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*

Nwr die, die das geschriebene Wort nicht nach
dem Inhalt, sondern nach seinem Verfasser wer=
ten, bangen um ,,Beweise" fUr esoterische Weis=
heit. Der MaRstab der Wahrheit aller Welt und
ihrer Weisheit liegt in dir selbst. Wohl denen, die
sogar in der Gottesweisheit nicht die Géttlichkeit,
sondern die Weisheit bewundern!
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ZUM GELEIT

Alle Entdeckungen, Erkenntnisse, sind das zuféllige Er*

greifen eines winzigen Bruchteiles des von Ewigkeit zu Ewig=
keit schon dagewesenen.

Jeder Gedanke ist Schaffen, jedes Schaffen Gedanke. Eine
unfehlbare innere Stimme aber gibt es nicht — nur eine un=
fehlbare innere Schau. Wo die Begriffe beginnen, beginnen
auch die Irrtumer.

Jede Formulierung esoterischer Weisheit ist bestenfalls ein
triber Abglanz der ewigen ldee, dessen einzige Rechtferti=
gung der Lehrzweck ist.

Darum sind alle Worte in dem Augenblick, da sie ihren
Sinn in sich selber finden wollen, zur Sinnlosigkeit verdammt.

Dieses Werk ist keine Abhandlung. Es ist ein esoterischer
Lehrgang, der, um den Suchenden zu den héchsten Erkennt*

nissen zu fihren, anfangs an seinen Intellekt appelliert, sich
dann aber, unter bewuBter Beiseitedrangung logisch=analy=

tisch=rationaler Denktechnik, unmittelbar an das Unbewulf3te,

11



an die Intuition, wendet. Diese aber haben ihre eigene Tech»
nik, ihre eigenen Regeln; sie treten dort in Funktion und
schreiten von dort weiter, wo der Intellekt im Nichtverstehen
steckenbleibt. Intuition aber muf} getibt, muR trainiert werden.

Das einzig wahre Gluck ist das Erfassen der Ewigkeit der
Welt Gottes. Alles andere ist klein, schattenhaft und nicht
wert, dal man sich darum bekimmert.

Gewill muB der Mensch mit beiden FlRen auf seiner Welt
stehen, er muR aus dem Leben lernen, doch um aus dem Le=
ben lernen zu kdnnen, mulR er die richtige Einstellung dem
Leben gegeniiber besitzen. Er muR erkennen, daR das AuBer=
liehe sich erschopft, dalR es zwar notwendig, doch verganglich
und wandelbar ist und daR die eigene Ewigkeit in der Weis=
heit Gottes begriindet ist.

Nur der Mensch ist unsterblich, der an der Gottesweisheit
Anteil gewinnt. Wer sich ihrer hartnéckig verschlie3t, verliert
sich selbst, wird reine AuRerlichkeit, daher der Verganglich=
keit unterworfen. Denn die einzige Verganglichkeit, die es
gibt, ist der Wandel. Verganglichkeit ist nicht das Zu=nichts=
werden des Etwas, sondern véllige Umgestaltung, Umge»
staltung im Kern, Vergehen der Form und ihre Neuschaffung
in einem anderen Verbande unter vollig anderen Verhalt»
nissen und Umsténden.

Das ist die einzige Verganglichkeit der Welt; das ist der
Tod.

Der Materialismus fthrt sich selbst ad absurdum, da er
das Verloschen des einmal dagewesenen annimmt. Was ein»
mal da ist, mu ewig sein. Was dazukommt und was schwin=
det, ist nichts als Schein. Der Teig, der geknetet wird, ist da,
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ist Gott; und Gott ist, wer sich selbst rundet im ewigen Kreis»
lauf der Subjektivitat — also des Menschlichen — und der
Objektivitat — also des Gottlichen — des Seins und Nicht»
seins, des Lichtes und Dunkels. Gott allein ist nichts und
Mensch allein ist nichts. Beide zusammen sind die Ewigkeit
des Kreises.
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MYSTIK

Mystik ist die Suche nach Gott unter Ausschaltung des Ra=
tionalen.

Der Mystiker arbeitet mit Symbolik. Er fragt nicht, son=
dern er schaut und a3t das Geschaute in seine Seele dringen.
Er will Gott ertrdumen und dadurch, daR er von Gott traumt,
meint er mit Gott eins zu werden.

Darin aber liegt der Irrtum der Mystik. Denn schliellich
fuhrt dieses Schauen, dieses kampflose, unrationale Traumen
in eine Sackgasse. Der Mystiker traumt von Gott und ist ihm
nahe; er atmet die Symbolik und spirt den Hauch des Ur=
geistes, doch mit ihm vereinen kann er sich nicht, weil er ihn
nicht erkannt hat, und so mu er umkehren. Er hat den
Kampf des Lebens nicht gekdmpft, er hat um Gott nicht
gerungen, er hat das Meer der Gegensatze nicht durchwatet.

Der Mystiker, der sein Ziel erreicht hat, lebt glickselig im
Atem Gottes. Will er sich aber mit Gott vereinen, dann muR
er den Kampf der Welt kdmpfen, muR Gott erringen; will er
ms Wandellose eingehen, muR er die Verganglichkeit be=
siegen.

Der Mystiker jedoch, der lange im Atem Gottes lebte, wird
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diesen Kampf leicht gewinnen und zu Gott heimkehren kén=
nen. Darum sei die Mystik keineswegs etwa als Irrlehre ver=
worfen. lhre einzige Gefahr liegt darin, daR es den fortge=
schrittenen Mystiker eine groBe Uberwindung kostet, zum
Kampf, zur Vergénglichkeit zuriickzukehren.

Umgehen aber kann er diese Riickkehr nicht. Denn wer
Gott erahnt, kann von Gott trdumen; nur wer Gott erkennt,
kann Gott schauen, bewuft schauen, und Gott werden. Hat
der Mystiker schlieBlich auch rationales Wissen erworben,
so ist er Meister.

Darum kann niemand die Mystik umgehen. Jeder, der
in Gott eingehen will, muR Mystiker werden, nicht in dem
zuerst besprochenen Sinne, sondern Meister. Du muf3t Gott
erkennen und von Gott trdumen, dann kannst du in Gott
eingehen.

Meister ist der,

Der weil3 und ist:
Der ist, was er weild
Und weil3, was er ist.
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SYMBOLIK

Symbolik ist die Methode, die geistige Begriffe unter Um=
gehung des Rationalen vermittelt.

Die Frage ist nun, zu welchem Zweck dies geschieht. Die
Antwort ist eine zweifache:

Erstens, um den Menschen zu lehren, aufzufassen, ohne
durch die Mihle des Verstandes zu mahlen und

Zweitens, um Dinge anzudeuten, die sich nicht in Worte
kleiden lassen, wohl aber hinter den Worten stehen und von
jedem erschaut werden mussen, der die Vereinigung mit Gott
anstrebt.

Zuweilen allerdings wird Symbolik auch als Geheimsprache
verwendet, was indes keineswegs ihrem eigentlichen Wesen
entspricht.

Wenn wir diese doppelte Bedeutung der Symbolik be=
trachten, so sehen wir, dafd sie also erstens dazu dient, den
Menschen die Mittel gebrauchen zu lehren, deren er sich im
Reiche des Geistes bedienen muf3 und zweitens den, der dies
schon gelernt hat, in die richtige Bahn zu weisen.

Symbolik ist die Sprache des Mystikers. Ebensowenig, wie
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der Mensch an der Mystik voriibergehen kann, kann er ohne
Symbolik in der Allmacht des Lichtes aufgehen.

Der Einwand, dalR man das symbolisch gesagte auch mit
prazisen Worten sagen konnte, ist nicht stichhaltig. Dies ist
tatsachlich nicht der Fall.

Sehen wir uns, zum Beispiel, drei beriihmte Verse aus dem
Tao=Te=King an und versuchen wir, sie zu erldutern.

»Wer seine mannliche Kraft erkennt
Und dennoch in weiblicher Schwachheit weilt,
Der ist das Strombett der Welt.
Ist er das Strombett der Welt,
So verlaRt ihn nicht das ewige Leben
Und er kann wieder umkehren und werden
wie ein Kindlein."

Man schafft nicht durch Handeln. Das Wesen besitzt un=
ermelliche Kréfte. Jeder Gedanke ist Kraft und doch ist die
Ursache allen Seins das Nicht=handeln. Die Kraft ist ein
Schein. Jede Kraft ist ein Wollen. Doch an der Quelle sitzt
der, der erkennt, dal? dieses Wollen nicht Selbstzweck ist,
dal} dieses Wollen eine Spiegelung nach aullen, eine Spiege=
lung innerer VVorgéange, nichts anderes ist. An der Quelle der
Weisheit sitzt der, der erkennt, dal die Ruhe Gottes, der
Schlaf und der Traum das Ewige sind. Wer das erkannt hat,
den bertihren alle Probleme des Werdens nicht, der kann
jenseits aller Schwierigkeiten der Wirksamkeit der Kréfte im
Lichte stehn und sorglos wird er, wie ein Kindlein. Wer das
erkannt hat, trAumt mit Gott in Gott und das Leben und
Werden sendet er aus, ist das Strombett des Geformten.
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,.Wer seine Ehre erkennt

Und dennoch in Schande weilt,

Der ist das Tal der Welt.

Ist er das Tal der Welt,

So hat er Genlige des ewigen Lebens
uUnd kann wieder umkehren zur Einfalt."

Nicht Erkenntnis, sondern Einswerden mit Gott ist das
Ziel des Lebens. Nicht glanzvolles Wissen fiihrt zu Gott.
Selig die Armen im Geiste, aber Weisen in der Seele! Sinnen
und Denken schaffen Voraussetzungen fir die Néhe Gottes;
der Atem Gottes aber mul} hinzutreten, er belebt die graue
Theorie. Wissendes Vergessen, weise Einfalt, das ist das Ziel.
In dieses Tal fliel3t alles Streben der Welt.

,,Wer sein Licht erkennt
uUnd dennoch im Dunkel weilt,
Der ist das Vorbild der Welt.
Ist er das Vorbild der Welt,
So fehlt ihm nicht das ewige Leben
Und er kann wieder umkehren zum
ungewordenen."

Gott selbst ist die hochste Potenz von Vollkommenheit,
GroRe, Frieden, Liebe, Gliick und all' diesen irdischen Idealen,
und doch ist er selbst weder das Eine noch das Andere, er ist
selbst jenseits aller Begriffe, wenn er sie auch selbst aus=

strahlt. Gott strahlt aus und ist selbst doch dunkel, denn das
Mach=auRen=treten schafft Licht; d. h. das Licht ist Traumen,

das Dunkel ist der ewige Schlaf.
Der Mensch sieht Gott und strebt nach seinen ldealen; er=
reicht er sein Ziel, erkennt er das Licht, so verlaRt er es, ver=
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zichtet auf all' die Ideale, um die er gerungen hat und wird
das Vorbild des strebenden=schaffenden, des trdumenden=
getrdumten. Der Mensch ist heimgekehrt, und da er Gott
wurde, hat er alles Menschliche verlassen. Er ist alles gewor=
den, was er werden konnte; dadurch ward er zum ungewor=
denen, und der Kreislauf schliefit sich ewig.

*

Wenn ich nun versucht habe, die Worte des Lao Tse zu in=
terpretieren, so ausschlieBlich deshalb, um den Sinn dieser
Worte zu erschlieBen, auf dall dem Suchenden nun die Sym=
bolik zugéanglich werde. Doch der Wert der Symbolik ist vél=
lig verlorengegangen, soferne der Schiiler nun nicht, auf
Grund der Erklérung, tatséchlich in sie eindringt. Ein kleines
Beispiel wird dies klarmachen:

Ein gutes Gedicht erfreut den Sinn. Es ist nun aber keines=
wegs dasselbe, wenn jemand den Inhalt des Gedichtes in
langen Séatzen wiedergibt; vielmehr ist der innere Wert vil=
lig verlorengegangen. Daher hat die Interpretation nur dann
einen Zweck, wenn das Gedicht nun umso voller genossen
werden kann, was natlrlich von der Qualitat der Interpreta=
tion abhangt.

So ist denn jede Interpretation wahrer Symbolik aus=
schlieBlich ein Mittel zum Zweck. Wenn jemand sagt, er wisse
nicht, warum er sich mit Symbolik plagen solle, wo er doch
viel miiheloser den Extrakt zu sich nehmen und zum gleichen
Ziel gelangen kdnne, so verkennt er den Wert der Symbolik
vollig, denn ihr Zweck ist, wie ich schon sagte, nicht, rein
verstandesmaélige Erkenntnisse zu vermitteln, sondern viel=
mehr, den Schiler in die Richtung des jenseits des logischen
Einmaleins stehenden Bereiches zu verweisen, dem er sich
zuwenden muf3, will er zum Ziele gelangen.
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Symbolik ist das Mittel zur richtigen Meditation, zurgei=
stigen Meditation. Diese aber ist die einzig wesentliche. Auf
die korperliche Meditation wird von den meisten Lehrern viel
zu viel Mihsal, Arbeit und Zeit verschwendet. Die korper=
liehe Meditation und das Streben nach ihr entspringen einem
weitverbreiteten Irrtum.

Inwiefern? Der Zweck der korperlichen Meditation ist,
eine Konzentration herzustellen, die es ermdglicht, sich inten=
siver als auf normale Art mit den Dingen der Seele zu he=
fassen. Mit anderen Worten: ihr Ziel ist, die zeitweise véllige
Loslosung vom Alltag zu bewirken, in welchem Falle natiir=
lieh hohere Erkenntnisse erlangt werden kdnnen.

Jedoch nicht die korperliche Meditation, sondern die gei=
stige ist das wesentliche; davon aber wissen die meisten Pre=
diger der korperlichen gar wenig. Sie besteht ndmlich nicht in
héherer Konzentration, in mdglichst weitgehender Ausschal=
tung des AuReren, obwohl diese Dinge zwangslaufige Be=
gleiterscheinungen sind, sondern einzig im Erfassen von
Symbolik.

Von Gott traumen, Gott schauen und glucklich sein — das
ist die geistige Meditation.

So wie man ein schoénes Gedicht liest, davon erhoben und
entzickt wird, so liest der Schuler der Wahrheit die Worte
der gottlichen Symbolik und versinkt lachelnd im Brunnen
der Weisheit.

Umgehen kann man die Symbolik also nicht. Sonst kénnte
nian ebensogut versuchen, den Inhalt aller géttlichen Sym=
bolik etwa in einem einzigen rationalen Satz wiederzugeben,
der somit als Extrakt die gottlichen Worte der grof3en Meister
Uberflissig machen wiirde. Das aber zu glauben, ist natirlich
absurd.
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So, wie die beste Reisebeschreibung nicht eine wirkliche
Reise ersetzen kann, kdnnen Interpretationen die Worte der
Symbolik nicht ersetzen.

Der Meister, der Gott schaut, der Gott von Angesicht zu
Angesicht sieht, pragt die Worte der gottlichen Symbolik und
dadurch, daf® du diese auf dich wirken lassest, in diese ein=
dringst, sollst du selbst Gott schauen. Je weiter der Weg des
Suchenden fuhrt, desto unentbehrlicher fir ihn wird die
Symbolik.

Die Worte eines Lao Tse lassen sich, wollte man sie ratio=
nal interpretieren, durch das einzige Wort ,,Gott" zusam=
menfassen, und fir den Wissenden enthélt das Wort ,,Gott"
tatsachlich alles, was aus jener Symbolik zu uns spricht. Da=
rum sagt ein Meister zu einem anderen ein Wort, und hat
mehr gesagt, als ein Unwissender in seinem ganzen Leben
sagen konnte.

Dem Schiiler aber genugt ein Wort nicht, er muf3 zunéchst
ein Weltbild vorgesetzt bekommen. Dann aber, wenn die
auBeren Vorarbeiten beendet sind, beginnen die geistigen
Meditationen, die ihn schliellich zur Vollendung des wahren
Meisters fuhren.

Wenn man unter Symbolik die goéttliche Symbolik ver=
steht, von der ich soeben sprach, dann ist sie immer gleich
schwer verstandlich, weil sie immer dasselbe enthélt. Sie ist
eben fir den Fortgeschrittenen bestimmt. In einem gewissen
Sinne kann man allerdings sagen, dafl auch schwerer und
leichter falbare Symbolik existiert.

Es gibt ndmlich eine unmittelbare und eine mittelbare
Symbolik. Die erste enthalt die tiefste Wahrheit, und auller
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dieser Wahrheit kann man in ihr nichts finden. Sie stellt nicht
gleichzeitig VVorstufen dar, d. h. bei ihr gibt's nur ein ent=
weder=oder.

Es gibt aber auch eine Symbolik, die diese Wahrheit eben=
falls enthalt, aber imstande ist, auch denjenigen zu befrie=
digen, der fiir sie noch nicht reif ist. Mit anderen Worten,
diese Symbolik enthélt gleichzeitig mit dem tiefsten Kern
alle seine Vorstufen; und wer noch nicht fahig ist, das Tiefste
zu verstehen, wird doch einen gewissen Teil — bildlich ge=
sprechen: eine niedrigere Schicht der Weisheit — fassen.

Das ist mittelbare Symbolik. Diese scheint vielen leichter
fallich. Im Prinzip ist sie natUrlich ebenso schwer auszu=
schopfen, wie die andere.

Diese Art der Symbolik dient dem weniger fortgeschrit=
tenen, jene dem weit fortgeschrittenen, denn dieser braucht
die Umwege nicht mehr

Unmittelbare Symbolik beinhalten zum Beispiel ,,Das
Gleichnis der Tirme" und ,,Die Schlucht des ewigen Morgen=
rots" im dritten Buch dieses Werkes, dem ,,Buch des Men=
sehen"”, wie Uberhaupt der grofite Teil jenes Buches, und
verschiedene Stellen in den ersten zwei Blichern. Mittelbare
Symbolik enthalten fast alle Teile dieser Arbeit.

Die durch das Werk verstreuten ,,Spriiche”, die eine ge=
wisse Form geistiger Meditationsubung darsteller, enthalten
beide Arten von Symbolik. Diese Spriiche dienen vor allem
der Vertiefung, Verankerung gewonnener Erkenntnisse.
Gleichzeitig ist ihr angestrebter Zweck, innere Ruhe und
Sammlung zu vermitteln.

Es ist etwas grundlegend anderes, etwa ein Kapitel in einer
Arbeit, wie dieser, zu verfassen, oder aber einen Spruch von
der erwédhnten Art, der zugleich eine Meditationsiibung, ge=
wissermaflen ein Gebet und ein Gedicht ist, zu schaffen.
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Denn ein Kapitel, ein VVortrag, soll etwas neues bringen, neue
Erkenntnisse vermitteln; ein Gedicht, Spruch, eine Medita=
tionsanleitung, ein Gebet, dagegen keineswegs.

Wer also so an die ,,Spriiche” herangeht, dal3 er sich fragt,
was nun eigentlich Neues darin zu finden sei, der wird nicht
weit kommen, denn es ist nichts Neues darin. Wird er also
sagen: ,,Das kennen, wissen wir ja schon", dann wird er
nichts davon haben. Der Zweck dieser Spriiche ist, wie schon
gesagt, der, das bereits angedeutete zu vertiefen, Eingang zu
verschaffen in Erkenntnisse, die manchmal so verborgen sind,
daR der Suchende sie nur erahnen kann. Deshalb ist es von
grofter Bedeutung, diese ,,Spriche™ langsam und mit groRter
Konzentration aufzunehmen, da sie einem entscheidend wich=
tigen Lehrzweck dienen.

Mit rationalem Denken kann man in solchen Féllen nicht
weit kommen. Der Suchende mulR geistig meditieren lernen,
sich in die Gottesweisheit vertiefen und dadurch zu einem
grolRen Menschen werden.

Dies ist der Weg, an dessen Ende man Meister heif3t. Ein
Meister aber ist kein Vielwisser. Dies ist von entscheidender
Bedeutung!
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GEIST UND MATERIE

Das Reich des Geistes kdnnen wir in drei einander in ihrer
Gesamtheit ausschopfende Reiche gliedern.

Das erste, das Reich des Menschen, das Reich des Subjek=
tiven, ist das Reich des Werdens.

Das zweite ist das eigentliche Reich des Geistes. Es ist das
Reich, indem das Menschliche aufhort und das Gottliche noch
nicht beginnt; es ist das Zentrum der Ewigkeit, denn hier
heben sich alle Prinzipien gegenseitig auf, oder wir kénnen
auch sagen, hier verschmelzen sie alle ineinander. Dieses Reich
ist Nirwana.

Das dritte Reich ist das Reich Gottes, das absolute, das
schopferische Prinzip.

Wir sehen, daR das zweite Reich, Nirwana, das ewige Reich
der Mitte, nach beiden Seiten ausstrahlt. Es bedingt einer=
seits das objektiv schopferische Prinzip und andererseits das
praktische Werden, das tatsachliche Aufgehen des vom
schopferischen Prinzip gelegten Samens.

Wenn wir alle drei Reiche bezeichnen wollen, dann ist das
dritte Reich das Reich des Schaffens, das erste Reich das Reich
des Werdens, das zweite Reich aber das Reich des Seins, der
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Mittelpunkt der ,,Schépfung und des Ungewordenen” —

Nirwana.

*

Wir haben nun zunachst iber das erste Reich, das Reich
des Werdens, des Menschen, zu sprechen.

Es ist von zwiefacher Gestalt:

1. ist unter dem Reich des Werdens die Welt der Erschei=
nung, die materielle Welt zu verstehen.

2. gehort zu der Welt des Werdens die Astralebene.

Das Verhaltnis von irdischer Welt und Astralebene ist dies:
Die Astralebene ist stets der Spiegel der irdischen Welt, doch
nicht der Spiegel der AuRerlichkeiten, sondern der inneren,
in jeder grobstofflichen Welt schlummernden Gegensétze.
All' das, was in der grobstofflichen, der materiellen Welt der
Erscheinung nicht zum Ausdruck kommen kann, aber doch
ist und wird, ist in der Welt des Astralen ausgebildet; all’
das sehen wir dort in voller Form und klarer Gestalt erschei=
nen. Da sich aber diese Krafte und Wirkungen in die ver=
schiedensten Formen kleiden, sieht derjenige, der noch an den
AuRerlichkeiten haftet, zwar die Formen, nicht aber ihren
Inhalt und nicht den tiefen Zusammenhang, der zwischen all’
diesen unendlich zahlreichen Bildungen und zahllosen For=
men und den in der irdischen Welt bestehenden Gegen=
Sétzen waltet. Zum Reich des Werdens gehort, wie bereits
gesagt wurde, auch die materielle Welt, also die Erde, die
Welt der Erscheinung, die der Inder die Rupa=Welt nennt.

Wenden wir uns nun der Frage zu, was eigentlich Materie,
Korper ist, und welcher Bereich im menschlichen, irdischen,
d. h. im Rupa=Wesensverband der Seele zukommt.
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Eingangs sei erwahnt, dal es so viele Arten von Materie
— die Rupawelt ist eine von ihnen — gibt wie Sterne am Fir=
mament. Was die einzelnen Formen der Materie voneinander
unterscheidet, ist lediglich die Schwingungsfrequenz. An sich
ist dies leicht zu verstehen, und es ist eigenartig, dal die
Wissenschaft derartige Annahmen so strikt ablehnt; scheint
es ihr doch nichts wunderbares, dal3 es z. B. Strahlen gibt, die
dem menschlichen Auge nicht sichtbar sind und doch exi=
stieren, dal} es die verschiedensten Einflisse der Aullenwelt
gibt, die die menschlichen Sinne auf Grund ihrer Unzulang=
lichkeit nicht registrieren kdnnen, die aber dennoch von be=
reits konstruierten Apparaten wahrgenommen werden.

Warum muf} die Wissenschaft gerade darauf beharren, es
koénne nur diese eine Form der Materie geben? Dieses Vor=
urteil stammt aus friheren Jahrhunderten und wird erst all=
maéhlich schwinden kdnnen.

Doch nicht hierin liegt die Schwierigkeit. Sie liegt in der
Frage, was Materie im esoterischen Sinne Gberhaupt ist.

Negativ definiert ist Materie all das, was weder Seele noch
Geist ist. Diese Definition genlgt natdirlich nicht. Sie weist
nur darauf hin, da Materie ein Urprinzip ist, das in Gott
ven Ewigkeit zu Ewigkeit ist und fortbesteht.

Materie, wobei nun von Materie im allgemeinen, nicht von
Irdischer Materie im besonderen die Rede ist, ist das Prinzip
des zum Ausdruckkommens, des Geformtwerdens. Die Ma=
terie ist das Reich der praktisch wirkenden Krafte.

Eine physikalische Definition der Materie zu suchen, ist
in diesem Rahmen wohl nicht nétig, ist auch ein sehr schwie=
riges Beginnen, das der Wissenschaft viel Kopfzerbrechen
verursacht. Doch war Einstein auf dem richtigen Wege, das
Prinzip der Materie in physikalischer Hinsicht als Energie zu
werten und zu durchschauen.
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Wir mussen hier die Materie als Prinzip Gottes sehen,
als unwandelbares Sein, als ewig unveranderliche Voraus=
Setzung, die in der Folge zu immer verschiedenen, dem Ge=
setze des Wandels unterworfenen Formungen fiihrt. Diese
Formen sind verschieden, denn selbstverstandlich gibt es in
der Materie beziiglich der Dichte zahlreiche Abstufungen:
feinere und grébere. Doch auch innerhalb der einzelnen Kate=
gorien sind die Formungen duf3erst vielartig. So unterscheidet
man vor allem zwischen belebtem und unbelebtem Stoff.

Der unbelebte Stoff bietet keine besonderen Schwierig=
keiten der Betrachtung, denn hier erkennen wir noch ziemlich
genau das Prinzip der Materie, allerdings bereits durch wir=
kende Krafte geformt, sonst kénnte es unseren Sinnen, die
janurin unserer Materie geformtes aufnehmen kénnen, nicht
gegeniibertreten.

Bei der belebten Materie muf} etwas neues hinzukommen:
hier vereinigt sich ein héheres Prinzip mit Materie. Dieses
hohere Prinzip kann verschiedener Art sein, je nachdem, um
welche belebte Materie es sich handelt. Schon der Ausdruck
,belebte Materie" besagt, dal3 Leben hinzutritt. Es fragt sich
nun nur, in welcher Form dies Leben der Materie als Inhalt
einverleibt wird, denn Leben ist ein absoluter Begriff und nur
dann dominant, wenn es durch einen Lebenstréager wirkt.
Dort, wo kein Lebenstrdger vorhanden ist, ist das Leben
latent, so in Gott.

Der Lebenstrager in der Materie ist die Seele.

Was ist die Seele? Eine einheitliche Definition gibt es nicht,
denn Seele ist ein Prinzip, dessen Beschaffenheit sich nach
den Wesen richtet, fur die sie in Betracht kommt.

Die Unterscheidung zwischen Tierseele und Menschenseele
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ist den meisten Menschen geldufig; doch ist es immerhin mog=
lieh, ein Kennzeichen zu finden, das die Seele, wo immer sie
auftritt, charakterisiert: sie ist ndmlich — gleichgultig, ob es
sich um eine Tier= oder Menschenseele handelt — Bewult=
sein. BewuBtsein aber ist Fahigkeit zum praktischen Auf=
nehmen. Allerdings kann dieses Aufnehmen so verschiedener
Natur sein, daR eine weitere Einschrankung durchaus den
Begriff verwirren wirde.

Die Seele ist also stets Bewuftsein. Die Menschenseele
zum Unterschied von der Tierseele aber ist Selbst=Bewul3t=
sein. Seele als Willenstrager gibt es berall, wo belebte Ma=
terie ist. Beim Tier allerdings ist das von der Seele bein=
haltete Willensprinzip noch nicht so ausgepragt wie beim
Menschen. Wille ist die Féhigkeit, bewul3t nach etwas zu
streben. Wille im eigentlichen Sinne aber ist freier Wille.
Dieser ist ausschlieBlich dem Menschen vorbehalten.

