Holle ist eine aufwallende
Quelle, ein Quellbrunn, der nie erschopft werden

1) Gleichwie der Astralkorper des Menschen oder
Tieres nicht nur innerhalb des physischen Kérpers
ist, sondern sich seine Sphire auch noch auf eine
gewisse Entfernung auBerhalb desselben erstreckt, so
ist auch der Astralkdrper unseres Planeten nicht nur
in dem Innern der sichtbaren Erde, sondern erstreckt
sich bis dorthin, wo sie die Astralsphire des Mondes
beriihrt. Jakob Bohme sagt: ,,Die Wohnung der
Teufel ist vom Mond bis an und in die Erde, in tiefen
Spelunken und Hoéhlen; sonderlich wo wiiste und
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kann, aus dem unaufhorlich ein schmerzlicher
Hunger, der nie gesittigt, ein brennender Durst,
der nie gestillt werden kann, hervorquillt und
stetige Bewegung ohne Ruhe erzeugt; es ist
eine erstickende Finsternis, so abscheulich, daB
es nicht mit Worten ausgedriickt, noch mit etwas
in der sichtbaren Schépfung verglichen werden
kann.

In diesem Prinzip gibt es vielerlei Woh-
nungen, wie z. B. die Region des Fluches, die
Wohnung des ewigen Todes, der Verzweiflung
und des Unglaubens, auch haben die Bewohner
dieses hollischen Prinzips die Freiheit, nach Be-
lieben in dieser oder jener hollischen Region
ihren Aufenthalt zu nehmen?)..

,,Die Scheidung der vier ersten Gestalten der
Natur von den iibrigen, oder die geteilte Ge-
hurt der finsteren Zornfeueressenz zu einem
etgenen Prinzip ist der wahre Grund alles Bosen,
insofern diese sich von den Gestalten des sanften
Lichtes geschieden hat. Dies ist der ,Baum der

wilde Einodden sind und wo die Erde sehr steinig und
bitter ist. Der ganze Leib der Natur ist wie ein mensch-
licher Leib. In ihm regieren die sieben Geister der
Natur und das Herz der Natur steht mitten darin.
(Aurora XXV. 20.)

1) Sie konnen sich nach Belieben dem Gefiihle
der Bosheit, der Rachsucht, Eifersucht, dem Hasse,
Zorn usw. hingeben und darin wohnen.
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Erkenntnis des Bosen‘ in uns, der ebenso wie der
;Baum der Erkenntnis des Guten‘ seine be-
sonderen Friichte trigt. Aus dem finsteren
Geiste kommen alle Bilder und Vorstellungen
von Lust, Rachsucht, Grausamkeit usw. Sie
sind keine leeren Einbildungen oder Schimiren,
sondern wirkliche und wesentliche Darstellungen,
auf magische Weise gebildet.*

Da die Leiber der Bewohner der Holle nicht
aus grober Materie, sondern aus plastischem
(astralem) Stoffe gebildet sind, so entspricht ihr
Aussehen auch ihrem Charakter und sie konnen
sich vermittels ihrer Vorstellung und Willens-
kraft in andere Gestalten verwandeln.

,Es konnen die Teufel in dieser finsteren
Welt durch ihre finstere magische Kunst ihre
menschlichen Gestalten in allerlei andere Ge-
stalten verwandeln, wie z. B. in die Gleichheit
der Schlangen und giftiger Wiirmer und anderer
greulicher Tiere, Drachen, Baren, Tiger, Hunde,
Woélfe usw., aber sie konnen nicht erscheinen
in einer glinzenden Gestalt, die aus dem ersten
Prinzip des himmlischen Lichtes gebildet ist. Sie
konnen sich nicht in Engel des Lichtes ver-
wandeln, aber dennoch konnen sie vermittels
angenommener Bilder und Ideen sich in die
Gestalt gewisser Personen, seien sie lebendig
oder tot, mit solcher Gleichheit, dem Scheine
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nach, verandern, daB kein sterbliches Auge diese
Bilder von der Gestalt, die sie vorstellen wollen,
unterscheiden kann; beides in Ansehen der
Gleichheit des Leibes, dessen Gestalt und Figur
und der Kleider?).*

Wie es in der AuBerlichen Natur verschie-
dene Kriafte gibt, wie z. B. Warme, Licht, Elek-
trizitit, Magnetismus, Schall, von denen jede
ihre besonderen Eigenschaften hat, aber den-
noch alle aus einer Quelle entspringen, indem
_____ sie alle aus Schwingungen des Athers bestehen

und die eine in die andere verwandelt werden

kann, so ist es auch mit den geistigen Kriften,
sowohl den hollischen als auch den himmlischen;
sie sind alle gewisse Formen des Willens oder
der ,,Lebensessenz“ in der Natur und unterein-
ander verwandt. Wie die Warme Licht erzeugen
kann, so erzeugt der HaB die Eifersucht, diese
den Zorn, die Liebe die Sanftmut, diese Ge-
duld usw., und wie ein Stiick Eisen nicht von
selber ins Gliihen kommt, wohl aber gliithend

1) Dies diirfte auch ofters als man zu glauben ge-
neigt ist, der Grund der scheinbaren Identititsbeweise
Verstorbener bei spiritistischen Sitzungen sein; da
diese ,,Elementale’ nicht nur die Gestalt des Ver-
storbenen annehmen, sondern auch seine Manieren
nach dem Vorbilde, das sie im UnterbewuBtsein der
Anwesenden finden, nachahmen koénnen.



gemacht werden kann, wenn es von Hitze durch-
drungen wird, so ist es auch mit den Tugenden
und Lastern der Menschen. Der Mensch wird
dadurch weise, daB sein Verstand vom Lichte
der Wahrheit erleuchtet wird; er liebt, wenn
seine Seele vom Geiste der Liebe durchdrungen
wird; er haf3t, wenn die héllische ,,Tinktur*
des Hasses ihn erfiillt und in ihm erwacht usw.
Die ,,Teufel", ebenso wie die ,,Engel* sind Per-
sonifikationen solcher geistigen Krifte, und wie
ein erwiarmter Gegenstand wieder Wirme aus-
strahlt, so strahlt jeder Engel oder Teufel wieder
einen Teil derjenigen Kraft aus, die in ihm offen-
bar geworden ist. Pordage sagt:

,,Jeder Teufel (oder teuflische Mensch) ist das
Agens, das wirkende Wesen, der Geber und
Aussender seiner eigenen Tinktur; er strahlt
dieselbe aus und sie dringt in die Herzen und
Gemiiter der Menschen, um sie zu versuchen
und zu verfiilhren. Diese hollische Tinktur ist
nicht auBerhalb der Teufel und auBer ihrer
Natur, sondern mitten in der Essenz ihrer holli-
schen Herzen oder Seelen, und von ihrer Seelen-
essenz gehet sie aufwirts und tingiert ihren
eigenen Geist. Ahnlich verhilt es sich auch mit
dem Sonnenlicht, das an sich selbst farblos und
geruchlos ist aber in verschiedenen Pflanzen
verschiedene Blumen mit verschiedenen Farben



und Geriichen, je nach den Eigenschaften der
Pflanzen erzeugt.

Und wie es sich mit der Hélle und ihren
hollischen Ausstrahlungen verhilt, so verhilt
es sich auch mit dem Himmel und den Ein-
flissen, die aus der Himmelswelt kommen. Der
Mensch ist eine Welt im kleinen; er schafft
sich seinen Himmel und seine Hélle selbst, ver-
mittels der Einfliisse, die von auBen kommend
auf ihn eindringen und die er in sich aufnimmt
und gestaltet. In ihm selbst ist die formen-
bildende Kraft des Gedankens und der leben-
spendende Wille. Aus jedem guten Gedanken
kann ein Engel, aus jedem bosen ein Teufel
geboren werden. Die menschliche Natur ist
gleichsam aus verschiedenen vom Denken und
Wollen des Menschen erzeugten Personlichkeiten
oder ,,Schein-Ichen* zusammengesetzt; jede in
ihm durch sein Denken und Fiihlen ausgebildete
und durch sein Wollen belebte Leidenschaft
stellt eine solche Perstnlichkeit, einen ,,Elemen-
tal** oder vielleicht einen Teufel dar, der von der
ganzen Natur des Menschen Besitz nehmen kann,
und da es wohl nur wenige ganz leidenschafts-
lose Menschen gibt,” so sind die meisten von
solchen falschen ,,Ichen“ umgeben, wie {iiber-
haupt die geistige Sphire oder ,,Aura‘ eines
jeden von den Produkten seiner Vorstellungen
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und ,,Einbildungen*, d. h. Dingen, die er in sich
hineingebildet hat, bevolkert ist, und jede dieser
Gedankenformen stellt ein gleichsam fiir sich
allein bestehendes, individuelles, lebendes Wesen
dar. Auf diese Weise stellt die niedere Seelen-
region eines jeden Menschen, in der seine Leiden-
schaften, sinnlichen Begierden, falsche theologi-
schen Begriffe, Aberglauben, Irrtum und Bosheit
wohnen, eine Hoélle dar, die von lebenden und
leidenden und sich gegenseitig bekimpfenden
Damonen und Ungeheuern bevélkert ist; aber
der Gottmensch (Jesus) im: Menschen, der im
Geiste Gottes wiedergeboren ist, vernichtet diese
Schopfungen der Phantasie. Im Lichte der
wahren Selbsterkenntnis werden alle diese korper-
lichen Schattenbilder zerstort?).

LiaBt der Mensch eine teuflische Kraft in
seinem Innern wachsen, gibt er sich derselben
hin und opfert sich ihr auf, so identifiziert er
sich mit dem von ihm selbst erzeugten Teufel,
fiittert ihn mit seinem geistigen Leben, gibt
ihm sein BewuBtsein, geht in ihn ein und wird
dieser Teufel selbst; aber der Mensch ist ur-
spriinglich géttlicher Natur, und wenn er zum
BewuBtsein seines wahren Wesens gelangt und

1) Siehe Abbildung. Der Kampf des Erzengels
Michael mit den Dimonen, oder der Sieg des hoheren
Selbsts iiber die selbstgeschaffenen Schein-Iche.
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sich mit diesem seinem Gott vereinigt, so ist er
iiber den Himmel und iiber die Hoélle mit allen
ihren Teufeln erhaben. Im Menschen selbst
ist die Erlosung und die Kraft sich aus dem
Reiche der Finsternis und Leidenschaft ins Reich
des Lichtes und der Freiheit zu erheben. Durch
die Kraft des ihm innewohnenden himmlischen
Ichs kann er die Teufel, welche sich in ihm ein-
genistet haben, in den Abgrund der Vernichtung
senden, d.h. seine Leidenschaften besiegen.

Nach dem Verlassen des Korpers leidet die
Seele durch die Zustiande, die der Mensch wah-
rend des Lebens sich selber geschaffen hat; was
aber von auBen kommende Leiden betrifft, so
gibt es keine groBere Holle als unsere Welt, in
welcher der Egoismus der Herrscher ist und
einer den andern miBhandelt und quilt. Alle
unsere Leiden entspringen aus der Nicht-
erkenntnis unserer hoheren Natur und dem an
deren Stelle getretenen eingebildeten Wahne der
Eigenheit. Angelus Silesius sagt, daB wenn
der Teufel aus seiner Eigenheit herausgehen
konnte, er sogleich am Throne Gottes stehen
" wiirde.

Was mufl ich tun, um selig zu werden?
Sankaracharya sagt: ,Der Mensch in seinem
Innersten 1ist ,,Daseins-Erkenntnis-Seligkeit*
(Sat-chit-anandam). Wenn in uns die Er-



kenntnis unseres seligen Daseins sich offenbart,
dann sind wir frei von aller Illusion, und haben
die ewige Seligkeit. Der Schliissel zum Tore
dieser ewigen Seligkeit ist die unsterbliche,
selbstlose, gottliche Liebe. “Wer sich ihr opfert,
der geht in sie ein und sie in ihm auf.

Diese Liebe ist deshalb unsterblich und eine
gottliche Kraft, weil sie selbstlos und unpersén-
lich ist; sie begehrt nichts fiir sich selbst, son-
dern opfert sich selbst fiir das Wohl des Ganzen,
und weil Gott die Liebe ist und die Welt der
Erscheinungen aus ihm selbst hervorgegangen
ist, so sagt man, daB Gott die Welt aus Liebe
erschaffen und das ewige Wort durch die Fleisch-
werdung sich selbst zum Opfer gebracht hat;
denn das ewige Wort ist der Ausdruck eines
Gottesgedankens, und wie der bose Gedanke
eines Menschen aus dem Wesen des Menschen
hervorgeht und ein Bestandteil desselben ist, so
ist der Gottesgedanke, den Gott in ihm aus-
spricht, ein Teil seiner selbst. .

Wie es aber eine unpersonliche ewige gott-
liche Liebe gibt, so gibt es auch dessen Gegen-
satz, einen unpersonlichen geistigen HaB, der,
weil unpersonlich, auch unsterblich und eine
magische Kraft des Willens ist. Aus diesem geht
der Zustand, die Holle genannt, hervor. Wer
von der Kraft dieses bosen Willens erfiillt ist,
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der handelt der Natur dieses Willens gemil:
er iibt das Bose aus, nicht um einen personlichen
Vorteil dadurch zu erlangen, sondern aus Hang
zum Bosen. Solche Geschopfe sind die Jiinger
der schwarzen Magie und werden als Reprisen-
tanten der Bosheit mit Recht ,,Teufel“ genannt.
Dies ist die rationelle Grundlage, auf welcher
der Glaube an eine ,,ewige Holle beruht, die
erst am Ende der ganzen Schopfung ver-
schwindet, und wovon in der ,,Offenbarung Jo-
hannis‘ C. XX, 10 geschrieben steht: ,,Sie wer-
den gequilt werden Tag und Nacht; d. h. so-
wohl wahrend ihrer Inkarnationen auf Erden, wo
sie sich durch ihre bésen Taten ein boses
Karma geschaffen haben, als auch in den Nich-
ten, welche auf die Tage ihres irdischen Daseins
folgen. Dieser Weltenvorgang wird ,,von Ewig-
keit zu Ewigkeit”, d. h. von einem Manvantara
zum andern vor sich gehen, bis nach ungezihlten
Zeitaltern die guten geistigen Krafte zu Gott zu-
riickkehren und das Bé4se in den ,,bodenlosen
Abgrund“ des Nichtoffenbaren versinkt.

Jeder geht am Ende in dasjenige ein, was
seinem innersten Wesen entspricht. Das Gott-
liche kehrt zu Gott, das Materielle zur Erde
zuriick.



Die Ritsel der Apokalypse.?)

(Fortsetzung,)

Die Apokalypse enthilt mancherlei Réitsel,
deren Losung in der Kenntnis der Zahlenwerte
der Buchstaben des griechischen Alphabets zu
finden ist.

Es treten die vier Tiersymbole (théria) als
Personlichkeiten auf, niamlich:

1. Das Lamm mit sieben Ho6rnern und
sieben Augen. Dieses stellt Jesus (Jésous)
dar, welcher der Uberwinder wird. (Buddhi
Manas);

2. Ein Leopard mit BarenfiiBen und dem
Rachen eines Lowen. Er hat sieben Kopfe
und zehn Hérner (Kama Manas);

3. Der rote Drache mit sieben Kopfen
und zehn Hornern; ,,der Teufel und Satan*
(Kama);

4. Eine Bestie mit zwei Hornern wie ein
Schaf, die aber wie ein Drache spricht.
Dies stellt die Verbreiter des Irrtums, die
»falschen Propheten‘ dar.

1) Auszug aus James M. Pryse ,,The Apoca-
lypse Unveiled".
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Nehmen wir nun die griechischen Bezeich-
nungen der Dinge, auf die sich diese Symbole
beziehen, so haben wir die Losung des Raitsels
in der Summe der Zahlen. Z. B.

1. Das Lamm. Jesus. Der Gottmensch.

(Buddhi Manas.)
T 10
8
200
70
400
200

Summa 888

nweca3

2. Der Leopard. Dersterbliche Mensch.
(hé phrén.)
(Kama Manas.)

n 8
<+ 500
0 100
n 8
v 50
Summa 666

3. Der rote Drache.

Das Prinzip der Sinnlichkeit. (akrasia.)

1
20
100
1
200
10
1

333

15
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4. Die Bestie (,,der falsche Prophet").

Das Prinzip des Eigendiinkels und der
Selbstsucht. (epithumia).

¢ 5
b1 80
o 10
3 9
v 400
u 40
¢ 10
« 1
Summa 555

Der Sieger oder Uberwinder (ho nikén)
ist das Gottliche, durch dessen Kraft das sinn-
lich-begehrliche, leidenschaftliche und tierische
Element im Menschen iiberwunden wird. Es
wird dargestellt durch die Einheit, die allen
Zahlen zugrunde liegt, und ohne welche alle
Zahlen nichts (Nullen) wiren.

0 70
v 50
¢ 10
x 20
o 800
v 50
Summa 1000

In dhnlicher Weise kann die okkulte Bedeu-
tung der in der Apokalypse enthaltenen Zahlen
gefunden werden. So z. B. bezieht sich 999 auf
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das Geistige im Materiellen (epistémoén); 777
auf das Kreuz (stauros); 444 auf das magische
Feuer (speirema) usw.l).

1) Nihere Aufschliisse sind in der okkulten Zahlen-
lehre enthalten:

1. Die Eins bedeutet die absolute Einheit, den
notwendigen Urgrund, das Wesen, aus dem alle Er-
scheinungen und Geschopfe hervorgehen, die alle Aus-
strahlungen der gottlichen Einheit sind.

2. Die Zweiheit bedeutet die Trennung oder Ge-
schiedenheit; den scheinbaren Gegensatz zwischen
Geist und Materie, Gott und Mensch, Feuer und
Licht usw.

3. Die Dreiheit ist das Symbol der Form oder
Verkorperung, aber auch der Beschranktheit und
Sinnlichkeit.

4. Die Vierheit ist die Zahl der Vollkommen-
heit, der Intelligenz und Kraft: deshalb bedeutet das
dreifache 4 =444 das ,geistige Feuer der Liebe",
im Indischen ,, Kundalini‘ genannt.

5. Die Fiinfheit ist das Symbol der Harmonie,
aber auch, in bezug auf die fiinf Sinne, die Zahl der
Sinnlichkeit, der Selbstsucht, des Eigendiinkels, des
__Gotzendienstes und Irrtums. Wer im Sinnlichen
stecken bleibt, der fillt dem Leiden und Tode (,der
Gewalt der fiirchterlichen Zahl 65‘) anheim.

6. Die Sechs ist das Zeichen des Zeitlichen und
Verganglichen, folglich der sichtbaren Erscheinungs-
welt, aber auch des sterblichen Teiles des Menschen.

7. Die Sieben hat verschiedene Bedeutungen,
sie stellt vor allem die sieben Prinzipien oder Be-
wubtseinsformen im Weltall, die sieben ,,Urgestalten

15%*



Durch die Erweckung und Wirkung des ma-
gischen ,elektrischen Feuers, in seinem Auf-
stiege von den Zeugungsorganen zum Gehirn,
kann der von allen sinnlichen Begierden gerei-

Gottes", die sieben Tattwas usw. dar. Die Zahl 49
(7 X 7) ist von groBer Bedeutung.

8. Die Acht stellt das doppelte Quadrat, d. h. die
Vereinigung des Gottmenschen mit dem zur Voll-
kommenbheit gelangten irdischen Menschen, oder auch
den Zusammenhang zwischen den beiden dar. Sie ist
auch die Zahl des Todes und des ewigen Lebens, weil
der Mensch nur durch den mystischen Tod zur mysti-
schen Auferstehung gelangen kann.

9. Die Neunheit, als 3 X3 betrachtet, ist das
Symbol des Materiellen, der Gebundenheit des Geistes
im Sinnlichen und folglich der menschlichen Erniedri-
gung.

10. Die Zehn als aus 142+ 3 und 4 bestehend
bezeichnet die Fiille alles Bestehenden.

Wer die Geheimnisse der okkulten Zahlenlehre
kennen lernen will, der muB3 die Zahlen in ihren ver-
schiedenen Zusammensetzungen, z. B. die Sechs aus
2X 3 oder aus 5+ 1 oder aus 4 4 2 bestehend stu-
dieren; denn je nach ihrer Anschauung &4ndert sich
ihre Bedeutung. Die gewohnliche Mathematik ist nur
ein Schattenbild der wahren, weil sie nur materielle
Verhiltnisse und Beziehungen zu ihrem Gegenstande
hat, wihrend die wahre Mathematik in jeder Zahl
die ihr zugrunde liegende Einheit und ihre Beziehun-
gen zu derselben erkennt. (Vgl. St. Martin: ,Magi-
con oder das geheime System einer Gesellschaft un-
bekannter Philosophen*’. Frankfurt 1784.)



— 229 —

nigte Mensch zur Gotteserkenntnis gelangen;
d. h. der ,,Engel" in ihm erwacht und er ist
dann dieser geistig auferstandene Mensch oder
,Engel“ selbst; er selbst ist das ,,neue Jerusa-
lem*, die ,,Stadt, von der in der Apokalypse
geschrieben steht:

,Ihre Mauer war vier und vierzig Stadien,
(ert oradiwy), menschlichen Mafles, das der
Engel hatte.* (XXI. 18.)})

Die 44 Stadien entsprechen 1,600 jiidischen
Meilen und dies ist der Zahlenwert von Séma
héliacon, dem verklarten himmlischen oder
Sonnenkorper des Adepten.

Die ,,Stadt" wird mit ihrem ,,Gold, das wie
reiner durchsichtiger Kristall ist* und mit ihren
,Edelsteinen*, welche verschiedene gottliche

1) Vierundvierzig stellt das doppelte Quadrat, den
Gottmenschen und den vollkommenen personlichen
Menschen dar, was auch in dem Ausspruche: ,,Ich bin
das ,,Alpha und das Omega‘’ gemeint wird. Das
A ist der Gottliche, das O der natiirliche Mensch.

2) Der in der materialistischen Weltanschauung
befangene und beschrankte Gelehrtenverstand mag
diese Zahlenritsel fiir eine Spielerei halten, wie ja
auch vielleicht ein kluger Hottentott im pythagore-
ischen Lehrsatz nur eine Spielerei sehen mag; aber
fiir den ernsthaften Forscher sind sie ein wichtiges
Hilfsmittel zur Zerstreuung theologischer Irrtiimer
und Wegweiser auf dem Pfade zu einer hoheren Er-
kenntnis.
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Krifte und Tugenden darstellen, beschrieben,
und es wird gesagt, daB3 sie die Form eines Wiir-
fels (Kubwus) habe. Da das Kreuz den Menschen
mit ausgebreiteten Armen darstellt, und das zu-
sammengefaltete Kreuz einen Wiirfel darstellt,
so ist damit gesagt, daB3 der in sich selbst ge-
kehrte geistige Mensch selbst dieser Kubus ist.

Was aber die ,,zwolf Tore des neuen Jerusa-
lems** anbetrifft, so wird auch in den Upani-
schaden der menschliche Kérper mit seinen zwolf
Offnungen ein Tempel Gottes oder eine Stadt
mit zwolf Toren, und Wohnung der Gottheit
genannt.



Das Wahrzeichen der Rosenkreuzer,

Das Rosenkreuzer Brevier.

Das Rosenkreuzer Brevier enthialt hundert-
undzwanzig mystische Symbole, mit dazugehori-
gen Zeichnungen, wovon siebzig der Betrachtung
der ,himmlischen Mutter, d. h. der Seele der
Welt im Makrokosmos und Mikrokosmos, aus
welcher alle innerlichen Offenbarungen und
dubBerlichen Erscheinungen hervorgehen, und
fiinfzig der Anschauung des ,,géttlichen Kindes*
(Jesus, Isis oder Iswara), d.h. der geistigen
Wiedergeburt und Bildung des strahlenden ,,Son-
nenleibes gewidmet sind; und sie haben den
Zweck, die sich auf diese religiosen Dinge be-
ziehenden Wahrheiten und innerlich sich voll-
ziehenden geistigen Vorgidnge symbolisch zur
Anschauung zu bringen und es dadurch dem Be-
trachtenden zu erleichtern, die zu ihrer Verwirk-
lichung notigen geistlichen Krafte zu erwecken.

Wie man durch ein Portrit oder eine geo-
metrische Figur einen Gegenstand oder die
Losung eines mathematischen Ritsels anschau-
lich machen und dem Verstindnisse niher-
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bringen kann, als dies mit vielen Worten und
weitschweifigen Auseinandersetzungen geschehen
konnte, so sind auch die Symbole der Rosen-
kreuzer viel besser, als wissenschaftliche Theo-
rien, dazu geeignet, um religiose Tatsachen dem
Verstindnisse derjenigen, die dafiir reif sind,
niherzubringen, indem sie ihnen nicht nur zur
Erklirung, sondern vielmehr zur Erbauung
dienen, und ihrer Intuition dienlich sind, ohne
welche eine nur intellektuelle wissenschaftliche
Erklirung wenig Wert besitzt.

Die im folgenden beschriebenen Symbole sol-
len folglich dazu dienen, der taglichen Meditation
und innerlichen Betrachtung eine Stiitze zu geben,
um die Seele zum Reiche des Idealen zu erheben.
Sie sollen fiir den Andichtigen eine Hilfe sein,
sich darin zu iiben, seine Gedanken daran fest-
zuhalten, damit die Vorstellung geistiger Wahr-
heiten in seinem Innern zur Darstellung und das
Licht der Wahrheit in ihm zur Kraft der Er-
kenntnis werden kann, die ihn ernihrt und den
Tempel der Weisheit erbaut.

1.
Zeichen aus dem Herzen der himmlischen
Mutter?).

Die Versuchung liegt nahe, den folgenden Sym-
bolen ausfiihrliche Erklirungen und Betrachtungen

1) Anton Giinther. Augsburg 1741.



— 233 —

beizufiigen; wir ziehen es jedoch vor, uns mit weni-
gen zunichstliegenden Bemerkungen zu begniigen.
Jedes dieser Bilder hat verschiedene Beziehungen und
kann auf verschiedene Weise betrachtet werden, wo-
bei wir der Intuition des Lesers nicht vorgreifen wollen.

Die ,,himmlische Mutter* ist die hohere Seelen-
region (Buddhi Manas); ihr Licht, welches den
irdischen Menschenverstand (Kama Manas) durch-
dringt, ist die Erkenntnis geistiger Wahrheiten durch
Intuition.

Einleitung.
Ein Schiff auf offenem Meere, mit einem

fliegenden Anker. Oben leuchtet ein Stern.

Auf dem Meere des Daseins segelt das Schiff des
menschlichen Lebens; iiber ihm leuchtet der Stern
des Glaubens, dessen Licht ihm zur Fiihrung dient,
und dem Menschen die Hoffnung gibt, deren Symbol
der Anker ist.

Embleme.

1. Ein offenes Buch mit dem Namen MARIA
und ein mit einem Schwerte durchbohrtes Herz.

Die Natur ist ein offenes Buch, in dem fiir den-
jenigen, der darin zu lesen versteht, alles enthalten
ist. ,,Maria"“ bedeutet die hohere Natur, d. h. die-
jenige geistige Seelenregion, in welcher die Geheim-
nisse des hoheren Seelenlebens verborgen sind. Im
Mikrokosmos ist alles zu finden, was im Makrokosmos
enthalten ist. Die Natur des Menschen leidet, wenn
sie vom Geiste der hoheren Erkenntnis durchdrungen
und Christus in ihr geboren wird.

2. Ein siebenkopfiges Ungeheuer, das mit
einer Keule bedroht wird.
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Das siebenkopfige Ungeheuer ist der tierische
Mensch mit seinen Leidenschaften, Sinnlichkeit und
falschen Begriffen, die durch das Licht der Wahr-
heit vernichtet werden.

3. Ein geschlossenes und versiegeltes Tor,
welches ein Engel zu offnen versucht.

Die Erkenntnis des Hochsten ist in jedem Men-
schenherzen verborgen und verhiillt; aber deshalb
nicht verloren; der Engel der Liebe 6ffnet das Tor.

4. Eine Landschaft, die eine Insel darstellt.
Die Sonne geht auf und die Sterne scheinen.

Die Insel ist das Land der Seligkeit, die Sonne
die Weisheit, die Sterne die Gedanken. Auf Trinen
folgt Freude, wie auf den Regen der Sonnenschein.

5. Ein Pomeranzenbaum mit Friichten, deren
Inneres siiB, die AuBere Schale aber bitter ist.

Was im Anfang bitter ist (nimlich die Entsagung)
das ist am Ende sii3. Die Leidenschaft ist fiir die
Seele was ein Krebsgeschwiir fiir den Korper ist. Es
ist schmerzlich, sie auszurotten; ist sie aber ertétet, so
kommt das beseligende Gefiihl der Freiheit.

6. Ein Altar mit einem Feuer, in welchem ein
Menschenherz brennt, das einen siilen Geruch
verbreitet.

Der Altar ist im Herzen des Menschen; das Feuer
die gottliche Liebe, der siiBe Geruch die Heilig-
keit die seine Aura durchdringt.

7. Eine weile Lilie in einem Blumentopf,
der sich in einem Garten befindet.

Der Garten ist die Menschheit, der Blumentopf
der Mensch, die Lilie die Reinheit der Seele, die im
Verborgenen wohnt.



— 235 —

8. Ein Engel, der vermittels eines Siebes
die Spreu von dem Weizen sondert.

Der Weizen besteht in den Tugenden, die Spreu
in Lastern, Irrtiimern und sinnlichen Begierden. Der
Engel ist das Gewissen oder der Verstand, welcher
zur Unterscheidung von Gut und Bose, Tauglich- und
Untauglichkeit gekommen ist.

9. Ein Ring mit einem Edelstein, der auf
einem Tische ausgestellt ist.

Die Tugend eines Menschen, der sein niederes
Selbst i{iberwunden hat, ist wie ein Diamant, der im
Dunkeln, fiir jedermann sichtbar, leuchtet.

10. Eine Kugel, die durch den Vollmond be-
leuchtet ist.

Wenn die Seele durch das Licht der Wahrheit
erleuchtet ist, so verschwinden alle Zweifel und die
groBten Ritsel werden klar.

11. Jakobsleiter mit sieben Stufen, die von
der Erde zum Himmel reicht.

Die sieben Stufen sind die sieben Daseins- oder
BewuBtseinsstufen im Weltall und im Menschen. Der
Geist muB ins Materielle heruntersteigen und sich
darin verkorpern, damit die Seele wieder aufsteigen
und sich vergeistigen kann.

12. Eine an der Mauer eines Turmes ange-
brachte Sonnenuhr.

Der Eigendiinkel ist der Schatten, welcher dem
Lichte der wahren Selbsterkenntnis im Wege steht.

13. Die zwolf Zeichen des Tierkreises. Die
Sonne geht durch das Zeichen der Jungfrau.

Dies hat eine tiefe okkulte Bedeutung. Das
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Zeichen der Jungfrau regiert das ,,Sonnengeflecht‘.
Wenn die Sonne der Weisheit im Menschen aufgeht,
so nimmt die Macht des Sinnlichen ab.

14. Eine Henne in einem Stall briitet iiber

den Eiern.

,Christus wird in einem Stalle geboren.” Die
geistliche Wiedergeburt bereitet sich mitten unter den
tierischen Elementen im Menschen vor.

15. Zwei Palmbdume, die sich zueinander
neigen.

Die Palme ist das Sinnbild des Friedens, der Palm-
baum das Symbol des Menschen, der den Sieg iiber
sich selbst erringt. Die beiden Palmen stellen die
Liebe Gottes zum Menschen, d. h. das Verhiltnis
des natiirlichen Menschen zu seinem hoheren Selbst,
dem Gottmenschen dar.

16. Ein Weinrebenzweig, der vom Stamme

getrennt ist und Trinen vergief3t.

Christus (das wahre Selbst) ist der Weinstock, der
sterbliche Mensch die Rebe. (Johannes XV, 1.) In-
folge seiner Verkorperung scheint der menschliche
Geist von seinem Stamme, dem ,,Vater im Himmel*
getrennt zu sein.

17. Eine Pflanze, die eine Myrrhe darstellt.

Das Dasein auf Erden ist bitter und leidvoll,
aber heilsam wegen der Erfahrungen die es mit
sich bringt.

18. Eine Staffelei mit einer Leinwand zum
Malen bereit.

Der Meénsch hat seine Vernunft und die Wahl
zwischen Gut und Bose. Er kann aus sich selbst
machen was er will.



— 237 —

19. Ein von einem Schwerte durchbohrtes
Herz.

Das Bose und Unreine muf3 abgeschieden werden,
wenn auch diese Scheidung gleichsam die Seele zer-
reiBt.

20. Zwei Tauben die einander picken.

Wenn Gott den Menschen liebt, so sendet er dem-
jenigen, der ihn wieder liebt, Leiden zu seiner Kraf-
tigung im Glauben.

21. Eine Passionsblume.

Die Passionsblume ist das Sinnbild der Kreuzi-
gung des Geistes in der Materie, aber auch der

durch diese Kreuzigung bedingten Auferstehung der
Seele.

22. Wolfe und Schafe, Adler und Fleder-
mause, wirmen sich miteinander im Sonnen-
schein.

Die Sonne scheint sowohl auf Ungerechte als
auf Gerechte. Das Licht der Wahrheit ist jedem
zugidnglich und jeder kann es aufnehmen, je nach
der Beschaffenheit seiner Natur.

23. Ein Vogel, der zwischen Dornen und
Diesteln sitzt.

Der Vogel ist die verkorperte Seele in ihrer Ge-
fangenschaft; Disteln und Dornen die Sinnlichkeit.

24. Efeu, der sich um einen verdorrten Baum
windet.

Die unsterbliche Liebe, welche den Tod der
Form iiberdauert.

25. Zwel Herzen in einer Weinpresse.

Die Vereinigung des Gottesgedankens mit dem
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menschlichen Denken. Aus der Vereinigung von
geistiger Erkenntnis und Wollen entspringt das
geistige Leben und die Stirke der Seele.

26. Ein Krokodil, welches weint, wihrend es
einen Menschen friBt.

Heuchelei und Scheinheiligkeit. Der Mensch,
welcher wohl das Gute wiinscht, aber dem Bosen
nicht widerstehen kann oder will.

27. Ein Wolf, der Schafe erwiirgt.

Irrlehre, falsche Propheten, Klerikalismus, Aber-
glaube, Orthodoxie.

28. Tulpen, die sich der aufgehenden Sonne
zuneigen.

Die Seele ermattet im Dunkeln der Nichterkennt-
nis und strebt nach dem Lichte.

29. Zwel besaitete musikalische Instrumente;

eine Hand spielt auf dem einen.

Harmonie. Richte dein Denken auf das Hochste.
Die Schwingungen der hoheren Seelenregion teilen
sich der niedern mit.

30. Eine weiBe Lilie, die zwischen Dornen
wichst.

Im Leiden bewihrt sich die Reinheit.

31. Der Prophet Jonas wird ins Meer ge-
worfen.

Jonas stellt hier das duBerliche Kirchentum dar,
welches das Licht der Wahrheit nicht kennt und im
Meere des Weltlichen untergeht.

32. Die untergehende Sonne und der Abend-

stern.
Wenn die Sonne der Erkenntnis auf eine Zeitlang
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vom geistigen Horizonte der Menschen verschwindet,
so zeigt ihnen doch noch das Licht des Glaubens
den Weg.

33. Ein Kreuz, um das sich eine Schlange
windet.

Die Schlange ist das Symbol der Gesundheit, das
Kreuz das Zeichen des Leidens. Durch das Leiden
gelangt der Mensch zur Erkenntnis und wird die
kranke Seele gesund.

34. Ein Adler, welcher der Sonne entgegen-
fliegt.

Die zum Lichte der Wahrheit emporstrebende
Seele.