Der Mensch unterscheidet sich indes von allen anderen
Wesen in erster Linie durch den Besitz des Geistes. Was ist
Geist in diesem Sinne? Die Abgrenzung ist sehr umstritten;
denn viele verstehen unter dem menschlichen Geist den
naenschlichen Verstand, der doch letzten Endes materiell, da=
her an die Materie gekettet ist. Das Wesen des menschlichen
Geistes ist aber ein anderes.

Der menschliche Geist ist das gottliche Prinzip im Men=
sehen. Er ist ndmlich das Prinzip, durch welches der Mensch
sich selbst erlésen und zu Gott als Gott zurtickkehren kann.

Der Geist ist das unvergangliche im Wesen des Menschen,
denn sein korperliches Wesen vergeht; nicht weil die Materie
als Prinzip untergehen kénnte, sondern weil ihre Formungen
stetem Wandel unterworfen sind.

Wir wollen versuchen, das Prinzip des menschlichen Gei=
stes zu definieren: Der menschliche Geist ist das in das Reich
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des Werdens gespiegelte, mit dem Mantel des individuellen
umkleidete goéttliche BewuRtsein.

Betrachten wir die so gekennzeichnete Wesensart des
menschlichen Geistes zunachst im Lichte der klassischen eso=
terischen Doktrin von den sieben Grundteilen des Menschen.
Diese Grundteile werden im Sanskrit oft — in einer vom
relativ primitivsten zum relativ hdchsten gehenden Rang=
Ordnung — wie folgt bezeichnet:

Rupa

Jiva

Linga Scharira
Kama Rupa
Manas
Buddhi

Atma.

Man konnte versuchen, diese Begriffe im Deutschen etwa
mit den folgenden Ausdriicken wiederzugeben, die aber dem
urspriinglichen Sinn bestenfalls nur nahekommen, ohne ihn
unzweideutig vermitteln zu kénnen:

Physischer (irdischer) Korper
Korperseele

Astralkorper

Geflhlstrager
Vernunftstrager
Lebenstragerseele

Geist.

Technisch gesprochen, ist also der Geist der siebente Grund=
teil des Menschen.

Es widersprache der dieser Abhandlung zu grunde liegen=
den Idee, auf die Besprechung dieser sogenannten Grund=
teile — sdmtliche sind Kraftzentren im Menschen — einzu=
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gehen und geniige daher der Hinweis, dal das BewuBtsein
diese stufenweise durchdringt, wodurch das Individuum all=
mahlich in den Vollbesitz seiner natiirlichen Kréfte gelangt.

Nun kénnen aber im menschlichen Wesensverband nicht
nur jene Grundteile wirksam werden, die bereits mit dem
Bewultsein erfalt wurden. Gewisse Funktionen iben die
Grundteile stets, also hiervon ganz unabhangig aus, d. h.
auch fir jenen Menschen, dessen BewuRtsein etwa noch im
vierten Grundteil liegt, sind die héheren Grundteile durchaus
nicht unwirksam. Allerdings werden ihre Wirkungen desto
schwécher, je weiter sie dem Bewultsein entfernt sind. Daher
werden im soeben angefihrten Falle die Wirkungen des
Geistprinzips nicht besonders stark sein. Dennoch schafft es
bereits fur den betreffenden Menschen eigentliches Men=
schentum und ermdglicht ihm dadurch die Erkenntnis seiner
Berufung, zu der er friher oder spater kommen wird und
mui.

Seele und Geist also sind die Prinzipien, die in der irdischen
Materie Wesen formen. Wer ihre Wirkungen versteht und
richtig gegeneinander abgrenzt, durchschaut alle Geheimnisse
der irdischen Welt.

Zusammenfassend sei nochmals darauf hingewiesen, daf3
Materie und Seele zwar als Prinzipien unvergdnglich, den=
noch aber dem Wandel unterworfen und daher subjektiv
verganglich sind.

Der Geist jedoch steht jenseits des Wandels; er ist das we-
sentliche im Wesen des Menschen. Darum kann nur derjenige
seine eigene Unvergéanglichkeit, die Gottlichkeit in seinem
Wesen erkennen, der bereits zur Erkenntnis jenes Geistprin=
zips, des siebenten Grundteils gekommen ist. Dies also muf}
als Ziel angestrebt werden, denn wer sich selbst, d. h. seinen
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Geist, erkennt, hat Gott erkannt; wer Gott erkannt hat, ist
Gott; wer Gott ist, ist in der Gottheit aufgegangen.

Dies ist die tiefste symbolische Bedeutung der christlichen
und judischen Lehre vom Baum der Erkenntnis. Wenn nun
die christliche Lehre das Essen vom Baum der Erkenntnis als
Vergehen, als schwerstes aller Vergehen ansieht, so ist der
symbolische Inhalt dieser Doktrin der, daf es das grofite Ver=
gehen ist, wenn jemand seine Erkenntnisse miRbraucht. Daf3
aber ein von vornherein Unwirdiger Gber ein gewisses Mal}
hinausgehende Erkenntnisse erlangen kdnnte, ist unmdglich,
denn jede grolRe Erkenntnis hat ein reines Wesen im geistigen
wie im materiellen Sinne zur VVoraussetzung.

Auch die Scheinwelten des Astralen gehdren in das Reich
des Werdens. Nach Abstreifung seines irdischen Korpers tritt
der Mensch in der Regel in sie ein. Fir ihre Bewohner sind
diese Welten vollig real, in Wirklichkeit sind sie eine Schop=
fung ihrer kollektiv tatigen Phantasie. Der soeben Verschie=
dene ordnet sich automatisch in jene unter den astralen
Scheinwelten ein, auf deren Vorstellungskreis er auf Grund
seiner Eigenart und geistigen Entwicklungsstufe abgestimmt
ist.

In zahlreichen Fallen findet sich der soeben Gestorbene
damonischen Wesenheiten gegentiber, die ihm grofRen Schrek=
ken einfléssen; in anderen Fallen erscheinen die ihm ent=
gegentretenden Gestellten als wohlwollend. Hier handelt es
sich um Projektionen von Teilen seiner eigenen Psyche, die
er fur aulenstehende Wesen halt. Von diesen Erscheinungen
des im Tibetanischen als Bardo bezeichneten Ortes wird spé=
ter noch die Rede sein.

Auch das sogenannte Dewachan gehort in das Reich des
Werdens. Dorthin geraten fortgeschrittene Seelen, die die
Welten des Astralen nicht mehr zu betreten brauchen. In
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Einsamkeit und einem von Gehobenheit getragenen Zustande
innerer Sammlung sichten und verarbeiten sie hier ihre Er=
fahrungen, um dann auf einer entsprechend héheren Stufe
geistiger Entwicklung irdisch wiedergeboren zu werden. Da
aber auch die Bewohner des Dewachan in einer Welt von
Vorstellungen und Ideen leben, mulR auch ihre Heimat als
Scheinwelt bezeichnet werden, weil der reine Geist noch von
den Schleiern psychischer Bewegungen umhallt wird.
*

Nun zum Reich des Schaffens, dem Reich Gottes als
Schopfer.

Dieses Reich liegt jenseits aller Grenzen, aller Erscheinung,
aller Form. Es ist das Reich der ewigen, wirkenden Kraft, die
im Wechsel und Wandel der Unendlichkeit zeugt und schafft.
Hier entsteht das unbegrenzt, was sich dann im Wandel=
baren spiegelt, in der Erscheinung offenbart. Hier spricht Gott
das Wort: ,,Es werde Licht" ... und es ward Licht in der
Welt der Dinge.

In der Welt des Schaffens wird Gott selbst offenbar. Das
ewige und unendliche im gottlichen Wesen tritt aus sich selbst
heraus, gestaltet sich im gestaltlosen und erscheint im er=
scheinungslosen; denn Wandel und Erscheinung kennt jenes
Reich nicht, doch die Kraft des Wandels und die Kraft, die
Erscheinung formt, wird hier lebendig.

Gott erwachte und schuf die Erde und den Himmel, die
Reiche des Wandels; doch hier schafft er als Gott. Im Reich
des Werdens aber stieg er selbst hinab in die Grenzen, in die
Enge seiner Welt. In der Welt des Werdens ist Gott Mensch
geworden, hat als Mensch gelitten, hat als Mensch gelebt, hat
sich selbst, seine Grofle in den Wandel gespiegelt, sich selbst
Gesetzen unterworfen, das grofite Opfer gebracht, das es
gibt — hat seine Gottheit geopfert. Das ist das ewige Symbol
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des Gekreuzigten, des stets wiederkehrenden gottlichen
Opfers!

Die Welt des Schaffens ist die Zwischenstufe zwischen un=
personlicher Ewigkeit und personlicher VVergéanglichkeit, per=
sonlichem Wandel. Doch wo immer Gott nach au3en tritt, nie
kann er Verganglichkeit gewinnen, nie kann er seine Ewig=
keit verlieren. Wo Gott ist und schafft, dort weht der Odem
ewigen Lebens, dort ruht der Hauch des ewigen Urgeistes,
dort hebt sein Wesen den Inhalt Gber den Wandel hinaus.

Im Reiche des Schaffens dammern die gottlichen Kréfte
auf, dort 6ffnet Gott das Auge. Doch das géttliche Auge
strahlt, wenn es sich 6ffnet, in die Weite hinaus. Es nimmt
nicht auf, sondern strahlt. Das menschliche Auge nimmt auf,
sieht. Das gottliche Auge schafft das Licht, auf daf} das
menschliche Auge sehe.

Doch wie der Mensch, ehe er das Auge 6ffnet, sinnt und
denkt, so bildet Gott in sich all das, was sein getffnetes Auge
in die Form hinausstrahlt; all das wachst in ihm, in seiner
GroRe, als Urgrund der Gestaltung.

Dieses innere Wachsen ist das Sinnbild der ewigen gott=
liehen Weisheit, die Sein und Nichtsein, Leben und Tod,
Werden und Vergehen, mit einem Wort: die Unendlichkeit
umfalit. Diese ewige Weisheit gebiert im Ddmmer der Gott=
heit die Umrisse der Gestalten.

Hier wird die Wirkung und ewige Notwendigkeit des Rei=
dies der Unverénderlichkeit, des ewigen Seins, des Nirwana
erkenntlich, denn dieses Reich ist das Verweilen Gottes in
seinem Urprinzip, in der Urweisheit. Und da nun Gott er=
wacht, treten all' die Traumbilder, die noch aus jenem Reiche
der Weisheit bei ihm sind, vor ihn hin und da er sein schaf=
fendes Auge 6ffnet, strahlt die Weisheit in die Schopfung,
,,und es ward Licht." *
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Gott schafft niemals bewuf3t, solange er schafft. Bewult
schafft er nur sich selbst im Reiche des Werdens. Dorthin
steigt er bewuft hinab. Im Reiche des Schaffens ist er sich
seiner Tatigkeit nicht bewuft. Damit sind wir nun bei der
tiefsten Erkenntnis der goéttlichen Wesenheit im Reiche des
Schaffens angelangt:

Gott sprach nie: ,,Es werde Licht!" Sondern es ward Licht,
weil Gott Licht ward, weil die Ewigkeit der Spiegel der Gott=
keit ist und sich so das Licht in die Unendlichkeit verbreitete.

Gott schafft also, wie bereits gesagt, nie bewuft, solange
er nicht sich selbst schafft. Er erwacht und durch sein Er=
wachen entsteht das Leben in den Welten des Wandels.
Gott selbst steigt empor aus der Dunkelheit der unverander-
lichen Weisheit, empor zum Lichte, und dadurch durchleuch=
tet, durchstrahlt Licht die Kreise der Erscheinung und des
Wandels.

*

Welche Stellung kommt dem Bewufitsein im Reiche des

Schaffens zu? Um dies beantworten zu kénnen, miissen wir

Uns zunéchst fragen, was denn BewuBtsein eigentlich ist.
Vor allem ist es notwendig, die Begriffe BewuBtsein und

Selbst=Bewultsein zu trennen.

Bewufitsein ist Erkennen. Erkennen kann verschiedener
Art sein und verschiedene Ursachen, bzw. Folgen haben. Was
aBer ist es in unserem Sinne?

Erfassen des Grofien durch Multiplikation des Kleinen.

Schauen dagegen ist Erfassen des Groften durch Aufgehen
Irn Unvergénglichen. Schauen aber ist in seiner letzten Voll=
endung niemals im Reiche des Bewuf3tseins zu finden, denn
Aufgehen im Unvergénglichen ist Latentwerden der Gegen=
sétze, ist das ,,Dunkel der unwissenden Weisheit".

Erkennen und Bewuf3tsein erfordern den Gegensatz. So ist
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auch Erkennen stets Mihsal, wahrend Schauen Erl6sung
bringt.

Erkennen und Schauen trennt Abendland und Morgenland.
Der Abendlander versteht nicht, daR man anders vorwarts
streben kann als durch muhevolles Arbeiten mit den Bau=
steinen der Logik; der Osten versteht nicht, dal man anders
erkennen kann als durch Einswerden mit dem Objekt der
Erkenntnis. Beide Anschauungen aber sind, da extrem, ver=
fehlt; denn Erkennen und Schauen, Arbeit und Erlésung,
BewuBtsein und Dunkel, Leben und Tod sind ewig, und ohne
einander undenkbar.

*

Nun kehren wir zum Ausgangspunkt zuriick: gibt es im
Reiche des Schaffens BewuRtsein? Gewil3, denn dort ist Er=
kennen; allerdings ein anderes Erkennen als das dem Men=
sehen geldufige. Der Unterschied jedoch liegt nur in der GroRe
und nicht im Wesen. Das, was unbewullt in Gott ewig ist,
die ,,unwissende Weisheit", tritt im Reiche des Schaffens an
die Oberfléche.

Gott o6ffnet das Auge und sieht die Weisheit. Doch die
Kausalitét in diesem Vorgénge ist zweiseitig, d. h. die beiden
Vorgange bedingen sich gegenseitig. Einerseits erblickt Gott
nun seine Weltweisheit, erkennt er sie durch seine aus dem
Reiche des Unbewulten aufsteigende Wesenheit, d. h., sym=
bolisch, durch 6ffnen des Auges; andererseits erwacht er
selbst dadurch, dal das von ihm UnbewuRte bewuRt wird, dal
es gewissermallen von selbst an die Oberflache tritt. Diese
Gegenseitigkeit ist das ewige Weltratsel des Kreislaufs aller
Krafte.

Nur wer die Notwendigkeit des Seins in der Notwendig=
keit und Ewigkeit der Gegensitze erkannt hat, nur der kann
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verstehen, warum Ewigkeit Bewegung sein muf. Die Un=
erschopflichkeit und Unendlichkeit der Bewegung kann nur
der verstehen, der den Kreislauf der Krafte kennt, denn die
einzige Ewigkeit ist der Kreis, und darum ist alles ewiger
Kreislauf. .

Das also ist das Mysterium der begrenzten Unbegrenztheit.
Wer im Kreise steht, kennt kein AuBerhalb, ist begrenzt; wer
aber im Kreis wandelt, kennt kein Ende, kommt nie zu einem
Ziele, und das allein ist Ewigkeit.

Der Mensch steht im Kreis, fuhlt sich beengt und dadurch
unglicklich.

Gott wandelt ewig im Kreislauf der Krafte und darum ist
er die Einheit, die Wunschlosigkeit, das Wandellose.

Bewultsein bedingt Wandel; und nun wird es klar, warum
aBe Schopfung von Gott aus gesehen nur Schein ist:

Gott wird bewuBt. Gott findet seine Weisheit nach auf3en

gespiegelt und dieses Erblicken der eigenen Weisheit ist die
Schopfung.

Die Schdpfung ist kein Willensakt! Sie ist das an=die=Ober=
flache=treten des Unbewuften in Gott. Denn da Gott seine
Weisheit sieht, ist sie flr ihn bereits nach auflen getreten,
Ist sie fur ihn da, und das, was fur Gott da ist, von Gott aus
Betrachtet durch Erkenntnis da ist, ist vom Menschen aus ge=
Sehen durch Schopfung da.

Alles Gewordene ist also nur scheinbar mit Hammer und

eiBel gezimmert. In Wahrheit ist die Schopfung eine he=
wuflte Vorstellung Gottes. Einen realen Schopfungsakt im
Sinne eines Zurechtzimmerns der ungeformten Materie gibt
es nicht und kann es niemals geben. Nun erst wird der Sinn
Und damit das ewige Bestehen des Prinzips der Materie ver=
landlich.
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Die Materie ist das Prinzip des Bewuf3tseins Gottes.

*

Wie flgt sich nun das Prinzip des Willens in die Schop=
fung? In den bis jetzt geschilderten VVorgéangen ist noch kein
positiver, d. h. wirkender Wille zu erblicken.

Der Wille, also die wirkende Kraft, kommt bei der Inkar=
nation Gottes zum Vorschein.

Gott hat die Augen gedffnet, hat seine Weisheit gesehen,
also sie subjektiv zum Ausdruck gebracht, d. h., von auRen
betrachtet, geschaffen. Nun tritt das Willensprinzip hinzu und
Gott verstromt das Leben in die Schdpfung, oder, mit anderen
Worten: steigt selbst hinab in sie.

Erst in diesem Augenblick beginnt ein Manwantara, also
ein Weltentag. Da Gott die Welt, die er sehend schuf, betritt,
wird die Kraft positiv und wirksam, treten alle Gegenséatze
zu Tage. Der Weltentag hat begonnen. Das Reich des Wer=
dens ist entstanden.

So also unterscheidet sich Bewuf3tsein von Selbst=Bewult=
sein:

Bewultsein ist Erkennen, Aufnehmen.

Selbt=Bewuf3tsein ist aktives NachauRentreten, ist im Reiche
des Werdens, und damit der Person, wirkender Wille.

Betrachtest du, Schiler, die Symbolik der gottlichen Trini=
tat unter diesem Gesichtswinkel, dann wird es verstandlich,
warum man Gott=Sohn das Prinzip der Person, des Werdens
nennt. Den Heiligen Geist aber missen wir als unwandel=
bares Prinzip der Materie erkennen, als Voraussetzung fiir
die aktive Kraft des Lebensspenders, des zweiten Prinzips. Da
du nun das wahre Wesen der Materie erkannt hast, da du
dem Sinn und der Notwendigkeit dieses Prinzips naherge=
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kommen bist, vermagst du das dritte gottliche Prinzip mit
anderen Augen zu sehen.

Wenn man die drei géttlichen Prinzipien als die drei ewigen,
im Kreise wiederkehrenden VVorgange symbolisiert, dann sieht
man in Gott=Vater die Gottheit im Reiche des Seins, den
Unsichtbaren im wahrsten Sinne des Wortes, den Ungewor=
denen, den Geist in der ewigen, unwissenden Weisheit, im
Dunkel des Wandellosen.

Gott=Sohn ist das Licht, das Leben, das NadiauRentreten
Gottes, das aktive Werden Gottes, sein Eintritt in die Welt,
das Prinzip des Fortschreitens, des FlieRens, der Gegensatze,
der Person an sich.

Das dritte gottliche Prinzip, der Heilige Geist, ist das ewige
Bindeglied, das sowohl im Vater wie im Sohne ist und darum
die Einheit Gottes und die Ewigkeit der kreisenden Krafte
beinhaltet. Als Vorgang symbolisiert, ist der Heihge Geist
die NachauBen=Spiegelung der Urweisheit Gott=Vaters, die
v°n Gott=Sohn erblickt wird, da dieser das Auge 6ffnet, bzw.
deren Entstehen er durch sein Erwachen bewirkt.

Dieser Vorgang laf3t sich nicht mit KausalitatsmaRstaben

messen. Die Kausalitat ist ndmlich eine gegenseitige, d. h.
diese Wechselwirkung im Wesen Gottes ist in Wahrheit kein

Vorgang, sondern der ewige Zustand des Seins. Nur um die=

Ses Sein verstandlich zu machen, mu3 man es in Vorgange
zergliedern. Diese Vorgange symbolisieren nur gewisser»
maRen die ewigen Kréfte, die durch ihr gegenseitiges, gemein»
sarnes Wirken die Unendlichkeit Gottes darstellen.

Wir haben also den Willen als Prinzip kennen gelernt,
durch das die innere Schopfung aktiviert, die Entstehung der

Welten, der Beginn eines Manwantara bewirkt wird.
Was muB3 nun auf Grund unserer Betrachtungen als sub=
jektiv, was als objektiv gelten?
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Die Spiegelung der Urweisheit, die in Gott durch die Wirk=
samkeit des dritten Prinzips entsteht, ist selbstverstandlich
vollig subjektiv.

Das Weltratsel besteht nun darin, daR es dennoch auRer
diesem ewigen Gott eine Realitat gibt, ndmlich die irdische
Welt mit all' ihren Bereichen.

Die Losung des Rétsels aber ist die, daf? dieses ,,aulRerhalb
Gottes" nur scheinbar ein auBerhalb ist; in Wahrheit ist Gott
ja selbst nach auflen getreten, hat Gott selbst Gestalt ange=
nommen und sich Gesetzen unterstellt.

Zum Verstandnis sei hinzugefigt, daB gottliche Subjektivi=
tat die einzige Objektivitat ist, die es geben kann.

*

Diese Objektivitat hat nun also ihren Niederschlag gefun=
den. Es wurde bereits darauf hingewiesen, dal3 der einzige
bewulite Schopfungsakt Gottes die Schopfung seiner selbst
sei.

Was ist Subjektivitat? Giltigkeit fir den eigenen Wesens=
verband. Und Obijektivitat? Gultigkeit fir andere.

Wenn wir nun diese Begriffe am Wesen Gottes messen, so
erkennen wir die Identitat von Objektivem und Subjektivem,
also die Einheit der Begriffe, die nur kiinstlich zu Gegensatzen
gestempelt wurden. Denn das Wesen Gottes zeigt uns, daf}
subjektiv stets das Innere ist, objektiv stets das AuRere.

Objektiv ist das Wirken der Prinzipien, subjektiv die
Vereinigung aller Prinzipien. Objektiv ist das Gesetz, sub=
jektiv der Urgrund des Gesetzes, die Urweisheit, denn sie
unterliegt nicht duBeren Malistdben, ist vielmehr das orga=
nische Abgeschlossensein des Wesens Gottes, das Insichge=
schlossensein der gottlichen Prinzipien. Urweisheit ist das
Freisein vom Aufen. Daher ist das Aul3en objektiv.
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Weshalb bedingen sich objektiv und subjektiv stets gegen»
seitig im Wandel der Ewigkeiten? Ist doch Subjektivitat In»
sichgeschlossensein! Will man das verstehen, dann stelle man
sich das ewig Unverédnderliche, das subjektiv Insichgeschlos
sene, die Urweisheit, als leuchtendes Zentrum vor, das nach
allen Seiten in das Nichts hinausstrahlt. Der Strahl jedoch
verandert das Nichts: er bringt gottliches Sein in das Aul3en
und dadurch entsteht die Welt und alles in der Form Ge
schaffene.

Aus Nichts kann nichts geschaffen werden, doch im Nie ts
kann sich das Seiende selbst schaffen.

So haben die Strahlen der géttlichen Urweisheit die Form
geschaffen. Da aber die Strahlen vom gottlichen Wesen aus»
gehen, bringen sie nicht nur Sein, sie bringen auch Leben,
bringen die Gottheit selbst.

Verfolgen wir nun dieses Bild weiter: im Nichts sind nun
unzadhlige Zentren des Lebens entstanden. So viele Strahlen
vom ewigen Zentrum der Urweisheit in das Unendliche hin»
ausgingen, so viele Lebenstrager brachten sie hervor.

So reicht uns die Lehre, dal Gott nicht aus Nichts etwas,
sondern im Nichts sich selbst schafft, den Schlissel zur L6
sung der Weltréatsel.

Da nun unzéhlige Pole, geschaffen durch die nach auRen
ins Unendliche dringenden Strahlen, entstanden sind, ist er
Ubergang vom Subjektiven zum Objektiven gegeben. Denn
Gott ist Urweisheit und Urkraft, ist Urlicht; doch die Insich»
Selbstgeschlossenheit, das Freisein von Gesetz und Wan e
macht das Licht zum Dunkel, die Kraft zur Ruhe. Die Strah»
ien aber, die nach auRen gehen, sind der gottlichen Kréafte un
des gottlichen Lichtes teilhaft, und da nun die Insichselbst»
geschlossenheit wegfallt, kann aktive Schopfung entste e

Und nun sind wir in der Geburtsstunde der Objektivitd
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die Kréfte Gottes sind wirksam geworden, das Licht Gottes
hat zu leuchten begonnen. Dies ist der Moment, in dem auch
der Wille wirksam wird, der Moment, in dem sich die
Inkarnation Gottes vollzieht. Gleich einem Flammenmeer
wirken nun die Krafte nach allen Seiten. Entwicklung hat
begonnen: die Krafte schéften, der Wille zeugt, und sich fir
Gott ergebende Erkenntnis hauft sich auf Erkenntnis.

Doch jede Kraft, die wirksam wurde, erschopft sich, und
das ist der Moment der Heimkehr. Da die Kraft erlischt, muR
das auBerhalb der Geschlossenheit Gottes gewordene ver=
gehen. Doch es vergeht, indem es zu seinem Ursprung zurlick=
kehrt, denn das ist die einzige Mdglichkeit, zu sterben; und
da das aufl3en Gewordene so zu seinemUrsprung zuriickkehrt,
wird die Ewigkeit Gottes neuerlich gewéhrleistet, denn die
Kraft hat gezeugt, das Gezeugte 16st sich und wird wieder
zu Kraft.

Der ewige Kreislauf ist geschlossen. Objektivitat und Sub=
jektivitat haben den Kreis der Unendlichkeit gerundet.

*

Das letzte Reich, das wir noch betrachten missen, ist das
Reich des Seins.

Vor allem muR betont werden, dall oft eine genaue Ab=
trennung der Inhalte der einzelnen Reiche nicht méglich ist,
da ihre Grenzen ineinanderfliel3en.

Infolgedessen konnen wir uns die drei Reiche gewissem
malien als drei Eckpunkte eines Dreiecks vorstellen, die von
einem Kreis umschlossen werden, wobei der Kreisbogen je=
weils ein Prinzip mit beiden anderen verbindet.

Das Reich des Seins haben wir als das ewige Reich der
Mitte, das Reich des Ungeformten, Ungezeugten, Wandel=
losen bezeichnet. Der innerste Kern der Gottheit wird durch
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dieses Reich, bzw. durch die erste gottliche Person symboli=
siert. Das entscheidend wichtige Wesensmerkmal dieses Rei=
dies aber ist die Alliebe. Mit dieser miissen wir uns nun be=
fassen.

Alliebe — also Liebe im kosmischen Sinn, ist das Versinken
aller aufleren Prinzipien im ureigensten Wesenskerne. Als
Zustand ist sie das Aufgeldstsein der Krafte, die Einheit aller
Vorgange, das Zusammentreffen aller Strahlen in einem
ewigen Brennpunkte.

Nun sind wir beim tiefsten Problem des ewigen Werdens
angelangt: wird das Werden nicht durch die Alliebe ausge=
schlossen? Alliebe, also das Geldstsein der Kréfte, Nirwana,
schlieRt sie nicht das Wirksamwerden von Kréften aus?

Gewil3, sie schliefit es aus; wir haben aber den Schlissel
bereits erarbeitet, denn der Begriff der Kraft ist eine rein sub=
jektive Schépfung des Menschen. Gott kennt keine Kraft. Wir
selbst haben ihm Krafte in die Hand gegeben, um dadurch
die Vorgange der Schépfung unseren Kausalgesetzen zu un-
terwerfen und sie mit diesen Mitteln erklaren zu konnen.
S° 10st sich diese Frage.

Im ewigen Zentrum des Seins liegt der Brennpunkt und
Ausgangspunkt aller Strahlen. Wir haben zuvor die Alliebe
als Vorgang und als Zustand definiert, und als VVorgang wurde
sie uns zur Losung aller Krafte und Einswerdung aller
Prinzipien.

P)°ch dies war der menschliche Gesichtspunkt, denn von
~ett aus gesehen gibt es weder Kréfte noch Prinzipien. Gott
Ist in sich selbst, mit sich selbst, ewig eins und untrennbar,
~teilbar. In Gott gibt es daher nur eine Alliebe als Zustand,
und dieser Zustand ist das Zentrum des Reiches des Seins,
und aller Reiche.

VAir kdnnen daher das Reich des Seins auch als die einzige
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Realitat bezeichnen, die es, von Gott aus gesehen, tberhaupt
gibt, némlich den Zustand Gottes. Alles andere ist, von Gott
aus gesehen, ein subjektiver Vorgang, ein subjektiver Kreis=
lauf der Ewigkeit des gottlichen Wesens.

*

Wie wir bereits gesehen haben, ist Ewigkeit Bewegung,
das Reich des Seins aber Ruhe. Wie lassen sich diese Prin=
zipien vereinen? Die Einheit dieses Gegensatzes kénnen wir
herstellen, indem wir uns das Bild der strahlenden Sonne vor
Augen halten.

Das ewige Licht, das Wesen der Gottheit, ist, existiert. Das
Sein ist geléste Kraft, die Summe der ewig geldsten Krafte.
Dieses Licht aber leuchtet ewig und ist doch selbst das Dun=
kel, d. h. die Ruhe, das mystische Verweilen im nichtschaffen=

den Ungeschaffenen.
Dies ist so zu verstehen, dal} eben alle Strahlen wieder zu

ihrer Quelle zuriickkehren, sich wieder in ihrem Brenn=
punkte sammeln, denn das Licht, zu dem alle Strahlen, die
es aussandte, zurlickkehren, ist, theoretisch betrachtet, das
Dunkel, Nirwana, Nichts im esoterischen Sinn.

Wenn eine Lichtquelle so strahlt, dal ihre Strahlen zu ihr
selbst zuriickkehren missen, so unterscheidet sie sich flr
einen AuRenstehenden nicht vom Dunkel. Er sieht sie nicht,
und zwar deshalb nicht, weil sie ihn nicht erreichen; doch es
gibt auch keinen solchen AuRenstehenden und nichts, was
die in Gott, in der Alliebe, geldsten Krafte zur Wirksamkeit
bringen kénnte.

Man darf sich also Gott und seine Ewigkeit nicht so vor=
stellen, daB diese Lichtstrahlen, von irgendwo reflektiert,
zuruckkehren; sondern sie gehen in das Unendliche und,
wie die Wissenschaft richtig erkannt hat, fallt der Lichtstrahl,
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der ins Unendlidte ausgestrahlt wird, schlieflich wieder zu
seinem Ausgangspunkt zuriick, denn er pflanzt sich nicht

geradlinig, sondern kreisformig fort.
Die Strahlen der Gottheit, die in ihrem Kreislauf auf nichts

auftrafen, kommen wieder zuriick und daher erscheint das
géttliche Licht nicht, wirken die gottlichen Kréfte nicht,
herrscht Uberall Allruhe, wirkt Gberall die Alliebe, wenn

auch die Strahlen Gottes hinausgehen, Gott ewig sich selbst
offenbart, in sich selbst ausbreitet, und dadurch sich selbst

ausstrahlt.
Welt und Werden, Entstehen und Vergehen sind die Sym=

hole dieses Lichtkreislaufes im Unendlichen. Das Ungewor=
dene also wird nie, doch die ,,unwissende Allweisheit , die
kosmische Liebe, hat die ewige Offenbarung des Ungewor=
denen, und diese wiederum ein scheinbares Werden zur
folge. Ein scheinbares Werden deshalb, weil ihm Vergehen
folgt und dieses Vergehen ja nichts anderes ist als das Zum=
verscheinkommen der Unwirklichkeit des Gewordenen.
Denn wie konnte das, was wirklich ist, sterben, vergehen?
Wir sehen also: Gott ruht ewig, traumt ewig, d. h. ruht

sich selbst vereint, ruht in der Urweisheit, und dadurch
strahlt er ewig aus und zeugt scheinbares Werden, schein=
hares Vergehen, wahrend er selbst doch nur ist und strahit.

Sein Traumen und Strahlen also sind die ewigen Prinzipien
~es Schaffens, doch das Sein, das Nirwana, hillt als einzige
Realitat, als Zustand, die beiden Vorgange ein.

Ewiger Zustand und scheinbarer VVorgang ist Alliebe.
Ausstrahlen, aber zurtickkehren, ist ewige Ruhe.
Eeben und Sterben ist Sein.

Blindheit ist das Sehen nach innen.

Gott ist das ruhende, weil in sich geschlossene Sein.
Sein ist das wandelbare Wandellose.
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SEIN UND WERDEN
Sein ist die Stille des Geistes.
Werden ist der Atem Gottes.

Sein ist das wandellose Ungeschaffene.
Werden ist das scheinbare Unbesténdige.

Sein ist das Licht der Sterne.
Werden ist das Licht der Sonne.

Sein ist die Nacht der Seele.
Werden ist das Wandeln des Geistes.

Sein ist der Stillstand der Zeiten in der Ewigkeit.

Werden ist der Kreislauf der Spiegelungen im Unendlichen.

Sein ist das Tal des SINNES.
Werden ist der Berg der Krafte.

Sein ist der Geist der Gottheit.
Werden ist das Herz der Gottheit.

Sein und Werden wandeln im Wandellosen.
Sein und Werden entzweien sich im Lebendigen.

Sein und Werden schlieRen sich im Nichtsein, denn
im Nichtsein wohnt der Urgeist Gottes und
die Urseele des Menschen.
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AKTIVITAT UND PASSIVITAT

Was ist das primare? Steht am Anfang allen Seins die Tat
°der die Tatlosigkeit?

Im unverganglichen Bereich der Ewigkeit besteht weder
das eine noch das andere. Das innerste Wesen Gottes ist
Weder aktiv noch passiv.

Aktiv und passiv sind irdische Begriffe. Dies ist bereits am
Vorgang der Schopfung Klar zu erkennen, denn, wie wir ge=
sehen haben, ist die Schopfung in Wahrheit nicht ein Impuls,
nicht eine Tat, die Wirkung einer aktiven Kraft, sondern die
Spiegelung eines inneren, ewigen Seins, eine Spiegelung nach
auBen, gewissermalen ein Traum. Sieht man die Schdpfung
s°, dann ist das scheinbar aktive geschwunden.

Doch in der Ewigkeit des unwandelbaren Gottes besteht
auch das Passive nicht, denn Gott ist nicht tatenlos im Sinne

v°n ,desinteressiert”, Gott ist fern von Tat und Tatenlosig=
keit. Tat bedarf des Scheines, Passivitat aber bedeutet Ver=

Schmahung der Tat trotz ihres objektiven Vorhandenseins,
also nicht ein sich jenseits der Welt aller Taten und Krafte
befinden.

Da die Welt entstand, wurde ein Schein, ein Traum, da=
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durch zur scheinbaren Wirklichkeit, dal Gott selbst in ihn
eintrat. Dadurch wurde der Schein zum Gesetz, der Traum
zur Kraft und die Begriffe Aktivitat und Passivitat entstan=
den. Vom ewig ruhenden Gott aus gesehen, entbehrt die Welt
der Kréfte und Gegenkrafte der Realitdt. Und doch ist sie
der einzige Tummelplatz des subjektiven, des individuell
gewordenen Gottes.

Das Prinzip der Kausalitat schuf alle Gegensatze. Wir sa=
gen, die Gegensatze seien latent, in Gott von Ewigkeit zu
Ewigkeit enthalten. Dies ist richtig, sofern wir es nur richtig
verstehen: die Gegensétze sind in Gott insofern enthalten,
als er stets die Fahigkeit besitzt, seine Traume zu realisieren,
d. h. ihnen scheinbare Objektivitat zu verleihen und dadurch
dem Prinzip der Kausalitat und jeder Gegensatzlichkeit Wirk=
samkeit zu verleihen. Nach diesen Gesetzen schreitet die
Welt fort. Das Prinzip der Kausalitat bt Gberall seine Wir=
kungen aus. Gott als Mensch ist ihm scheinbar selbst unter=
worfen.

Wenn wir nun fragen, wieso Gott, der doch bar aller Ge=
gensatze ist, durch Spiegelung seiner selbst diese Gegensatze
schaffen kann, so ist die Antwort die, daf} dieser Vorgang der
NachaulRenspiegelung des zutiefst Inneren entspringt. Ein
kleiner Vergleich zeigt dies am besten.

Das Sonnenlicht strahlt glanzend weil in die Weite der
Unendlichkeit aus; trifft es jedoch auf ein Brechungsmedium,
dann erscheinen plétzlich alle Regenbogenfarben. Toricht,
daraus zu folgern, im weillen Lichte seien alle diese Farben
enthalten! Diese Folgerung ist zu logisch, zu primitiv.

Das Licht ist einheitlich, nicht zusammengesetzt, und in
seinem innersten Kein ebenso, wie in der auflersten Schale,
weill; durch einen gewissen Vorgang jedoch kann dieses
weille Licht alle anderen Farben hervorbringen. Sie ent=
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stehen erst durch diesen Vorgang, sind nicht schon seit eh'
und je darin enthalten. Das weille Licht hat eben die Fahig=
keit, alle anderen Farben hervorzubringen.

So ist's auch mit Gott. In ewiger Gegensatzlosigkeit, in
unwandelbarer Gestalt, in stiickwerkloser, ewiger Einheit
bestent Gott. Durch Spiegelung seiner selbst nach auRen
schafft er die Welten, und damit das Problem der Gegen=
sétzlichkeit von Licht und Dunkel.

Also auch hier dasselbe Prinzip: solange das Licht durch
den Ather strahlt, ist nur Licht, nur Helle. Erst da es auf
die Erde auftrifft, da es auf das Gestaltete wirkt, entsteht der
Schatten.

Das gleiche Prinzip mussen wir in der Wechselwirkung von
Aktivitat und Passivitat erblicken. Sie beide zeugen sich
gegenseitig, bedingen einander gegenseitig. Die Tat ist nichts
ohne die Voraussetzung, auf der sie fult, namlich die Passi=
vitat.

Da Gott in die Welt eingetreten ist, hat er all' diese Gegen=
sdtze auf sich genommen und sich ihren Wirkungen unter=
worfen. Durch diesen Vorgang entsteht der Schein einer Ent=
Wicklung; denn die Kraft, die einen Wirkungsbereich besitzt,
d. h. Aktivitat und Passivitdt zusammen, wirken zeugend,
schaffend im wahrsten Sinne des Wortes, also ungleich dem
Vorgang der géttlichen Schépfung. Dieses schopferische Wir=
ken der Aktivitat und Passivitat bedingt die Entwicklung der
Welt und ihrer Wesen.

Wie ein Traum beim Erwachen verweht, so verweht jede
Kausalitat, jede Wirkung einer Kraft, jedes individuelle Stre=
ben,in jenem Augenblick, da Gott das Spiel endet, da er selbst
seine Traumwelt wieder verlaRt.

Ein Werturteil Uber die verhaltnisméallig gréfRere Bedeu=
tung der Aktivitat der Passivitat gegenuber, oder umgekehrt,
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ist ein Ding der Unmdglichkeit, denn im Reiche des Wandels
bedingen beide einander, beide sind notwendige Ergebnisse
der Kausalitat und ihrer Gesetze.

Wenn wir all' diese Gegensétze latent in Gott sehen wollen,
so kénnen wir dies zwiefach tun:

1. indem wir seine Fahigkeit zur Hervorbringung jeder
Gegensatzlichkeit ins Auge fassen und

2. indem wir unser Auge ausschlieRlich dem geoffenbarten
Gott zuwenden, denn der ist ja nichts anderes als jene
NachauRRenspiegelung, in welcher alle hienieden wir=
kenden Triebkréfte bereits vorhanden sind.

Jenseits von all' dem aber ist das grofle Vergessen, das
ewige Schweigen, das Fernsein von jedem Gegensatz und
jedem Wandel, das unteilbare Einssein; nicht die Urkraft,
sondern das Ursein.
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UBER DIE ZEIT

Was ist Zeit? Ein Spiegel der inneren Verganglichkeit des
Erdenmenschen.

Uas pochende Herz, das Symbol der Zeit im Menschen,
schlagt einen gewissen Zeitraum hindurch. Diesen Zeitraum
gliedert das an's Herz gebundene Hirn. Der Herzschlag des
Lebens und der Wille zur Tat schaffen die Zeit, schaffen in
der Zeit. —

Wie innen, so auch aufien. Die ganze Welt des Menschen
Verstaut Vergangenes, Gegenwartiges und Zukinftiges in
verschiedenen Fachern seines Hirns und begreift nicht den
Gott, der er ewig war und ewig sein wird.

An den Wendepunkten der einzelnen Abschnitte halt der
Mensch inne, blickt zurlick auf Taten und sieht auf Taten
vorwarts. Er wégt ab, falit Vorsdtze und Pléane. Der Weise
aber bedenkt die Nichtigkeit des ,,War", des ,,Sei" und des
"Werde", und ruht; ruht aus von der Zeit und ihrem Drang,
bebt sich Uber sie hinaus.

Sich erheben ist die einzige Mdglichkeit, mit Erfolg zu
streben.
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Der Rechner kann alles errechnen, nur nicht die Sinnlosig=
keit seines Tuns. Jenseits der Zahlen, dort wo alle Gesetze
enden, ist Ruhe. Wer diese Ruhe mit sich tragt, der ist stark,
ist imbezwingbar im Kampfe der Leidenschaften; er watet
ungehindert durch den Sumpf des Todes.

Wer auf Erden wohnt, muf3 auf Erden streben. Dies ist
eine alte Norm. Doch wer innen frei ist, ist ein Kénig, auch
wenn er auBen Fesseln tragt. Dies ist ein noch gréRerer
Grundsatz.

Im Leben und im Tode und in allen Welten des Werdens
ist es so, dal du stets das bist, wozu du dich machst. Wer
nicht den Frieden der Seele hat, wem er nicht durch Erhebung
aus dem Kampfe der Leidenschaften zu Teil geworden ist,
der kann nicht Ruhe finden im Tal der Welt. Wer nicht in
seinem Innern grof ist, kann hochstens nach auRen grof3
scheinen.

Wer aber hier sein Leben lebt, muRR nicht mit der Welt ab=
schlieBen. Wohl dem, der nach auferem Wohle strebt und
sich selbst beldchelt. Denn er gleicht dem wilden Vogel, der
am Wasser dahinhtpft und sich doch jeden Augenblick in die
Lifte erheben kann.

Viele aber gibt es auch, die sich selbst glauben machen, es
lage ihnen nichts an den Dingen, die sie anstreben, wahrend
es sich in Wahrheit damit ganz anders verhalt. Diese sind die
Allerbedauernswertesten; sie kdnnen nie ihren eigenen Un=
verstand einsehen, da sie meinen, die bessere Einsicht bereits
erlangt zu haben.

Versuche, ein wenig Gber Tun und Streben, Gber Wille und
Erfolg, Uber Glanz und Macht zu lacheln. Wahrhaftes Lé=
cheln ist das Zeichen groRer Weisheit.
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DER AUSGLEICH ZWISCHEN
MATERIELLEM UND GEISTIGEM
STREBEN

Das tiefste Problem der menschlichen Wesenheit ist die
"rage, welcher Ausgleich zwischen lebensbedingtem materiel=
kni Streben und rein geistigen Interessen geschaffen werden
kann.

Der Mensch ist in die Materie hineingeboren. Er ist um=
geben von Verganglichkeit und Wandel, Trug und Schein und
doch soll er finden, was wandellos und untriiglich und wahr
Ist- Er soll Gott finden, wo dieser scheinbar am wenigsten
Zu finden ist.

Warum? Weil nur der die GroRe finden kann, der in die
Kleinheit gebannt ist, nur der selbst Liebe wird, der den Hal}
kennenlernte, nur der die Ewigkeit und das Wandellose er=
ahnen kann, der selbst VVerganglichkeit und Wandel bis zum
Uberdru erlebte. Nur wer den Kelch des Leids zur Neige

ar*k, kann der ewigen Wonne teilhaft werden.

So wandelt die Entwicklung im Kreis: Die Gottheit ist an
und flr sich ihrem Wesen nach unbegrenzt und uferlos, da
Sle aker von sich traumt und sich erkennt, schafft sie ein Bild

ven sich selbst und begrenzt sich dadurch, denn jedes Bildnis
ist begrenzt.
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Doch dies geschieht notwendigerweise, denn nur so ist die
Erkenntnis mdglich. Erkenntnis Gottes kann nicht im ufer=
losen Nirwana, sondern nur in den Reichen der Materie er=
langt werden. Nur wer den Becher der Vergénglichkeit ge=
trunken hat, kann in Gott eingehen.

So ist denn die tiefe Erkenntnis, die der Mensch gewinnen
muf, die, dal3 das Erkennen des Geistes nur in Materie mog=
lieh ist, daR Gott nur dort erkannt werden kann, wo er am
fernsten zu sein scheint, in den Welten des Werdens.

Warum aber ist diese Erkenntnis nétig, ist stets von neuem
notig? Sie wird durch ewige Alliebe stets von neuem bedingt,
denn Alliebe als Vorgang ist ewiger Drang.

Die tiefste Erkenntnis aber liegt im Verstehen der Einheit
von Bewegung und Ruhe. Der stete Drang — die Bewegung
im Kreis — und ewige Ruhe sind eins. Bewegung nédmlich ist
eine Funktion der Zeit und dort, wo keine Zeit ist, die die
Bewegung messen kdnnte, dort steht der Augenblick still in
Ewigkeit, dort deckt ewige Ruhe den Atem Gottes. Im Er=
kenntnisbereich aber und im Bereich der Zeit, da ist Kreislauf.

*

Wie sollen materielle und geistige Interessen miteinander
vereint werden?

Es hat keinen Sinn, das Materielle zur Génze fortschieben
zu wollen, solange das Geistige nicht stark genug ist. Man
wird nicht weise dadurch, daR man als Einsiedler in einer
Hoéhle lebt.

Das geistige Streben muB zundchst an die Seite des ma=
teriellen Strebens treten. Dann ist es so weit, dal3 die ewige
Funktion der Materie vor sich gehen kann, denn nun wird
durch Vergleich die Armseligkeit des Materiellen und die
GroRe des Unwandelbaren erschaut werden kénnen. Erst zu
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diesem Zeitpunkte muf3 das materielle Streben fortgeschoben
werden, doch nun geht dies vollig kampflos.

Alle, die auf dem Pfade des Geistes wandeln wollen, mis=
sen bestrebt sein, die geistigen Interessen voll und ganz zu
befriedigen, wobei man sich durch materielles nicht hemmen
lassen darf. Nicht aber braucht man sich von allem Materiellen
gewaltsam loszureiffen. Denn solange man daran hangt, ist
man noch nicht frei, und ein Losreil3en kdnnte vom Bannkreis
des Materiellen nicht befreien. Wenn der Suchende tief genug
in den geistigen Bereich eingedrungen ist und den Wert des
Unverganglichen durch Erkenntnis der Verganglichkeit alles
Irdischen kennengelernt hat, dann wird er lachelnd den Wel=
ten den Riicken kehren und zu Gott eingehen ohne Kampf
und ohne Hast; denn drei Voraussetzungen gibt es dafir,
zu Gott einzugehen:

Grofle des Geistes
Liebe zum All und
Frieden der Seele.
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DIE RUHE DES GEFUHLS UND
DES GEMUTS

Das grofite Hemmnis aller Menschen, die auf dem Pfade
der Weisheit wandeln wollen, ist die Unrast, der Tatendrang
und die innere Bewegung. Der Pfad der Weisheit wird von
einer jenseitigen Sonne beschienen, deren bedeutendstes Kri=
terium die vollige Freiheit von Zwang und Bewegung ist. Sol=
len die Strahlen dieser Sonne die Seele des Menschen durch=
leuchten, so muB er zunédchst einen Zustand herzustellen im=
stdnde sein, der die Aufnahme dieser Strahlen ermdglicht.

Solange ein Schwimmer in einem FluR um sich schlagt und
niit Handen und FiRen rudert, vernimmt er das Murmeln des
Stromes nicht. Hort er auf zu rudern und taucht mit dem
Kopf unter die Oberflache des Wassers, dann hort er das
stete Schieben des Sandes auf dem Grund, die Bewegung,
die der ewigen Ruhe gleichkommt.

Diese Ruhe also ist es, die all jene, die Uberhaupt einmal
erkannt haben, worin die wahrhaft groRen Werte des Lebens
bestehen, anstreben. Diejenigen, denen diesen Zustand zu
erreichen nicht vergdnnt ist, behaupten mil3gunstig, er sei
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Uberhaupt etwas unnattrliches und entspreche nicht den Auf=
gaben des Menschen in seinem hiesigen Daseinszustande,
denn dieser sei bedingt durch stetes Arbeiten, Aufwaértsstre=
ben und aktives Wollen und Wandeln, nicht durch ein In=
sich=selbst=zurlickziehen und In=sich=selbst=hineinhorchen.
Wozu, sagen sie, die Aufenwelt mit ihrer Bewegung und
ihrem Wandel, wenn der Mensch leben soll, um diese AuBen=
weit zu vergessen?

Diese Idee ist ebenso téricht, wie wenn jemand fragen
wollte, warum denn der Adler aus den Liiften zur Erde schief3t,
seine Beute erfal3t und wieder aufsteigt; hatte er nicht gleich
obenbleiben kénnen? Der Mensch steigt nieder in die Unruhe
und Unrast, um sie kennenzulernen, sie zu durchwandeln und
sich zu erheben. Gewil, rein &uferlich dhnelt der Zustand
des Wesens vor dem Kampf seinem Zustand nach dem Kampf;
doch diese Zustande sind ganz verschieden, so verschieden wie
der Begriff der Nichterkenntnis von jenem des Verstehens,
Erfalithabens nur sein kann.

Zugegeben, sprechen die Skeptiker, doch jene Menschen,
die sich noch keineswegs Uber ihren Alltag erhoben haben,
die noch nicht so weit sind, dal sie mit der ,,gefaliten Beute
wieder aufsteigen™ konnen, jene haben doch nicht den ge=
ringsten Grund, diese Ruhe anzustreben, da ihr irdisches
Tagwerk noch nicht vollbracht ist. Hiebei vergessen sie in=
des, daB der, der jene Ruhe anstrebt, noch Ewigkeiten von dem
Zustande des In=ihr=versinkens fern ist.

Die Ruhe des Gemits hat fur alle, die noch hier im Alltag
leben und von ihm bewegt werden, den Zweck, die Verbin=
diing mit dem Uberirdischen aufrecht zu erhalten. Denn wie
tief immer der Mensch noch in der Materie und ihren Wirr=
nissen verstrickt sein mag, wie sehr er auch noch hangt an
all' dem irdischen Tand, so notwendig hat er doch eine Ver=
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bindung mit dem jenseits des Wandels stehenden, eine Ver=
bindung mit dem grofRen, unveranderlichen.

Es ist in unseren Tagen, die der Geistigkeit nicht besonders
hold sind, so, daB es als fast unnatirlich empfunden wird,
wenn ein Mensch, der noch im Alltag steht und in ihm be=
fangen ist, gleichzeitig das grofRe, Uberirdische von fern
sehen und sich mit ihm verbinden will. Das war nicht immer
so, denn es hat VVolker gegeben, bei denen das ganz alltaglich

war. Eine véllige Trennung von Irdisch und Uberirdisch, von
hier und jenseits ware etwa unseren grofien Vorbildern, den

alten Agyptern, ebenso unnatirlich erschienen, wie uns die
Einheit von Diesseits und Jenseits, von Natur und Uber=
natrlichem.

Die Menschen, die zu bequem sind, um die Ruhe des Ge=
muts anzustreben, finden fir ihre Haltung unzéhlige Aus=
reden. Es sei keine Zeit, keine Ruhe da. Doch das sind keine
Hindernisse fir den, der wirklich bestrebt ist; es ist schon
ausreichend, eine Minute lang einen bestimmten geistigen Ge=

genstand ins Auge zu fassen, an irgend einen Begriff zu den=
Een, und dann ganz kurz das Denken auszuschalten, um

diese Ruhe, diesen Zustand zu tben.

Die Menschen, die behaupten, dies sei sehr schwer, machen
ahnliches mindestens zehnmal im Tag, doch ohne sich dabei
auf geistiges zu konzentrieren; denn es ist kaum anders
~~ aulerlich gesehen — wenn der Mensch vor sich hinblickt
Ur*d nichts sieht, weil er denkt, wie wenn er blickt und nichts
sieht, weil er nicht denkt. Es fallt allen gar leicht, die Wahr=
riehmung durch das Denken auszuschalten. Es ist aber nicht
minder leicht, die Wahrnehmung durch das Nichtdenken aus*
zuschalten. Es ist nur etwas ungewohnt.

Dies also ist der Weg, der allen, auch den am wenigsten
fortgeschrittenen, vorgezeichnet ist und den man gehen muf?,
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wenn man Uberhaupt gewillt ist, irgendetwas fur die Dinge
zu tun, die jenseits des schattenhaften Alltags, dessen Wich=
tigkeit unerhdrt berschatzt wird, liegen.

Wenn man diese kleine Ubung konsequent durchgefiihrt
hat, dann kann man daraus nicht nur geistigen, sondern auch
seelischen Nutzen ziehen; denn es ergibt sich dadurch die
Madglichkeit, das innere Aufwallen und die Ausbriiche von
Unbeherrschtheit zu bekdmpfen, dadurch, daB man eben in
jenem Augenblick mit einem gewissen Willensimpuls diese
geistige Konzentration durchfihrt.

Wer ehrlich auf diesem Pfade wandelt, mag er durch noch
so viele Schwéachen gehemmt sein, wird bald das Positive
seiner Bestrebungen erfassen kdnnen: er wird seinem Gott
ndherkommen, jenem grofRen Gott, der in der Materie lebt
und Uberall ist, den die ganze belebte und unbelebte Materie
in sich falt, und den der Mensch als auRerhalb seiner selbst
befindlich betrachtet. Wer die Nahe dieses Gottes zu fiihlen
imstande ist, wird jenen Stab in der Hand halten, der ihn
muhelos durch die Wirrsale des Lebens und des Todes fiihrt.

Die innere Stérke, die mit auBerer Kraft und Willensstarke
nichts zu tun hat, wird ihm dann zuteilwerden. Sie ist das
groite Hilfsmittel, das einem Menschen auf seinem mihe=
vollen Weg vergonnt sein kann.

Von gleichem Nutzen ist dies hier, wie in dem Reich, das
hernach kommt; dort vielleicht noch mehr als hier, weil dort
die objektive Realitat aller Dinge noch viel unwirklicher ist als
hier, und doch alle Eindriicke viel unmittelbarer auf die Wesen
auftreffen und deshalb eine groRRere innere Starke verlangen,
um Uberwunden und richtig eingeordnet werden zu kdnnen.

Wer diese Ruhe nie gekannt hat, der findet nicht durch die
Wirrnisse des sogenannten Totenreiches hindurch; ihn trei=
ben die Spukgestalten vor sich her wie der Wind die welken

60

Blatter; er hat keinen Halt, keinen festen Stand; er sieht
keinen Weg, fuhlt nur Angst und Grausen und die subjek=
tiven, nach auf3en gespiegelten Impulse jagen ihn umher, bis
er erschopft in einen Mutterleib zurtickfindet.

Dies ist das Geheimnis, die esoterische Bedeutung, der
Erinnyen der alten Griechen, der Furien der Rémer und
der ,,zornigen Gottheiten" des ,,Bardo", des unmittelbaren
Jenseits im ,, Tibetanischen Totenbuch™.