35. Ein Eichhorn, das auf einem im Wasser
schwimmenden Baumstamm steht und rudert.

So soll der Mensch auf dem Strome des Lebens
sich fest an das Hohere halten und sein Schiff
lenken, damit er nicht untergeht.

36. Ein Leuchtturm, dessen Licht das wo-

gende Meer erleuchtet.

Das Licht des geistigen Glaubens zeigt den Irren-
den den Weg.

37. Ein Fels in einem stiirmischen Meer.

So wie die Meereswogen den Felsen nicht be-
wegen konnen, so sollte der Mensch im Sturme der
Leidenschaften fest auf seinen FiiBen stehen und sich
durch nichts erschiittern lassen.

38. Ein Diamant auf einem Tische.

Der Wert des Diamanten hingt von seiner GroBe
und Reinheit ab. Nur in einer groBen und reinen
Seele kann das Licht der Gottheit sich vollig offen-
baren.
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39. Ein Pfropfreis wird an einem Baum an-

gebracht.

Jeder nimmt nur dasjenige an, was seinem Wesen
entspricht.

40. Ein an einem diirren Baum hingender
Mensch.

Wer sein Heil im Sinnlichen sucht, ist wie ein
Mensch, der unter einem blitterlosen Baume Schatten
zu finden glaubt.

41. Eine Herde Schafe, von denen jedes den
Buchstaben T an der Stirne tragt.

Der Erleuchtete tragt durch sein Wesen das un-
triigliche Zeichen des Lichtes an sich.

42. Ein Leuchter mit sieben Lichtern.

Die sieben BewuBtseinsformen oder ,,Lichter*, die
nicht ausgeldoscht werden sollen.

43. Eine Sonnenfinsternis.

Der Hang zum Materiellen verdunkelt die wahre
Erkenntnis.

44. Die untergehende Sonne und ein Regen-
bogen.

Der Regenbogen ist das Symbol der Verbindung
des Himmlischen mit dem Irdischen.

45. Eine Zypresse, die von Stiirmen aus allen
vier Richtungen bewegt wird.

Wenn die Seele von Stiirmen bewegt, aber nicht
entwurzelt wird, erlangt sie Festigkeit durch den
Widerstand den sie leistet.

46. Zwei Herzen, die von Dornen umgeben

sind, mit Nageln und einem Dolch.
Das verwundete Herz wird noch mehr Wunden
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erhalten, weil es fiir Verwundung empfianglich ge-
worden ist. ’

47. Ein von einem Schwerte durchbohrtes
Herz und Folterinstrumente.

Ein reines Herz ist iiber alle Leiden erhaben.

48. Ein Bienenstock. Bienen fliegen um Blu-
men herum.

Wie der Geruch der Blumen die Bienen anlockt,
so zieht das Heilige die reinen Herzen der Men-
schen an.

49. Ein alchimistischer Ofen mit Retorten,
aus denen Tropfen fallen.

Das Feuer der Gottesliebe bringt im Menschen
gute Gedanken hervor, die zu Taten werden

50.EinMann, der Samen in Ackerfurchen streut.

Der Geist der Wahrheit, der in die Herzen dringt,
um dort gottliche Krifte zu erwecken, die frucht-
bringend sind.

51. Ein auf einem Felde ausgebreitetes, mit
Wasser angefeuchtetes Tuch.

Durch Trianen erlangt die Seele ihren Glanz.

52. Ozeanwogen und ein Vogel, der durch die
Wellentiler fliegt.

Die von irdischen Begierden freie Seele wird von
Leidenschaften, die sie umgeben, nicht beriihrt.

53. Die Taube des Noah tragt im Schnabel
einen Olivenzweig.

Die Taube ist der Geist der Selbsterkenntnis,
welcher den Frieden bringt und allem innerlichen
Streite, Meinen, Diinken, Wihnen und Zweifeln ein
Ende macht.

16
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54. Ein fliegender Adler, der ein Lamm ent-
fithrt.

Die Erhebung der Seele macht sie frei von der
Macht des Bosen.

55. Ein Blumenbeet,aufwelchesderRegen fillt.

Gute Gedanken beférdern das Wachstum der
Tugenden.

56. Senkblei und Wage.

Das Senkblei ist das Symbol der Fahigkeit des
Menschen, sein Inneres zu erforschen, die Wage das
Symbol der Gerechtigkeit auf der er seine Hand-
lungen wigt.

57. Ein heiBes Eisen auf einem Ambpos.

Nur die von géttlicher Liebe durchdrungene Seele
kann zum Ebenbild Gottes gestaltet werden.

58. Ein einsamer Vogel in einer Hohle.

Die Seele, welche auf ihren Erléser harrt.

59. Ein Elefant, der Blut, das aus einer Rebe
flieBt, trinkt.

Der Elefant ist das Symbol der Weisheit und
Starke, das Blut das geistige Leben.

60. Ein Vogel, der dem Neste entfliegt.

Die befreite (zur Erkenntnis gelangte) Seele.

61. Sonnenaufgang. Die Sonnenstrahlen drin-
gen in ein diamantenes Herz.

Die Weisheit dringt bis ins Innerste.

62. Ein fliegender Vogel, der an einen Faden
gebunden ist.

Die Seele, die nach Erlosung begehrt.

63. Zwei Paradiesvogel, die in die Hohe flie-

gen, nach dem Sternbild des Herkules.
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Die Seele schwebt zu den Sternen hinauf und wird
dadurch stark. ’

64. Eine dreifache, aus Silber, Gold und Eisen
gemachte Krone.

Der vollkommene, in den drei Reichen erlangte
Sieg.

65. Ein Gotzenbild liegt zerschmettert am
Boden.

Jedem was ihm gebiihrt.

66. Das Rote Meer teilt sich fiir den Durch-
zug der Israeliten.

Dies ist der richtige Weg.

67. Ein Labyrinth. Einer darin befindlichen
menschlichen Figur wird von einer von oben
kommenden Hand ein Faden gereicht.

Die Intuition ist der Fiihrer und der Weg.

68. Ein Feldlager. Unter den Zelten eine
Standarte mit dem Bild eines Mannes.

Die ganze Natur strebt nach der Menschwerdung.

69. Eine Uhr, deren Zeiger auf die zwodlfte
Stunde zeigt.

Die hochste Zeit.

70. Ein Schiff auf dem Meere, das ein Licht
hat. Fische und Vogel werden von dessen Schein
angezogen.

Sie kommen zum Licht.

Epilog.
Noahs Arche in ruhigem Wasser schwimmend.
Sie versinkt nicht, sondern wird erhoht.
(Fortsetzung folgt.)
16*



Spiritismus und Nekromantie.
,Lasset die Toden ruhen.‘

,Spiritismus‘, wohl zu unterscheiden vom
,»Opiritualismus*, welcher eine Philosophie auf
geistiger Grundlage, im Gegensatz zum ,,Materia-
lismus“ bedeutet, bezeichnet den Verkehr mit
der Geisterwelt im allgemeinen und speziell den
Verkehr mit den in der Astralwelt noch vor-
handenen Uberbleibseln verstorbener Menschen.
Letzterer beruht zum Teil auf einer Wiederbe-
lebung der in einem traumahnlichen Zustande
befindlichen ,,Schatten‘‘ oder , Larven‘ der Toten
und gehort in das Gebiet der ,,Schwarzkunst*
oder ,,Nekromantie*.

In einem Artikel iiber ,,Mediumschaft" in
,The Word"“ (New York) bespricht S. G. P.
Coryn die verschiedenen Ursachen, welche den
spiritistischen Phinomenen zugrunde liegen; er
sagt: ,,Glaubt nicht, dal diese Phinomene ver-
mittels einer Schablone erklart werden konnen.
In keinem Buche werdet ihr eine Erklirung fin-
den, die fiir alle solche Erscheinungen paft.
Was denjenigen, der tatsichlich hellsehend ge-
worden ist, am meisten in Erstaunen versetzt,
ist die unendliche Mannigfaltigkeit der Lebens-
erscheinungen, denen wir im ,,Jenseits'* begeg-
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nen. So wie wir hier auf der physischen Ebene
alle moglichen Geschopfe sehen, von den mikro-
skopischen Organismen, die im Blute oder in
einem Wassertropfen leben, bis zum Elefanten
oder der Riesenschlange, so gibt es dort eine
zahllose Menge von Formen, die das Leben in
der Natur geschaffen hat, mitden verschiedensten
Graden von BewuBtsein und Intelligenz; von der
Intelligenz einer Auster bis zu der eines Philo-
sophen und die verschiedensten Grade von Kul-
tur und Moral, von der Sanftmut eines Lammes
bis zur Wildheit eines Tigers oder der teuflischen
Bosheit, welche den Elementalgeistern der Luft
zugeschrieben wird.

,Da sind auch noch menschliche Formen,
menschliches Leben, und menschliche Intelli-
genz. Da ist z. B. eine menschliche Larve, d. h.
eine menschliche Gestalt, aus welcher die hohe-
ren, geistigen Krifte entflohen sind und alles
was von dem verstorbenen Menschen des Empor-
steigens und Lebens im Geiste fahig war (seine
edlen Gedanken, Empfindungen und Erinnerun-
gen), mit sich in ihre eigene Sphire genommen
haben. In dieser Larve ist noch ein Teil des
irdischen Lebens enthalten. In ihr sind noch die
Denkkrifte, die ihrer materialistischen und
selbstsiichtigen Lebensweise angehorten. Sie be-
findet sich in einem dem Scheintode #hnlichen
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Zustande und ist vielleicht von bosen Traumen,
die aus irdischen Erinnerungen stammen, ge-
quilt. Wird eine solche Larve in Ruhe gelassen,
so wird sie sich frither oder spater in ihre Ele-
mente auflosen, je nach der Kraft der Kohaision,
die sie wahrend des Lebens erlangt hat; die
Larve eines Heiligen wird sich schnell, die eines
,Lebemannes‘ langsam zersetzen?).

Wird nun durch den EinfluB der von einem
Medium kommenden Lebenskraft diesem astra-
len Leichnam Lebenskraft beigebracht, so wird
er gleichsam zu einem Scheinleben erweckt, dhn-
lich wie man an einem frischen Leichnam durch
Anwendung des elektrischen Stromes Muskel-
bewegungen hervorrufen kann. Die in der Larve
schlummernden Kriafte (Begierden, Gedankenund
Erinnerungen) werden wieder erweckt und diese
Larve wird automatisch sprechen und handeln,
wie der Mensch es wiahrend des Lebens gewohnt
war; sie wird eine ekelhafte Parodie ihres vor-
hergehenden Erdenlebens auffiihren. Einsolcher
(geistloser) ,,Geist", oder richtiger gesagt, ,,Ge-
spenst*, wird vielleicht iiberzeugende Identitits-
beweise geben; moglicherweise das Versteck

1) Je sinnlicher und leidenschaftlicher, besonders
in sexueller Beziehung ein Mensch ist, um so mehr
verhartet sich sein Astralkorper, und um so linger
wird es dauern bis seine Larve verwest ist.
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seines zuriickgelassenen Testamentes anzugeben
imstande sein u. dgl. und wenn der Verstorbene
in seinem Leben ein sehr materiell gesinnter
Mensch war, dessen hohere Seelenkriafte nie
zur Entfaltung kamen, so kann ein solcher
,»Schatten‘ auch den ganzen Menschen mit seinen
friiheren Eigenschaften darstellen und sich als
solchen geben. Dann haben wir ein bemerkens-
wertes spiritistisches Phinomen, das manchem
Spiritisten als ,,Beweis der Unsterblichkeit* gel-
ten und vollig geniigen wird.

Moglicherweise aber kommt das ,,Medium",
oder vielmehr ein von dem Medium ausgehender
magnetischer Strahl?!), in Berithrung mit der
Larve eines Verbrechers, der, wiahrend die Lei-
denschaften in ihm tobten, in die andere Welt
gesandt wurde. In diesem Falle haben wir es
nicht mit einem schlummernden Bewuf3tsein, son-
dern vielmehr mit einem Orkan von Leidenschaft,
HaB, Rachsucht, kurzweg mit einem Wiitenden
oder Irrsinnigen zu tun, der mit ganzem Willen
danach strebt, Besitz von irgendeiner sensitiven

1) Ein , Medium‘ ist eine Person, bei der, wie
man sagt, ,,eine Schraube los ist*‘; d. h. wihrend bei
einem gesunden Menschen die ihm umgebende Aura
oder magnetische Sphire unbeschidigt ist, weist die
Aura eines Mediums Beschidigungen oder Risse,
vergleichbar mit den Sonnenflecken, auf.
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oder mediumistischen Person zu nehmen, denn
diese Krifte streben sich duBerlich zu betitigen,
und an solchen Fillen von Besessenheit ist kein
Mangel.

Deshalb kann man auch in bezug auf die
Todesstrafe sagen, daB durch sie Morder nicht
getotet, sondern vielmehr geziichtet werden. Es
wird bei einer solchen Hinrichtung nur der ma-
terielle Leib des Morders getotet, aber nicht der
Morder, der darin steckt. Der Tod macht die
in ihm vorhandenen leidenschaftlichen Schwin-
gungen frei, die auf sensitive Personen einwir-
ken und wenn sie in ihnen einen Haltpunkt fin-
den, sie zu Verbrechen reizen. Es kommt aber
auch hiufig vor, daB die in den astralen Uber-
bleibseln eines Verstorbenen, denen nur Instinkte
und Leidenschaften, aber keine Vernunft inne-
wohnt, enthaltenen psychischen Schwingungen,
wenn sie in den Korper einer Person eingegangen
sind, denselben nicht wieder verlassen. In diesem
Falle entsteht eine dauernde Besessenheit, wo-
bei der rechtmafBige Besitzer des Hauses ginz-
lich vertrieben, aber der Korper dennoch am
Leben bleibt. Dies ist oftmals die Ursache
von unheilbarem Irrsinn.

In solchen Faillen sind hiufig die oben er-
wihnten, der Astralwelt angehorigen Wesen (Ele-
mentel) im Spiele. Ein Gedanke, der von einem
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menschlichen Wesen kommt, verbindet sich mit
einem dieser Elementalwesen zu einer lebendigen
Gedankenform, die nur von diesem Gedanken
erfiillt ist, und nun zu gewissen sensitiven
Personen angezogen wird. So z. B. wenn ein
rachsiichtiger Mensch Mordgedanken hegt, so
bildet sich so ein Elementalwesen, das von sensi-
tiven Personen, die zu einer Mordtat eine, wenn
auch noch schlummernde Neigung haben, ange-
zogen wird und sie zur Ausfihrung reizt. Auf
diese Weise kommen beiwillensschwachen, hyste-
rischen oder mediumistischen Personen haufig
Verbrechen zustande. Auch beruht die Fernwir-
kung des Gedankens auf diesem Prinzip.

Sehr hiufig nehmen diese Astralwesen Besitz
von der geistlosen Larve eines verstorbenen Men-
schen und treiben mit ihr ihr Spiel, oder sie
nehmen Besitz vom Atherischen Korper des Me-
diums, wenn derselbe aus dem physischen Kor-
per heraustreten kann, geben ihm die Gestalt
irgendeiner Person, deren Bild in der Erinnerung
eines Anwesenden vorhanden ist, und dann kommt
eine ,,Materialisation eines Verstorbenen zustande,
die aber mit dem Verstorbenen selbst nichts zu
schaffen hat, wenn nicht seine Larve dabei be-
teiligt ist. Eine solche Materialisation kann da-
her der ,,Doppelginger", das Gespenst oder die
durch magnetische Einflisse wieder belebte
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Astrallarve eines Verstorbenen, oder ein durch
Elementel, welche vom Astralkorper des Me-
diums Besitz nehmen, geschaffene Erscheinung
sein. Im ersteren Falle ist die Erscheinung ein
Akt von Nekromantie, welche mit Recht als ein
Verbrechen betrachtet und von allen Religions-
systemen verworfen wird.

»Als ich noch jung war, glaubt ich, alles daure;
Dann sah ich: alles wechselt, stirbt und flieht.
Doch ob mein Herz Verlor’nes viel betraure,
Ein wechselvolles Los mir Gott beschied,
Glaubt doch mein Geist noch immer, alles daure,
Weil er das bleibende im Wechsel sieht.”

Mirza Schafty.

»,Darin besteht die Seligkeit der Seele, daf sie weiS,
daB sie alles in allem ist, und da8 es aufler ihr nichts
mehr gibt. Meister Eckhart.



Rundschau.

The Theosophist (Adyar). — Ein Hunde-
schinder verteidigt die Vivisektion und riihmt
ihre Vorteile. Seiner Beschreibung gemiB liegt
das Heil der Zukunft fiir die Menschen in der
Vivisektion. Nach seiner Apgabe ist dabei von
Grausamkeit gar keine Rede; man fiihlt dabei
nicht den geringsten Schmerz. Alle die Be-
schreibungen, welche iiber angeblich veriibte
Tier- und Menschenfoltern verbreitet wurden,
sind Liigen und Erfindungen der Antivivisektio-
nisten; es gibt in der Tat kein groBeres Ver-
gniigen, als sich lebendig schinden, zerschnei-
den oder braten zu lassen.

Glicklicherweise kommt aber Mrs. Besant
hinterdrein und widerlegt diese Behauptungen,
indem sie einige Ausziige aus medizinischen Jour-
nalen mit offiziellen Vivisektionsberichten der
dabei beteiligten Professoren bringt, welche die
groBten ScheuBlichkeiten enthalten, mit deren
Beschreibung wir unsere Leser verschonen wollen,
da sie womoglich diejenigen der heiligen In-
quisition an Abscheulichkeit iibertreffen. (In
Karl Du Prels Schriften ist ein solcher Besuch
in einem ,,physiologischen Laboratorium‘ und
was er da sah, beschrieben.)
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Ein interessanter Artikel von Leadbeater
iiber ,,magnetische Zentren‘ beschreibt die ver-
schiedenen Ursachen der Einfliisse, die gewissen
Stadten, Kirchen, Denkmalern, Ruinen, Gefing-
nissen, Wallfahrtsorten usw. innewohnen, von
ihnen ausgehen, fiir jeden Sensitiven fiihlbar
sind und dem Hellseher die vergangene Ge-
schichte der betreffenden Gegenstinde und ihrer
Umgebung offenbaren. Da geht nun unter
anderm aus Leadbeaters eigenen psychometri-
schen Untersuchungen hervor, daB die Ge-
schichten von christlichen Martyrern, die angeb-
lich in Rom den wilden Tieren vorgeworfen
wurden, nur Erdichtungen sind. Er sagt:

,Manche von uns werden sich erinnern, daf3
in unserer Kinderzeit unwissende, obgleich wohl-
meinende Verwandte unser Mitgefithl dadurch
zu erregen suchten, daB3 sie uns von christ-
lichen Martyrern erzihlten, die im Kolosseum
in Rom den Lowen vorgeworfen wurden . . . .
Dies ist eine fromme Liige der gewissenlosen
ersten Christen. Die Regierung in Rom war,
in Beziehung auf religiose Dinge, damals viel
duldsamer als die meisten unserer heutigen und
niemals wurde irgend jemand wegen seiner reli-
giosen Meinung hingerichtet oder verfolgt. Wenn
irgendwelche sogenannte Christen hingerichtet
wurden, so geschah dies nicht wegen ihres



— 253 —

Glaubens, sondern wegen politischer oder ander-
weitiger Verbrechen?)".

Leadbeater bespricht dann auch die psychi-
schen Ausstrahlungen von Reliquien und heili-
gen Orten. An der Stelle wo Buddha zur Er-
leuchtung kam, ist die Atmosphire noch mit
seinem Magnetismus erfiillt und fiir die Sehen-
den wie eine strahlende Sonne.

1) An der Richtigkeit dieser Behauptung mochte
es uns zu zweifeln gestattet sein; dagegen ist es be-
kannt, dall die sogenannten ,,Christenverfolgungen'
in China, deretwegen die Missiondre gerne Lirm
schlagen, ihre Ursache nicht in religiosen Meinungs-
verschiedenheiten, sondern darin haben, daB viele
von den Eingeborenen, die zum christlichen Kirchen-
tume iibertreten, gefihrliche Subjekte sind, die, wenn
sie Ursache haben zu fiirchten, mit der Polizei in
Konflikt zu geraten, sich taufen lassen, um unter den
Schutz der Missiondre zu kommen.



Briefkasten.

Prof. N. V. schreibt: ,,Es gibt keine Geheim-
wissenschaften. Die Wissenschaft braucht die Offent-
lichkeit nicht zu fiirchten; sie kann mit offenem Visir
vor jedermann hintreten. Alles was als ,Geheimwissen-
schaft’ bezeichnet wird, ist nur Schwindel und Be-
trug.”

Antwort. — Sie haben den Begriff des Wortes
,,Geheimwissenschaft' falsch aufgefaBft; denn man
versteht darunter nicht eine ,,geheim gehaltene",
sondern eine Wissenschaft, die deshalb geheim ist,
weil sie sich auf das Seelenleben im Weltall bezieht.

Sie geht aus der innerlichen Erfahrung hervor
und zu ihrem Studium ist der Besitz gewisser psychi-
scher Krifte, Intuition, Geisteserkenntnis, Hellsehen
und vor allem ,,Helldenken' noétig, was nicht jeder-
manns Sache ist. Fiir den Blinden ist sogar die Lehre
von der Existenz der Sonne eine Geheimwissenschaft.
Allerdings hat auch jede Wissenschaft, wie die Reli-
gion ihre Geheimnisse, die nicht fiir jedermann be-
stimmt sind, weil sie nicht jeder begreifen kann. Die
Geheimnisse der Religion an die groBe Glocke zu
hingen, hat schon manchen auf den Scheiterhaufen
gebracht und gerade jetzt droht der Menschheit
groBes Unheil durch die Verbreitung von Lehren in
bezug auf die Entwicklung und Anwendung psychi-
scher Krifte, mit denen bereits iiberall MiBbrauch
getrieben wird. Fiir denjenigen, der sich nicht auf
einen hoheren geistigen Standpunkt stellen kann,
wird jede aus hoherer Erkenntnis entspringende
Wissenschaft, wenn sie ihm auch noch so offen ent-
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gegentritt, eine fiir ihn verschlossene ,,Geheimwissen-
schaft sein.

S. K. in P. — Wenn gesagt wird, daB ,,ein Kamel
oder Ankertau eher durch ein Nadelohr gehen werde,
als ein Reicher ins Gottesreich”, so wird dies wohl
auf eingebildete Reichtiimer zu beziehen sein; denn
wenn ein Mensch den Kopf voll Theorien, Illusionen
und Phantasien hat und reich an Hirngespinnsten
und Vorurteilen ist, so hat das Reich Gottes darin
keinen-Platz und das Licht der wahren Erkenntnis
kann in ihm nicht offenbar werden. Der Besitz
auBerlicher verginglicher Reichtiimer ist an sich
kein Hindernis fiir den Menschen, um selig zu
~ werden; wenn er aber in diesem Besitze seine Selig-
keit findet, so wird er auch nach nichts Hoherem
streben; er ist dann selig in seiner Art und verlangt
nach keiner anderen Seligkeit mehr.

»Theosophie.“ — Ein Korrespondent fragt: , Was
soll ich sagen, wenn man mich fragt, was Theo-
sophie ist?* .

Antwort: Sagen Sie: ,,Theosophie ist es,
wenn man weill, wozu man auf der Welt ist
und was die Welt ist.**

Dr. G. in B. — Ob die Impfungen von Pasteur
gegen die Wasserscheu schon jemals etwas geniitzt
oder nur Unheil gestiftet haben, kann ich nicht be-
urteilen.

Der Nationale Antivivisektionsverein in London
hat sich das groBe Verdienst erworben, die in allen
Lindern der Erde trotz der vorhergegangenen Pasteur-
schen Schutzimpfung vorgekommenen nachweisbaren
Todesfille an Wasserscheu zusammen zu stellen und
in besonderen Listen zu veroffentlichen.
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Die erste dieser Listen erschien am 20. Septem-
ber 1898 und umfaBte 490 Todesfille; eine weitere
Liste mit 1220 Todesfillen wurde am 1. Januar 1901
herausgegeben, und laut der am 1. Januar 1903 er-
schienenen dritten Liste war die Anzahl der Todes-
fille bereits auf 1857 angewachsen. Die neueste
Liste geht bis zum 1. Januar 1905. Es sind darauf
2209 Todesfille verzeichnet.

R. K. in B. — Unter Antimodernismus versteht
man, daB ein Mensch darauf besteht, sich jeder
besseren Einsicht zu verschlieBen. Der Antimoder-
nisteneid besteht darin, daB man schwort, man wolle
sein Leben lang stets nur dasjenige fiir wahr halten,
was die GroBmutter geglaubt hat und sich durch
nichts bewegen lassen seine Meinung zu &ndern.
Wie  wir horen, beabsichtigt man, demnachst
auch eine Bulle gegen die elektrische Beleuchtung
zu erlassen, weil dies auch eine moderne Einrichtung
ist und folglich zum Modernismus gehort.

G. v. M. in D. — Meine Adresse ist nach wie vor:
Algund, Siidtirol.



Uber den Fortschritt im Geistigen
oder der wahre Weg zur Initiation.
,,Die Wahrheit ist in uns! — In uns Allen ist im
—Innersten ein Zentrum wo die Wahrheit in ihrer
Fiille wohnt, und ihre Erkenntnis besteht vielmehr
darin, daB man ihr einen Weg eroffnet, durch den
die verschlossene Herrlichkeit offenbar werden kann,
als daB indem man einem scheinbar von auflen
kommenden Lichte Eingang zu schaffen sucht.“ —
Browning.

,» Wisse, daB deine Seele das Zentrum, die Wohnung,
und das Reich Gottes ist. — Michaelde Molinos.

Das Wort ,Initiation* (von ,,Initio" = An-
fang) bedeutet so viel als den Anfang einer
neuen Erkenntnis, eines neuen Lebens, eines
neuen Daseins, eine neue Geburt. Wenn sich
der geistige Horizont eines Menschen infolge
einer neuen Entdeckung oder Erfahrung er-
weitert, oder sich ihm durch ein neues Erleb-
nis ein ihm bisher unbekanntes Reich des
Wissens und Konnen eroffnet oder eine ihm
bisher unbekannte Wahrheit zum BewuBtsein
kommt, so titt er damit gleichsam in eine fir
ihn neue Welt ein; er fiihlt sich dann wie ,,neu-
geboren und wird dadurch gewissermaBen ,,ein
anderer Mensch*. Jeder Fortschritt in geistiger,
intellektueller oder moralischer Beziehung bringt
ithn auf eine hohere Stufe der Kultur; jede
Hebung des SelbstbewuBtseins und Veredelung
des Charakters verleiht ihm erhohte Kraft und

17
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ist eine Initiation oder der Aufstieg zu einer
hoheren Stufe der Entwicklung in intellektueller
oder moralischer Beziehung.

Aber unter ,Initiation im ,,okkulten' oder
religiésen Sinne, ist nicht die Ausbildung dieser
oder jener personlichen Fahigkeit, sondern das
Erwachen des inneren Menschen im &AuBeren
Menschen, die Geburt und Auferstehung des
geistigen Menschen, der im personlichen Men-
schen gleichsam wie in einem Grabe verborgen
ist, zu verstehen. Sie ist mit der Geburt und
dem Wachstum eines Kindes zu vergleichen,
das ja auch einen eigenen Organismus besitzt,
der von dem seiner Mutter verschieden ist.

Einseitige Ausbildung dieser oder jener
Tugend oder Fihigkeit, bewirkt keine Wieder-
geburt. H. P. Blavatsky sagt: ,,Das wirkliche
geistige Wachstum geht gleichmifBig im ganzen
Menschen vor sich und ist nicht das Produkt
des Wachstums einer Reihe von Auswiichsen;
wie ja auch der Organismus des Kindes wichst;
nicht zuerst der Kopf und dann die Hand oder
der FuB, sondern es findet in allen Teilen ord-
nungsgemiB und gleichmiBig statt. Viele Leute
bilden sich ein, die Adeptschaft sei das Werk
eines stiickweisen Aufbaues und ein Adept sei
ein Mensch, der sich durch ein systematisches
Verfahren und durch Befolgung gewisser Regeln



. — 259 —

erst diese und dann jene Krafte erworben hat,
und wenn er dann gewisse okkulte Krifte er-
langt hitte, so wiirde man ihn einen Adepten
nennen. Dergleichen Leute glauben dann: sie
milten, um Adepten zu werden, vor allem
okkulte Krafte erlangen, hellsehend werden und
imstande sein den physischen Korper zu ver-
lassen, um auf der ,Astralebene‘ spazieren zu
gehen.*

Ein Adept ist ein im Geiste wiedergeborener
vollkommener Mensch. Er ist kein ,,Uber-
mensch im gewohnlichen Sinne; d. h. kein
Narr, der sich, sei es mit Recht oder Unrecht
einbildet, etwas besseres als andere Menschen
zu sein, weil er diese oder jene Vorziige hat.
Der Wiedergeborene ist nur insofern iiber andere
Geschopfe in seinem BewufBitsein erhaben, als
er auch iiber seine eigene Personlichkeit er-
haben ist, wohl wissend, daB diese nur ein
Schattenbild seines Geistes und das Haus ist,
welches er zeitweilig bewohnt. Fiir ihn ist die
ganze sichtbare Welt, seine eigene Personlich-
keit mitinbegriffen, ein Schattenspiel der un-
sichtbaren Gottheit, deren Herrlichkeit das All
erfiillt und durchdringt. Fiir ihn sind das kor-
perliche Leben sowie der Tod des Korpers nur
voriibergehende Phasen seines ewigen Seins;
sein Koérper ist dem Wechsel unterworfen; aber

17*
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er selbst ist erhaben iiber Schlafen und Wachen,
iiber Leben und Tod.

Es ist klar, dal niemand in diesen Zustand
der Erhabenheit iiber das eigene Selbst kom-
men kann, solange er an diesem seinem ver-
ginglichen Selbst mit allen Fasern hangt. Wer
ginzlich am Sinnlichen und Tierischen haftet,
oder sich ganzlich den Spielen der intellektuellen
Krifte ergibt, wer kein hoheres BewuBtsein im
Herzen tragt und kein geistiges Leben in sich
empfindet, das von den Lebenstiatigkeiten der
Organe des Korpers verschieden und unab-
hingig von diesen ist, der ist noch nicht reif
fiir den Fortschritt im Geistigen; denn um im
heiligen Geiste der wahren Selbsterkenntnis Fort-
schritte zu machen, muB3 man vor allem diesen
heiligen Geist haben. Diesen Geist kann aber
kein Mensch sich selber verschaffen, wenn er
nicht in ihm gegenwirtig ist, und deshalb ist
die Gegenwart des himmlischen Geistes im Men-
schen die erste Bedingung fiir seinen Fortschritt
im Geistigen, und die Erkenntnis dieses Geistes
kommt zu ihm, nicht als die Folge seiner neu-
gierigen oder wissenschaftlichen Forschungen,
sondern aus ,,Gnade*; d.h. sie ist das Licht
der Wahrheit in seinem Innern, welches ihm
das Gefiihl oder die Ahnung eines unsterblichen
Daseins gibt.
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Aus diesem Gefiihl entspringt der Glaube
an ein hoheres Dasein, und es ist kaum notig
zu bemerken, daB dieser lebendige Glaube nichts
mit dem ,toten‘ Glauben oder Fiirwahrhalten
irgendeiner Unsterblichkeitstheorie zu schaffen
hat, sondern aus den Regungen des hoheren
Lebens im Menschen selber entspringt. Dieser
Glaube ist eine geistige Kraft, aus welcher die
innerliche Uberzeugung und GewiBheit wichst
und aus ihr wird die Unterscheidung (Viveka)
zwischen Wahrheit und Tauschung, zwischen
dem Ewigen und dem Verginglichen, dem
Dauernden und dem Nichtdauernden geboren.
Vermittels dieser geistigen Kraft wird dem Men-
schen der Unterschied zwischen Gottmensch
und Tiermensch, zwischen dem hoéheren, un-
sterblichen, allumfassenden Ich, das eine Offen-
barung der Gottheit ist, und der aus dem
Wahne der Eigenheit und dem Eigendiinkel
geborenen niederen und vergianglichen Selbst-
heit klar. Wer auf diese Weise Gott in sich
und sich selbst in der Allgegenwart Gottes ge-
funden hat, der sieht auch Gott in allen seinen
Geschopfen und in jedem Dinge; denn er er-
kennt aus eigener Anschauung, dafl alles im
Grunde genommen nur eins ist und alle die
verschiedenen Erscheinungen im Reiche der
Natur nur Offenbarungen des einen Ilebens
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sind, das seinen Ursprung in der Gottheit hat.
Sie alle sind wesentlich eines, wenngleich sie
sich auf verschiedenen Stufen der Evolution
befinden; die ganze Natur strebt nach Mensch-
werdung und durch diese zu Gott empor.
Somit erkennt der auf dieser Stufe des geisti-
gen Fortschrittes nicht nur in allen Menschen
seine Briider und Schwestern, sondern in allen
Geschopfen sein eigenes, allumfassendes, gott-
liches Selbst. Das Erwachen dieser Erkenntnis
ist bereits eine Initiation; denn hierdurch wird
sein geistiger Horizont erweitert und es erdffnet
sich vor ihm eine neue Welt voll Macht und
Liebe und Herrlichkeit, von deren Dasein der
in seinem Eigendiinkel gefangene Egoist keine
Ahnung und fiir die der nur im Verginglichen
forschende Intellekt kein Verstindnis hat. Wer
diese Unterscheidung nicht hat, dem kann sie
auch von niemandem kiinstlich beigebracht wer-
den; denn der Adept kann nicht gemacht wer-
den, sondern er mubB selbst werden. Die Kraft
dieser Unterscheidung gehort nicht dem mensch-
lichen Tierverstande, sondern dem auf dem
Wege der Wiedergeburt befindlichen inneren
geistigen ‘Menschen an. Ihre Entwicklung ist
die erste Bedingung auf dem Wege der Selbst-
erkenntnis; aber in jedem normalen Menschen
ist ein gottlicher Funke dieser Erkenntnis vor-
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handen, und es ist ein in allen Reichen der
Natur geltendes Gesetz, daB Gleiches sich mit
Gleichem zusammenfindet und durch Gleiches
ernahrt wird. Der Gottesgeist im Makrokosmos
ist derselbe wie der Gottesgeist im Mikrokos-
mos, und das GroBe zieht das Kleine zu sich
empor. Ein altes Sprichwort sagt: ,,Wie es oben
ist, so ist es unten, und es ist nichts so gering
in der Welt, daBB. wenn das Untere sich regt,
sich nicht das ihm vorgesetzte Obere ihm ent-
gegenregt und sich mit ihm verbindet.* So
zieht die Liebe Gottes im Menschen die gottliche
Liebe und Weisheit an, und diese hebt den
Menschen zu sich empor.

Wenn aber der Geist Gottes im Makrokos-
mos den Geist des Menschen zu sich empor-
heben soll, so ist hierzu die unablidBliche Be-
dingung, daB der Mensch sich nicht an die-
jenigen Dinge anklammern soll, welche ihn an
diesem Aufstiege hindern. Diese Dinge aber
sind seine tierischen Leidenschaften, person-
lichen Begierden, Neigungen und Vorurteile,
sowie alle Wiinsche, die seinem Selbstwahn ent-
springen, wenn er sich diesem ergibt. Deshalb
‘hat auch der indische Weise Sankarucharya
schon vor mehr als zweitausend Jahren die
Wunschlosigkeit (Viraga) als die zweite un-
ablissige Bedingung auf dem Wege des geisti-
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gen Fortschrittes hingestellt, und gelehrt, daB
der mnach dem Lichte Suchende keine Beloh-
nung, weder auf Erden noch im ,Jenseits* be-
anspruchen soll!).