Suchender: bemihe dich in erster Linie, die Naturlichkeit
der Verbindung des Alltags mit dem Ubersinnlichen ein=
zusehen, und dann, die ndtigen Voraussetzungen fiir diese
Verbindung zu schaffen, was dir, wenn du nur einigermaf3en
guten Willens bist, nicht schwerfallen wird. Dann brauchst
du um deine Zukunft nicht zu bangen.
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DER SINN DES LEBENS

Viele Mystiker sehen den Sinn der Entwicklung darin, daf3
durch jedes Manwantara die Weisheit Gottes bereichert wird
und Gott, wenn er nach Ablauf des Pralaya, also einer Wel=
tennacht, sein Auge 6ffnet, schon wieder eine héhere Ord=
nung vor sich sieht. Dies wird logisch aus der Annahme ge=
folgert, dal Gott ununterbrochen durch die unzéhligen hie=
nieden gesammelten und heimgebrachten Erkenntnisse be=
reichert wird.

Wenn der Mensch Gott mit seinem Malistabe mifit, so
erscheint die Gottheit jenen, die auf diese Art denken, not=
wendigerweise als in dauerndem Wachstum begriffen. Hierin
mag so mancher Mensch den Sinn des Lebens erblicken.

Von Gott selbst aus betrachtet aber gibt es kein Wachs=
tum. Gott selbst ist absolut, ist bar aller Mal3stabe. Sein
absolutes Sein ist unveranderlich und das Prinzip der Gott=
heit besitzt nichts, an dem es seine GroRRe messen konnte,
denn das ist ja gerade das Wesen des Absoluten, daf3 es frei
von allen MafRstaben ist.

Messen kann nur der Mensch, denn die Voraussetzung
dafur ist das Vorhandensein von Gegensétzen. Dort aber,
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wo nur eine Einheit ist, wo kein Gegensatz, sondern nur ein
absolutes Prinzip existiert, dort gibt es kein Wachstum, kein
groRer und kein geringer, dort gibt es nur ein Sein, ver=
sinnbildlicht durch den Kreis.

Der Mensch hat an sich nicht Unrecht, wenn er seine Be=
griffe auch Gott zuteilt, mit seinen MafRstaben mif3t. Doch das
Beginnen ist nutzlos; denn wenn auch Gott in jenem Sinne
groRer, gewachsen erscheint, so ist sein absolutes Wesen, wie
wir gesehen haben, in Wahrheit, d. h. von seinem eigenen
Standpunkte aus betrachtet, im Kreis gewandert, und nur
im Kreis.

Die Spirale ist menschlich, der Kreis géttlich.

Wollte man etwa sagen, dal® dies den Sinn des Lebens zer=
store, den der Mensch sich zurechtgezimmert hat, dann ist
dies nicht richtig, denn im Prinzip ist es vollig gleichgltig,
ob man den Sinn des Lebens ein notwendiges Aufwartsstei=
gen ohne Ende oder ein notwendiges Kreisen ohne Ende
nennt! Der Kreislauf hat sogar den Vorteil, dal? er der Logik
nicht widerspricht, denn der Kreis ist das einzige logisch er=
faBbare Sinnbild der Ewigkeit.

Der Sinn des Lebens liegt in der Notwendigkeit des Seins
und des seienden. Diese Notwendigkeit liegt allem Wandel
und allem Streben zugrunde.

Wie gesagt, ist die erwéhnte menschliche Auffassung an
sich nicht falsch und daher sei sie den Menschen auch nicht
geraubt. Denn demijenigen, der noch nicht sehr weit fortge=
schritten ist, wird die Welt des Kreises trostlos erscheinen,
wahrend ihm seltsamerweise die Welt des ewigen Aufwaérts=
schreitens nicht trostlos erscheint!

Die Ursache dafiir ist zum Teil die, dal? er den Kreislauf
so versteht, daR stets das alte, schon Uberwundene wieder=
kehren muf3. Dies ist aber nicht der Fall, denn das Prinzip
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des Kreises deutet ausschlieflich die grundsétzliche Wandel=
losigkeit, die Ewigkeit, nicht aber die Fruchtlosigkeit der Ar=
beit an. Diese findet ndmlich ihren Zweck in sich selbst, ist
nicht nur ein Erfordernis der allgemeinen Entwicklung. Die
Arbeit und ihre Frichte sind die Form des nach auf’en gespie=
gelten, nach auBen getretenen Lebens.

Auf der anderen Seite aber sieht der Mensch die Trost=
losigkeit des steten Aufwarts ohne Ziel nicht. Er vergifit vor
allem, daR jedes Aufwarts nur ein relativer Begriff sein kann.

Die hdchste Erkenntnis aber lautet: Streben seiner selbst
willen, ohne Ziel; denn, im absoluten Sinne betrachtet, ist
Streben in diesem Sinne Schreiten ohne Wiederkehr.

Was ist ,,aufwérts"? Ein vom Hirn geschaffener Begriff.
Im selben Moment, in dem die Mal3stdbe schwinden, ist Auf=
warts sinnlos, ist der Halt verloren., an den sich das Hirn
klammert, und es bleibt die Sinnlosigkeit, die Unlogik des
sich=nicht=erschopfenkénnenden und doch nicht in sich selbst
zuriickfindenden Strebens, der ewigen Geraden vom Nichts
zum Nichts.

Der Kreis hingegen versinnbildlicht das grote Gliick, die
ewige Ruhe, das In=sich=selbst=geschlossensein, die Freiheit
vom Wandel, den wissenden Schlaf der Gottheit.

Wer dies versteht, sieht nun Uber das beschrankt=mensch=
liehe hinaus, kann einen Blick tun in das Uferlose, Maf3stab=
lose, Vergleichslose, in die Welt des Absoluten.

Das grofite Gliick, das dem Menschen zuteil werden kann,
ist, einen Blick in die Welt Gottes tim zu diirfen. Der Mensch,
der heimkehren will, muB Gott geworden sein. Er kehrt ja
in Wahrheit dadurch heim, daR er lernt, als Gott, d. h. als
innerliches Wesen, zu sehen.

Dadurch wird er von selbst Gott. Denn wer sich als Gott
fuhlt, wer als Gott sieht, der ist Gott!
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das SYMBOL DER KREUZIGUNG

Die Schrift sagt, Jesus Christus sei zur Welt gekommen,
Umn die Menschheit zu erldsen. Welche symbolische Bedeu=
tung hat dieser Erlésungsbegrift? Was bedeutet das Sinnbild
der Kreuzigung?

Die dogmatische Lehre hat die ewigen Symbole der Er=
Losung ins Irdische tibertragen. Sie sagt, der Opfertod Christi
habe von den Menschen die Strafen ihrer Sinden genom=
men, Christus habe fiir die menschliche Erbsiinde gebdif3t.

Eine derart irdische Erldauterung ist ein Versuch mit ganz=
Ech untauglichen Mitteln. Die ganze Leidensgeschichte ent=

halt eine Symbolik, die jenseits dieser Schranken, dieser End=
Echkeit steht.

Das Symbol der Kreuzigung ist das Sinnbild der Entsagung,
des dem Aufstiege Entsagens.

Der Mensch arbeitet an sich, wirkt und strebt, um empor=

2usteigen; und doch schlieRt sich der Aufstieg, wie wir ge=
Sehen haben, schlieBlich zum Kreis.

Auch darauf ist bereits hingewiesen worden, da3 der Auf=
sdeg im Unendlichen eine Fiktion und die einzig mdgliche
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Bewegung im Unendlichen der Kreis ist, weil der Kreis keiner
Malstédbe bedarf. Er ist vom Zwang der MaRstidbe dadurch
befreit, dal} er sich in sich selbst schlieft.

Diese Erkenntnis des Kreislaufes nun bringt fir den, der
ihrer teilhaft wird, die schwerste Enttduschung, die es gibt.

Dieses Zusammenbrechen aller Grundsatze, aller Stiitzen,
versinnbildlicht der Tod am Kreuze. Doch dieser Tod ist
nicht das Ende. Es folgt ihm eine Auferstehung. Der Mensch,
das ewige Wesen, trinkt den Kelch zur Neige; und da er ihn
getrunken hat, 6ffnet er das Auge. Nun sieht er, dal der
Kreislauf, der ewige Kreis, und das ihn=gewahr=werden nicht
das Ende, sondern der Anfang der wahren Erkenntnis ist:
was im Kreise wirkt, ist ewig, weil es sich nicht erschopft. Die
Kraft, die in sich zurtckflieRt, ist unendlich. Das ist das Ge=
heimnis der Ewigkeit.

Wobher sollte ein ewiger Aufstieg denn den Antrieb neh=
men? Stete Kraft verursacht steten Verbrauch von Kraft. Ein
Quell aber, der sich nicht erschopft, wird durch den Kreis
versinnbildlicht.

Alle, die eine Entstehung aus dem Nichts zu erkléren ver=
suchen, geraten in eine Sackgasse. Wer die Welt als eine stete
Folge von Impulsen auffal3t, von denen einer den anderen
auslost, muf? Schiffbruch leiden, denn einmal kommt er zu
jenem Impuls, von dem er eingestehen mul3, er wisse nicht,
was ihn ausldste. So zeigt sich, dal3 er nichts anderes tut,
als eine einmalige Inkonsequenz, einen logischen Fehler da=
durch verhullen, daf er ihn in die Ewigkeit projiziert.

Es ist falsch, zu glauben, daR das, was hienieden als un=
maoglich, unlogisch erscheint, im Ewigen logisch und mdglich
sein konnte. Die ewigen Prinzipien der Welt und allen Seins
sind hier wie dort die gleichen.

Das Sein ist ein Gesetz, ein Zustand, nichts Gewordenes.
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Die Ewigkeit als Kreislauf aufzufassen ist daher nicht in=
konsequent.

Seit ewigen Zeiten besteht, also ohne Anfang und Ende,
der Kreis, der alles Seiende einschlieft. Was ist innerhalb
und was aulBerhalb dieses Kreises? Es gibt weder ein inner=
halb noch ein aufterhalb, denn der Kreis des Seienden schlief3t
auch das Nichts in sich ein und Sein und Nichts schépfen die
Ewigkeit aus.

Manche nehmen den Kreis als das Seiende an und auBer*
halb, sagen sie, sei das Nichts. Ein Nichts im Sinne von
auBerhalb aber, ein Nichts, das gewissermallen eine eigene
negative Ewigkeit darstellen wirde, gibt es nicht. Gott selbst
schopft in seinem Wesen auch das Nichtsein aus und ein an=
deres Nichts ist nicht vorhanden. Alles ist, alles kreist.

Auch das Nichts ist im Kreis, im Nirwana. So stirbt denn
Gott nie und jeder, der diesen ewigen Kreislauf erkannt hat,
Ist auferstanden zum ewigen Leben, hat sich bewuR3t zu Gott
erhoben. Alle werden auferstehen und keiner wird sterben!
Es gibt keine Verdammten!

Alle Wesen, die im ewigen Wandel zur Erde kommen und
von dannen gehen, streben und wandeln, sie alle trinken den
Becher des Todes, der schwersten Enttauschung, die es geben
kann und sie alle finden sich wieder in Gott, im Kreis!

Dieses Werden, dieses ewige Kreisen und die Notwendige
Eeif, die das oberste Gesetz allen Seins darstellt, spiegeln sich
wieder im geistigen Sinnbild der Kreuzigung und Auf*
erstehung.
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DIE ESOTERIK VON ,,NICHTS",
»KRAFT" UND ,,GEGENSATZ"

Es gibt zwei Wege der Erkenntnis. Der eine arbeitet mit
dem Intellekt, dem Verstand, dem rationalen Denken. Der

zweite schlief3t jene aus. Dieser ist der Pfad der Weisheit.
Der erste mundet friher oder spater in den zweiten ein,

falls er nicht in eine Sackgasse gefuhrt hat. Der zweite Weg

aber ist von dem schwer zu fassen, der ihn nicht selbst geht.

Wer nun einen der Kardinalbegriffe, die durch hohere Er=
Kenntnis vermittelt werden sollen: das ,,Nichts" im esoteri=

schen Sinne, erfassen will, muR verstehen, daR dieses Nichts

nicht ein Nichtsein, sondern ein unbeschranktes, absolutes
Sein ist. Es ist ein Sein ohne MaRstédbe, ein unmeRbares Be=

stehen, das fur uns deshalb nichts ist, weil der Mensch nur
das als etwas erkennt, was irgendwelche MaRstabe aufweist,

innerhalb gewisser Grenzen ist und besteht. Nur so hat er
dann die Mdglichkeit, mit seinem Verstand zu arbeiten.

Das absolute Sein ist also flir den, der nicht selbst in ihm
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besteht, d. h. fur den, der nicht in Nirwana gel6st ist, nichts.
Fir den aber, der in jenem absoluten Sein besteht, ist sein
Zustand jenseits aller Fassungskraft, jenseits aller Grenzen.
Er ist fur ihn eine Selbstverstandlichkeit, die nicht durch*
forschbar ist. Denn erstens fehlt die Mdglichkeit, sie zu durch*
forschen, da diese Mdglichkeit an das Vorhandensein des
Gegensatzes gebunden ist; zweitens fehlt einem solchen We=
sen das Kraftzentrum, das jenes Sein durchforschen kénnte.

Denn wer selbst in ihm ist, der ist ja selbst das Sein; die
ewige Durchdringung der beiden Prinzipien aber schliel3t jede
Forschung im menschlichen Sinne aus, ist das letzte, von an
Materie gebundener rationaler Forschung stets unerreichbare
Resultat. Darum nennt man jenes Sein Nichts, ,,Nichts" im
Sinne von ,,jenseits aller Grenzen".

Die Weisen des Ostens haben das erkannt, und versuchen
aus diesem Grunde in jene Bereiche nicht auf eine Weise ein*
zudringen, die von vornherein zum Scheitern verurteilt ist.
Sie sind vielmehr bestrebt, sich selbst den Erfordernissen
anzupassen. Es ist ihnen klar, dal man Gott nie erkennen,
daB man Gott nur werden kann. Sie wissen, da3 der Zustand
des absoluten Seins Gottes fur alle anderen ,,Nichts" im Sinne
von ,jenseits aller Grenzen" ist, fir Gott selbst jedoch im
Sinne von ,jenseits aller Formung, aller Mdglichkeit zu
schaffen, weiterzubilden, zu entwickeln".

Das absolute Sein kann selbst weder schaffen, noch wer*
den, weder zeugen, noch gezeugt werden. Es kann nur sein
und ausstrahlen, sein Prinzip — das Prinzip der Ewigkeit —
ausstrahlen, und dadurch dem Reich des Schaffens und jenem
des Werdens ewiges Leben geben.

Darum sprechen die Weisen des Ostens von Nirwana,
wenn sie vom absoluten Sein, vom Reiche des Nichts reden.

*
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Was ist nun Kraft im esoterischen Sinne?

Die Nach=auBen=spiegelung des absoluten Seins; also die
Belebung der VVoraussetzung, die Erregung einer Schwingung.

Hier ist von der priméaren Kraft die Rede.

Zwischen dem Reich des absoluten Seins und den anderen
Reichen muR man nun unterscheiden; denn in Gott ist nicht
nur das ewige Leben an sich, sondern auch das Prinzip des
Wandels. Dieses Prinzip aber ist das Symbol der Reiche des
Schaffens und des Werdens.

Das Ineinander* und Miteinanderbestehen dieser beiden
Reiche und des Reiches des Absoluten wiedertun wird sym*
bolisiert durch die Vorstellung einer Spiegelung dieses ab*
soluten, ewigen, unveranderlichen Reiches in die beiden an*
deren.

Diese Spiegelung stellt das oberste Prinzip der Kraft dar.
Das Reich des Schaffens und das Reich des Werdens, also die
Reiche des Wandels, sind ndmlich die latenten und unver*
&nderlichen Voraussetzungen; das Ineinander* und Mitein*
anderbestehen von Absolutem, Unverganglichem und prin*
zipiell wandelbarem aber ist an sich das Prinzip der priméren,
der ewigen, alles erhaltenden Kraft.

Diese Kraft 10st alle sekundaren Kréfte aus, die alsbald
aktiv schopferisch werden, im Reiche des Werdens nun tat*
sachlich Schopfungen hervorbringen. Doch das Prinzip der
Kraft bleibt auch hier erhalten; denn auch jene sekundar
schopferischen Kréafte sind wieder eine Spiegelung, eine Nach*
aullen=spiegelung des im Reiche des Schaffens entstandenen

das Reich des Werdens.

Nun ist aber auch die Identitdt von objektiver, also pri*
mérer, und subjektiver, d. h. sekundérer Kraft erkennbar ge=
Worden; denn, wie wir gesehen haben, ist auch die subjek*
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tive Kraft, oder, besser gesagt, die subjektive Schépfung, aus=
schlieRlich Spiegelung. Was aber ist Spiegelung?

Im Sinne hochster esoterischer Erkenntnis ist der VVorgang
der Spiegelung das vereinte Sein und Bestehen latenter Ge=
gensatzlichkeiten.

Wichtig ist die Feststellung, daR der Gegensatz von Licht
und Dunkel durchaus nicht unbedingt jenem zwischen Gut
und Bose gleichzusetzen ist. Er entspricht vielmehr, in ge=
wissem Sinne, jenem von ,,Ungewordenem" und ,,Geform=
tem", denn das wahre Licht ist stets jenseits der Form; die
Form wirkt verdunkelnd. Hier liegt der wahre Gegensatz
zwischen Licht und Dunkel.

Doch gibt es noch einen anderen Gegensatz. Er ist im
Reiche der Form heimisch und der eigentlich wirksame in der
Welt der Erscheinung. Er ist jenes Prinzip, das die unzahligen
kleinen Gegensatze innerhalb der irdischen Gegensétzlichkeit
schafft und an denen der Mensch seine Erkenntniskraft schu=
len soll. In seiner Wirkung ist dieses Prinzip allumfassend,
also unendlich.

Nicht ,,Gut” und ,,Bdse” ist ewig, sondern ,,positiv" und
»hegativ", denn jede Wirkung ruft in der Welt der Form eine
kontrar wirksame Kraft hervor. Das Prinzip des Negativen
aber ist, sinnbildlich betrachtet, Luzifer. Subjektiv gesehen ist
er das Prinzip des Bosen, weil sich die kontrdre Kraft in un=
seren Bereichen unter anderem als das Bose auBert. Objektiv
betrachtet ist Luzifer jene zerstdrende, I0sende, aufhebende
Kraft, deren Vorhandensein und ewiges Bestehen in wandel=
baren Formen die Unendlichkeit des Seins ermdglicht.

Das Prinzip des Gegensatzes, des Kontréren, ist niemals
»~entstanden”, denn in ihm liegt ja gerade die Unsterblich=
keit Gottes!
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Je nachdem, ob dieses Prinzip wirkt oder ob es latent ruht,
kann man zwischen Manwantara und Pralaya unterscheiden.
Jener Gesamtbereich aber, in dem die Gegensatze einander
kompensieren, ist Nirwana, d. h. das Reich der bewuBtseins=
losen Kraft.
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GOTTESERKENNTNIS UND GOTTES*
BEWUSSTSEIN

Freude und Schmerz sind im Irdischen verwurzelt. Wer das
Indische verlafit, mufl? Freude und Schmerz verlassen. Doch
dE£ _irrt, der meint, er musse sich in der Ruhe des Gefihls
und des Gemiits dadurch (ben, das Verlassen des Irdischen
dadurch vorbereiten, daf er absichtlich Freude und Schmerz
uieidet. Das ist sinnlos, denn wer soweit ist, heimzukehren,
wird Freude und Schmerz selbst nicht mehr kennen.

Strebe nicht danach, Freude und Schmerz zu meiden, son=
dern strebe nach Erkenntnis und Vertiefung, dann wird dir

Freude und Schmerz von selbst mit der Zeit abhanden kom=
uien.

Beherrschung in Freude und Schmerz aber ist kein Fehler,
denn wenn wir schon die irdischen Ketten nicht 16sen kdnnen,
s° wollen wir wenigstens unseren Fortschritt nicht dadurch
erschweren, dal3 wir sie kiinstlich enger machen.

Fin Loslésen von Freude und Schmerz 1ai3t sich organisch
erst erreichen, wenn man esoterisch bereitet ist. Freude und
S&merz sind erst entbehrlich, wenn an ihre Stelle die Gottes*
Erkenntnis treten kann.
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Wer alles mit dem logischen Verstand erklaren will, kommt
Uber eine gewisse Grenze nicht hinaus. Noch niemand hat
Gott errechnet!

Wenn man versucht, die Gottheit mit Worten zu schildern,
dann ist das so, wie wenn man es unternimmt, die Konturen
des wogenden Meeres abzuzeichnen. Man kann ausschliel=
lieh Bilder entwerfen, die, um bei diesem Vergleich zu blei=
ben, einen gewissen Augenblick wiedergeben. Das ange=
strebte Ziel ist, auf Grund der Vielzahl der Bilder schlieflich
den Vorgang des Wogens zu erfassen. Wenn der Suchende
nun aber steckenbleibt und in dem Augenblick, da er das
zweite Bild sieht, das erste bereits als unrichtig ber Bord
werfen will, wird er sein Ziel nie erreichen.

*

Vom Menschen aus gesehen ist die Schopfung ein ein=
maliger VVorgang, von Gott aus gesehen aber nicht. Bereits
am Anfang dieses Buches gesagtes sei hier nochmals kurz in
anderer Form klargemacht:

Die Schopfung ist nur vom Menschen aus betrachtet Schip=
fung, eingebettet in Raum und Zeit, also ein einmaliger Vor=
gang zu Beginn einer Raum=Zeit=Periode, einer Periode der
Kausalitat, also eines Manwantara. Vom menschlichen, d. i.
vom Raum=Zeit=Standpunkt, vom Standpunkt von Ursache
und Wirkung aus betrachtet, muR die Schopfung zeitlich fest=
gelegt werden; doch Gott hort nie zu schaffen auf.

Gott als Zustand wirkt nicht, sondern ist, und jedes Wirken
ist ein Schein, der dem Sein entspringt. Schaffen ist nur eine
mit Subjektivitat bekleidete Umformung des géttlichen Seins
und wenn wir sagen: ,,Gott hort niemals zu schaffen auf",
dann bedeutet ,,schaffen™ nicht ,,wirken", sondern sein, weil
Gott ewig ist.
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Eine der Aufgaben des Lebens, vielleicht die wichtigste, ist
die, die Unvergénglichkeit in sich selbst zu schaffen, die In=
dividualitat so zu gestalten, dal? sie bestédndig sein kann, also
Uber Tod und Leben hinaus besteht.

Dies ist nur dadurch mdglich, daB man in sich selbst das
gottliche, jenseits des Wandels stehende, ewig untrennbare,
im Kreislauf vereinte Prinzip erkennt. Denn dadurch, dal
man Gott in sich erkennt, sich selbst als Gott erkennt, schafft
man bewul3t ewige Individualitat, Individualitat als Kem, als
Teil Gottes.

Im Rahmen dieser Individualitét ist ein Fortbestehen des
Ich mdglich. Diese Individualitat aber ist nichts anderes als
der geoffenbarte Gott und seine Erkenntnis seiner selbst.

GottesbewuBtsein an sich ist kein Bewultsein im mensch=
liehen Sinne. Es ist Einssein, Absolutsein, grenzenlos und
doch in=sich=geschlossen=sein.

Gottesbewuf3tsein ist nicht etwa nur eine Ausweitung des
ndischen BewuBtseins. Wenn man mit Bezug auf die Gott=
Tieit von BewuBtsein spricht, kann dies nur in der Bedeutung
der Ewigkeit des géttlichen, einzigen Ich sein.

Es gibt demnach kein géttliches BewuRtsein im mensch=
liehen Sinne, und daher kann man auch nicht von seiner

Einengung sprechen.

Das irdische BewuRtsein ist das Eintreten Gottes in seine
Traumwelt, das fur ihn ein Realwerden bedeutet. Eine Ein=

schrankung Gottes liegt hier Gberhaupt nicht vor, sondern
eine Umbildung.

Ich habe dariiber schon an dieser Stelle gesprochen:

Da der ewig schaffende, der trdumende Gott sich selbst

In seine Traumwelt spiegelt, in ihr leben will, bezeichnet man
diesen VVorgang vergleichsweise als Emanation, Aussendung

seiner selbst.
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Diese Aussendung aber bedeutet nichts anderes als eine
Umbildung des gottlichen Wesens. Sie erfolgt so, dal} die
primar schopferische Tatigkeit Gottes aufhort. Denn in dem
Augenblick, in dem Gott alles, was er traumte, zur Objektivi=
tat, d. h. zur Bindung fur ihn selbst werden 1aRt, muRR das
Schopferische zurlcktreten. Nichts anderes aber als dieses
Gebundenwerden, Zur=Bindung=Werden der eigenen Traume
Gottes ist durch den Ausdruck: ,irdisches Bewuftsein™ im
esoterischen Sinne gemeint.

Wie aber &Rt sich die Zeitlichkeit des irdischen BewuRt=
seins, und damit die Zeitlichkeit der irdischen Welt (ber=>
haupt, in die Unendlichkeit Gottes einfligen?

Die Frage ist leicht beantwortet. Zeitlichkeit ist Schein, der
der Kausalitat zu Grunde liegt. Das scheinlose, sdieinschaf=
fende Prinzip selbst aber steht zum Schein der Zeitlichkeit
keineswegs in einem Abhangigkeitsverhéltnis.

Alles durchdringt sich; der Schein der Zeitlichkeit webt
den Schleier, der Uber der Unendlichkeit Gottes zu liegen
scheint, den der Erkennende durchschaut und der zu Gott,
also zu sich selbst heimkehrende zerreifit.

Am Tor der Welten liegen die Werkzeuge des Schopfers:
Schein und Bewul3tsein.

So

KRAFT UND LEBEN

Wer die Kraft sucht, findet sie weder in den Gefilden des
Geschehens, noch im Lande des ungewordenen. Die Tanne,
die sich der Sonne entgegenstreckt, wird vom Sturm gebeugt.

Darum fluchet nicht und segnet nicht, denn dann wird
eure Seele erhellt.

Die Weisen beherrschen sich selbst und dienen den an=
dern — die Toren dienen sich selbst und beherrschen die

andern.
Doch aus allen Talern flieBen Strome zum Meere. Nur

Traumer mussen erwachen, da der Traum endet, nicht
aber die friedlichen Schléfer.

Des Todes Hauch ist ein Sonnenstrahl; aus dem Samen

sprielt der Halm empor. Doch wo kein Same ist, da wuchert
das Unkraut.

Wen das Leben nicht halt, den halt auch nicht der Tod.
Wer zu frih scheidet, der muf} zu frih zurtickkehren; wer
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zu spét scheidet, der findet nicht mehr nachhause, da ihn die
Nacht erreicht.

Im grofRen gebunden, doch im kleinen frei ist der Gott.
Im kleinen gefesselt, doch im groRen erldst ist der Mensch.

DAS BUCH DES LEBENS
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ZUM GELEIT

Das Ziel, das du erreichen sollst, ist hier in Worten niedei-
gelegt; den Weg dahin mufit du gehen. Solange die Esoterik
fir dich nicht mehr ist als eine Wissenschaft, mit der man
sich zeitweise beschaftigt, mul der Erfolg zur Génze aus=
bleiben.

Die Esoterik aber umfal3t auBer einem ewigen Weisheits=
gehalt zahlreiche Wege, die zum Palladium fiihren. Hier
Wurde jener Weg gewadhlt, der, stets im Reich des Geistigen
verlaufend, zum Herzen Gottes fuhrt. Bist du bestrebt, die=

sein Weg zu folgen, dann wird dir dereinst deine Seele im
Dunkel leuchten.

*

Wer Liebe sét, nicht um zu ernten, ist ein Konig.
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ERKENNTNIS UND NICHT»
Erkenntnis des gottlichen selbst

Alles, was geworden ist, entstand aus dem ewigen Irrtum
der Nichterkenntnis. Nichterkenntnis ist das Flir=wahr=halten
des Getrdumten. Ewige Nichterkenntnis ist der Traum Got»
tes. So wie die Menschen schlafen und im Schlafe ihr Selbst
nicht finden kdnnen, so tut es auch Gott. Nur wechselt dieser
Vorgang bei Gott nicht, wie bei den Menschen, in Zeitab-

standen, denn Gott kennt keine Zeit. Dieser Vorgang, diese
beiden Vorgange, sind das Wesen des ewigen Gottes.