Aber auch diese ,,Wunschlosigkeit oder
vielmehr Erhabenheit iiber alle weltlichen Be-
gierden ist eine Kraft, die dem innerlichen,
geistig erweckten Menschen angehort, und die
der im AuBerlichen Traumleben befangene
Mensch sich nicht selbst geben kann. Alles Gute
kommt von oben. Man la3t das Niedere nicht
fahren, solange man das Hohere nicht kennt,
und ‘man lernt das Hohere nicht kennen, so-
lange man an das Niedere gebunden bleibt.
Es ist wie die Geschichte von der Henne und
dem Ei. Ohne das Ei keine Henne, und ohne
die Henne kein Ei. Somit stinde auch hier
der Mensch hilflos da, wenn er nicht die voh
oben kommende, gottliche Gnade hitte, die ihm
zu Hilfe kommt; namlich das in seinem Innern
gegenwirtige BewuBtsein des Hoheren, welches
in ihm um so mehr wachst, je mehr er sich
demselben zuwendet und sich dem Hoheren er-
gibt.

Damit ist aber nicht gesagt, daB der duBere
Mensch keine Wiinsche mehr haben, daBl er

1) F. Hartmann. Sankaracharya. ,Tattwa
Bodha' oder Daseinserkenntnis.
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im &duBerlichen Leben nichts mehr erstreben
oder erwerben und seine Pflichten vernichlissi-
gen soll, sondern es ist gemeint, daf3 der Mensch
durch die in ihm erwachende Kraft der Er-
kenntnis, seine Leidenschaften und Begierden
beherrschen soll; wie ja auch ein Reiter die
Macht iiber sein Pferd nicht dadurch erlangt,
dafl er dasselbe totschligt, sondern indem er
es ziigelt und es beherrscht. Man muB das
Geistige nicht mit dem Materiellen verwechseln.
Die Bibel lehrt: ,Gebt dem Kaiser (dem Mate-
riellen) was des Kaisers und Gott was Gottes
ist. Der duBere Mensch hat seine Rechte und
seine Pflichten, die er erfiillen muB, aber der
innere, wiedergeborene Mensch ist frei.

In der Freimaurerei, wie auch in manchen
religiosen Orden wird die Initiation oder der
Eintritt in das hohere geistliche Leben sinn-
bildlich dadurch dargestellt, daB der Kandidat
fir die Einweihung sich den Anschein gibt,
zu sterben, und auf eine Totenbahre oder ein
Leichentuch gelegt wird. Es werden dann ver-
schiedene Zeremonien an ihm vorgenommen und
er wird wieder zum Leben erweckt, worauf er
dann als ein angeblich neugeborener Mensch
sich wieder erhebt, mit dem Gewande des Ordens
bekleidet wird und einen neuen Namen erhailt.
Was aber bei dieser Zcremonie, die oft nur ein
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Possenspiel ist, sinnbildlich dargestellt wird, das
findet durch die richtige Initiation auf natiir-
liche Weise statt; denn da stirbt durch den
mystischen Tod das Tierische im . Menschen
gleichsam ab, oder, richtiger gesagt, es verliert
seine Herrschaft iiber den Menschen und der
innerliche Mensch, der zum BewuBtsein seiner
wahren Menschenwiirde gelangt ist, erlangt die
Herrschaft iiber den AuBeren Menschen; der
,, Engel' im Menschen die Herrschaft iiber das
,, Lier, .

Der personliche sterbliche Mensch wird in
der Bibel der ,natiirliche* genannt, der wieder-
geborene als der ,iibernatiirliche oder ,Geist-
mensch bezeichnet. Beide sind voneinander ver-
schieden, aber im physischen Korper mitein-
ander, wenn auch nicht untrennbar, zu einem
verbunden, dhnlich wie das RoB und der Reiter
miteinander verbunden sind. Manches Pferd
ist feurig und schwer zu beherrschen, mancher
zur Selbsterkenntnis gekommene Geist ist an
eine Personlichkeit gebunden, deren Leiden-
schaften schwer zu beherrschen sind; aber der
Reiter ist nicht das Pferd und das Pferd nicht
der Reiter, und desgleichen ist der Geist nicht
die Personlichkeit, mit der er verbunden ist.
Der ,,natiirliche’* Mensch mit allen seinen tieri-
schen Kriften, seinem Denkvermogen, intellek-
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tuellen Fahigkeiten, angelernter Moral usw. ist
ein Produkt der materiellen Natur und der
Sternenwelt; der,,iibernatiirliche‘ geistige Mensch
ist ein Sohn Gottes und aus dem Geiste Gottes
geboren. Im irdischen Menschen wirkt und
denkt die Natur und er kann sich nicht iiber
sich selbst erheben. Der natiirliche Mensch ist
gleichsam das Erdreich, in welches der Same
zum (Wachstum einer himmlischen Menschen-
pflanze gelegt ist. Der Baum ist nicht die Erde,
auf der er steht; aber er wurzelt in ihr und
bedarf ihrer Krifte zu seiner Ernahrung. Fir
den geistigen Fortschritt sind die Krafte, aus
denen die Leidenschaften entspringen, gleich-
sam die Stufen der Leiter, auf der er empor-
klettern muBB. Ein Mensch, der keiner Leiden-
schaft fahig ware, wire auch zu nichts zu brau-
chen; aber wiahrend der erkenntnislose Mensch
ein Diener seiner Begierden ist, ist der zur
Erkenntnis gekommene Herr iiber dieselben und
versteht diese Krafte niitzlich zu verwenden. Ein
richtiger Hausherr wird seine Diener nicht fort-
jagen, um Ruhe vor ihnen zu haben, wohl aber
wird er sie anleiten, seinen Befehlen zu ge-
horchen und seinen Willen zu tun.

Der Wille eines vollkommenen Menschen ist
frei. Unter der Freiheit des Willens ist zu ver-
stehen, daB der Wille frei von allen person-
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lichen Wiinschen und Bestrebungen ist, und
da der @uBerliche persénliche Mensch nicht ohne
personliche Bestrebungen leben kann, so ist auch
nur der Wille des innerlichen, zur Erkenntnis
gekommenen Menschen vollkommen frei. Der
duBere Mensch hat seine Bediirfnisse und muB
fiir dieselben sorgen; der innere Mensch hat
nichts mit denselben zu tun, und braucht sich
nicht um dergleichen zu kiimmern. Wenn in der
Bibel von Wunschlosigkeit die Rede ist, so be-
zieht sich dies auf geistige Dinge, nicht aber
auf das duflere Leben. In diesem ist die Regel:
,,Hilf dir selbst, so wird dir Gott helfen*; das
innerliche geistige Wachstum aber findet um
so schneller statt, je weniger egoistische Wiinsche
dabei in Betracht kommen; der im Geiste wie-
dergeborene Mensch wichst ohne &duBerliches
Zutun von selbst. Wer auf seinen eigenen Fort-
schritt bedacht ist, wird wenige Fortschritte
machen, denn sein Egoismus steht ihm wie ein
Gespenst im Wege, dessen Schatten das Licht
der Erkenntnis verhiillt. Ein Bauernknecht, der
aus Liebe zur Arbeit seine Pflicht erfiillt, steht
der Initiation naher als ein Narr, der seinen
geistigen Vorteil darin sucht, dal er sich die
Nase zuhdlt und Hatha-Yoga-Ubungen macht.
Ein altes Sprichwort sagt: ,,Wer nichts fiir sich
verlangt, dem wird alles gegeben, und wer etwas
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fiir sich verlangt, dem wird auch das, was er
schon hat, wieder genommen.” Der Egoismus
ist der Giftbaum, in dessen Schatten alles ver-
dirbt. ,,Darum sollt ihr nicht sorgen und sagen:
Was (fiir eine himmlische Nahrung) werden wir
essen? Was (fiir ein himmlisches Licht) wer-
den wir trinken? Womit werden wir (wenn wir
unseffi irdischen Ko6rper ablegen) bekleidet sein?
Trachtet vor allem nach dem Reiche Gottes und
seiner Gerechtigkeit (dem Reiche der Freiheit
~ von Selbstwahn und Eigennutz), so wird euch
alles, dessen ihr (zu eurem geistigen Fortschritte)
bediirfet, zufallen"?!).

Da der Wille des gottlichen Meisters, der
seinen Thron im Heiligtum unserer Seele ein-
genommen hat, frei ist, so brauchen auch wir,
damit unser Wille frei von selbstsiichtigen Be-
gierden werde, nichts anderes zu tun, als auf
seine Stimme zu héren und seinen Willen zu
tun. Indem wir uns seiner Fithrung anvertrauen
und unsern Willen in Einklang mit dem seini-
gen bringen, wird sein Wille unser Wille. Der
Wille des Meisters aber besteht in nichts ande-
rem als im Gehorsam gegen das Gesetz Gottes
im Weltall. Dadurch daB der Mensch dem Ge-
setze gemafl handelt, macht er sich selbst zum
Gesetz,

" 1) Vgl. Matthius VI. 31.
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Dies ist im Materiellen wie auch im Geisti-
gen der Fall. Wenn wir im Materiellen irgend
etwas zuwege bringen wollen, so miissen wir
die von der Natur gegebenen Gesetze befolgen;
dann bringt die Natur durch uns das, was wir
wiinschen, zuwege. Dasselbe ist im Geistigen
der Fall. Indem wir dem Gesetze Gottes gemalB
wirken, wirkt Gott in und durch uns und wir
kommen dadurch zur Vereinigung mit dem gott-
lichen Willen, der das Gesetz der Ordnung und
Gerechtigkeit im ganzen Weltall ist.

,Wer Mir nachfolgt, der wandelt nicht in
der Finsternis,* spricht ein bekannter Meister1).
Wer in allen Lebenslagen dem Rate des
Meisters, dessen Stimme im Innern spricht, folgt,
der handelt recht; denn niemand kann etwas
Besseres tun, als seinem besten Wissen und
Gewissen gemaBl handeln; jedoch muB3 er die
bereits erwahnte Kraft der Unterscheidung
haben, um die Stimme des Meisters zu erkennen
und sie nicht mit den Stimmen der Begierden
zu verwechseln, aus denen seine Natur zusam-
mengesetzt ist, und von denen jede ihre eigene
Art zu sprechen hatt. Um die Stimme  des
Meisters, der das hohere Selbst in uns ist, klar
und deutlich zu vernehmen, mu3 man von seiner
Liebe erfiillt und durchdrungen sein; dann erst
) '“i;"’i;-}x_gmas a. Kempis. ,,Nachfolge Christo."
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kann man Herz und Gedanken bestindig auf
—thn—gerichtet-halten und ihn erkennen, dann
erst wird unsere Liebe und Erkenntnis voll-
kommen; denn man erkennt nicht, was man
nicht liebt, und man kann nicht in Wahrheit
lieben, was man nicht erkennt. Die Liebe zum
Meister aber findet ihren Ausdruck in der Liebe
zur ganzen Menschheit und zu allen Geschopfen;
denn es ist nur ein alleiniger Gott, der im
Herzen von allem wohnt und die Seele von
allem ist.

Noch steckt die Welt tief im Dunkel der
Nichterkenntnis des Wahren. Man liebt die
Finsternis und kann deshalb das Licht der Wahr-
heit nicht sehen. Man meint die Wahrheit zu
lieben und liebt doch nur den Vorteil, den man
von ihr zu erhaschen denkt. Viele bilden sich
ein ,,Theosophen“, d.h. Freunde der Weisheit
Gottes zu sein und verschlieBen dabei dieser
Weisheit ihr Herz, denn sie kennen und lieben
ja nur die Weisheit dieser Welt, die mensch-
liche Klugheit, die dem Eigendiinkel entspringt.
Wie wenige gibt es, denen nicht der Besitz
von Reichtum und Macht iiber andere Men-
schen als das hochste Gute erscheint, die nicht
nach Ruhm, Befriedigung ihrer Eitelkeit, Sucht
nach astralen Fahigkeiten u. dgl., trachten und
nicht stets bereit sind, um ein derartiges Linsen-
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gericht das Recht ihrer Erstgeburt im Reiche
der Wahrheit zu verschachern. Man liebt die
Wahrheit, so wie der Schliachter die Kuh, die
er schlachtet. Er liebt nicht die Kuh, sondern
den Profit, den sie bringt. Vor einer Wahrheit,
die keinen personlichen Vorteil bringt, ver-
schlieBt man am liebsten das Tor. Selbstsucht
und Eigendiinkel regieren die Welt und mit den
heiligsten Giitern wird Schacher getrieben. Uber-
all blihen Schwindelvereine, welche unter der
Maske der Heiligkeit auf die Dummbheit der
Glaubigen spekulieren und ihnen den Besitz
okkulter Krifte zu verschaffen versprechen, der,
wenn sie ihn erlangen kdénnten, fiir sie das
groBte Ungliick wire, weil ein Mensch, der fiir
den Besitz okkulter Krafte nicht reif ist, sehr
leicht in den MiBbrauch derselben, und in das
groBte Ungliick, das den Menschen betreffen
kann, — die schwarze Magie — verfillt.

Die Bhagavad Gita lehrt: ,Das Selbst ist
des Menschen Freund, aber auch sein Feind." —
Ohne den Selbstwahn und die Eigenliebe gibe
es keine individuelle Entwicklung. Das Tier
sowohl als das Kind bedarf der Selbstsucht
zu seinem Schutze; fiir jeden Organismus, sei
es eine Person, ein Verein, eine Kirche, ein
Staat, ist das eigene Selbst die Stiitze und der
Mittelpunkt, um den sich alles dreht. Da ist
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nun jeder der Feind des Niachsten, sobald ihm
der Nichste im Wege "steht, und deshalb ist
das Reich der Natur das Reich der Gegensitze
und des Kampfes und der Disharmonie. Etwas
anderes ist es mit dem Reiche Gottes, denn dies
ist das Reich der Harmonie; da steht keiner
dem anderen im Wege, weil jeder im anderen
sich selber erkennt. Da ist nun die Selbstheit
der groBte Feind eines jeden, der in dieses
Reich Gottes gelangen will, weil die Illusion der
Eigenheit und Getrenntheit vom Ganzen ihn
hindert, sich als ein Ganzes im Ganzen zu finden
und seine Einheitlichkeit mit dem Ganzen zu
erkennen. Der Selbstwahn ist der ,Hiiter der
Schwelle" am Eingang zum Heiligtum, der jeden
versucht, der das Reich Gottes betreten will.
Auch Jesus von Nazareth wurde in der Wiiste
von diesem Teufel versucht, und Gautama
Siddharta muBte ihn tiberwinden, ehe er ein
Buddha, ein Erleuchteter, wurde.

»Zuerst die Selbstsucht, Attavida, kam,

Die wie in einem Spiegel in der Welt,

Stets nur begliickt ihr eigen Antlitz sieht,

Und wenn sie ,,Ich* ruft, will, daB alle Welt,

Ihr ,,Ich” im Wiederhall entgegnen soll.

Mag alles untergeh’'n, wenn sie nur bleibt‘.})

Wird der Selbstwahn iiberwunden, so ist alles
besiegt, denn alle menschlichen Leidenschaften

1) Edwin Arnold. ,Die Leuchte Asiens."

18
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stammen aus dieser Quelle. Ihr Vater ist der
Eigendiinkel, ihre Mutter die Selbstliebe und
sie werden in der Nacht der Nichterkenntnis
der wahren Selbstheit geboren.

Wiirden die Menschen erkennen, was der
Mensch seinem wahren Wesen nach ist, daB3
er, obwohl in physischer Beziehung ein Kind
der Erde, dennoch in geistiger Beziehung ein
Sohn Gottes und iiber alle Engel und Gotter
erhaben ist und auch die Fahigkeit hat, sich
in Wahrheit als Konig des Himmels und der
Erde zu erkennen, so hitte der Kampf ums
Dasein ein Ende und die Erde stiege wieder
zum; Himmel empor. Der Mensch, als ein tieri-
scher Organismus betrachtet, ist die ,,Krone der
Schopfung*, weil in ihm die Eigenschaften der
verschiedenen Tiergattungen zu einem Ganzen
vereinigt sind; aber in bezug auf seinen gott-
lichen Ursprung ist er nicht ein Produkt der
Schopfung, sondern eins mit der Gottheit und
folglich der Schopfer selbst. Der im Reiche
der Illusionen und in der Wiiste der Leiden-
schaften verirrte Mensch, der die Erinnerung
an seine wahre Heimat verloren hat, ist der
,verlorene Sohn“. Das Wiedererwachen des
GottesbewuBtseins ist die Initiation. Hierdurch
kehrt er ‘wieder in seine Heimat zuriick,
und indem der ,Vater” ihn wieder in seine
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Wesenheit aufnimmt, wird er wieder eins
mit ihm. )

Diese Erkenntnis ist der Anfang sowohl als
auch das Ende der Initiation. Mit ihr beginnt
der geistige Fortschritt, und auch der groBte
Adept kann nichts Hoheres erreichen, als die
volle Erkenntnis, eins mit der Gottheit zu sein.
Sie ist am Anfange nur eine Sehnsucht nach
dem Unendlichen, das Gefiihl der Gegenwart
eines hohen Ideales, das in uns nach Verwirk-
lichung strebt, aber indem dieses Ideal im Men-
schen Gestalt annimmt, wird das Gefiihl zur
GewiBheit, und aus der volligen Selbsterkenntnis
geht die Gotteserkenntnis hervor.

Alle dergleichen Dinge werden taglich in den
Kirchen gepredigt, aber nur von wenigen ver-
standen, denn nur wenigen leuchtet es ein, daB,
um ein ,,Sohn Gottes** oder ,,Adept" zu werden,
ein frommer Wunsch nicht geniigt, sondern hier-
zu eine vollige Selbstaufopferung noétig ist, und
es ist leichter, diese Selbstaufopferung von
einem anderen Menschen zu erwarten, als sein
eigenes illusorisches Ich zum Opfer zu bringen.
Die Bibel sowohl wie die heiligen Schriften
anderer Volker enthalten die hochsten religiosen
Geheimnisse und alles, was zur Erlangung der
Initiation zu wissen notig ist; aber diese Ge-
heimnisse werden erst dann begriffen, wenn ihre

18*
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Lehren befolgt werden. Die Kreuzigung eines
Sohnes Gottes vor zweitausend Jahren kann uns
nichts niitzen, wenn dieser sinnbildlich in der
Bibel dargestellte Vorgang nicht in uns selbst
stattfindet und wir nicht selbst den ,,alten ‘Adam*
in uns den mystischen Tod sterben lassen, da-
mit der Gottmensch in uns seine Auferstehung
feiern und uns in das ewige Leben dadurch
einfiihren kann, dafl das BewuBtsein dieses un-
sterblichen Daseins in uns erwacht.

Dort, wo der Wahn der Eigenheit endet,
geht die Sonne des AllbewuBtseins im Gottlichen
auf. Die himmlische Seele des Universums und
der himmlische Teil der Menschenseele sind
eins. Der Gott des Weltalls ist nicht in die
Wesen zerteilt, und was im Menschen gottihn-
lich ist, hat seine Wurzel in Gott. Alles in uns
was nicht Gott ist, ist von uns selbst geschaffene
Illusion, und deshalb lehrt auch , Meister Eck-
hart': | Tue alles von dir weg, was nicht Gott
ist, und es bleibt dann nur Gott iibrig.” Damit
ist gemeint: ,,Wenn alle Illusionen, TAuschun-
gen, Irrtimer und Vorurteile verschwinden, so
offenbart sich die Wahrheit."

Alles ist wesentlich Wahrheit, aber der auf
sein Sinnesleben beschrinkte Mensch erkennt
sie nicht, er sieht nur die Erscheinungen in der
Natur, welche aus ihrer Offenbarung hervor-
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gehende bildliche und symbolische Darstellun-
gen sind, die der beschrinkte Verstand fiir die
Wirklichkeit selber hilt, weil er das Wesen von
der Erscheinung noch nicht zu unterscheiden ge-
lernt hat. Die Natur ist nicht Gott, sondern
der Schleier, hinter dem sich die Gottheit ver-
birgt, und ohne die Gottheit ware die Natur
wesenlos, d. h. es giabe keine Natur, wie es auch
kein Schattenspiel an der Wand gibe, wenn
das Licht, welches die Schattenbilder erzeugt,
nicht da ware. Der Weise nimmt die Darstellun-
gen in dem groBen Kinematographentheater
nicht fir Wirklichkeit; er erkennt, daB er selbst,
weder sein Korper noch sein Geist, noch seine
Personlichkeit, sondern in seinem hoheren Selbst-
bewuBtsein iiber alle diese Dinge erhaben ist
und sie nur als seine Werkzeuge und Mittel zur
Vervollkommnung seines Wesens notig hat. Er
verachtet sie deshalb auch nicht, sondern sucht
sie ihrem Zwecke gemaf} zu verwenden. Er weil,
daB in seinem matericllen Korper alle Krifte
und Essenzen enthalten sind, die er fiir sein
geistiges Wachstum udtig hat und er weiB die-
sen Reichtum zu schitzen und ihn richtig zu
verwenden. Er betrachtet seine eigene Person-
lichkeit als den Schiiler, dessen Erziehung ihm
anvertraut ist; denn er erkennt den Meister in
seinem Innern und durch seine Verbindung mit
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ihm ist er selbst Schiiler und Meister. Er weiB,
daB er in seiner Eigenschaft als Schiiler einen
materiellen Korper zu seiner Entwicklung notig
hat, weil ohne denselben die seelische Wieder-
geburt und Bildung des verklirten ,,Sonnen-
korpers“ der Unsterblichkeit!) eine Unméglich-
keit ist. Er weiB, daB wenn es ihm in diesem
Leben nicht gelingt, zu dieser Auferstehung zu
gelangen, er immer wieder in einer neuen Ver-
korperung auf der Biihne dieses Lebens auf-
treten und in der Schule des Leidens Erfahrun-
gen sammeln muB; denn ohne den Besitz eines
fiir die Ewigkeit passenden Organismus ist auch
die personliche Unsterblichkeit nur ein Traum,
und der Mensch noch ein Traumgebilde, welches
nach dem Tode des materiellen Korpers friither
oder spater zerrinnt. Der Meister ist unsterb-
lich, aber fiir den Schiiler gibt es keine andere
Erlosung, als die Vereinigung mit dem Meister
(Jesus), dem hoheren Selbst, und in dieser be-
steht die wahre Initiation.

Geist (BewuBtsein) ohne Korper ist wesen-
los. Der Geist bedarf in jeder der drei Welten,
um darin ein individu=zlles Dasein zu genieBen,
einer fiir seinen Aufenthalt passenden Organi-
sation. Wir leben gewissermaBen jetzt schon
in den drei Welten; vermittels unseres physi-

~l—)I.Korinther XV. 39 s. f.



— 279 —

schen Korpers leben wir in der physischen Welt,
vermittels unseres Traumkorpers in der astralen
und vermittels unserer intellektuellen Organi-
sation kommen wir mit dem Reiche des Intellekts
in Beriithrung. Aber auch diese drei Reiche
sind dem Entstehen und Vergehen unterworfen
und verdnderlich. Nichts ist unsterblich als
Gott, und um zur Anschauung Gottes zu ge-
langen, dazu bedarf es auBBer Gottes Gegenwart
noch eines hoheren Organismus, der dieser An-
schauung und der Aufnahme gottlicher Krifte
fahig und dessen Erkenntnisfahigkeit stark ge-
nug ist, die ganze Welt zu durchdringen, so wie
ja auch das Menschenherz groB genug ist, in
Liebe auch die ganze Welt zu umfassen. Von
der Beschaffenheit dieses ,,Sonnenkdrpers* han-
delt St. Johannes Apokalypse und die indische
Yoga-Philosophie.

Die Geheimnisse der Initiation wurden zu
allen Zeiten nur denjenigen mitgeteilt, welche
infolge der Reinheit ihres Charakters der Ein-
weihung wiirdig befunden wurden; denn es ist
leicht verstindlich, daB3 eine Belehrung iiber die
Art, wie man magische Krifte und Macht iiber
den freien Willen seiner Mitmenschen erlangen
kann, hochst gefahrlich fiir diejenigen ist, welche
noch nicht die moralische Reinheit und Cha-
rakterfestigkeit erlangt haben, solche Krifte,
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wenn sie dieselben besitzen, nicht zu miB-
brauchen. Deshalb sind auch in den heiligen
Schriften aller Volker diese Lehren hinter Alle-
gorien und Symbolen verborgen, und der Verrat
der religiosen Geheimnisse wurde mit dem Tode
bestraft. .

In neuerer Zeit wurden diese Geheimnisse
einer unverstindigen Menge vor die FiiBe ge-
worfen und der ,,gebildete’* Pobel hat sich ihrer
bemaichtigt. Nun treiben unverniinftige Men-
schen mit heiligen Dingen ihr Spiel. Jeder
mochte gerne auf irgendeine bequeme Weise
»initilert werden, und da die innerliche Reini-
gung, Aufopferung des Eigendiinkels, Selbst-
beherrschung und tiatige Menschenliebe, nicht
jedermanns Sache ist, so eroffnete sich ein er-
giebiges Feld fiir die verschiedensten Sekten
und Schwindelgesellschaften, welche, sei es aus
Unverstand, oder aus Habgier sich anerbieten,
den Glaubigen zu lehren, wie man ohne die
innerliche Reinigung auf leichte Art magische
Krafte erlangen, ein Adept werden und sich
mit allen Leidenschaften beschwert in das Reich
Gottes eindringen kann. Nun ist der Biicher-
markt mit den Erzeugnissen dieser Schund-
literatur, die reiBenden Absatz finden, iiber-
schwemmt und die Zahl der Irrsinnigen, Be-
sessenen und Selbstmorder, die den ihnen an-
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gepriesenen ,,Hatha-Yoga-Ubungen*, fiir die sie
nicht reif sind, zum Opfer fallen, nimmt tig-
lich zu. Unter diesen Umstanden diirfte es wohl
geeignet sein, auf die Worte eines Meisters hin-
zuweisen, welcher sagt: ,,Wahre Vergeistigung
kann nur durch ein reines und tugendhaftes
—Leben erlangt werden, und fiir den Neophyten,
welcher zur geistigen Wiedergeburt und Initia-
tion gelangen will, ist ein vollkommen reines und
keusches Leben die unerlaBlichste Bedingung.
Wenn er nicht von dem Trachten nach dem
Hochsten erfiillt, nicht durch die erhabenste
Philosophie geleitet wird, und sich nicht der
strengen Moral befleiBigt, so sind seine Aus-
sichten sehr gering, wihrend der Pfuscher in
okkulten Dingen nichts erreicht, als daB er
seinem Intellekt schadet, indem er sich mit den
kindischen Spielereien des Psychismus beschaf-
tigt, und die Beute von bosen Einfliissen aus
der Welt der Phantasmen wird, oder er ver-
dirbt seine Seele durch die schmutzigen Hand-
lungen eines Phallusdienstes und der schwarzen
Magie, wie es von Tausenden irregeleiteter Men-
schen heutzutage allerorten geschieht.*
,Quod licet Jovi, non licet bovi' —
Man wird Rosenwasser nicht in ein GefaB fiillen,
in dem Heringsbrithe enthalten ist, die Engel
des Himmels werden ihre heiligen Einfliisse
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nicht dorthin senden, wo nichts als stinkender
Eigendiinkel und Unrat zu finden ist, und die
himmlische Jungfrau (Buddhi Manas) wird
sich nicht den Tempel der Venus zum Aufent-
halt wihlen. Selbst das Gebet im Munde des
Egoisten ist ein Verbrechen und ein Mantram
in selbstsiichtiger Absicht ausgesprochen, zieht
unheilvolle Einfliisse an. Alles, was der er-
kenntnislose, an seinen Leidenschaften hingende
Mensch tut, um sich aus eigener Machtvollkom-
menheit zu erhéhen, ist nutzlos. Nicht durch
eigenes Jagen und Rennen, sondern durch den
EinfluB des Lichtes von oben gelangt der
Mensch zur Erkenntnis. Wie der Baum im
Garten, so wichst auch die Seele von selbst,
wenn die Bedingungen vorhanden sind, unter
denen sie wachsen kann. Im ,Licht auf dem
Wege* steht geschrieben: ,,Wachse so wie die
Blume wachst, ohne es zu wissen, aber von
Sehnsucht erfiillt, die Seele dem Einflusse der
(geistigen) Luft zu eroffnen. Nicht die Gier nach
Wachstum, sondern das Ewige selbst muB in
dir Schoénheit und Stirke hervorbringen; dann
wird sich deine Seele in der Fiille der Reinheit
entfalten, wihrend im anderen Falle dein Herz
durch die Sucht nach personlicher GroBe ver-
hirtet wird."

Der Schmetterling ist das Symbol der Wie-
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dergeburt. Er ernidhrt sich als Raupe von grober
Kost, aber als auferstandener Schmetterling
schwebt er von Bliite zu Bliite, um Honig zu
suchen. So kehrt auch der Menschengeist immer
wieder zur Erde zuriick, um als Raupe sich vom
., Staub der Erde‘ zu ernahren und als Schmetter-
ling flattert er von einem Leben zum andern, um
geistige Nahrung zu finden. Wie viele Reinkar-
nationen notig sind, tis aus der Raupe ein un-
sterblicher Schmetterling wird, ist schwer zu be-
stimmen und hingt von dem Karma ab, das
jeder taglich sich schafft.



Das Rosenkreuzer Brevier.
(Fortsetzung.)

Zeichen in bezug auf das gottliche Kind.
Einleitung.

Eine Henne mit Kiicheln unter ihren Fliigeln.

Oben schwebt ein Habicht in der Luft.
Die vom Sinnlichen bedrohte Seele findet Schutz
in der Andacht (Meditation).

Embleme.

1. Eine kniende Menschengestalt, die ein
Buch hilt, in welchem ein feuriges Herz abge-
bildet ist.

Erhebe dich und lies.

2. Ein Altar, auf welchem ein Feuer durch
einen Sonnenstrahl entziindet wird.

Durch die Kraft der Erkenntnis (Gnade) wird das
Feuer der Liebe im Herzen entziindet.

3. Ein Sonnenstrahl setzt durch ein Brenn-
glas ein Schiff in Feuer. ,

Das heilige Feuer (geistige ,,Willenselektrizitdt')
durchdringt den Korper.

4. Die Sonne scheint auf ein Lammfell, das
auf der Erde ausgebreitet ist.

Die Gnade Gottes senkt sich vom Himmel herab.
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5. Eine Schmetterlingspuppe auf einem Blatt.
,Siehe, ich komme.” Die Stunde der Freiheit
naht.

6. Ruhige See und aufgehende Sonne.

Das Licht der Erkenntnis bringt der Seele den
Frieden.

7. Die aufgehende Sonne wird noch durch
den Mond teilweise verdunkelt.

Die Sonne der Wahrheit tritt hervor und beseitigt
die Zweifel. '

8. Ein Huhn und ein Adler in der Luft flie-
gend. Das Huhn schiitzt sich mit einem Schild
gegen die Angriffe des Adlers.

Das Huhn ist die Seele, der Adler die Sinnlich-
keit, der Schild die Glaubenskraft.

9. Eine Rose mitten in einem Garten.

Die Seligkeit eines reinen Herzens.

10. Ein Lamm auf einem Altar.

Gott wird das Opfer eines reinen Herzens nicht
verschmihen.

11. Jagende Hunde.

Fliehe die bésen Gedanken.

12. Ein Lamm, das am FuB des Kreuzes
stirbt.

Treu und gehorsam bis in den (mystischen) Tod.

13. Die Bundeslade. Blitze fahren nieder.

Den Nichteingeweihten ist die Anniherung ver-
wehrt.

14. Sonne inmitten von Regenwolken.

Das Licht der Erkenntnis vertreibt die Bilder
der Phantasie.
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15. Die Sonne scheint auf Schafe und Wélfe.
Die Gnade Gottes ergieBt sich auf alle ohne Un-
terschied der Person.
16. Eine Quelle und ein Krug.
Die Quelle der Weisheit ist unerschopflich; jeder
kann daraus schopfen.
17. Die Tiere ziehen in die Arche ein.
Nur in dem Einen ist Heil.
18. Ein Schifer, der ein Lamm in den Armen
tragt.
Die inkarnierte himmlische Seele trigt die Last
des Daseins auf Erden.
19. Schafe, die an einer Quelle trinken, deren
Wasser mit einem Stock aufgeriihrt wird.
Der Stock ist die Griibelei, durch welche die
Seele getriibt wird.
20. Eine Taube auf einer Kugel.
Symbol des Seelenfriedens.
21. Licht, das durch Wolken dringt.
Die Schatten fliehen das Licht.
22. Ein Weinberg und der Sonnenaufgang.
Die Sonne der Wahrheit erweckt die Natur zum
geistigen Leben.
23. Drei Herzen, iiber denen ein Sieb schwebt.
Nur das geliduterte kann aufsteigen.
24. Ein Schwan, der seine Federn putzt, ehe
er Nahrung zu sich nimmt.
Die geistige Nahrung wird nur dem Reinen
zuteil.
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25. Ein hungriger Hund, der den Mond an-
heult. .

Falscher Eifer. Der Mensch, welcher die wahre
Erkenntnis im tiuschenden Mondlicht (der Phantasie)
sucht.

26. Die von zwei Ochsen gezogene Bundes-
lade. .

Das Heiligtum ist den Unbheiligen und Profanen
verschlossen.

27. Eine Weinpresse.

Durch Leiden wird der Drang nach Freiheit
erweckt.

28. Eine sich offnende Knospe.

Die Eroffnung der geistigen Sinne.

29. Amor, der Pfeile gegen ein Herz schieBt.

Die Liebe, welche schlieBlich den Sieg iiber das
Bose erlangt.

30. Ein Kreuz und die Kreuzigungswerkzeuge.

Fiirchte dich nicht, dein ,Kreuz' auf dich zu
nehmen.

31. Eine Sonnenblume neigt sich der auf-
gehenden Sonne zu.

Die Seele, welche bestindig (von Sonnenauf-
gang bis zum Niedergang) sich des Lichtes erfreut.

32. SchweiBtropfen, die ;in einen Garten
fallen.

Keine Miihe ist vergebens.

33. Ein Schwert, das aus einer Wolke her-
vordringt.

Der eiserne Wille, die Festigkeit.
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34, Hammer und Ambos, Esse und Glut.

Symbole der Krifte, welche dem Menschen zu
seiner geistigen Entwicklung zur Verfiigung stehen.

35. Ein Widder mit einer Dornenkrone.

Die Seele, welche durch Selbstaufopferung die
Krone des Sieges erlangt.

36. Ein Schaf, welches Tiere trigt.

Die Tiere sind die menschlichen Leidenschaften,
das Schaf das Symbol der Geduld. (Habe Geduld
auch mit dir selbst.)

37. Ein Gekreuzigter und eine Schlange auf
einem Baum.

Aus dem (mystischen) Tode entspringt das (gei-
stige) Leben.

38. Ein Baum, der Trinen in drei Schalen
vergieBt. ’

Die Uberwindung der drei niederen Prinzipien.

39. Eine Quelle.

Die Quelle der Wahrheit erfrischt den Kranken
und richtet ihn auf.

40. Ein Herz, das einem Adler dargeboten
wird.

Der Adler ist das Symbol der Hoheit und Geistes-
groBe.

41. Ein Herz auf ein von Dornen umgebenem
Kreuze ist mit Lorbeer bekrinzt.

Sieg des Geistes iiber das Materielle.