Wir haben bereits gesehen, dal alles gewordene der Traum
Gottes ist. Doch was ist dieses Traumen selbst? Das Wirk»
samwerden, die Wirkung, des Getrenntseinsprinzips und des
Ounkels. Ich will versuchen, das zu erklaren.

Was ist die Erkenntnis des gottlichen Selbst? Das Ruhen in
der Urweisheit, im Gotte des Uferlosen, im Ozean der Stille.

Es Hegt im Wesen dieser Erkenntnis selbst, dal? sie gleich»

Zeitig ihre Formung mit sich tragt, und zwar die eines ewigen
Ruhens, im Sinne eines ewigen Verloschens. Doch das ist

Ulcht Gott, das ist das Nichts.
Gott ist ewiges Ruhen im Sinne von ewigem Wissen.
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Ewiges Wissen aber ist Erfassen des Unfal3baren und Wer=
den des Ungewordenen, und dieses Aussprechen des jenseits
aller Wortbezeichnung stehenden ist der Traum Gottes.

Nur dieser Kreis ist ewig; der Kreis des nichtsprechenden
Ungesprochenen ist eine Phantasie des krausen Menschen=
hirns.

Dennoch bringt das Erfassen des UnfalRbaren Nichter=
kenntnis und Irrtum. Darin, daR sich das so verhalt, ist die
Ewigkeit der Nichterkenntnis, die Ewigkeit des Mensch=
liehen, die Kleinheit, begriindet. So liegt in Gott das ewige
Prinzip des Dunkels und des Schleiers, und Nichterkenntnis
ist das Wesen des lebenden Gottes. Symbolisch driickt das
schon die Bibel aus, da sie Gott sagen laRt: ,Lalt Uns den
Menschen schaffen nach Unserem eigenen Ebenbilde."

So ist das Dunkel die eine Voraussetzung fur die Nicht=
erkenntnis. Wahrend Gott das UnfalRbare erfafdt, hat er sich
in tausend Schleier eingehtllt und sein Auge, das schaffende
Auge seines sich formenden Erkenntnisvermdgens, ist ge=
tribt; und weil ihm so Nichterkenntnis zuteil wurde, zerstiik=
kelt er sein Wesen in Myriaden Teile.

Alle diese Teile sind belebtes Nichtselbst Gottes, sind ver=
dunkeltes Licht, verschleierte Urweisheit, und halten sich den=
noch fur das Einzige, Ewige, Unwandelbare. Das aber ist
Nichterkenntnis, Individualitat, Getrenntseinsprinzip; es ist
das Leben und der Weltentraum.

Der Mensch, der stets in die Sonne blickte, miURte erblin=
den. Darum tut er es nicht, blickt statt dessen auf eine Was=
serflache, auf das Meer, auf dem sich die Sonne spiegelt.
Wenn er nun dieses Spiegelbild wahrnimmt, sieht er nicht
etwa die strahlende Einheit der Sonne, sondern unzéhlige
glitzernde Strahlen, tausendfach schimmerndes Licht, auf
allen Seiten flimmernden Glanz und Farben.
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Gott ist eins mit dem UnfafRbaren, und dennoch muf diese
Einheit Leben zeugen. Darum ist der Sonnengott ebenso ewig,
wie der Gott des Meeres. Das Licht ist nichts, die Erleuchtung
alles, und weil Gott der Inbegriff alles Seienden ist, ist er Er=
leuchtung.

Diese Weisheit bringt der Satz zum Ausdruck, das Ur=
Prinzip Gottes sei die Liebe. Denn ebensowenig, wie der liebt,
der von Liebe spricht, der sie zergliedert und deutet, ebenso=
wenig ist der weise, der Weisheit in Nichterkenntnis zu fin=
den glaubt.

Raum und Zeit sind Folgen der Ewigkeit des Uferlosen.
Dunkel und Nichterkenntnis sind Folgen der ewigen Weisheit

des Lichts. Getrenntseinsprinzip, Individualitdt und Selbst=
Bewuf3tsein, Bewultsein eines falschen Selbst und Selbstliebe
sind die Folgen, die ewigen Ausdrucksformen des Wesen=
I6sen, Unpersonlichen, der unbegrenzten Alliebe.

Wer sich die Augen aussticht, sieht die bunte Welt nicht

mehr, und wer vom falschen, personlichen Selbst ablaft,
kennt triigerische Selbstliebe nicht mehr. Da die Sklaven der

~eit die Zeitlosigkeit nicht fassen kénnen, mul3 man ihnen
den Wechsel des Gewordenen durch einen Wechsel des gétt=
liechen Traums nahezubringen suchen, denn alles, was sie er=
kennen, kdnnen sie nur in der Verganglichkeit erkennen. Ihr
Auge ertragt die Sonne nicht, doch dadurch, daf§ sie in der
Verganglichkeit Unvergéangliches erkennen, erkennen sie die
Verganglichkeit selbst.

Solange du im Verganglichen Vergangliches suchst, bist du
Selbst vergénglich und Sklave deiner eigenen Gesetze. Wes=

Sen Auge von einem Schleier verhallt ist, der kann noch so
lange dartber nachdenken, wie es ware, ohne Schleier zu

Sehen. Er kann es nicht ergriinden, solange er nicht den
Schleier vom Auge zieht.
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Da Gott durch Nichterkenntnis Zeit und Welten schuf,
schuf er den Irrtum des Gewordenen durch Dunkel und Ge=
trenntseinsglauben, d. h. dadurch, dal er sein Auge ver=
schleierte und sich selbst in der Zeit, im Menschen, suchte.

Wenn wir uns die Weisheit als eine Kugel vorstellen, in
deren Mitte die Urweisheit ist, so kann der, der im Mittel=
punkte weilt, wohin immer er blickt, nur Irrtum sehen; weil
gemessen an der Urweisheit alle ihre Vorstufen Irrtimer die=
ser oder jener Art sind.

Wer aber den Irrtum sieht, der ist im Irrtum; und nur wer
im Irrtum ist, kann nach der wahren Weisheit streben. Es
liegt in der Natur des Geistes, daB er in der Weisheit zoeilt
und im Irrtum strebt.

Sein und Werden sind eins, denn ewiges Sein ist ewige
Liebe und ewige Liebe ewiges Werden.
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ZWEI MENSCHLICHE FORMEN

DER _LIEBE:
CHRISTLICHE NACHSTENLIEBE UND

.BUDDHISTISCHE ERLOSUNGSLIEBE

Die praktischen Folgen und Auswirkungen der beiden
Systeme sind wesentlich gleich. Doch auf die praktischen
Auswirkungen kommt es erst in zweiter Linie an.

D~ christliche Liebe entspricht ungefahr dem, was man
sich landlaufig unter diesem Begriffe vorstellt: den Gegen-
Satz des Hasses. Der dementsprechende Dualismus spiegelt
s’ch in der gesamten christlichen Lehre, die ja grundlegend
auf dem Gegensatz zwischen Gut und Boése, Gott und Teufel

aufgebaut ist. Die Symbole Gut und Bose sind die entschei=
dende Grundidee des Christentums und der positive, prak-

tische, weltnahe Kern der christlichen Lehre besteht in dem
Sich=flir=das=Gute=entscheiden.

Diese grofl3artige Betonung des freien Willens des Men-
Schen ist eine wunderbare Idee. Der Begriff des freien Wil=
lens kommt nirgends so klar zum Ausdruck wie hier, und dies
SPiegelt sich in dem Begriff der N&chstenliebe wieder: der
~ensch, der lieben und hassen kann, soll sich bewuf3t vom
ttasse abwenden und auf alle seine Mitmenschen Liebe ver=
stromen. Dadurch soll er sich lautern und reinigen von allen
dunklen Schwingungen und aufsteigen zum Lichte der Gott-
Ceit, das ewig gutund ungetribt leuchtet — zum Herzen Got-
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tes, zu Christus. Das ist die christliche Weltidee; und darum
ist das Christentum die menschliche Lehre, die ihre Junger
vom Herzen der Welt zum Herzen Gottes fiihrt.

Die buddhistische Lehre sieht die Dinge anders. Hier sind
Liebe und HaR, Gut und Bose voriibergehende, wandelbare
Marksteine der Entwicklung. Die buddhistische Lehre fiihrt
ihre Junger nicht zum Herzen, sondern zum Geist Gottes. So
ist auch der buddhistische Liebesbegriff dem christlichen nur
an den auBeren Folgen gemessen dhnlich. Dem Buddhisten
sind Gut und Bose begrenzte, dem Wandel unterworfene Be=
griffe, die er ablegt, da er zum Geist Gottes emporsteigt, zum
Geiste Gottes wiederkehrt. Der Buddhist ist gut, weil er, jen=
seits von Gut und Bdse stehend, die positiv, konstruktiv wir=
kenden Kréafte fordern will.

Der Christ gibt seinen Mitmenschen, um ihnen Gutes zu
tun, ihnen zu helfen. Er bringt Opfer, um dieses Ziel zu er=
reichen. Der Buddbhist gibt seinen Mitmenschen, weil er selbst
auf die Dinge, die er gibt, bereits verzichten kann.

Wenn der Buddhist seinem Bruder hilft, so deshalb, weil
er ihn als Bruder, gewissermalien als zweites Ich erkannt hat.
Der Christ hilft seinem Bruder, weil er im Guten, im Helfen,
im Geben selbst, die Erlésung vom Schwarzen, Schlechten,

von der Selbstsucht, findet.
Die buddhistische Lehre fuhrt nicht zu Christus, sondern

zum Parabrahman, dem Allgott, Urgott.

Ein Tor, wer nun abwdagend den einen Gesichtspunkt ver=
dammt und den andern gelten laR3t. Beide bedingen sich ge=
genseitig und symbolisieren zusammen die ewige Einheit von

Mensch und Gott.
Der gute Christ wird durch seine Giite weise, der weise

Buddhist durch seine Weisheit gut.
Darum sprechen wir hier in beiden Fallen von Liebe.
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CHRISTUS UND GOTT

Das ewige Sein ist ein ewiges Opfer, denn alles, was ewig
Ist/ muB zeitlich werden.

Gott, der in der Gliickseligkeit der Weisheit wandelt, muf3
zum Kreuze der Finsternis herabsteigen, denn die Formen
zwingen das Unbegrenzte.

Gott ist ewig, weil er mannigfaches, getrennt wirkendes
Sollen in einer Einheit darstellt. Seine Weisheit ist das Wis=

sen um seine Unverganglichkeit. Seine Not ist die Notwen»
digkeit des Werdens, des Formens und der Arbeit. Wie ein
Kinstler leidet, der seine groRe ldee mit seinen begrenzten
Mitteln zum Ausdruck bringen will, so leidet Gott, der ewig

We? muf3, weil er ewig sein will.

~Ver dieses Problem nur oberflachlich betrachtet, der sagt,
in Gott sei demnach Gegensatz. Doch in Wahrheit liegt hierin
keiner. Jeder Gegensatz hat zwei Extreme, hier aber besteht

nur ein Zustand, der durch einen im Wesenlosen entstehen»
den Willen gekennzeichnet ist.

Das aber ist die Not des seienden Gottes; das ist Christus!
Der Weise, der den Wandel verlaRt, geht in die Wandellosig=
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keit ein; Gott aber muR beides in einem sein, und er kann
nicht von einem zum andern schreiten, weil beides nur ein
untrennbares Eins ist.

Und dennoch treten die Extreme hervor und spiegeln ein=
ander ins Unendliche. Gott spricht im Dunkel: ,Es werde
Licht." Dann wieder verldscht er das Licht, schafft das Dun=
kel abermals und stoR3t so seine Einheit in den Zwiespalt, weil
Er sein muB. Und ungezahlte Wesen wandeln, streben und
erkennen nicht — denn als der Weisheit Herr mu3 Gott in
ihr den Wandel zeugen.

Der Gott, der nicht im Wesenlosen ruht, der die Not des
Seins kennt, die Not des Seins ist, ist Christus. Darum ist
Christus der Hort des Lebens.

Der ruhende Gott, der Gott des Nirwana: Brahman, traumt
absolut, und sein Traum ist wesenlos. Gott aber, der im Irr=
garten seiner eigenen Traume umherirrt und strebt, sucht,
wird und stirbt, der ist das Leben — Christus.

Wenn Gott schaffen wirde, ohne selbst die Schopfung zu
werden, ware alles sinnlos und wesenlos. Wabhrlich, die Schop=
fung ist ein Atemzug Gottes! Form und Inhalt gibt es nicht,
doch ist Inhalt nur dann etwas bestimmtes, wenn er Form
besitzt! Gott selbst ist zwar gestaltlos, doch sein Sein erfor=
dert Gestalt. Alle Gesetze, denen sich Gott unterwirft, sind
von ihm selbst gezeugt und dennoch zwingen sie ihn. Der
Herr der Welten wird an's Kreuz geschlagen!

Der im Wesenlosen entstehende Wille ist ewig: das Etwas
entsteht, und der Gott, der sich formen mul3, kann nicht ewig
im Nirwana ruhen. Das Nichtsein muf ihm verschlossen blei=
ben, denn Wille ist existieren, Sein.

In der Zweiheit, der Zahllosigkeit der Gegenséatze, fin=
det sich dann Gott selber nicht mehr; er ringt um Erkenntnis,
um die Wiederkehr zur Einheit, und erldst sich. Doch das alles
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ist nur Schein, denn in Wahrheit ist er ewig,

teilbar. Er ist nur ein Etwas, und dieses Etwas tri in

satz zum Wesenlosen, erscheint im Wesenlosen und wandel
im Wesenlosen. Das Wesenlose ist das Nichtsein, o
Christus, ist das Sein, er ist die Not des Seien en.

Das ist der Sinn der eigentlichen Sinnlosigkeit der Geset
der Schopfung. Sie missen sein, mussen ent=~e?7Nf . keit/

entstehen. Das ,,irgendwie" wird nun zur Obje
zum Obijekt, und regiert tber seinen Schopfer.

Der chaotische Zustand des Wandels zeugt tausen
keiten und tausend Zeit=Raum=Welten und m | ne
lebt und stirbt Gott. In ihnen allen vergeht das Un g
liehe und zeugt sich das Unsichtbare, um zu sei

Wabhrlich, der Wille ist auf Gott wirkender Zwang! Denn
wer will, muf? handeln und wer handelt, m ru

Das Ruhen als absolutes Prinzip jedoch besteh nicht Das
Etwas kann niemals wesenlos werden. Gott ist g ei
Ruhen und Handeln; Gott ist Wollen; Wollen iS
Schaffen ist Gesetz, Gesetz ist Not; darum ist das Kreuz
Zeichen Christi! j. _rRes

Der Wille Gottes ist die Alliebe. Alliebe hei
griff, weil er sich in der geistig=menschlichen ie e,
ganglichen, spiegelt. Die geistig=menschhche ie ei
genseitige sich=ausschopfen zweier Wesen eiten,
des Sichvereinigens. Die Alliebe aber ist das
der Prinzipien Gottes, die Einheit aller Gegensatze, untrenn

bare Einheit der Verschiedenheiten. ,,Nsi=
Das Etwas im Wesenlosen ist Wille. Christus istc die
*>e Ewigkeit. Die Erscheinung aber ist der Gottheit Not

eigener Zwang. T,
Kreis und Kreuz beinhalten die Urweisheit des Leben .
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TOD UND STERBEN

Das Licht der Gottheit strahlt ewig im Uferlosen und fried=
lidie Helle durchflutet die Unendlichkeit.

Diese Helle symbolisiert den Zustand des Seins — also
weder das gewordene Sein noch das ungewordene Nichtsein.

Auf diesem unwandelbaren Hintergrund verlauft der Kreis=
lauf des Lebens, der wirkenden Traume und des formenden

Willens.

Auf diesem Hintergrund wandelt die menschliche Form
Gottes, der Gottesmensch, im Reiche des gesehenen Lichtes.

Das Leben kann nicht eins sein mit einem ewigen Zustand,
denn Leben ist sich=selbst=getrennt=fiihlen, ist Nichterkennt=

nis und Erkennenwollen zugleich. Uber diesem Kreislauf steht

e’u grofRer schwarzer Schatten und halt seine Hand tber Wer=
den, Suchen, Formen und Streben. Diesen schwarzen Schat=

ten nennen die Weisen den ewigen Meister Tod.
Geister Tod ist nicht selbst der Wandel und das Vergehen;

er ist nur das Sinnbild des Wandels im Wandellosen.
Die Hand des Todesgottes ist der Urquell der Ewigkeit,
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denn nichts kann sein, ohne zu werden und nichts kann wer=
den, ohne zu sein. Meister Tod ist weder, noch wird er, doch
die Helle wird durch ihn hell. Die Helle wird erst durch den
Schatten zu dem, was sie ist und das Geformte, Wandelbare
erst durch den unbegrenzbaren Schatten des Uferlosen zu
einer positiven Ewigkeit.

Dieser groRe Meister Tod hat einen irdischen Knecht. Es
ist der Gott des Sterbens. Durch das Sterben reiht sich das
Leben sinnvoll in den Kreis des Meisters Tod, denn das Ster*
ben ist nicht Aufhtren, sondern Weiterwandeln.

Das wulten schon die agyptischen Weisen, da sie den Un=
terschied von Leben und Tod ablehnten, Diesseits und Jen=
seits als ein Reich des Wandelns ansahen. Und doch haben sie
nicht alles erkannt: denn wohl kniipft das Sterben das neue
Wegstiick an das Alte, nicht aber ist das Sterben selbst ver=
andertes Leben.

Man schopft den Gott des Sterbens nicht aus, wenn man
in ihm die Briicke erblickt, die zwei endlose Wege, gewisser*
mafen zwei Aspekte des Lebens, ineinanderfiihrt. Der hdhere
Sinn des Sterbens ist vor allem die Erkenntnis des Lebens als
das, was es ist und sein soll, ndmlich als seinem Begriffe nach
unverganglich, seiner Form nach jedoch verganglicher als der
Hauch des Windes.

Das Gesetz Gottes ist: ,,Was wird, mul vergehen." Die
Ewigkeit des Lebens aber wird durch das Symbol des groRen
Meisters Tod begriffen und die Helle des ungewordenen als
Mittel des werdenden, als Grund der Unverganglichkeit. Der
Schatten erst macht das Licht vom wesenlosen Schein zur
Helle und hebt die Welt aus ihrer Vergénglichkeit zum ewigen
Thron Gottes empor.

Wer sein Leben als Ewigkeitswert betrachtet, irrt genau so,
wie der, der es als verganglich, weil im Gegensatz zu dem un=
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verganglichen Leben, auffalt. Wissend ist, wer es als Ewig*
keit, im Sinne des absoluten Lebens selbst, begreift.

Das Sterben ist der Knecht des Todes, das Leben der Die*
ner des Lichtes.

Das Licht aber und Meister Tod sind eins in ihrem Wesen.
Sie sind die wahren Eltern und die einzigen Kinder der Ewig*
keit.
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GNADE UND GESETZ

T {"aS VOni Menschen erdachte Weltbild birgt eine grolle Ge=
a r- Sie liegt darin, daf in diesem Gedankenwerk ein Kreis
v®n *n sidi geschlossenen Gesetzen besteht, der alle jenseits
‘eser Welten der Kréfte und Erscheinungen stehenden Im=
use und Existenzen ausschliefit. Das rational denkende
enschengeschlecht sieht Gesetze, wohin es auch blickt, und

, e diese Gesetze zum Selbstzweck, statt in ihnen das

e zum Zweck, die notwendige Kriicke, das geformte
andelbare zu erkennen.

le groflen Weisen kiimmern sich um diesen menschlichen

Got se”en das Gewordene vom Standpunkt
es an und erschauen die Unwirklichkeit der Gesetze,
k enn in den Welten Gottes gibt es kein absolutes Gesetz,
Ine Norm, die von Ewigkeit zu Ewigkeit besteht und an

J Geschehen, Zeit und Wandel brechen.
ind Re*chen Gottes gibt es Zeit und Zeitlosigkeit, und
schl en ~e”en der Zeit, Gesetze. All' diese Gesetze haben
le ich nur einen Sinn und Zweck: die verhillte, Mensch

°r ene, nicht erkennende Gottheit zum Pol der Weisheit
ZUruckzufihren.
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Aktiv soll das BewuRte werden; die Gottheit blickt vom
Pol der Weisheit nach auflen, sieht und schafft in einer Ord=
nung: der Ordnung der Gesetze.

Wer dieses Wesen aller Gesetze richtig erkannt hat, wird
die Gnade Gottes nicht ausschlieBen missen.

Man knipft den Begriff der Gnade im allgemeinen an die
Idee des persdnlichen Gottes, doch missen die beiden Be=
griffe durchaus nicht zwangslaufig etwas miteinander zu tun
haben. Im esoterischen Sinne ist ja Gott, im Gegensatz zum
Menschen, jener ewige Urvater, der jenseits der Malistébe
wohnt. Der Begriff der Gnade, als Symbol der géttlichen
Liebe, steht zwischen und in allen Ausdrucksformen Gottes;
ist doch die gottliche, die kosmische Liebe die Einheit Gottes.
Ruhendes Schaffen und werdendes Ungewordenes beinhal=
ten das Symbol der Gnade.

Nun aber wenden wir uns jenem Begriff der Gnade zu, der
eine so grofRe Rolle fur die menschliche Welt spielt.

Diese Auffassung von der Gnade hat zur Entwicklung des
Begriffes eines personlichen Gottes gefuhrt. Diese Gnade ist
der Mantel der gottlichen Liebe, mit dem das gewordene, von
Gesetzen geordnete und von Normen durchzogene Weltall
umhullt wird.

Ebenso, wie der Mensch noch bis vor kurzem allen Ge=
setzen absolute Form, absolute Geltung verliehen hat und
ihnen eine eigene Existenz zusprach, hat er auch diesen Man=
tel der Liebe aus seinem eigenen Herzen in die Weite pro=
jiziert, einem personlichen Gott anvertraut. Er tat es, weil er
meinte, Dinge wie Gesetz, Liebe, Gnade, Gott seien seiner
eigenen Beurteilung und Willkir vollig entzogen und miiten
daher von ihm getrennt existieren.

Dieser Schluf3 aber ist falsch, denn er rechnet nur mit einem
Teil des menschlichen Wesens. Seine viel hGheren, inneren
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Teile sind aus dieser Berechnung ausgeschaltet. Diese inneren
Teile aber mufdten zwangslaufig ausgeschaltet werden, denn
sie wurden zu jenem personlichen Gott erhoben.

Daraus ergibt sich auch, warum der Christus=Gott das
Symbol des Menschen ist. Er wurde als Sinnbild des inneren
Menschen, des Gottesmenschen, kinstlich vom menschlichen
Wesensverband losgeldst, seine Symbolik aber ist dieselbe
geblieben. Aus diesem Grunde ist es letzten Endes ganz
gleichgiiltig, ob wir von einem persdnlichen Gott sprechen,
oder vom inneren Menschen, vom Gottesmenschen; unter der
Voraussetzung allerdings, daf sich mit diesem personlichen
Gottesbegriff nicht falsche Vorstellungen verbinden.

) Of'_enem tiefsten Kern des menschlichen Wesens, von dem
hier die Rede ist, liegt nun die Einheit von Gnade und Gesetz,

in diesem tiefsten Kern menschlicher Unvergéanglichkeit liegt
die Relativitat der Gesetze. Der duflere Mensch weil} von
diesem inneren Kern im allgemeinen nichts und doch tritt er
mit ihm, ohne ihn aktiv zu kennen, in Verbindung; und in=
dem er sich betend an die Liebe Gottes wendet, wird die Re=
ktivitat des Zwanges und die GroRe der Liebe Christi offen»
bar. Diese hebt ihn tber Zwang und Not hinaus.

betrachten wir den Menschen als Pol aller Gesetze, dann
Crfassen wir leicht, wieso es moglich ist, da wahrhafte Reue
tatsdchlich Handlungen ungeschehen machen kann.

Karma ist nichts absolutes, auBerhalb jedes Menschen woh=
nendes; nicht in ein Schicksalsbuch werden die Taten einge=
schrieben. Die menschliche subjektiv=spezielle Wesenseigen»
art wird durch jedes Werk verdndert, und ihre Summe, d. h.
der schlieBliche Zustand, bewirkt durch magischen Zwang,
dall das Wesen die seinem Status entsprechenden Verhélt-

nisse aufsucht. Wer aber bereut, wahrhaft bereut, liebend be=
reut, der wendet sich an den Gott im Herzen, verandert da=
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durch seine Wesenseigenart und erhebt sich infolgedessen
Uber seinen inneren Zwang. So ist denn der Thron des Karma
in Scherben geschlagen.

Die Liebe steht Uiber dem Gesetz. Das Gesetz wird nicht
aufgehoben, jedoch kann man aus dem Gesetz heraustreten,
in,q§m man sich selbst_erhebt.

Toricht alle Einwénde, die sagen, man kénne demnach,
wenn man nur bereut, alle praktischen Buwerke umgehen
und ohne diese die Friichte genielen. Denn wer wahrhaft lie=
bend bereut, der tut auch alles, was sich aus dieser Einstellung
ergibt; und tut er es nicht, dann hat er nicht wahrhaft bereut.

Nun ist auch offenbar, um wieviel hoher der einzuschat=
zen ist, der im Gebet die Hande ringt und die Liebe Gottes
anfleht, als jener, der kalt das Unglick Gber sich ergehen
lanst und sagt: ,,Jedes Karma muf} ein Ende haben."

Auch die Annahme, irgendeine Wandlung im Menschen
— sei es nun zum Guten oder zum Bdsen — kdnnte karmisch
bedingt sein, widerspricht dem Begriff des Karma. Karma
schafft stets nur VVoraussetzungen, tbt jedoch niemals zwin=
gende Einfliisse aus.

Solche Voraussetzungen nach dieser oder jener Richtung
kdnnen ohne weiteres geschaffen werden. Dem Ermessen des
betreffenden bleibt es indes Uberlassen, ob er tatsachlich
jenen Weg einschlagen will, der ihm auf diese Weise néher=
gebracht, niemals aber aufgendtigt wird.

Die Willensfreiheit wird daher durch Karma niemals aus=
geschaltet.

Wer sich nicht Uber die Gesetze erhebt, den zwingen sie,
denn er verandert seine Eigenart, seine innerste Wesensbe=
schaffenheit nicht und darum bleibt der Grundzustand erhal=
ten. Doch dieser Mensch wird schwer zum lichten Gott heim=
finden kénnen.
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Auch das Genie ist ein AusfluR der Gnade. Hier muf? man
bedenken, dafl viele Menschen, die sich an die Liebe Gottes

wenden, rein erkenntnismaRig nicht weit fortgeschritten sind.
Wer sich aber einmal erhoben hat, auf den ergief3t sich das
Fillhorn der géttlichen Liebe seiner besonderen Eigenart ent-

sprechend; und in irgendeinem Leben wird er dann Anlagen
besitzen, die sich rein karmisch nicht erklaren lassen. Ein sol-

cher Mensch ist in irgend einer Art genial.

Die Erkenntnis der Einheit von Gnade und Gesetz erfordert
ein weises Verstehen. Der Sophist, der von jeder Wirkung
der Gnade die Unmdglichkeit eines Gesetzes ableitet, wird
diese Briicke nicht tiberschreiten kdnnen. Nur wer sein eigenes
Wesen erfalst, wer den Wirkungsbereich von Gesetz und
Gnade in seinem eigenen Wesen erblickt, wer die Einheit des
G°ttesmenschen und des Menschengottes erfadt hat, nur der
wird das ewige Zusammenwirken von Gesetz und Gnade,
Von Sein und Liebe durchschauen konnen.

Um der Gnade teilhaft zu werden, braucht man sie nicht
erkannt zu haben; doch um in ihren Sitz, das eigene Innerste,
einzudringen und die Tiefen der eigenen Seele zu erschauen,
n~ul man jj_e Qna(je nicht nur empfunden, sondern auch als
Punktion des in sich geschlossenen Gottes und seiner Liebe

erkannt haben.