42. Ein von einem Habicht verfolgter Vogel
sucht Zuflucht in einer Felsenspalte.

Die von Versuchungen verfolgte Seele sucht
Zuflucht im Heiligtum ihres Innern.
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43. Eine Scheibe, in der Mitte ein brennendes
Herz. Amor schiefft nach ihm Pfeile.
Liebe zieht Liebe an.
44. Ein Pelikan, der seine Jungen mit seinem
Blute fiittert.
Der Gottmensch opfert sich im Menschen auf
und gibt ihm geistiges Leben.
45. Ein Phénix, der in den Flammen versinkt.
Der mystische Tod, der zur Auferstehung im
Geiste (Wiedergeburt) fiihrt.
46. Das Blut eines Lammes flieBt in eine
Schale.
Die Seele nimmt das geistige Leben in sich auf.
47. Wolken, aus denen Blitze fahren.
Die Erweckung magischer Krifte im Menschen.
48. Ein Adler, der gegen die Sonne fliegt.
Die Seele sieht Gott von Angesicht zu Angesicht.
"~ 49. Ein Igel, der sich in Friichten gerollt hat
und damit bedeckt ist.
Vollkommenheit und die Erfiillung aller Wiinsche,

Wer den tiefen Sinn dieser Symbole
durch innerliches Erleben erfalBt, der ist
der richtige Seher.

19



Occulte Phinomene.

Ein psychologisches Ritsel.

Wenn es noch eines Beweises dafiir bedarf,
daB die menschliche Personlichkeit ein von dem
eigentlichen Wesen des Menschen verschiedenes
Ding, und gleichsam nur das Haus ist, welches
sein geistiges Ich bewohnt, und in welchem der
Bewohner aus und eingehen und zeitweilig ab-
wesend sein kann; so daBl wahrend der Ab-
wesenheit des rechtmialBigen Besitzers, andere
Wesen darin einziehen und zeitweilig davon
Besitz ergreifen konnen; so diirfte der folgende
Fall, der sich in Watseka in den Vereinigten
Staaten von Nordamerika ereignet hat, geeignet
sein, diesen Beweis zu erbringen.

Lurancy Vennum, die Tochter von Tho-
mas und Lavinda Vennum wurde am 16. April
1864 geboren. Im Jahre 1871 zog ihre Familie
nach Watseka und lieB sich in der Nidhe eines
Hauses, in dem eine Familie namens Roff
wohnte, nieder; mit der sie aber nur fliichtig
bekannt wurde. Bis zum Jahre 1877 erfreute sich
Lurancy einer vorziiglichen Gesundheit; dann
aber traten Anfille von Traumerscheinungen ein,
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wahrend denen sie mit den Geistern von Verstor-
benen zu verkehren schien. Zwel allopathische
ﬁ;rzte, die sie behandelten, konnten ihr nicht
helfen. Die Angelegenheit wurde zum Stadt-
gesprach und der Methodistenprediger des Ortes
drang darauf, man solle das Madchen in ein in
der Nahe gelegenes Irrenhaus schicken.

In der menschenfreundlichen Absicht, sie von
diesem Schicksale zu retten, riet Mr. Roff einen
ihm befreundeten Arzt, Dr. E. W. Stevens in
Janesville (Wisconsin), der den Ruf eines
,geistigen Heilkiinstlers* besaB, zu Rate zu
ziehen.

Als der Arzt ankam fand er die Patientin auf
einem Stuhle am Ofen sitzend, die Ellbogen auf
die Knie, das Kinn auf die Hiande gestiitzt, ihre
Blicke waren starr in die Leere gerichtet und sie
sah wie eine alte Hexe aus. Sie sprach mit nie-
manden; als aber Dr. Stevens kam, fuhr sie ihn
wiitend an, er solle nicht wagen, ihr ndher zu
kommen; ihren Eltern gab sie Spottnamen und
weigerte sich von irgend jemanden beriihren zu
lassen. SchlieBlich gelang es dem Arzt doch, ihr
einige Antworten auf seine Fragen zu entlocken.
Sie behauptete, ein dreiundsechzigjihriges Weib
und vor drei Tagen durch die Luft aus Deutsch-
land gekommen zu sein.

Spater wechselte die Art der Besessenheit,

19*
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und nun war sie angeblich ein junger Mann,
namens Willie Canning, der von Hause ent-
laufen und ums Leben gekommen war. SchlieB3-
lich fiel sie in einem Zustande von Katalepsie
zu Boden. Vermittels magnetischer Striche
brachte der Arzt sie wieder zum BewuBtsein, und
nun war sie wieder Lurancy Vennum wie zuvor;
sie sprach ganz verniinftig und behauptete im
Himmel gewesen zu sein. Auf den Rat des
Arztes, sie solle, wenn eine Wiederkehr von Be-
sessenheit nicht zu vermeiden wire, unter den
Geistern eine bessere Auswahl treffen, nannte
sie die Namen von verschiedenen lingst ver-
storbenen Personen und darunter auch einen
,Engel“; namens ,,Mary Roff". Als Mr. Roff
dies horte, rief er aus: ,,Dies ist meine Tochter.
Sie ist schon seit zwolf Jahren im Himmel.
LaBt sie kommen, sie wird uns willkommen
sein."

Am néichsten’ Morgen wachte Lurancy an-
scheinend gesund und gliicklich auf, aber nun
war sie nicht mehr Lurancy Vennum, sondern
Mary Roff. Sie kannte ihre eigene Familie
nicht, sondern bat, man solle sie ,,nach Hause"
zu ihren Eltern, den Roffs, gehen lassen. Alle
Versuche, ihr begreiflich zu machen, daB sie
bereits zu Hause sei und da bleiben miisse,
waren vergebens; sie fuhr fort, zu weinen, und
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konnte nur darin Trost finden, daB sie, wie sie
sagte, wieder zu kurzen Besuchen in den Him-
mel zuriickkehrte. Wenn aber Mrs. Roff und
ithre Tochter Minerva auf Besuch kamen, dann
schlang sie ihre Arme um dieselben, nannte die
eine ihre Mutter und die andere ihre Schwester,
und wollte sich nicht von ihnen trennen. Wie
schlieBlich die Vennums sich entschlossen, sie
,hach Hause" gehen zu lassen, wie sie drei und
einen halben Monat mit den Roffs gliicklich
zusammenlebte, wie sie dieselben an viele Be-
gebenheiten erinnerte, die sich im Leben der ver-
storbenen Mary zugetragen hatten, und allerlei
Sachen, Kleidungsstiicke u. dgl.,, welche dieser
gehort hatten, wieder erkannte, alles dies ist
in dem Buche ,,The Watseka Wonder* (W.
Rider u. Son It., London) beschrieben.

Als die Zeit nahte, in der Lurancy wieder in
den Besitz ihres Korpers kommen sollte, wurde
dies angekiindigt. Am 30. Mai sagte sie (Mary)
weinend zu ihrem Vater: O Papa, ich gehe
morgen in dem Himmel und Lurancy kommt
wieder, und kehrt zu ihren Eltern zuriick. Es
ist mir schmerzlich, mich von euch zu trennen,
denn ihr wart so gut mit mir und habt mir mit
einer Sympathie geholfen, diesen Korper wieder
gesund zu machen, so daB Lurancy wieder kom-
men und ihn in Besitz nehmen kann.” — Und
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so geschah es. Am nachsten Tage war Lurancy
Vennum wieder sie selbst und von Mary Roff
wurde nichts mehr gehort, nach dem sie ihre
Mission der Erfiillung christlicher Nachstenliebe,
durch ihren kurzen Besuch in dieser irdischen
Sphire erfiillt hatte. Der Methodistenprediger,
Rev. Baker aber irgert sich noch heute dar-
iiber, da3 man seinen Rat, Lurancy in ein Irren-
haus zu stecken, nicht befolgte, und die Ge-
lehrten der S. P. R. sind auf den Fall nicht gut
zu sprechen, weil er zu ihrer Theorie von der
Trennbarkeit des BewuBtseins in verschiedene
Erinnerungszustinde durchaus nicht paft.

»,The Theosophist” (Adyar) enthilt eine
Reihe von Berichten, in bezug auf Personen,
die sich an die Einzelnheiten von Erlebnissen
in ihrer vorhergehenden Inkarnation erinnerten.
Wir wahlen als Beispiel folgendes aus:

In dem Dorfe Dholpur lebt ein zehnjihriges
Midchen. Schon mit sechs Jahren konnte sie
viel von ihrem vorhergehenden Leben und ihren
damaligen Verwandten erzihlen. Der Ort, in
dem sie damals wohnte, Bhamtipura genannt,
war nicht weit von Dholpur entfernt. Man
brachte sie dorthin, und sie erkannte sogleich
das Haus wo sie gestorben war und alle die
Dinge und Personen, die sie gekannt hatte, und



nannte diese bei ihren Namen. In ihrer vorigen
Inkarnation hatte sie zwei S6hne und eine Toch-
ter. Sie erkannte dieselben wieder und zihlte
mit Namen alle ihre Verwandten auf. Auch gab
sie genau die Stelle an, wo in ihrer vorigen In-
karnation einiges Geld und Kostbarkeiten in einer
Mauer versteckt worden war. Sie wurde fiinf
Jahre, nachdem sie in Bhamtipura gestorben
war, in Dholpur wieder geboren.

Ein anderer Fall ist der eines Brahminen,
der in Beelpura ermordet wurde. Er kam bald
darauf wieder in demselben Dorfe zur Welt. Er
erinnerte sich an alle Vorginge in seinem
friiheren Leben und verklagte seine Morder beim
Gericht. Diese wurden aber wegen Mangel von
Beweisen freigesprochen.

Ahnliche Fille von Riickerinnerungen sind
uns bekannt. Dergleichen Dinge scheinen iiber-
haupt nicht selten zu sein; aber sie werden nicht
immer an die groBe Glocke gehingt.



Rundschau,

sReincarnation in the New Testament*
by J. M. Pryse.

,Die Reinkarnation im Neuen Testament'"
ist ein iiberaus lehrreiches Buch, das jeder, der
ein wirklicher Christ werden will, aufmerksam
lesen sollte; denn es ist darin unwiderlegbar
nachgewiesen, da3 nicht nur zur Zeit als die vier
Evangelien geschrieben wurden die Lehre von
der Wiederverkorperung allgemein bekannt war,
sondern, daB auch das ganze Religionssystem
des Neuen Testaments auf dieser Erkenntnis
aufgebaut und ohne dieselbe sinnlos ist. Dies
ist auch fiir jedermann selbstverstandlich, sobald
er begreift, worin die Fleischwerdung oder Re:
inkarnation besteht.

Der Verfasser sagt: ,,Das hochste Reich der
Natur ist eine géttliche Einheit, oder wahres
Sein, ungeteilt, grenzenlos, zeitlos und an sich
selbst nicht offenbar. Das Dasein oder geoffen-
barte Leben ist das Ausgehen von diesem Reich
des wahren Seins in die Sphiaren des Wechsels
und der Zeit. Die Natur ist die Gottheit in ihrer
Offenbarung. Das wahre Sein ist unverinder-
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lich, das Universum ist in"bestindigem Werden
und Wechseln begriffen. Es gibt eine unendliche
Reihenfolge von Welten, die in den Raum aus-
gehaucht und wieder eingeatmet werden, und
unter diesen sind Welten von allen Graden von
Geistigkeit und Materialitit; denn das Wesen
von allem ist eines und - was man ,,Materie* nennt,
ist Geist, der am weitesten von seiner Quelle ent-
fernt ist. Zunichst dem Reiche des wahren Seins
(Ewigkeit) ist das Reich des rein Geistigen, in
welchem die Vorbilder aller Dinge, die ins Da-
sein kommen enthalten sind, namlich die Ideen
oder Seelen aller Wesen und Dinge, die der
gottliche Gedanke gebildet hat. Niachst diesem
ist das psychische Reich, in welchem diese Ideen
oder Seelen sich mit dtherischen Elementen be-
kleiden, und aus diesem entspringt das mate-
rielle Weltall mit seinen groben Elementen.
,Die Seele des Menschen, sein wahres Selbst,
ist deshalb identisch in seinem Wesen mit der
Gottheit, dem einen universellen Selbst, und in
jedem -Daseinsreich nimmt die Seele eine diesem
Reiche angemessene Form oder Koérper an. Der
Mensch hat einen physischen Kérper mit dem er
die physische Welt bewohnt, einen psychischen
Korper fiir die psychische (astrale) Welt, und
einen Geistesleib fiir die geistige Welt. Er ist
ein Bewohner dieser drei Welten, wenn er es
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auch nicht weil. Er weiB es nicht, weil seine
innerlichen (okkulten) Sinne noch unentwickelt
sind.

,Der Geburt, dem Tode und der Wieder-
geburt sind nur die physischen und psychischen
Bestandteile der zusammengesetzten Natur des
Menschen unterworfen; sein inneres, geistiges
Selbst ist immer frei, wenn auch das duBerliche
Selbst (die personliche Erscheinung), das in die
,»Sphire des Werdens* getreten, an diese Sphire
gebunden ist. Dieses wurde aus dem ,,Staub
der Erde* gebildet und ging wahrend langer
Evolutionsperioden durch alle die niederen
Reiche, ehe es seinem geistigen Vorbilde, dem
ewigen Selbst, von dem es den Gottesatem des
Lebens erhielt, ahnlich wurde. Schlielich muB3
es wieder eins mit diesem werden; dies wird
aber erst dann geschehen, wenn es nach einer
langen Reihe von irdischen Lebensperioden Voll-
kommenheit erlangt hat.*

Es ist somit von keiner Wiederverkorperung
der verstorbenen Personlichkeit die Rede. Eine
Personlichkeit ist eine Erscheinung, der ein be-
stimmter Charakter innewohnt, welcher aus ge-
wissen psychischen und geistigen Elementen ge-
bildet ist. Diese Elemente sterben nicht, und
wenn die Seele bei ihrem Wiedereintritt ins
irdische Dasein einen neuen Korper bildet, so
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zieht sie ahnliche Elemente wieder an, und die
kommende Personlichkeit wird einen dhnlichen
Charakter, ahnliche Neigungen, ahnliche An-
lagen und Talente, wie die vorhergehende, be-
sitzen.

Es ist somit nicht zu verwundern, daB, wie
die Geschichtsforschung ergibt, dieselben Cha-
raktere immer wieder periodisch auf der Biihne
der Welt erscheinen und daB wir auch in der
Bibel im Neuen Testamente Charakteren be-
gegnen, die uns schon aus dem Alten Testamente
bekannt sind; daB wir z. B. in Johannes dem
Taufer dieselbe Seele erkennen, welche uns be-
reits frither in der Maske des Sehers Elias
begegnet ist, oder daB3 der Charakter von Jonas
wieder in dem dickkopfigen, listigen und dabei
storrigen und tippischen Petrus redivivus ge-
worden ist.

,»lrgendein kurzsichtiger Theologe hat die
absurde Theorie erfunden, daB Gott fiir jeden
menschlichen Korper, der geboren wird, eine
neue Seele erschaffe und viele geistliche Lehrer
haben es ihm nachgebetet. Nach dieser Lehre
kommen die Seelen nicht von Adam und Eva,
sondern frisch und rein von Gott, werden aber
in Leiber gesetzt, die mit der Erbsiinde be-
haftet sind, und wenn diese Leiber in Staub zer-
fallen, so werden diese Seelen fiir die Siinden
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ihrer Voreltern bestraft, oder sie verharren in
einem Zustande von BewuBtlosigkeit bis sie am
»letzten Tage' aufgeweckt und dem Gerichte
iiberliefert werden. Wird die Priexistenz der
Seele verworfen, so ist es auch mit dem Glauben
an die Unsterblichkeit vorbei; denn was einen
Anfang hat, hat auch ein Ende.

Es ist hier nicht der Ort, auf die Irrtiimer
der orthodoxen Theologie einzugehen oder die
zahlreichen Stellen im Neuen Testamente anzu-
fiihren, welche fiir den Leser nur dann einen
verniinftigen Sinn haben, wenn er dabei das Ge-
setz der Reinkarnation nicht aus dem Auge
verliert.

,The Theosophist* (Adyar). — Unsere
Leser werden erfreut sein, zu hoéren, daB dem
Unfug, welchen die agyptische Mumie von
Amen-Ra, oder vielmehr deren Sargdeckel im
britischen Museum in London trieb, und welcher
so viel Unheil iiber alle brachte, die mit ihm
in Berithrung kamen, schlieBlich ein Ende ge-
macht wurde. Mr. H. und J. besuchten den-
selben (natiirlich in ihren Astralkérpern) und
fanden, daB ein Elementel in der Form eines
abscheulichen grotesken (astralen) Ungeheuers
den Deckel bewachte. Es stellte sich heraus,
daB vor alten Zeiten dieses Monstrum zum
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Schutze der Mumie der dgyptischen Priesterin
von den Adepten der schwarzen Magie ge-
schaffen wurde, und nun an diesen Deckel ge-
bunden war. Es gelang den Herrn H. und J.
das Monstrum zu zerstéren und der Deckel kann
nun gefahrlos im Museum besichtigt werden.

Bei einer anderen Gelegenheit, als Mr. H.
seinen nachtlichen astralen Rundflug machte,
gewahrte er, wie zwei Personen in einen Streit
gerieten und der Stirkere den Schwicheren
ins Wasser warf und ihn darin zu ertrinken
suchte. Der letztere war schon dem Ertrinken
nahe. Da gelang es Mr. H. dem Sieger einen
(physischen) Stein auf den Kopf fallen zu lassen,
wodurch dieser betaubt wurde und seinen Gegner
loslassen muBite. Auf diese Weise wurde dem-
selben das Leben gerettet und er konnte ent-
fliehen: -

Ein anderer Okkultist war in seinem Astral-
korper bei einem Hotelbrande anwesend. Es

fiel ihm dabei ein brennendes Stiick Holz auf

sein astrales Bein und dies verursachte auf
seinem physischen Bein eine Brandwunde. Da
die Beziehungen des Traumkérpers zum phy-
sischen Korper noch nicht jedermann bekannt
sind, so wire es toricht, die Moéglichkeit solcher
Vorgange zu leugnen. Auch ist es bekannt, daB,
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wenn z. B. bei spiritistischen Sitzungen der
materialisierte Astralkorper des Mediums mit
Tinte angespritzt wird, sich die Tintenflecken
auf dessen physischen Korper iibertragen. Es
wire sogar zu verwundern, wenn dies nicht ge-
schehe, da der Astralkorper ein Bestandteil des
physischen ist.