Wo ein Geist sinnt, da ist die Weisheit Gottes.
Wo sich ein Herz 6ffnet, da ist die Liebe Gottes.
Wo sich ein Mensch mit beiden Schwingen erhebt,

da ist Gott selbst.
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WEISS UND SCHWARZ

de y Und Schwarz sind die Prinzipien der Ewigkeit und
das Schwarz und WeiB schépfen alles aus, das Sein und
ichtsein, die Hille und das Verhillte.

durch eW*ge Verhiullung und damit das ewige Leben werden
bOJisi ~aS ~Usamrnenwhken von Weill und Schwarz sym=

W | Ewigkeit Ist ein unendliches Schreiten. Die Zeit und die

£)|Gn S*nd d*e Richtung des Schreitens.
das  Schwarze Kraft ist das Prinzip der Welten. Sie ist auch
bose rPnnz*P der Magie. Schwarz ist nicht das gleiche wie
Schur n*edr*8' verwerflich oder schlecht; vielmehr verhillt
“\T7' ist stets einhullend.
Seins Gott ist der statische Gott, der Gott des Nicht*
Wand ei scbwarze Gott ist der dynamische, der Gott des

sei« §' ~er Ware Gott ist der Gott des seienden Nicht=

aems, der i )
von F ernpunkt von Weif und Schwarz, der Brennpunkt

~igkeit und Vergéanglichkeit.
Und V SC*Warze Symbol beinhaltet alles Wissen um Werden
rgehen. Der ewige schwarze Geist ist der groRe Mei=
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ster Tod. Wissen ist Tat, Tat ist Wirkung, Wirkung ist Wan=
del. Schwarz ist jede Kraft. Man kann das Schwarze als trans=
formiertes, bzw. sekundar entstandenes Weilles begreifen,
doch dann geht man am Kern des Symbols vorbei.

Schwarz ist im innersten Wesen Handlung und Magie;
doch die Verhullung ist so alt wie das Verhiillte.

Das schwarze Symbol beinhaltet das Wirklich=werden
— das scheinbare Wirklich=werden — das Bewuf3tsein, das
Streben.

Weille Magie ist eine kinstliche Konstruktion. Jede wahre
Magie ist schwarze Magie. Magie ist in ihrem innersten
Wesen Strahlung, Wille und Verwandlung.

Voraussetzung der wahren Magie ist Schein und Verhil=
lung, BewuRtsein und Bewul3twerdung. Wenn man Schwarz
nicht mit schlecht, verwerflich und dergleichen verwechselt,
dann wird man verstehen, dal} alles Streben schwarz ist, sein
mul}. Weil3 ist das Verldschen, das Aufhdren des Strebens,
das ziellose Schreiten, das ewige Unsichtbare. Weil ist wir=
kungslos, zwecklos oder Selbstzweck. Wer Mensch ist, muR
schwarz sein. So ist das Schwarze auch nicht etwas abzule=
gendes.

Das Schwarze ist die Not Gottes, die auf der Ewigkeit Got=
tes lastende Not. Kein Flul ohne Ufer, keine Ewigkeit ohne
Werden. Der Weise durchschaut Schwarz und WeiB, verlaRt
Schwarz, und der Lebensstrom tragt ihn ins uferlose Meer
hinaus.

Im Uferlosen steigt das Unbegrenzte auf, schreitet weiter;
dieses Weiterschreiten, das Uberschreiten des Gipfels der
Pyramide der Ewigkeit erschafft das Sein aus dem Nichtsein,
Verhillung und Wolke, Niederschlag und Kreislauf im Wan=
del.

Doch verlassen wir die Begriffe der Zeit und erkennen wir
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im Begrenzten und im Uferlosen ein ewig 1
Im oben gebrauchten Bild wiirde es sinngem
Ben. Im Urgrund heif3t es Gott. v
Zwei Seiten der Pyramide von Seinund Ni  tseins
und zwei Seiten schwarz. Die Spitze aber ist die Beh
des wahren Gottes. .
Zwei Kanten scheiden schwarz und wei3: ’eeine innne
losen, die andere im Verganglichen; die eine ist*e 0
des groRen Meisters Tod, die andere die seines ¢
Sterbens. Diese beiden Kanten verbinden in Zeit un
keit die Urprinzipien. ,
Staunend sieht der Tor die Zeit als Wirkung er
und die Ewigkeit als Wirkung der Zeit. Denn Wir 8
wirkungslosen ist das Sinnbild des auf der Spitze

ntide wohnenden Gottes: f
Istdoch der begrenzte Schatten nichts, wenn das

das ihn erzeugt. v . Jas
Uer uferlose Schatten ist nichts, wenn das

er verdunkeln konnte. , r

Uas Licht ist nichts, wenn es nicht gesehen wir
im Dunkel steht, sieht das Licht.
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DER BRUNNEN DER WEISHEIT
\

t

Die Menschen leben dahin und sterben; und alles ist so
kur und morsch und armselig. Doch es ist die Gréfe des
Mensdlen und seines Geistes, daB8 er nie von dieser Arm=
seligkei befriedigt wurde. Von der Wiege, iiber das ganze

*ben unq seine Schicksale hinweg bis zum offenen Grab
Steht dje Frage vor seinem Hirn: ,Wo ist das Land jenseits
dieser Welt des Schmerzes und der Kiimmernis?” Im Wandel

er] ahrtausende entstand so Idee auf Idee; der sich versen=
ende Gejgy des Menschen hob eine Phantasiewelt nach der

Heren ayg der Taufe, denen allen nur eines gemeinsam war:

© Freiheijt von der Kiimmernis der dunklen Welt.

 Die Menschen schlummern in einem dunklen Wald. Da
SI.e die Augen Sffnen, sehen sie durch die dichten Kronen
Mcht 2y den Sternen auf; doch im Inneren des Waldes, da
ruscht eine Quelle: das ist der Brunnen der Weisheit, und
:i?m 8ingen dje Menschen stets nach. Sie tappten im Dunkel
ln. der Ri‘:hflmg des fernen Murmelns. Keiner kam hin; im
Wilden GEStriipp strauchelte der Fu8; die Wurzeln hielten die
nden ayf yng Bidume traten ihnen entgegen; und der

aste
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Weg von der Wiege bis zum Grab ist so kurz, dal kaum drei
Schritte getan werden kdnnen. Doch immer hort das Ohr leise
dieses ferne Rauschen, und der Geist schafft im Dunkel ein
helles Land, ein Land der Traume.

In der Welt der Erscheinung leben unzahlige Wesenheiten.
Sie alle werden und vergehen und schwinden dahin. Der
Mensch ist das einzige Wesen, dem die Kl&glichkeit dieses
Daseins zum BewuRtsein kommt, dessen Ideen die Schran=
ken, die ihnen ein unabwendbares Gesetz gezogen hat, tber=
schreiten.

Wenn die Menschen sich noch so getrennt von ihrem Gott
vorkommen, wenn die Welt der Erscheinung noch so selb=
standig scheint, der Mensch ist nie ganz allein. Wohin immer
er blickt und wo immer sein Fufl wandelt, hort er von Fern
das Rauschen des ewigen Brunnens der Weisheit.

Was ist die Weisheit? Nicht die Kenntnis der ewigen Ge=
setze; sie ist der Atem des lichten, schopferischen Urgrundes;
und das ewige Streben nach ihr ist der géttliche Kern, der
allen Menschen innewohnt, denn es gibt keinen Menschen,
der so oberflachlich dahinlebt, dal er nicht ein einzigesmal
frige: Wozu? Warum? Wo ist ein Sinn und ein Zweck?

Du, Schiler, hortest den Quell vielleicht schon sehr nahe
rauschen; getrunken hast du wohl noch nicht aus ihm. Die
Welt ist dir noch nicht heller geworden. Fur den, der weiB, ist
es sehr schwer, zur Einfalt zurlickzufinden. Gottverbundenheit
hat mit Gotteserkenntnis nicht das Geringste zu tun; die
Gotteserkenntnis erschwert die Gottverbundenheitungemein.
Hier der Grund dafr:

Je groRer der Gott, den man sieht, desto schwerer ist die
Verbindung mit ihm herzustellen. Der Gott des einfaltigen
Toren ist ein guter, weiser, vaterlicher Tropf; den liebt er sehr
und ist mit ihm eng verbunden. Wie kdnntest du diesen Gott
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lieben! Dich hat der unendliche Gott von ferne angeweht;
ihm muf3t du folgen, auf seinen Spuren wandeln; und das
ist unendlich schwer.

Solange Gott auch nur ein Mensch ist, ist er leicht zu lieben.
Um den wahren Gott lieben zu kénnen, muf3 der Mensch das
Nur=menschliche abstreifen.

Schwer erkampft sich der Geist das Reich des Friedens.
Selig sind die armen im Geiste, denn ihrer ist das Himmel=
reich. Wer forscht und fragt, der zweifelt; wer zweifelt, ver=
zweifelt leicht.

Der suchende Mensch gleicht dem Kafer, der sich auf einem
Ameisenhaufen niederlalt in der Hoffnung, es werde eine
Ameise herauskommen, die er dann verzehren kann; in
Wabhrheit aber kommen tausende Ameisen heraus, und die
verzehren dann ihn. Wer nicht fragt, ist glicklich; wer fragt,
Ist sehr unglucklich; doch dieses Ungluck, diese Kimmernis
Ist die Grundwesenheit des Menschengeschlechts. Und die
gliickliche Torheit der Unwissenheit ist sehr zeitgebunden.
Denn jeder Mensch ist in seinem Innersten ein Faust. Keiner
Ist blind, doch viele schlieen die Augen. Den Kampf der
dunklen Probleme kann nur der gewinnen, der sich Uber
das Dunkel erhebt. Niemand kann alles wissen und alles er=
grinden.

Wohl dem, der das, was er weif3, glaubt, und was er glaubt,
Weil.

Viele Menschen glauben zu wissen. Wenige Menschen wis=
Sen zu glauben. Die allerwenigsten glauben und wissen.

Das faustische Prinzip des Menschen fiihrt ihn von einem
Zweifel zum andern, jagt ihn durch Torheit und Dunkel. Was
der Mensch besitzt, achtet er fur nichts; was er nicht besitzt,
das scheint ihm teuer. Doch dieses menschliche Urprinzip
spiegelt den Urquell des Lebens wieder, da es kein Verharren,
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sondern ein Weiterschreiten ist; ein Fafnerartiges Verharren,
behabiges Verweilen auf dem Erworbenen kennt die Welt
des Werdens nicht. Das strebende Leben rafft den ruhenden
GenieBer hinweg.

Die grofRe Kunst und das Ziel der Weisen ist, inmitten der
Unruhe, des Wandels und Werdens, Vergehens, Schwindens
und Kommens Ruhe zu finden.

Der Quell der Weisheit stromt und sprudelt durch das
Dunkel; ein stetes Murmeln, und doch so ruhig. Das ist die
wahre Weisheit: der stille Friede im Aufruhr. Der Weise ist
frei, auch wenn ihn tyrannische Ketten zwingen. Er schreitet
ewig und ruht doch in seiner Seele.

Der Brunnen der Weisheit sprudelt und murmelt, und ist
doch so still, unendlich still und friedlich.
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EIN SPRUCH :
PRALAYA,DAS TOR DER WELTEN

Ewig fluten die Wogen des Urozeans in die Bucht des Le=
Eens. Ewig munden die Strome des Werdens in den Ozean

des Ungewordenen. Das Wasser—die Gottheit—ist stets das=
selbe.

Das Pralaya ist das Reich des groRen Meisters Tod. Dort
thront er in dunklem Saale; der Saal aber hat zwei Pforten.
Die Eine fuhrt zum Licht, die andere zum triiben Dammer.

Dieser dunkle Saal ist das wahre Zentrum des Kreises.
Dm das Szepter des grof3en Meisters wallen unzahlige Schat=
ten. Das eine Ende des Saales ist erhellt, das andere ungewif
Irri DAmmer, denn beide Turen stehen offen.

Der Meister Tod blickt ewig unverwandt zur Tilre des
Dammers; und da er in’s Dammer blickt, weben Schatten wie

Schleier vor seinem Auge und sie umkreisen ihn, bis sie zum
Echten Ende des Saales kommen. Dort werden die Gestalten
klarer; Licht und Schatten zeugen die Formung. Und durch die
Pforte dréngen sie hinaus in's Licht.

Ein anderer Strom flutet durch das Tor des Lichtes in den
Saal. Die miiden Gotter schreiten in das Dunkel. Noch leuch=
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ten sie im néchtlichen Saale. Da sie aber am Meister voriiber=
ziehen, verschwimmt ihr Licht, wird zum Dammer der Pforte.

Durch das Dunkel gestaltet sich das Licht aus dem Dam=
mer; mit dem Dunkel vermischt sich das Licht zum Da&mmer.

So unendlich, wie der Ring der Lichter und Schatten im
Saale des zeugenden, verzehrenden Dunkels, so ewig sind
auch die beiden Lande auflerhalb der Pforten.

Warum heil8t der Meister, der in der Mitte thront, Tod?

Weil er die Unendlichkeit durch ewiges Enden zeugt, durch
Enden des wachen und Enden des vélligen Schlafes. Das
Szepter, das seine Hand umfaft, heiflt Traum. Tradumend er=
steht der Glanz der Welt; trdumend verlischt ihre Abendglut.

Unverwandt blickt das Auge in das Dammer.

Doch warum heif3t dieser Meister Tod?

Weil er selbst dunkel bleiben muR3. Er, der so viel traumt,
der alles Licht schafft durch seinen Blick, der alles Licht ver=
iRt und es dadurch Igscht, er thront im Dunkel.

In's Licht steigen die Meister; im Dammer schlaft der Schat=
tenlose. Der Meister Tod kennt sie alle und traumt des Gottes
Ewigkeit.

Doch warum heif3t der Meister Tod?

Sein Szepter ist hohl; es ist gefiillt mit Tréanen. Die Tranen
flieRen durch all' seine Traume und Leid stromt durch die
Welten. Die einen driickt es, die anderen nehmen es freiwillig
auf sich; denn nur wer leidet, strebt und nur wer strebt, lebt
und ist ewig.

Doch warum nennt man ihn den groRen Meister?

Weil ihn sein Dunkel trostet. Weil er selbst nicht weint,
und so, als Vater des Leids, doch unbewegt das Dammer er=
schauen kann, und so den Kreis vollendet.

Jeder Schatten, der geformt in's strahlende Licht hinaus=
tritt, ist ein Weltall, ein Manwantara, ein Weltentag.
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Im Dunkel des Saales rauscht ein Brunnen. Das Rauschen
wird dem Geist zum Traume. Darum tdnt dies Rauschen
durch alle Traume. Darum vernimmt es, wer im tiefsten Tal
der Welt jammert; darum erstirbt es nie. Der Trost des Dun=
kels ist in ihm, die Weisheit des grof’en Meisters Tod.

Das stille Rauschen trostet die Schiffer des Tranenstromes.

Am Brunnen der Weisheit sitzt der grofRe Meister Tod.
Um ihn zieht sich der Kreis des Werdens und des Ungewor=
denen.
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DIE STUFE
DES INNEREN WELTERLEBENS

Das Erleben der AuRenwelt mit all' ihren Bereichen wird
tu dem Moment sinnvoll, da dem &ufReren Eindruck ein in=
nerer an die Seite tritt. Diesen inneren Eindruck zu erzielen,
ist leicht fir den, der zun&chst einmal gelernt hat, sein In=
neres zu erkennen und, weitergehend, dann zu beherrschen.
Dieses innere Erleben kommt der Realitat, falls man von einer
solchen Uberhaupt sprechen will, am néchsten.

Ein grofer Geist des Abendlandes kam zu dieser Erkennt=
nis, formulierte sie jedoch verkehrt, indem er meinte, das
Erleben bleibe immer gleich, nur die Substanz der Welt sei
teils unwirklich, teils ideenmaRig und wesentlich. Wir aber
wissen, daR die Welten, mit all' ihren Kraften und Gesetzen,
nur einen flichtigen Augenblicksbetrug darstellen, einen
traumerischen Eindruck der géttlichen Seele.

Wenn dieser Eindruck nun in das innerste Wesen des Got=
tesmenschen eindringt, dann hat er seine eigene Ewigkeit
geschaffen und vollendet. Das Zeitliche=Scheinbare spiegelt

sich dann im Ungewordenen und schafft so Unendlichkeit
des Wandels im Rahmen des Unwandelbaren.
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Wenn wir unsere Welt mit dem irdischen Auge betrachten,
so sehen wir eine Unzahl von Triebkréften. Wer eine grofe
Anzahl dieser Triebkréfte, dieser Impulse Uberschaut, der ist
besonders gelehrt. Wer die Wurzel all' dieser Kréfte erfalit,
kennt sdémtliche unzahligen Impulse, ohne sie einzeln durch=
leuchten zu missen, und ist ein Weiser.

Dieses Vorstollen zur Wurzel aber ist bereits eine hohe
Stufe des Suchens. Zuné&chst muf} das innere Erleben des
AuReren erlangt werden.

Das unveranderliche Prinzip des Gottes, das zur Materie
herabgestiegen ist, ist nicht ganz frei von der Illusion, und ihr
doch nicht ganz unterworfen. lhr unterworfen ist ein extre=
mer Punkt des géttlichen Wesens, der, mit getrenntseinsbe*
wultem Schein umkleidet, in das Meer der Gegenséatze hin*
ausgestellt ist. Diesen extremen Punkt stellt das menschliche
Erdenwesen dar.

Alles, was dieses Wesen in seiner Welt erlebt, bt eine
Wirkung auf den groRen herabgestiegenen Schdpfer aus.
Nehmen wir also an, das Wesen erdulde die verschieden*
artigsten Schmerzen, so teilt sich stets ein gewisser, gleich=
bleibender Impuls, den man als die Idee ,,Leid" auffassen
kénnte, dem inneren Ich mit. Dieser Impuls bleibt stets der=
selbe und sein Erfassen ist die groRe Aufgabe des Erdenmen=
sehen, die Verinnerlichung.

Das grofite Wunder der subjektiven Weltschopfung ist das
Getrenntseinsprinzip. In ihm liegt die Einheit von Einzelsein
und Allgemeinheit verankert. Dieses Getrenntseinsprinzip ist
die Voraussetzung fur den irdischen Erfolg des ,,ich"=bewul}=

ten Wesens, denn nur das Auffassen der Welt und ihrer Ge=
setze als objektiv bestehend kann einen gleichbleibenden Ein*
druck im inneren Wesen hervorrufen. Das ichbewulte We=
sen, das die Subjektivitét alles Geschaffenen erkennen wiirde,
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wirde vollig haltlos, wére ein schwankendes Schilfrohr;
darum ist es ein Gesetz der gottlichen Wesenheit, daB sie sich
stets nach auflen spiegeln mufl und damit stets einen neuen
Schein von Allgemeingultigkeit, von Bestindigkeit in der
Formenwelt schafft.

Der Mensch, der die Nichtigkeit des dufl3eren, materiellen
Geschehens erkannt hat, kann trotzdem nicht den Halt ver*
lieren, denn im selben Mal3, wie er diese Erkenntnis erlangt,
erlangt er auch die grofRe Erkenntnis, dall der &ufRere Schein
ini Innern des Menschen unvermeidlich den Eindruck des
realen hervorruft.

Uberall, wo die positive Gottheit ihre Schwingungen aus*
strahlt, ist ein Sich=die=Waage=halten von ,,scheinbar wirk*
lieh" und ,,scheinbar unwirklich" zu beobachten; mit anderen
Worten, wo immer im ewigen Weltenplan ein lebendes Auge
blickt, sieht es Wahrheit und Schein. Der groRe Wandel der
géttlichen Unendlichkeit besteht im Wechsel von Wahrhaf*
tem und Scheinbarem.

Wenn wir uns den ewigen Kreislauf innerhalb des gott=
liehen Wesens vor Augen stellen, so sehen wir, dal das We=
Sentragende, Wesentliche, der schaffende Strahl Gottes, aus*
gesandt wird und den Schein, den vom Gotteswesen belebten
Wandel, hervorbringt.

Die Erkenntnis des Scheinbaren ist stets dei Anlal3 zur In*
volution; die Wirkung des Scheinbaren im Inneren aber der
eigentliche Keim der stets wiederkehrenden Evolution.

Das Verstandnis fir diese Wahrheit ist der Same, den die
irdische Welt dem Menschen ins Herz legen, den er im Geiste
it nach Hause bringen soll. Dieser Same ist symbolisch den
goldenen Freya=Apfeln gleichzusetzen, die die Gotter ewig
jung erhalten.

Das Ausstrahlen aber, das den Keim zur Rickkehr in sich
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birgt, und die Heimkehr, die den Samen des Nach=aulRen=
gehens in sich tragt, offenbaren das absolute Prinzip der Gott=
heit, die Urweisheit, das Urgesetz.

Diese Urweisheitist der Mittelpunkt des Kreises, die Achse
des lichten Rades.

Die Erde tragt Frucht unter dem wohltatigen Einflu} des
Kreislaufes des Wassers. Unzéhlige Triebkrafte bewirken die=
sen Kreislauf; die Strahlen der Sonne, der Atem des Windes,
die Kraft der Erde. Doch waren alle diese Triebkréafte nichts,
wenn nicht das Wesen des Wassers ihnen Wirkungsfeld, Sinn
und Zweck verleihen wiirde.

Wer nach der Erkenntnis seines hoheren Ich strebt, der
hore bei jedem starken duflReren Eindruck in sein Innerstes.
Zu diesem Zweck ist es ndtig, die Kraft der dufReren Eindriicke
durch Selbstbeherrschung einzuschranken, gewissermafen zu
kontrollieren.

Dann wird es mdglich sein, festzustellen, daB bei einer be=
stimmten Art von Eindrlcken stets die gleiche Saite im In=
neren erklingt. Wer dann den Klang dieser Saiten vernimmt,
der geht als Sehender durch die Welt, atmet im Hauche des
Windes und schlaft in der Stille der Nacht, fullt mit seinem
Atem alle Taler und wandelt mit seinem Ful} auf allen Berges=
gipfeln.

Der, in dessen Ohr die Akkorde der vom Scheinbaren be=
rihrten inneren Saiten klingen, kann von sich sagen:

Ich und der Vater, wir sind eins.
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DER KELCH DES LEIDES

Das Leid ist Ursache und Folge des Werdens. Niemand
Weil zu sagen, was eigentlich Leid sei, denn das Leid gleicht
dem. Atem Gottes, der im Winde weht und in der Sonne
warmt: Uberall ist es, jeder spiirt es; keiner faRt es.

Das Leid greift nach dem blinden Wurm, den ein Ful} zer=

tritt, wie nach dem Gott, der zu den Menschen niedersteigt.
Das Leid ist das wesentlichste Weltgesetz.

Die Freude ist nicht sein Gegensatz — sie ist sein Zerrbild.
Der Weltenwanderer schwimmt im Strome der Tranen. Der

Uott des Schmerzes ist der Bruder des Gottes des Seins. Denn
das Gesetz des Kreises begreift in sich ein grof3es ewiges Leid:
das Leid des Seinmissens.

Der Kummer des Unendlichen schlaft in der Unendlichkeit
Urid wacht in der Endlichkeit.

Doch das, was du Schmerz nennst, ist ebenso ein Zerrbild
des Leides, wie das, was du Freude nennst; denn das Leid ist
groB, das Leid Gottes ist ein Weltgesetz, ewig wie das Symbol
des Kreuzes. Leben ist der Kelch des Leides.

Wer noch im Leben kdmpft, kann das stille Leid gar nicht
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fassen. Wer es aber faf3t, dem verschmilzt Licht und Dunkel
zur Dammerung.

Dammerung waltet ber der bewufliten Leere des Nichts.

Freiheit, Erlostsein, ist Schlaf des Leides. Knechtschaft ist
Wachen im Lande seiner Zerrbilder.

Das Leid ist das Blut des Lebens, das Blut Gottes. Im gol=
denen Kelche steht es vor uns und wir trinken alle, alle
daraus; und finden Ruhe, inneren Wandel und Freiheit von
den Ketten des Irdischen. Das ist die grof’e Vergebung der
Sunden.

Fir uns alle stromt das Blut Gottes im Strombett der Welt
und der Kelch, aus dem alle Menschen trinken, fillt sich ewig,
ewig neu.

Im heiligen Gral wohnt die Symbolik des ewigen Lebens.
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°AS ZWIEFACHE DUNKEL DER WELTEN

Zwiefaches Dunkel waltet in den Welten des Geschaffenen,
wirkt im Innersten aller Wesenheiten, beherrscht alle Schop=
fungen des geformten Prinzips.

Das eine ist das Dunkel der Verhillung, das andere das
Dunkel der Nacht.

Das Dunkel der Verhillung ist der Zustand der Nicht»
ei'’kenntnis, der beim Uberschreiten des géttlichen, also inner»
sten Zentrums der Weisheit eintritt: dem Zenith folgt der
Niedergang, und im innersten Wesen Gottes ruht die Ver=
Fillung.

Das Dunkel der Nacht ist das zweite groe Prinzip des
ewig Geformten. Es ist, wie wir bereits gesehen haben, das

Inuerste Wesen des Materiellen, das Schwarze, die Kraft des
Irdischen.

Das Dunkel der Verhiillung ist das priméare Schépfungs=

Prinzip; das Dunkel der Nacht ist das sekundére, doch die
beiden sind nicht voneinander zu trennen. Der Strom und

Sein Bett gehdren notwendig zusammen. Wo immer du im
handel aller Formungen in die Tiefe dringst, muf3t du diese
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beiden Prinzipien finden, sowohl im sich manifestierenden,
geoffenbarten Gott, als auch im Menschen.

Das Prinzip der Verhillung im Menschen liegt im Ver=
stand, denn er zwingt den Menschen dazu, an die Stelle der
unmittelbaren Schau ein tastendes Zusammenreimen zu set=
zen. — Gott schlieit das Auge und tappt im Dunkel. All' die
Dinge, die ihm ein Blick in volliger Klarheit vermitteln kdnnte,
scheinen nun unfal3bar, undurchsichtig, unerkennbar. Arm=
seliges Stuckwerk stellt sich dar und Vorstellung von klein
und groB, hoch und niedrig ist die Folge.

Das Dunkel der Nacht aber ist das Leidprinzip — die Folge
des Gesondertseins  das dem Weltenplan immanent sein
muf3. Das Sekundére ist stets Gegensétzlichkeit und Gegen=
sétzlichkeit stets Voraussetzung des Unendlichen. Das Bdse,
Abgrindige, Verwerfliche 1aRt das Helle, Klare erstrahlen;
und die Welt ist ein Tal, in das die Sonne des Gottes nicht
dringt, denn nur im Dunkel gibt es einen Traum und nur im
Traum gibt es fur ihn Bewegung.

Wer das zwiefache Dunkel erkennt, wird die richtige Ein=
Stellung zu allen Dingen des Irdischen finden, er wird das
Schwarze, das Leidprinzip, tragen und das Verhullungsprinzip
in Demut hinnehmen. Ihm ist der Hochmut des Entdeckers
fremd.

Die Erkenntnis der zwiefachen Wirkung des Dunkels der
Formung in der Welt schafft die groRe Erldsung von der
[lusion.

Jedes dunkle Tal hat ein Ende und jedes Leid und jede
Nichterkenntnis ist eine Stufe auf dem Pfad zur Erldsung von
ihnen. In zwiefaches Dunkel gehillt rauscht der Strom des
Lebens. An seinen beiden Ufern stehen Gott und Mensch und
reichen sich die Hand.

Niemand kann sagen, ob die Ewigkeit etwas positives oder
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etwas negatives sei. Darum liegt im Dammer die Wurzel von
Licht und Schatten; darum schlaft im Gott der Erlésung die

Knute der Knechtschaft; darum beherrscht und demdtigt die
Welt stets ihren eigenen Schopfer.
Wahrlich, der Konig selbst ist sein einziger Untertan.
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GEGENSTAND UND BESCHAUER

Phantasie und ewiger Zustand schaffen die Gegensétze.

Diese gleichen der Wolke: VVon der Ferne betrachtet, hat sie
Umrisse und Gestalt. Fiir den, den sie umgibt, ist sie formlos.