Ferner gibt uns Leadbeater noch weitere
Lebensbeschreibungen von Personen, die 21540
Jahre vor der christlichen Zeitrechnung im
Atlantis gewohnt haben, und wir danken Gott,
daB} heutzutage die Kiinste der schwarzen Magie
weniger bekannt sind; denn damals konnte man
sich das Leben dadurch verlingern, daB man
durch diese Teufelskunst die Seele eines Kindes
aus dem Korper heraustrieb und dann selbst
von diesem Korper Besitz nahm, um darin weiter
zu leben.

SchlieBlich berichtet unser Freund Damo-
dar, daB er bei den Mahatmas in Tibet zum
Essen eingeladen war und gibt einen Bericht
iiber seinen Besuch. Er driickt seine MiBachtung
fiir diejenigen aus, welche an seine Erziahlung
nicht glauben wollen oder konnen. Zu diesen
gehoren wir gliicklicherweise nicht; denn wir
haben noch nie daran gezweifelt, daB die Mahat-
mas in Tibet auch Menschen sind.



Erinnerungen an H. P. Blavatsky.

(Vom Verfasser der ,,Lotusbliiten®.)

Es ist schon so viel iiber Helene Petrowna
Blavatsky geschrieben worden, daB kaum
etwas Neues iiber sie zu sagen ist, und wenn
ich etwas iiber meine Beziehungen zu ihr sagen

~soll, so bin ich, des Verstindnisses halber ge-

notigt, vor allem von mir selbst zu sprechen
und gewissermaBen eine ,,Generalbeichte ab-
zulegen, und da muB ich nun bekennen, daB
von allen Dummbheiten, die ich in meinem Leben
gemacht habe, mir keine so bedauernswert er-
scheint, als die, daB ich wahrend meines zZwei-
jahrigen Aufenthalts in Adyar und meines tag-
lichen Verkehrs mit Blavatsky den ihr inne-
wohnenden Geist nicht in seiner vollen GroBe
kennen und hinldnglich schitzen gelernt habe.
Wer und was Blavatsky innerlich war, das wurde
mir, wie so vielen anderen erst in spateren Jahren
klar.

Ich hatte am 22. November 1838, nachmit-
tags 3 Uhr 30 Min. in Donauwérth das Gliick,
aus einem ,besseren Jenseits* in diese irdische
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Narrenwelt geboren zu werden. Mein Vater,
ein vielbeschiftigter Arzt, hatte wenig Zeit, sich
mit meinen Angelegenheiten zu beschiftigen,
ausgenommen wenn es, was ibrigens selten ge-
schah, irrtimlicherweise fiir notig erachtet
wurde, mir eine Tracht Priigel zu verabreichen;
meine Mutter verhitschelte mich und lieB mir
stets meinen Willen. Unter dieser Behandlung
war es selbstverstandlich, daB ich das ,,schwarze
Schaf“ in der Familie wurde und lieber in den
Waildern herumstrich, als in die Schule ging,
denn dort konnte ich meinen mystischen Triu-
mereien ungestort anhidngen und dem Spiel
meiner Phantasie freien Lauf lassen. Den Hang
zum Mystischen und Geheimnisvollen brachte
ich mit auf die Welt. Das erste Buch, das ich
mir kaufte, war , Der feurige Drache", welcher
eine Menge von Geisterbeschworungen enthielt,
mit dem ich aber nichts anderes anzufangen
wuBte, als es zu verbrennen, dagegen las ich
Elisabeth Crowes , Nachtseite der Natur und
Zschokkes ,Verklirungen mit groB8em Inter-
esse, denn die unsichtbare Welt beschiftigte
meine WiBbegierde viel mehr als die sichtbare,
und diese Biicher handelten von Dingen, von
deren Existenz in dem kleinen SpieBbiirgernest,
wo ich aufwuchs, niemand eine Ahnung zu haben
schien.
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Angezogen durch den mystischen Zauber,
katholischen Kirche innewohnt, wurde ich ein
eifriger Katholik und religioser Schwarmer; ja,
ich hatte sogar den Wunsch in ein Kloster zu
gehen und Kapuziner zu werden, aber ich konnte
schlieBlich in dem &uBerlichen Kirchentum
keinen Geist finden, der ganze Betrieb kam mir
vor wie ein Handwerk, das die ,,Geistlichen"
ausiibten um sich ihren Unterhalt zu erwerben
und am Ende schien mir das Ganze als ein from-
mer Betrug, wobei diese Leute den leichtgliau-
bigen Zuhorern iiber Dinge predigten, von denen
sie selbst nichts wuBten.

Um diese Zeit fing der blinde Materialismus
an zur Mode zu werden. Ich wurde mit einem
Musiker und Komponisten bekannt, der an gar
nichts glaubte, als was man mit den Héinden
greifen kann und dieser weihte mich in das grof3e
Geheimnis dieser Nichtswisserei ein, welches
darin besteht, daB man behauptet, es gebe nichts
Hoheres als die tote Materie und dal mit dem
Tode des Korpers fiir den Menschen alles zu
Ende sei. Leben, BewuBtsein, Intelligenz, Liebe,
Giite, Weisheit waren alles nur die Produkte
einer mechanischen Bewegung der Atome und
was dergleichen Unsinn mehr war.

DaB mir eine derartige Erklarung des Welten-
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ratsels gegen den Strich ging, kann ich ver-
sichern; aber da mein Musiker alter war, als
ich, so dachte ich mir, er miisse dies alles
besser wissen als ich und lieB die Sache dahin-
gestellt sein. Je mehr ich mich mit dieser Art
von ,,Philosophie'* befaBte, um so weniger von
einer verniinftigen Grundlage fand ich darin
und begniigte mich schlieBlich mit der Ansicht,
daB von iibersinnlichen Dingen iiberhaupt nie-
mand etwas wissen und von jenseits des Grabes
keiner zuriickkehren koénne und daB Gleich-
giiltigkeit in bezug auf religidse Dinge nebst
VollgenuB3 des Lebens die hochste Weisheit sei.

In dieser Gemiitsverfassung kam ich im
Jahre 1864 als Schiffsarzt nach den Vereinigten
Staaten und lieB mich dort nieder. In New
Orleans wurde ich mit einer Dame bekannt,
die zwar nicht an Geistererscheinungen glaubte,
sich aber schlieBlich als ein vorziigliches ,,Me-
dium* entpuppte, da hatte ich nun 15 Jahre
lang Gelegenheit, mit den wunderbarsten ,,spiri-
tistischen* und okkulten Phinomenen bekannt
zu werden, die hinreichend iiberzeugend waren,
um meiner Meinung, daB3 von Jenseits des Grabes
keiner mehr zuriickkehren kann, zu erschiittern.
Da diese Zeilen nicht fiir diejenigen geschrieben
sind, welche von solchen Dingen nichts wissen
wollen und ich nicht die Absicht habe, sie zu
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bekehren, so verzichte ich auf eine nahere Be-
schreibung meiner darauf beziiglichen Erlebnisse
und will nur in kurzem erwidhnen, daBl der Um-
gang mit sogenannten ,,materialisierten Geistern'
fiir mich eine fast tagliche Beschiftigung war,
daB diese Gestalten nicht nur fiir mich, sondern
fiir jedermann sichtbar und greifbar waren,
man sich mit ihnen ebensogut wie mit gewohn-
lichen Menschén unterhalten konnte und daB
verschlossene Tiiren oder Mauern fiir ihr Er-
scheinen oder Verschwinden kein Hindernis war.
Oft kamen mehrere zu gleicher Zeit. Da waren
Minner und Frauen, WeiBe und Indianer, groBe
und kleine, dicke und diinne; Erscheinungen
von mir bekannten Verstorbenen, die geradeso
sprachen und taten, wie man es an ihnen, als
sie noch lebten gewohnt war, und bei denen es
nicht an Identitatsbeweisen, die scheinbar un-
bezweifelbar waren, fehlte. Auch kamen mit-
unter materialisierte Tiergestalten, und unter
diesen besonders ein mir wohl bekannter Kater,
der ein Jahr vorher, als er noch in seiner sterb-
lichen Hiille auf Erden wandelte, mein Haus-
genosse war, aber dann bei einem Liebesaben-
teuer infolge eines Fehltritts vom Hausdache
stiirzte und starb. Dazu kamen noch die ver-
schiedensten anderen Phidnomene, die sich teils
im intimen Freundeskreise, teils in Gegenwart

20*



von offentlich bekannten Medien ereigneten.
Antworten auf Fragen wurden auf leerem Papier
von unsichtbaren Hianden geschrieben; ich selbst
wurde nebst dem schweren Lehnstuhle, in dem
ich saB3, von unsichtbaren Kriften bis zur Decke
des Zimmers gehoben. Seetang, von frischem
Seewasser tropfend, wurde von unsichtbaren
Wesen gebracht, obgleich wir in den Felsen-
gebirgen von Colorado und 2000 englische
Meilen von der Kiiste entfernt waren. Des-
gleichen exotische Pflanzen und Blumen. Ge-
spenster wurden nicht nur gesehen und befiihlt,
sondern auch photographiert und wir gingen mit
ihnen geradeso wie mit lebenden Menschen um.
Auch kam es vor, daB3 die Astralkorper lebender
Menschen, deren physischer Koérper im Schlafe
lag, erschienen uns Mitteilungen machten, die
sich machher bewahrheiteten. Kurzum, Phi-
nomene der erstaunlichsten Art, die aber fiir den
erfahrenen Spiritisten nichts Neues sind, fanden
statt. Ich habe dergleichen Dinge 15 Jahre lang
zu studieren Gelegenheit gehabt, und wenn ich
sie erwiahne, so geschieht es, um zu zeigen, daB,
als ich in Indien ahnliche Erscheinungen sah,
die H. P. Blavatsky durch ihren Willen hervor-
bringen konnte, dies fiir mich gar nichts Neues,
und ich deshalb auch nicht geeignet war, mich
in Adyar durch Taschenspielerkunststiicke, wenn
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solche versucht worden waren, an der Nase her-
umfiihren zu lassen. -

Es ist mit den sogenannten , Entlarvungen‘
spiritistischer Medien, woriiber in den Zeitungen
viel Geschrei gemacht wird, oft eine bedenkliche
Sache und fiir den Wissenden sind dieselben in
der Regel nur Entlarvungen des Unverstandes
der ,Entlarver* selbst, die von dem Gesetze
der ,Reperkussion, wodurch Beschadigungen
des materialisierten Astralkorpers auf den phy-
sischen Korper iibertragen werden, ebensowenig
wissen als von dem Wesen dessen, was man
,,Materie** nennt. Da wird z. B. ein ,,materiali-
sierter Geist' von einem ,,Entlarver' mit Tinte
angespritzt, und die Tintenflecke finden sich dann
an den Kleidern des Mediums. Nun ist die ,,Ent-
larvung* fertig fiir jedermann, ausge€éhommen
fiir denjenigen, der die Gesetze der Metaphysik
kennt. Solche okkulten Phinomene sind weder
,ubernatiirlich®, noch ist ein Betrug dabei
notig; ihre Erklarung ist in einer tieferen Ein-
sicht in die Naturgesetze zu finden, sie sind
lediglich Teile einer hoheren Naturwissenschaft,
die nur derjenige, welcher darin Erfahrungen
hat, beurteilen kann.

Fiir mich hatten diese Phinomene groBen
Wert, denn erstens wurde dadurch der Professor
Haekelschen Weltanschauung ein Ende gemacht
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und bewiesen, daB3 es noch viele Dinge gibt, von
denen gewisse Gelehrte nichts wissen. Es wurde
mir klar, daB3 wir von einer Welt umgeben sind,
die fiir unsere Augen unsichtbar, aber in ihrer
Art ebenso wirklich ist, wie die fiir uns sichtbare
. Welt fiir uns, und daB diese unsichtbare Welt
von unzidhligen Wesen bevélkert ist, von denen
manche viel tiefer als wir, andere auf einer viel
hoheren Stufe der Evolution stehen. Manche
dieser ,,Geister* schienen die Eigenschaft zu
haben, daran Vergniigen zu finden, die Men-
schen zum Besten zu haben, sie anzuliigen und
sich damit zu belustigen. Die meisten dieser
,,Geister* schienen iiberhaupt nicht viel Geist
zu besitzen, andere aber gaben Zeugnis von einer
hohen Intelligenz. Uber ihr Leben im ,,Jenseits*
gab es die verschiedensten Berichte, von denen
niemand sagen konnte, ob etwas Wahres daran
enthalten sei, aber der Verstand, daB solche
Wesen gegenwartig waren und uns Mitteilungen
machten, war ein hinreichender Beweis, daB
es ein ,Jenseits" gibt und dal vom Menschen,
wenn sein physischer Korper verwest ist, immer-
hin noch etwas iibrig bleiben kann, das mit der
verstorbenen Person schr viel Ahnlichkeit hat.
Ist aber die Tatsache einer Fortdauer nach dem
Verlassen des materiellen Korpers festgestellt,
so bildet dies auch eine hochst wichtige wissen-
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schaftliche Grundlage fiir die Lehre von der
Unsterblichkeit in der Religion, denn es ist fiir
die meisten schwer an die Unsterblichkeit der
Seele zu glauben, wenn er nicht weiB, daB er
eine Seele hat und meint, daBl mit dem Tode des
Korpers alles zu Ende sei. Das Erwachen des
innerlichen BewuBtseins der Seele ist der An-
fang der Theosophie. Deshalb ist auch die Theo-
sophie die Seele der Theologie und ohne sie ist
die Theologie nur Gelehrtendiinkel und Formel-
kram, Theorie ohne Erfahrung, Aberglauben
und MiBverstand.

Ich habe wihrend meines Aufenthalts in
Amerika in verschiedenen Staaten (New York,
Missouri, Texas, Louisiana, Arkansas und Kali-
fornien) gelebt und bin mit den verschiedensten
Sekten, Christen und Juden, Katholiken und
Protestanten, Methodisten, Lutheraner, Mor-
monen, Schikern, ,christlichen Wissenschaft-
lern' und vielen anderen in Beriithrung gekommen,
habe auch ihre Lehren studiert, aber ich habe in
keiner Kirche und Sekte eine verniinftige wissen-
schaftliche Grundlage fiir wahre religiose Er-
kenntnis, sondern meistens nur blinden Autori-
titenwahn, Schwirmerei, Aberglauben und auch
sehr viel Egoismus und Heuchelei gefunden.
Da war wohl iiberall viel Kirchentum aber wenig
von derjenigen Religion, welche dem Menschen
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lehrt, was er selbst in seinem innersten Wesen in
Wabhrheit ist und die ihn mit der Gottheit ver-
bindet.

Ich habe viele Jahre lang vergebens nach
dieser Erkenntnis gesucht. Ich konnte sie weder
in den kirchlichen Gebriauchen, noch in den
Werken der modernen Philosophen finden. Kant
und Schopenhauer lieBen mich kalt und dienten
mir als Schlafmittel, alle philosophische Sal-
baderei war mir zum Ekel und ich danke heute
noch Gott dafiir, daB er mich von der Viel-
wisserei der philosophischen Schriftsteller be-
wahrt und mich dadurch geschiitzt hat, mir durch
verkehrte philosophische Spekulationen den
Kopf zu verdrehen. Um den ,kategorischen
Imperativ*, die ,,Bejahung oder Verneinung des
Daseins* und dergleichen Theorien habe ich
mich niemals bekiimmert, und ein auBerwelt-
licher Gott, von dem man nichts wissen kann,
hatte fiir mich kein Interesse. Wie es bei der
Erschaffung der Welt zugegangen sein soll, war
mir ebenso gleichgiiltig als die Erzahlungen der
Bibel von der Familienangelegenheiten der alten
Patriarchen. Ich hitte mich hoéchstens iiber die
Charakterlosigkeit des Herrn Abraham argern
konnen, weil er die Hagar fortgejagt und die alte
Sarah geheiratet hat. Auch der Umstand, daB3
Jonas das Ungliick hatte, von einem Haifisch
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verschluckt zu werden und daB er sich am Ende
noch mit seiner Prophezeihung, daf Niniveh
untergehen wiirde, blamierte, konnte mein Mit-
leiden nicht erwecken; die einzigen Fragen, die
mich interessierten, waren: ,,Wer bin ich? —
Weshalb bin ich in dieser Welt und was
ist diese Welt in die ich gekommen bin?"
Ich ahnte wohl, daB jeder Mensch die Antwort
auf diese Fragen in sich selbst finden muf3, aber
es gehorte auch ein Wegweiser dazu, um sie zu
suchen und dieser war weder in den philosophi-
schen Griibeleien zu finden, noch in dem Buch-
stabenglauben der AuBerlichen Scheinreligion,
in welcher Fabeln und Marchen fiir bare Miinze
genommen werden,

Um diese Zeit fiel mir das in Adyar erschei-
nende Journal ,,The Theosophist* in die
Hinde. In demselben waren Artikel iiber die
Lehre von der siebenfiltigen Zusammensetzung
des Menschen, sowie iliber die Lehre von der
Wiederverkorperung der menschlichen Person-
lichkeit und {iber das Karma oder die Lehre
von der Ubereinstimmung von Ursache und Wir-
kung enthalten. Da kam es wie eine Erleuch-
tung iiber mich und es wurde mir klar, daB3 ich
den Schliissel zu dem, was ich suchte, gefunden
hatte. Ich suchte mich selbst von der Wahrheit
der Lehre von den ,sieben Prinzipien* zu tber-
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zeugen. Dal ich einen materiellen Korper hatte,
dies brauchte mir niemand erst zu beweisen,
daB er mir eine Lebenskraft war, konnte ich
fithlen, daB ich einen Traumkorper (Astral-
korper) hatte, wurde mir durch das Studium
meines Innenlebens .und meine Traumerschei-
nungen klar. Ich fing an die Region der mir
innewohnenden Instinkte und Leidenschaften,
sowie die hohere Gedankenwelt und die darin
wirkenden Krafte objektiv zu betrachten und
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