Alle Gegensétze sind fir Gott eins, ein Ding, weil Spiel
einer Phantasie auf Grund der gleichen VVoraussetzung. Doch
der Mensch sieht Gestalt und Form und kann nicht glauben,
dal’ all dies unwirklich ist und sich andert, wie die Form der
Wolken am Himmel.

Der Beschauer, die Gottheit, erldst sich und sieht alle For=
men kommen und gehen.

Die Kréfte sind, aber wirken nicht. Die Weisheit strahlt,
aber schafft nicht. Das Bild scheint, aber ist nicht.

Der Gott wird zum Menschen, weil er das Scheinbare
glaubt. Der Mensch wird zum Gott, da er die Vielheit der Bil=
der verlaRt und in der Einheit erkennt.

So tritt er in die Wolke des géttlichen Zustandes ein und
Traume verwehen wie sie kamen, Wolken schwinden hin und
das ,,werde Licht" bleibt ungesprochen.

Gott schlaft im Meer seiner Krafte.
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Gott wacht und das Meer wallt; Wellen stirmen dahin,
eilen zum Ufer, als wollten sie alles verschlingen.

Nichts andert sich im Nichtsein, denn der Kreis des Ufers
zwingt alle Meere und der Kreis des Nichtseins schliet die
Gottheit zur Einheit, schlief3t sie in der Einheit in sich sel=
ber ab.

Einheit von Gegenstand und Beschauer schafft Erlésung
im Ungewordenen.
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DIE VISION DES NYKTOPHERON

Nyktopheron spricht:

Ich will dir von meinem Reich erzahlen, dem Tal der Wel=
eri und der Geister.

Ewige Nacht hillt mein Reich ein. Vom Anbeginn zum
Drende waltet da die Finsternis. Folge mir im Geiste.

Ganz unten ist der Sumpf des Lebens. Da wohnen die Gét=
ter des Unmenschlichen, die Geister des im Irdischen Versun=
Eenen, die Irrlichter des Morasts der Welten. Im Dunkel flak=
kein die Feuer der Leidenschaften.

Siehe! Der erste Geist: Sein Haupt ist wie eine Feuerséule,
Sein Eeib schwarz wie Pech und Finsternis begleitet ihn. Seine
~ugen strahlen wie Messer. Sein linker Arm krallt sich um
einen Dolch, der redite umklammert ein zerdriicktes Herz.

Das ist der Konig des Mordes. Die Feuersdule seines Haup=
tes aker zeigt ein schauriges Grinsen, und um diesen Geist

tanzen die Flammlein der versunkenen Wesen — alle, die des
Mordes willen sich oder andere im Stoff oder im Geiste mor=
deten.

Sieh' den zweiten Herrn dieses Landes: den Geist des Has=
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ses. Ein gelbes Licht geht von ihm aus und sein Haupt ist eine
ringelnde Schlange. Er hat sieben Arme, lange Krallen. Die
Schlange seines Hauptes aber hat zwei Kdpfe; der eine blast
Feuer, der andere eisiges Gift.

Unzahlige tribe Flammen flackern um diesen Geist. Das
sind all' die, die sich oder andere hal3ten auf Erden und im
Geiste; alle, die halten, weil sie der HaR befriedigte und
ihnen Selbstzweck war.

Dort naht der dritte Geist. Ein schmutzigrotes Licht strahlt
aus in das Dunkel des Erdensumpfes: dieser Geist ist am
schaurigsten anzusehen von allen dreien. Sein Leib besteht
aus sich ringelnden menschlichen Gliedern, die sich ineinander
krallen, und nackenden zerfleischten Leibern.

Sein Haupt ist der Kopf eines Ziegenbocks. Das ist der Ko=
nig der Leidenschaft, und um ihn ziingeln unzéhlige schmut=
zigrote Flammlein. Das sind all' die Menschen, die zu Tieren
wurden, wahrend sie Menschen waren. Es sind die Knechte
der Leidenschaft — und dunkler Nebel verhiillt die Erschei=
nungen des tiefsten meiner Lande.

Folge mir nun weiter hinauf. Ein steiniger Pfad fiihrt durch
6des Land. Erhellt wird der Weg vom Zucken schwefelgelber
Wolken am Horizont. Er fahrt durch Wélder — doch die
Blatter der Baume sind rot, und Blut rieselt statt Harz von den
Stdmmen. Der Weg geht vorbei an den gelben Feuerseen; ihr
Wasser ist trdg und unbewegt.

Nun fuhrt der Pfad an einer Wiese vorbei. Da liegen lau=
ter Kindlein, hingemordet im Schofle der Mitter. Das sind die
Kinder der Knechte des schmutzigroten Geistes.

Immer dunkler wird der Pfad und dder das Land. Endlich
bleiben wir stehen; der Pfad ist aus.

Wir sehen nichts. Wir fihlen nur, dal3 rings um uns ein
Abgrund gahnt.
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Durch das Zwischenreich kamst du nun in Nyktopherons
drittes Land. Es ist das Tal des Geistes, die schwarze Welt des
Todes.

Nun nahen die drei Kdnige des schwarzen Geistes. Seht
den ersten: es ist der Geist der Macht. Ein schmutziggrunes

Licht geht von ihm aus. Er steht in einem Gefahrt, das vier
Lowen ziehen. Uber eine Ebene plattgedriickter Menschern
leiber geht seine Fahrt. In der Hand halt er ein Szepter und
einen Stab.

Die Leiber, Uber die er fahrt, sind die Geister der Wesen,
die vom Pfade der geistigen Schulung schon im Astralen ab
gezweigt sind, die ihren groBen Willen benutzten, andere zu

zwingen, geistig zu unterjochen.
Unendlich grof} ist die Zahl der Diener dieses Geistes. Sie
alle wollten Macht; nun sind sie die elendsten Knechte des

Gotzen der Macht, der dber sie hinwegféahrt. Alle, die den
Weg der Willensschulung gingen und denen der Geist noch
nicht leuchtete, sind in dieses Land gekommen.

Die Vision verschwindet. Auf meinen Wink erscheint der
zweite Konig.

Das ist der Gotze des ewigen Lebens. Ein getriibtes blaues
Licht strahlt um ihn durch die Nacht. Er fahrt auf einem Wa=

8en von Elfenbein, den ziehen vier schwarze Rosse. Der Bo-
den, auf dem er fahrt, ist menschliches Gebein. Das sind die
Geister der Wesen, die vom groen Pfad zur Wahrheit weiter
°Len abgezweigt sind, die sich ein ewiges Leben des Lebens,
nicht ihrer Briider willen, schaffen wollten. Nun sind sie die
Knechte des Gétzen des ewigen Lebens.

in der einen Hand hélt er einen Kindeskopf, in der andern
einen Totenschédel. Auch sein Land ist sehr grof3, denn viele,
die das Wissen um die Ewigkeit des Werdens erlangten,

zweigten hier ab vom grof3en Pfad und wollten ewig im Lande
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verweilen, weil sie gelernt hatten, die Mihsale des Lebens
zu umgehen. Nun schmachten sie im blauen Dunkel, und Le=
ben schwingt Uber ihnen die beinerne Knute.

Auch diese Vision verschwindet. Ich winke: nun steigt der
letzte Konig auf, der Herr der néchtlichen Erlésung, des ewi=
gen schwarzen Endes.

Er fahrt auf einem Schlitten, den ziehen unzahlige schwarze
Adler.

Ein schmutzigweilles Licht geht von ihm aus. Die schwar=
zen Adler, die seinen Schlitten ziehen, sind seine Knechte. Es
sind die Wesen, die ganz oben vom Pfade der Wahrheit ab=
zweigten, die néchtliche Erlésung wahlten, die schwarze Frei=
heit.

Nun knechtet sie das schmutzigweil’e Licht. Sie leben we=
der, noch sterben sie, denn sie trugen ihre Wesenheit in die
Unendlichkeit hinaus. Als Ich wollten sie in den Ozean des
Ungeschaffenen flieRen; nun knechtet sie das Ich und sie kén=
nen nicht aufsteigen. lhre Schwingen sind gefesselt, ihre
GroRe hilft ihnen nicht.

Das sind die groRRen schwarzen Weltengeister. Ihr Konig ist
Luzifer. Im halben Dunkel dammern sie durch die Ewigkeit.

Und wieder wird es dunkel, denn ewige Finsternis waltet
Uber meinen Landen, — den sechs Landern irdischen und gei=
stigen Verderbens. —

Das siebente Land gehdrt nicht mir, denn dort wohnen die,
die nicht vom Pfade abzweigten. Sie gingen ihn zu Ende und
die wahre, lichte Erlésung des Uferlosen im Unendlichen
ward ihnen zuteil.

Wirdige meine Worte! Du tatst einen Blick in Nyktophe=
rons sechs ndchtliche Reiche.
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DIE VIER MYSTERIEN DES GE

D,, «<d.. N1=>>> 1
nehmens. Der Geist ist nicht Kraft, er is Ewig=
Jede Kraft ist irdisch- Der Geist istJre-hett, ist die
keit, ist der Baum, dessen Blatter we se . tsein
Er selbst ist nicht die Kraft, dodi er spendetsie. Da
erstes mystisches Prinzip. , wpckt.
Ei spendet die Kraft, indem er as r * twandelt; denn
Er weckt das Irdische, indem er si Geist sO wandelt
wie oben, so auch unten: wandelt si  « 'd.estandige
sich auch unten das Sichtbare und die Welt, < & rpfin=
Wechselwirkung zwischen tragendem un g Wandel
zip bewirkt einen stetigen Ausgleich, bo m
des einen Teils ein Wandel des anderen en spr

Wie wandelt sich der Geist? nnverander=
_Nach auflen hin ist der Geist bestan ig un tenHer=
Uch; seinWandel kommt von innen. In se,ne™ sie ist es,
zen flielt der ewige Quell allen Sems. ie wirkt, da

die den steten Wandel schafft. Denn wo die Lieb
ist Werden, ist Vergehen.
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Dies ist das zweite mystische Prinzip allen Seins: der Geist,
das Ewige, das Unverdnderliche, trdgt im Herzen den Born
des Werdens und Sterbens, den ewigen Wandel.

In diesem zweiten Mysterium ruht die Ewigkeit der Welt,
denn ewig ist nicht das Unwandelbare, sondern das lebende,
flieBende Sein, der unendliche Strom der Liebe. Das Starre,
Unveranderliche muf zerschellen. Nur das FlieBende ist wah=
res Leben. Doch die Ewigkeit der Welt ist die Verschmelzung
im Geiste, das Nebeneinander*, Miteinander* und Durchein=
anderwirken des unwandelbaren, ewigen Seins und seines
weichen, plastischen Kernes.

Der Geist ist Tod und Leben. Tod und Leben sind reine
Anschauungen, leere Begriffe. Sie sind subjektive Kategorien,
keine objektiven, allgemeinen Grenzen. lhre Trennung ist

in Wahrheit nicht gegeben.

Was ist Leben?

Der Atem Gottes.

Der Hauch des Geistes.
Das Zeichen des Wandels.
Das starkende Hoffen.
Das stetige Streben.

Der Tag des Schopfers.
Der Strom der Liebe.

Die Gestalt Gottes.

Was ist Tod?

Die Nacht des Geistes.

Die Stille der Seele.
Einsamkeit.

Der Schatten der Entwicklung.
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Das Versinken in der Weisheit.
Die Frucht der Vollendung.
Das Verldschen des Willens.

Die Erlésung des gewordenen.
Leben und Tod sind eins im Geiste. lhre Einheit ist das

dritte mystische Prinzip des Geistes.

Dieses Prinzip schafft die Ewigkeit des Seins; denn nur die
Spannung, der die Erschlaffung folgt und die Lésung, die die
L°lge der Vereinigung ist, kdnnen ewig sein.

Das Unerloste mul? vergehen. Das Unergénzte muf3 ver*
schwinden. Das Abgesonderte muf} verwehen.

Das vierte Mysterium des Geistes ist die Einheit von Ge=
setz und Liebe.

Das Gesetz ist die Kraft der Gottheit. Die Liebe ist der
Born, dem diese Kraft entspringt.

Gesetz und Liebe sind daher nur scheinbar gegensétzlich,
denn die wahre und ewige Liebe schafft ja selbst das Gesetz.

Die Liebe ist das Band der Einheit Gottes. Wo Gott seine
Seele in die Form haucht, dort sorgt das Band der Einheit
ver, dall die Form solange gewahrt bleibe, als sie ihr gott-
licher Inhalt braucht.

Die Kinder Gottes, die auf dem Strome des Lebens im
Nachen der Form dahinfahren, brauchen das Gesetz, damit
sie der Nachen sicher zurlickbringe in den Hafen des lieben*
den Dunkels, des schaffenden Vergehens, der erneuernden,
Belebenden Urkraft.

So ist denn die wahre Liebe nicht Schwache, nicht klein*
licher Verzicht auf Notwendiges, nicht angstliches Zurlick*
schaudern vor der GroRe. Sie ist der Wandel Gottes, sein Wer*
den und Vergehen, das Zentrum der Ewigkeit.

Die vier Mysterien des Geistes schaffen und zerstéren in

ewigem Wandel.
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ZUM GELEIT

Die ganze unermeBliche Schépfung, die Reiche des Ufer=
losen, Unendlichen, Begrenzten, Gespiegelten und Schein=
baren treffen sich in einem ewigen Brennpunkte. Dieser
Brennpunkt ist der Mensch.

Ho anthropos alpha kai omega estin.

Der Gott, der Geist und der Schatten vereinigen sich im
Menschen. Das menschliche Wesen bewirkt Wahrheit, Schein
und die Einheit beider.

Nach Gesetzen beginnen und enden Welten, Zeiten und
Traume. Das Gesetz aber ist der unveranderliche AusfluR der
menschlichen Seinsidee.

Der Gott, der Geist und der Schatten sind die drei Wir=
kungsfelder, die drei Seiten der menschlichen Pyramide.

Der Kern der Ewigkeit liegt in der zweifachen Gestaltung
des Menschen: im Menscherhalter und im Menschschdpfer.
Sie sind die unvergédnglichen Geschwister des Seins.

Der Wanderer und der Versunkene sind die Eltern des Le=
bens. Der Wanderer leuchtet, der Versunkene aber hillt das
Licht in den dunklen Mantel des Urvergessens.
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DER MENSCH UND DIE WELT

Keine der ungezahlten Schopfungen der inneren und &ufe=
ren Reiche verlauft so, wie sich die Mehrzahl aller denkenden
Wesen diesen Vorgang vorstellt. Niemals tritt ein unendlich
machtiges Wesen aus dem Dunkel des Uferlosen hervor, hebt
seine Hand und gebietet: ,,Es werde!" um dann, einem mehr
oder minder weisen Konige gleich, zu herrschen oder zu
walten.

Jede Schopfung kommt vielmehr aus dem allerinnersten
Kern des gebédrenden Wesens, aus dem Zentrum, das von
auBen nie zuganglich ist, das — in ewiges Dunkel gehillt —
den Schlaf als Sinnbild des Bestehens beinhaltet.

In diesem innersten Zentrum wohnt die Kraft der Vorstel=
hing und sie zeugt das Prinzip allen Werdens, das BewufRt=
sein.

Das Bewul3tsein ist in seinem innersten Kern ein Weiter=
schreiten von der Einheit zur Vielheit. Das Empfinden der
Vielheit, des Getrenntseins, aber ist der Schliissel aller schein=
baren Wirklichkeit.

Niemand schafft aus Laune, aus Willkir. Jeder schafft seine
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eigenen Notwendigkeiten und darum muf® der Schopfer zu
seinen Geschdpfen Stellung nehmen.

Er kann sich selbst darein versenken, oder er muf} seine
Spiegelungen, die Spiegelungen seines Vielheitsbewul3tseins,
Getrenntseinsbewul3tseins, vernichten.

Wer aber schafft, mul} es stets wieder tun. Denn der Wan=
derer kann niemals stehenbleiben, so wenig, wie der Winter
Blumen bliihen machen kann.

Doch der Tréger des Logos und aller Note des steten Wer=
dens trdstet sich durch den Stern der Ruhe. Ihn starkt sein
Bruder, der Versunkene, der Vater allen Urvergessens.

Das Urvergessen ist das bewul3te, von allem Anfang an be=
stehende Verldschen der Traume.

Die beiden Briider tragen alle Welten des Werdens und des
Geistes in sich. lhre Herzen werden eins, sind eins.

Das Werden ist das Scheinbare, ist die Folge der Illusion
des Lebens.

Vereint sein ist ruhig sein.

Getrennt scheinen ist Leid.

Der Vielheitsglaube, Getrenntseinsglaube erscheint der
verhiillten Trennung, macht das Auge des Wanderers wei=
nen. Er selbst rudert auf dem Tranenstrome.

Am dunklen Ufer ruht sein Bruder.
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SCHAFFEN UND ZERSTORUNG,
LICHT UND DUNKEL

Wer schafft, tut es stets unter dem Aspekt des Logostra=
gers. Wer zerstort, tut es unter jenem des ungeformten form=
losen; und wer versunken ist, ist es unter jenem des nécht=
liehen Urgrundes.

Wabhrlich: der Wanderer ist der Born; der VVersunkene aber
das Wasser.

Wenig verdndert es den Fels, wenn das auf ihm ruhende
Moos stirbt.

*

Licht und Dunkel sind nur Phasen eines ewigen \Vorganges.
Wer sich selbst erhellt, der sieht um sich nun das Dunkel, das
alles umhullt, wer aber selbst dunkel ist, der sieht die Lichter,
die dieses Dunkel durchdringen. Die beiden Phasen sind Ge=
danken desselben Zustandes.

Die Einheit aller Dinge und aller Gattungen zeigt sich
darin, daR niemand weil}, wo das eine beginnt und das an=
dere endet. Der Meister Tod aber weil3 als einziger, dal} nie=
mand das wissen kann.
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Die Toren preisen die Idee als weise, es gebe Uberhaupt
kein Dunkel, es gebe nur Abstufungen der Helle. Sie zeigen
damit, dal sie das Wesen des Gegensatzes nicht erfal3t ha=
ben, denn das Wesen des Gegensatzes ist nicht verschieden
sein, sondern verschieden erscheinen.

Wer wacht, der braucht nie zu schlummern, wer aber
schlummert, braucht nie zu erwachen. Denn der Wachende
traumt und der Schlafer traumt. Der Traum aber vollendet
ihre Einheit.

Der Tor handelt, ohne zu wissen, was er tut.

Der Kluge tut, was er zu wissen glaubt.

Der Weise jedoch weil}, was zu tun ist, tut es aber nicht;
denn tun, was zu tun ist, heif3t dienen. Der Weise opfert sich
zwar, dient aber niemals.
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DAS GLEICHNIS DER TURME

Das Licht des gottlichen Dreigestims strahlt durch das
Dunkel aller Erscheinungen, wie die Sonne durch das Wasser.
Ist das Wasser bewegt, dann huschen am Grunde Lichtreflexe
und Farben dahin; das gleichméaRige Licht scheint bewegt und
Ungleichférmig fir den, der das Wasser nicht als Medium er=
kennt, weil er ihm eingeboren ist und es als Gegebenheit hin=

ninunt, daher nicht als besondere VVoraussetzung registrieren
kann.

So geht's dem bewuBBten Wesen, das imbewul3t mit der
Idee des materiellen Prinzips verhaftet ist. Aus dem Wasser
kannst du nicht heraus. Dieses Wasser jedoch wird nur durch
deine Bewegungen bewegt und nicht durch dufRere Einflisse.
le heftiger du dich darin regst, desto vielgestaltiger sind die
Lichtreflexe, desto uneinheitlicher, ja bizarrer deine Gottes=
Idee.

Das Prinzip des wandelnden Lebens im Mantel des Be=
Auldtseins strahlt in unzéhligen Formen nach sieben Rich=
tungen. Jeder dieser Richtungen entspricht eine auf dieselbe
Schwingung gestimmte Saite des Ich. Diese Wesenspole kann

u*an BewuRtseinsstufen nennen.

147



Die groRe Erkenntnis liegt darin, dal all' diese Stufen ein=
ander gleichgeordnet und nicht Gbergeordnet sind. Dennoch
steigt man auf der Treppe dieser Stufen zum groRen Ich em=
por. Man steigt empor, indem man der Bewulitseinssaiten
inne wird.

Sie sind, wie die Prinzipien der Gottheit, alle gleichwertig,
doch wer zwei erfal3t, ist hoher, als wer nur eine erkannt hat;
wer in dreien aufgeht, Uberragt den, der in zweien wohnt;
wer alle sieben durchleuchtet hat, hat fur sich das Medium,
das Getrenntseinsprinzip, zerstort.

Drei Stufen des unbewuRten Fihlens und drei des wissen=
den Fiihlens gibt es. Die siebente Stufe, die des Uberwissens
und des Uberfiihlens, bringt VVergessen und Versinken. Da du
im Wasser ganz ruhig geworden bist, empféngst du die Strah=
len, als ob das Medium nicht da ware, und damit bist du reif,
aus dem Medium herauszutreten, es zu verlassen. Das ist die
Befreiung des Buddhisten.

Jede einzelne Stufe des Bewultseins bringt ein géanzlich
neues Stadium des Erfassens und Aufnehmens, gleichsam die
Geburt in einer neuen Welt.

Im Bereiche der Stufen verlduft eine scharfe Grenze zwi=
sehen dem bewufliten und dem unbewuBten Lande. Diese
Grenze ist die gewaltige Lebensgefahr, die schwarze Todes=
kluft. Uber diese Kluft missen alle Wesen wandern und je=
der mul den Sprung Uber den Abgrund tun.

Alle Wesen miissen die Stufen erfassen und betreten; die
Weisheit des Individuums zeigt sich in der richtigen Reihen=
folge.

Stelle dir eine Schlucht vor. Das Wesen, das sich in die Stu=
fen imbewuliten Fihlens versenkt, baut auf der einen Seite
der Schlucht einen Turm. Das Wesen aber, das sich in die be®
wulten, d. h. wissenden Stufen versenkt, baut auf der an=
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deren Seite einen Turm. Jedes Wesen mul beide Tirme er=
richten: ein Tor, wer den einen Turm erbaut, schlieflich auf
dessen Spitze steht, und nun betroffen auf die Schlucht hinab=
blickt: wie soll er Uber sie gelangen? Sein einziger Weg ist,
die endlose, schier unendliche Stiege seines Turmes wieder
hinabzusteigen, dann tber die Schlucht hinwegzusetzen und
auf der anderen Seite mit der Arbeit zu beginnen.

Doch das ist das schwerste Werk der Welten, die Selbst=

erniedrigung im endlosen; wenige sind stark genug dazu.
Ingrimm erfal3t die meisten, da sie auf der Spitze ihres Turmes

stehen, und sie springen auf das andere Ufer. Doch dort steht

noch kein Turm. Ins Bodenlose fallt der Tor, in die Nacht der
Lander Nyktopherons.

Darum ist jener weise, der, da er ein Stockwerk des einen
Turmes gebaut, auf das andere Ufer ibersetzt und dort ein

Stockwerk des zweiten errichtet; dann das zweite Stockwerk;
hierauf wieder Ubersetzt, und so fort — denn schlieBlich hat
er beide Turme vollendet. Dann kann er die goldene Briicke
des Kreuzes Uber die Kluft des Todes schlagen und der Ab=

grind ist ihm fern.

Wesentlich ist, dal3 die drei ersten Stufen stets jene des
Cetrennt=Schauens, die zweiten drei die des Vereintwerdens,
Vereint=Sehens sind. Darum konnen die ersten drei Stufen
gleichermaBen unbewuBtes Fihlen oder nichtfiihlendes Wis=
Sen sein- Die zweiten drei Stufen aber, die Stufen der Ver=
einigung, die erst als Ganzes, ndmlich durch die goldene

rucke des Kreuzes, zu den Stufen des Vereint=Schauens wer=
den’ bringen stets das wissende Fuhlen des Meisters.

Crof3 ist die Verlockung, nur an einem Turm zu bauen, um
rasch zur Hohe zu gelangen. Doch das Ergebnis ist ein Turm
*U Babel. GroR ist die Starke, die erforderlich ist, um auf bei=

en Seiten gleichmdRig zu arbeiten. Denn wer schon auf bei=
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den Seiten der Kluft je zwei Stockwerke baute, ist trotz dop=
pelter Arbeit noch nicht héher, als der, der nur auf einer Seite
zwei aufgerichtet hat, weil beide Stufenreihen fir ihn noch
Stufen des Getrennt=Schauens sind.

Der himmelweite Unterschied zeigt sich erst nach Voll=
endung der dritten Stufe auf beiden Seiten. Erst dann kann
der Weise die goldene Briicke des Kreuzes schlagen und die
Vereinigung finden. Nunmehr, statt zweimal in drei Stufen
zu wohnen, von denen die einen drei die anderen in ihrer
Wirkung aufheben, schreitet er die sechs Stufen hinauf.
Durch diese Vereinigung der Stufen gelingt es ihm, die sie=
bente, die sich in der Mitte der goldenen Briicke, genau lber
dem Abgrund des Dunkels erhebt, zu errichten.

Wer aber auf der siebenten Stufe steht, der ruht im Was=
ser, und das Medium schwindet, da es nicht mehr gedacht,
nicht mehr belebt wird.

Dann ist das Irdische geschwunden und Mensch und Gott
vereint. Die Siebenheit gestaltet das achte Licht zur Einheit.

Vertiefe dich, Suchender, in diese Worte, denn die Weisheit
des Weltengesetzes wohnt in ihnen.

*

Keine Nacht ohne Tag, kein Tag ohne Nacht. Der Rechner wird
Gott nicht finden. Der Demutsknecht wird Gott nicht erkennen.
Doch wer auf beiden Seiten der Schlucht gleichméaRig baut, der
erreicht die Erkenntnis des Lichtes durch Suchen im Dunkel, und
das Erfassen des Dunkels durch Wandeln im Licht.

Wer geflihlt hat und lernt, der geht den richtigen Weg. Wer
gedacht hat und nun fihlt, der wandelt den rechten Pfad. Wer
nur sucht, nur lernt, nur denkt, wird Unglick finden. Wer nur
fuhlt, ohne zu wissen, wird scheinbares Gliick, dem um so gréRRere
Verzweiflung folgt, erlangen.

Kein Tag ohne Nacht, keine Nacht ohne Tag!
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DIE SCHLUCHT
DES EWIGEN MORGENROTS

Steil und wild zerkliftet ist die Schlucht des BewufRtseins.
lhre Sohle ist dunkel, die Wande grau, die Rander aber rotet
ein ewiges Morgenrot.

Von diesen Randern fallen Tropfen hinab. Sie schillern im
Morgenrote, dann scheinen sie grau und verschwinden im
Dunkel.

Das Auffallen der Tropfen ist der Weltentag.

Die grauen Wande bewohnt der Erhalter; auf der Sohle
aber ragt der Kristall. Nur der Erhalter weil}, daR die schil=
I"rnden Tropfen das Vergéngliche sind, der vom Dunkel ver=
hullte Kristall aber das wahre, das ewige Leben beinhaltet.

Die Tropfen haben den Kristall geformt. Unz&hlige Trop=
“en von Ewigkeit zu Ewigkeit haben ihn wachsen lassen.
Einmal aber mufite er entstanden sein, multe er begonnen
haben, von der Sohle emporzuwachsen.

Nur der Erhalter weil3, wo sich Verganglichkeit und Ewig=
keit berthren.

Das Morgenrot dringt nicht tiefer hinab, doch an seinem

te ist es unverganglich, weil die Illusion der lichten Liebes=
Gelten den Herzen der Menschen eingeboren ist.



Da die Tropfen in das Dunkel fallen, haben sie zwar das
Licht verloren, nicht aber den Traum des Lichtes und nur er

ist es, der den Erhalter von der inneren Helle des Kristalls

Wahrlich! Die Kluft des Bewuf3tseins ist die Mihle Gottes.
Das Morgenrot treibt das Muhlrad, der Muller aber, der
groRe Erhalter, sieht den gleichen Stoff im Korn und im Brot,

ie Tropfen aber, die die grauen Wande hinabrinnen, die
traumen nur Leid. Kein Tropfen fallt zur Sohle hinab, ohne
die zerklufteten Wénde zu berthren.

Die Liebe aber, der Atem der Tropfen, der Hauch des
Morgenrotes, 148t den dunklen Kristall im Traume des Er-

alters erglihen und die gespiegelte, fir die Ewigkeit ge=
™ g=5*T™™21 ihn zu Vereinigung der un=
aufhorhchen, lodernden Weltenzeugung.

*

Alle Lebenssymbole sind in diesen Satzen enthalten. Die
Worte sind geschrieben mit den Lettern der Lebensgeheim-
msse Sie sind farblos. Nur wer die Tafel farbt, kann die
Latel lesen.

H""2ens' flieRe Uber die Seiten des Lebensbuches,
au dal die Schrift sichtbar werden und der Erhalter in das

Herz seines Traumes sinken mdge!
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ESOTERISCHE BEDEUTUNG
VON PYRAMIDE UND SPHINX

Pyramide und Sphinx sind die groflen Wahrzeichen des
unendlichen Pfades der Seele. Sie sind das groRe Sinnbild der
Ewigkeit des gewordenen im Rahmen des dunklen unend=
liehen Formprinzips. Die Pyramide ist der Rahmen der ge=
samten Wesensstruktur des Menschen. Die Sphinx tragt in
sich den Schlissel, der allein diese Pyramide 6ffnet. Im In=
nersten der Pyramide aber ist der Sitz des individuellen, des
abgesonderten, getrennten.

Zahllose Wirbel gibt es im ewigen Strom. Dort dreht sich
das Wasser, und scheint in seinem Kreis zu verharren. Indel3

bleibt zwar der Wirbel unverandert, nicht aber das Wasser,
das sich in ihm dreht.

Die Pyramide, das Wahrzeichen des geformten, wird von
der Kraft der Sphinx beherrscht. Die Sphinx, der gottliche

Urgeist, der alle Krafte durchleuchtet und sie auf sein ur=

eigenstes Wesen zurlckfuhrt, strahlt durch die steinernen
Mauern des Bauwerks und das Innerste der Pyramide ist ihm

offenbar.
Die Seiten der Pyramide enthalten alle Wesenskrafte der
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Individuen. Sie alle aber wéaren nichts, wirde nicht der helle
Kristall des Mittelpunktes sie durchstrahlen.

Dieses Wahrzeichen ist ein um einen Mittelpunkt gezo=
gener Kreis und damit die Keimzelle jener grofRen Schaffens=
kraft, der Magie. Wo immer der Wille des Geistes um einen
Mittelpunkt einen Kreis zieht, da zeigt sich Beharren im Un=
bestandigen, eine Insel steigt aus dem Meer.

Die Kraft des ewigen Stromes ist so unendlich, wie das
Gesetz des Flielens selbst.

Wer durch das Tor des dunklen Saales Pralayas in das Licht
hinausschreitet, der steht im Morgen Gottes. Um ihn strahlt
die Helle und er ist der Konig seiner Welt. Um ihn aber formt
sich die Pyramide des Lebens: plotzlich steht er im Dunkel,
in ihrer innersten Kammer.

Nur er selbst ist leuchtend geblieben, und als Sucher ragt
er in der Welt des geformten auf. Die Mauern um ihn aber,
die zehren alle von seinem Licht, dem Licht ihres Mittelpunk=
tes, des magischen Brennpunktes ihres Bestehens.

Und die Losung des Rétsels? Der innerste Kem ist zwar der
Vater seiner Formen, doch er hat sich selbst gebannt und kann
nicht aus den Mauern ins Freie treten; er ist der Herr der
Welt, doch als solcher in ihr, und wie ein Stiick Holz in der
Mitte einer Stromschnelle dreht er sich.

Der Blick der Sphinx allein kann Erlésung schaffen. Die
Huterin des Geistes, das Wahrzeichen des dunklen Uferlosen
kann den Kdnig von seiner Welt befreien. Darum muR sich
der Erlésungsuchende auf dieses ungemein tiefe Geistessym=
hol einstellen, ihm mulR er sich zuwenden, der Sphinx, der
Mutter des unerzeugten.

Dadurch werden seine das erzeugte durchflutenden magi=
sehen Schaffensstrahlen schwacher, und seine gestauten Gei=
steskrafte beginnen wieder zu flieRen. Das Licht des Kristalls
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wird immer heller und heller, bis es so hell strahlt, dai3 die
Pyramide in seinem Glanze verschwindet.

Da sich der Mittelpunkt 16st, wird der Kreis vernichtet.
Befreit stromen die Krafte im Uferlosen fort.

Das ist die Erlésung vom Dunkel und Fluch der Welt, und
von seiner Kraft, der Magie.
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DER EWIGE REGEN

Der ewige Regen ist wie ein Traum. In seinen Bildern flie3t
die Glut und das Eis. In seinem Rauschen weht der Tag und
die Nacht.

Der ewige Regen ist der Born aller Krafte des Erzeugers.
Der Schopfer breitet die Arme aus und die Tropfen spriihen
Von seinen Handen nach allen Richtungen.

In den Wolken schlaft der versunkene Priester. In der Erde
grollt der Gotze des Lebens.

Der ewige Regen schirmt die Erde vor der Glut des Welten=
todes und sein NaR besanftigt den Grimm des Erdengotzen.

Glut und Eis, Luft und Erde sind die vier grof3en Symbole
des Regens. Die Zeit steht vor seinem Fall still wie das
Schweigen der Schléfer, und der Konig der Gesetze traumt
vom friedlichen Schlummer. Die Erde aber grint und sprief3t
und haucht ihre Sehnsucht nach der liebenden Sonne in den
vaterlichen Regen.

Der Regen weif3, warum er rinnen muf.

Die Erde will Leben treiben und sehnen, die Sonne will
glihen und verbrennen. Sie beide wissen nicht, weil sie
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GleichmiRig flieBt der Regen herab, doch keiner kann die
Tropfen zihlen. Darum sind die Blumen bunt und die Amei=
.. sen fleiig.

. Die Gotter licheln und sinnen, doch einer weint und seine
Trinen fluten in umarmender Liebe ewig als warmer, stiller
Regen.
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DER SPRUCH VOM REGEN

Wer die Eindriicke des folgenden aufnimmt, dem wird sich
das Tor zum Kapitel: ,Der ewige Regen” &ffnen.

*

Regen, rausche durch die Welten. Uberflute mein Herz und
meine Seele. Im dunklen Nebel steht mein Geist und bangt
und hofft, wie der Baum der Wiiste. Am dunklen Orte pocht
mein Herz und atmet und hofft, wie das Getier nach glut=
heifem Tage.

Der Regen kiihlt das Verlangen und l6scht die Unrast aus.

Die Schriftzeichen der Lebenstafel verwischen sich, vers
schwinden. Die leere Tafel glinzt, von ihr sprithen Tropfen.

Oh fiille mein Inneres, Regen des Gottes, ol hebe mein
Herz aus dunkler Qual und meinen Sinn aus dem Licht der
Ve"gfinglidzkeit zu Dir, alles Verloschendem, zu Dir, Regen.

Die Welt ist krank und mein Sinn zittert in Fieberschauern.
Balsam der alten Mutter, lindere den Gram des bedriingten
Streiters, Verweht, Gedanken! Vergehet, Sinnel

Der Regen dedkt euch alle. Warm tréstend und still flutet
€r von Ewigkeit zu Ewigkeit und schmiedet Himmel und Erde
an das Herz des Menschen.

Lebe wohl, Welt! Dein Meister versinkt in der Gottesflut,
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TRAUM UND ERLOSUNG

Der Regen ist eine unendliche Flut. Der Kristall, oh Schii=
ler, wird stets von dieser Flut bespilt. Doch seine duf3eren

Seiten sind von der Illusion durchtriankt. Da aber der Kristall
erhitzt wird, da er im gluhenden Feuer des Zerstérungswil=
lens rot aufleuchtet, 1al3t ihn die Regenflut zischend zer=
springen.

Der Mensch kann ebensowenig den Kristall schaffen wie

zerstoren. Er kann die Kréafte Gottes rufen; wer aus dem Haus
ins Freie tritt, den benetzt der Regen.

Denn das ist ja der Unterschied zwischen der Menschern
schau und der Gottesschau: der Mensch erlangt die Allmacht,
da er die Gesetze und den Zwang, den der Gott sich selbst
auferlegt hat, schaut. Der Gott verliert die Allmacht, da er
sich selbst in seinen engen Schranken wiederfindet.

Die grolie Idee des Menschengeschlechts besteht darin, die
Krafte Gottes zu niitzen. Die grol3e Idee des Gottes besteht

darin, sich selbst in seinen Spiegelungen zu suchen.

Die menschliche Idee macht den Menschen zu Gott, die
gottliche Idee den Gott zum Menschen.

Der Urweise ist nicht irgend ein getrennter, ferner, dunkler
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Zustandsbegriff. Er ist vielmehr der Trost der Erkennenden.
Der Trost ist die Luft, die alle Wesen atmen. Der Trost ist der
Friede, den alle Unrast birgt. Er ist der Regen, der das Heil3e
kihlt und das Eis schmilzt.

Verbrennen und Erfrieren sind die wandelbaren Formen
des Todes. Schaffen und Ruhen sind die wandelbaren Formen
des Lebens. FlieRen und alles umfassen sind die unwandel*
baren Formen des Chaos.

Der Verdurstende traumt vom Wasser. Der Lichtlose traumt
von der Glut. Der Verbrennende trdumt vom Eis. Sie alle
trdumen, was in ihnen ist und von ihnen vergessen ist.

Das Vergessen ist das Schwert der Zukunft in der Hand
Gottes. Die Erinnerung ist das Schwert des Kiinftigen in der
Hand des Menschen. So oft sich die Klingen kreuzen, entsteht
der Zwiespalt ewig neu und wunderbar. Eine Sonne leuchtet
in die Nacht und aus dem Strom taucht eine Insel.

Das Meer der Kréafte gleicht dem Reichtum, den alle er=
sehnen, nur die nicht, die ihn besitzen. Die den Reichtum be=
sitzen, wissen, dal} er nicht gliicklich macht, wenn sie es auch
nicht glauben wollen; und wer die Krafte hat, der findet, dal3
sie ihm nichts niitzen, wenn er sich auch dartber tduschen
will.

Zwei Menschen gibt es: einen, der gen Osten und einen,
der gen Westen blickt. Der eine zerstort, was der andere
schafft, indem er neu schafft, wie auch die untergehende
Sonne ein Aufgang ist.

Das Glanzende und das Glanzlose sind einander fremd.
Nie wirde der Traumer des Glanzenden annehmen, dafl das
Scheiden der Sonne alle Bilder mit lichtloser Finsternis be=
deckt. Nie wirde der Traumer des Glanzlosen glauben, dafl
der Strahl des Herzens genigt, ein ,,Es werde Licht" zu voll=
enden.
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Den Traum zu trdumen, ist nicht schwer. Im Garten des
Werdens zu lustwandeln, ist das leichteste Werk; doch die
Friichte des Gartens zu geniefRen, féallt dem Traumer kaum
leichter, als dem Tantalus, die vorenthaltenen Speisen zu er=
haschen.

Die gar nichts wissen, denen deucht die Schopfung gewaltig
und unversténdlich. Die einiges wissen, halten sie flr unbe=
deutend und gering, weil durch Schein und Traum bedingt.
Der Weise aber sieht das Einfache und erkennt seine Schwie=
rigkeit. Derrn er weil, dal? jedes Formen ein sich=Formen ist,
und jedes Verbrennen ein sich=Verbrennen.

Die einzige absolute GroRe ist das Chaos. Der Weise ist
wie ein Vogel in den Luften. Er braucht nicht die Erde zu
sehen, er braucht auch nicht den Himmel zu sehen, und weil3
doch stets, wo oben ist und wo unten. Denn wer viel sieht,
sieht alles andere nicht; wer aber seinen Willen bezwingt und
sein Haupt demutig im Regen neigt, der findet den Trost des
Nirwana.

Wer den Trost Nirwanas findet, der kennt die ewige Er=
lI6sung. Die ewige Erlosung ist der Todfeind des Sichtbaren.
Sie ist der Urtraum — der Traum der Traumlosigkeit. Alles
umgrenzen und nichts erfassen, ist ihre Eigenart. Alles be=
dingen und nichts verwirklichen, ist ihre GroRe.
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DER STREIT DER WESENHEITEN

Jeder Traum ist ein bizarrer Wunsch, zu erleben. Das Er=
leben bringt den Widerstreit in die Flut des Lichtes.

Der dunkle Nebel steigt zu den Berggipfeln empor.

Der Wille ist der reine Vater, das unendliche Sein.

Der weifle und der schwarze Gott Giberqueren ewig inihrem
Nachen die Flut des einen, in sich geschlossenen. Da der
Mensch in seine Tiefe dringt, steigt die schwarze Kraft zu
seinen Haupten auf, und da ballt sich das gewollte und das
geformte um ihn. Die dunklen Pfade stehen vor ihm auf, das
Herz der Welt erschlieft sich ihm. Der Hagel des Zornes trifft
Ihn, und die Blitze des Geknechteten schaffen ihm Furcht.

Doch der gesegnete Kern leitet ihn stets; und der verirrte
Schopfer, der im Irrgarten der Traume sich selbst verkennt,
Zeugte als Sinnbild seines erleuchteten wirklichen Wesens
den groRRen Sohn des Lichts, den Menschensohn. Dieser ward
zum Symbol fir all' das, was Trost bedeutet flir den von sgi=
ner Erde geknechteten, von seinem Goétzen gejagten, gedemi=
tigten Schopfer.

Was aber dem Menschen nun Licht schien, ist nicht das
Wahre Licht und was ihm rein war, nicht die wahre Reinheit.
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Es ist das Licht, das ihm hilft, das Dunkel zu besiegen, es
ist die Reinheit, die seiner leidenden Seele zu Hilfe kommt.

Wo eine Illusion Welten zeugt, da ist die unbandige Kraft
des Gottes wirksam und tber allen Welten schwebt die
dunkle Gestalt des Ausdehnungswillens, der Expansionsidee
der Materie.

Jeder Schopfer, der seine Welt geistig Uberwunden hat,
kann, muR von neuem schaffen. Doch der Weg zu seiner neuen
Schopfung ist voll Gefahren. Denn da er die Kraft dazu findet,
steht er noch im Dunkel, schwebt der Schatten um sein Haupt;
und da er sich in Liebe erhebt, verlalt ihn die Kraft. Und doch
drangt ihn sein Inneres, zu schaffen, zu zeugen, und der Gotze
der Welt klopft taglich an die TUr seiner Werkstatt und fragt
nach dem Fortgang des Werkes. Den Goétzen bekimmert nicht
der Erfolg, das Ziel und die Mdglichkeit des Entstehens und
des Werdens. Ihn kimmert die Befriedigung seines Aus=
breitungstriebes. Ihm ist alles recht. Feurig 6ffnet sich der
Kristall.

Der Wanderer, dessen Haupt der Schatten verhallt, schafft
entweder, und dann dient er dem Nyktopheron, oder er geht
weiter und wird des Lichtes des Logos teilhaft.

Auch jetzt noch treibt ihn der unbéandige, doch planlose
Schaffenswille, aber der Balsam des Menschensohnes hat den
verwundeten Kristall geheilt — er ist geschlossen. Und da
der verwandelte Mensch nun schafft, kann er nur tote Welten
zeugen, weil der geschlossene Kristall das Leben in sich ge=
schlossen hélt. Diese Gefahr aber ist noch groRer — es ist die
Gefahr, Liebe an Stelle der Alliebe zu setzen.

Nur der Mensch, der weiterschreitet, weiter seinen gétt=
liehen Zwiespalt durchforscht und seinen Willen beherrscht,
erringt den Trost Nirwanas, jene Reinheit, die einzig absolut
ist, jenes Licht, das keine Glut kennt. Er ist der ewigen Er=
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I6sung teilhaft, und ihres Trostes, des gottlichen Schopfer=
tums Nirwanas: der Urkraft und der Urweisheit, der Einheit
des Lebens.

Dies ist der ruhende Mittelpunkt, um den sich alles dreht.

Vier Gestalten umstehen den Thron des Urvaters: der sin=
nende Mensch, der treibende Titan, der schwarze Lebens=
schatten und der lichte Liebeshauch.

Der Wanderer begegnet sich in jedem dieser Symbole; je=
des fallt ihn aus und jedes scheint ihm Mittelpunkt. Doch der
Segen des einzigen gekrénten Konigs ruht auf allen wandern=
den Schopfern und alle schauen sie schlieBlich das wahre Licht
und die wahre Reinheit.

Denn alle vier Gestalten beugen das Knie vor dem unend=
Hch flutenden Troste Nirwanas.
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DER SPRUCH VOM GUTEN WIND

Rausche, guter Wind, in den Baumen,

Trage das Laub Uber die Erde hin.

Dein Sauseln dringt in mein Herz;

Darum bete ich zu Dir, weil ich deine Stimme vernehme,
Dein Atem meine Einsamkeit verscheucht.

Brause auf, du Orgel Gottes, und fege das flache Land frei
Von allen welken Blattern.

Guter Wind, rittle du an meinem Herzen,

DaR alles, was da morsch und zerbrechlich ist, vergehe,
Fortgefegt in die Verganglichkeit

Von deinem gottlichen Odem.

Guter Wind, du kennst den Meister des Lebens.

Flistere ihm in's Ohr, da du sein Haar

Ihm um die Stirne treibst, die Not der Menschen.
Raune meinem Herzen von dem Trost des Herrn,
Zerbrich meine liebsten Ideen,

Denn sie sind alle welkes Laub.
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Guter Wind, du bist der Freund meiner Seele, da du am stillen

Abend
Von einem stillen Lande erzahlst,

Da du den gelben Wistensand in mein Antlitz treibst,
Mir den Tod kiindend, dem ich nicht entfliehen will.

Ich verstehe dich in deinem tiefsten Kern, guter Wind,

Und darum lieb' ich dich, du Freund des Herrn des Lebens,

Du verstandnisvoller Trager seiner tiefsten Ideen und
Sehnsiichte.

Ich bete zu dir, guter Wind — zu dir,

Weil ich deinen Freund nicht kenne,

Du mich aber seit ewigen Zeiten mit deinem Hauch umgibst,

Du verlaBlichster Freund, du unsterblicher Sterblicher.

Da dein Rauschen versiegt, bin ich mide.
Da ich ermattet darbe, erfrischt mich deine belebende Kraft,
Guter Wind — dein kiihler Hauch.

Magst du mir grollen, du heulender Freund des gelben Sandes,
Magst du mich hegen — du liebst mich stets,

Wie ich Deine ewig wechselnde Gestalt,

Dein ewig singendes, lebensweises Inneres liebe.

Guter Wind, kiinde mir weiter von den Landen des Vaters,
Wie von den Landen der dunklen Séhne.

Nie sollst du mich verlassen, guter Wind,

Du Trager des unbewulten Behéltnisses der Weisheit.

Gegriilet seist du, guter Wind des guten und des bdsen
Lebens.
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DER GROLLENDE SCHOPFER

Das Bewegte und alle Erscheinungsform ist nicht mehr als
ein WindstoR, nicht mehr als eine Woge, ein an's Ufer bran=
dender Wellenberg. Und doch steigt der groRe Geist der
Schopfung aus der Bewegung. Das Grollen des Donners ist
verganglich, nicht aber das Zittern der Bedrohten.

Das BewuRtsein des Menschen ist ein Zittern vor dem grol=
lenden Gott.

Der groRe Schopfer Gott wandelt im dunklen Lande der
Einsamkeit und der GroRe. Durch das Zittern der Welten
steigt Bewegung in ihm auf und er schafft und gebietet und
zeugt Leid und verbrennt seine eigene Hand im Feuer.

Wer nur die Liebe sieht, der sieht nur Licht. Doch wer nur
Licht sieht, hat nicht alles gesehen. Der grollende Gott steht

Uranfang dieser Welt und weist in den Regen.

Seine Stimme dringt durch das Chaos, und Nyktopheron
ist seine dunkelste Gestalt. Der Groll des Gottes, der sich in
seinen Geschopfen erkennt, ist ungefahrlich, wie die Donner
des Gewitters. Doch geféhrlich ist der Blitz, denn der ver=
brennt die Welten, 14%3t alles auflodern, da Jehovah spricht:
,Die ganze Schopfung reut mich!"
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Die Not und der Zwang schaffen den grollenden Gott; denn
dal? er seine eigene Hand verbrennt, das kiimmert ihn nicht;
doch dal’ er's tun muf, das geht ihm nah'!

Groll und Furcht sind ein und dasselbe. Du bebst, da du
den Groll des Gottes flhlst — er ziirnt, da er deine Angst
wittert.

Nyktopheron ist sein Zerrbild, denn er ist viel groRer.
Nyktopheron ist der schwarze Tod — er aber, der schwarze
Aspekt des Lebens.

*

Verwechsle nicht den grollenden Gott mit dem Gétzen. Erkenne
alles und alle. Denn nur wer alle Aspekte sieht, kann das Werden,
die Welt und ihre Not verstehen. Nur der ist ein wirklicher Mei=
ster, nur der kann die wahre Liebe des Erbarmens tragen, wer die
ganze Not und das ganze Elend des Gottes geschaut hat. Die Liebe,
der Groll, die Angstund das Erbarmen sind die Prinzipien, die den
wahren Schopfer beseelen.

*

Wohl zu unterscheiden ist die Glut des Morgenrotes an den
Réndern der Schlucht, von der ich sprach, von der Glut des Kri=
stalls, denn die Glut des Morgenrotes begreift in sich den Zustand,
den ich als Flihlen und Trdumen darzustellen suchte, wéhrend die
Glut des Kristalls die Schopfungskraft des zeugenden Gottes he=
inhaltet.

Die Tropfen stellen die ewige Einheit dar, das Wandeln durch
die Prinzipien, die transmutatio omnium; und der eigentliche Be=
rihrungspunkt, wo Vergénglichkeit und Ewigkeit sich berihren,
ist die Spitze des Schépfungskristalls, mit anderen Worten ge=
sagt: das Herz des Gottes, wo die ewige Liebesidee sich vereint mit
der schépferischen kosmischen Liebesidee des Logosprinzips.

Wohl aber sind die Tropfen, die die Morgenrdte — zwar nicht
in ihrer Gestalt, doch in ihrer Wirkung — zum Kristall tragen und
ihn befruchten, zu unterscheiden von dem ewigen Regen, der die=
sen dynamischen, sich verwandelnden Vorgang im statischen Lichte
darstellt.
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Wohl zu trennen ist auch der ewige Trost Nirwanas, von dem
ich sprach, vom Freund Wind.

Denn der Freund Wind, dessen Spruch ich kundtat, ist der Trost
des menschlichen. Der Trost Nirwanas ist der Trost des erldsenden.

Der Freund Wind ist eng verwandt mit dem grollenden Schép=
fer, dem grollenden Gott, und seinem tiefsten Kem. Der Trost
Nirwanas aber ist der Glanz der Krone des Versunkenen, der jen=
seits der Wolken schlaft.

Zum Freund Wind bete, da du des Trostes des Logos bedarfst,
um nicht die Beute des Nyktopheron zu werden. Den Trost Nir=
Wanas aber suche, da du der zeitlichen Schépfungen mide bist
und die Verewigung in dir begreifen willst.

So wirst du beide Gefahren meistern und die Illusion des Strei=
tes der Wesenheiten aufheben.

Die Not ist die Folge der Nichterkenntnis und die Ursache der
Erkenntnis.

*

Der Wind zerstort den Wolkenreiter.

Die Lanze durchbohrt den irdischen Reiter.

Das Leid ist das gleiche, denn Trager des Leides
Ist nicht, wen es trifft, sondern wer es schafft.
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DER SPRUCH VOM LEID

Leid der Welt! Laf meine Seele weinen!

Schmerz der Bedriingten! Riihre mein Herz!
Kummer und Leid, Elend und Trauer,

Euch alle will ich kosten.

Kelch des Jammers! Ich will dich trinken.

Ozean der Triinen, nimm mich auf in deine Fluten!

Aus der Asche werde ich dem Vogel Phonix gleich empor=
steigen;

Und ich werde die Liifte und alle Lande und Meere fiillen.

Ich will in den Gluten verbrennen

Und in den Fluten versinken.

In der Erde will ich wachsen

Und im Geiste wohnen,

Im Gotte will ich zeugen,

Im Mensdhen will ich beben;
Die Unrast soll mich driicken.
Die Triine steigt empor

Und fillt als Regen nieder.
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Die Tréane treibt das Mihlrad

Und die Tréne ist der Strom.

Sie flieRe aus dem Auge ewiglich

Sie netze meine Wange

Und mache fruchtbar Welten und Gedanken.
In hoher Kraft will ich verléschen;

Die Erdenlast soll mir den Trost gewahren
Den jeder Himmel stets versagen mubB.
Fahr' hin, du heller Pfad, da dich ein dunkles Auge trifft.
Gegriifet sei, du schwarzer Weg des Leids,
Da dich des Herzens Licht im Traum erhellet.
So schlaft denn wohl, ihr miden Kinder!
Der alte Vater wacht und sinnt.

1.76

die schatten und der spiegel

In einem silbernen Spiegel glédnzen zahllose ferne Lichter.
Ihn umgeben ebenso zahllose Schatten, gestaltete und form=
lose. Das Licht, das in den Spiegel féllt, zeichnet ihre Umrisse
und verleiht auch den gestaltlosen einen Schein von Wirk=
lichkeit.

Wenn der verinnerlichte Schopfer sein Szepter hebt, wallen
die Schatten um den Kristall des Lebens und die vier Sym=
hole des Bewuf3ten — der sinnende Mensch, der treibende
Titan, der schwarze Lebensschatten und der lichte Liebes=
hauch — treten in Verbindung zu den alten Kréaften der For=
numg.

Die Strahlen der unverénderlichen, wandellosen Sterne be=
leuchten einen Schein des Werdens, eine Wolke des Willens
und der Kréfte.

Die Schatten des personlichen sind ungezahlt, wie die Blu=

nien auf den Fluren der Trdume, nicht aber ihre Symbole,
die, in einem Dreieck verharrend, die Kréafte der alten Mutter

bergen. Diese drei Symbole sind: das einzelpersonliche, das
allgemeinpersonliche und die abstrakte Personlichkeitsidee.
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Alle Schatten und getrdumten Gestalten beruhen auf einem
dieser Symbole. Man kénnte sie auch als drei konzentrische
Kreise verstehen, in deren Mitte der Kristall des Lebens gluht.

Das groRe Geheimnis des Schopfers aber offenbart sich
dem, der einen Blick in den silbernen Spiegel zu werfen ver=
steht. Denn das Licht des Lebens und das ferne Licht des ufer=
losen vereinigen sich in seiner Ruckstrahlung. Darum ist der
silberne Spiegel das Tor der Erscheinung.

Die ganze Welt der Schatten wird seinem Beschauer zu
einem vergénglichen Dreieck, und die Vielheit vergeht, da die
zwiefachen Strahlen ein erkennendes Auge treffen.

Der Drang und die Leidenschaften nehmen alle von hier
ihren Anfang und werden am gleichen Orte Uberwunden. Sie
scheinen so unendlich vielfaltig wie die Hitten der armen
Bauern des alten Reiches. Doch verwandeln sich in Wahrheit
die Schatten nicht; es wechselt ihre Beleuchtung, denn in
stetem Widerspiele strahlen von den ewigen und von den
lebenden Sternen ausgesandte Lichter vom Spiegel der Er=
kenntnis auf das Dreieck des Sichtbaren.

Der silberne Spiegel stellt sich als Bild im Wasser dar.
Durch die Luft kommen und dringen die Strahlen des kalten
und des heiflen Feuers zu ihm, und in ihrem gespiegelten
Glanze beleuchten sie das Dunkel, vollenden die Zeugung
des sichtbaren auf der ewig gebarenden mdtterlichen Erde.

Das astrale Wunder nenne ich diesen silbernen Spiegel. Ein
alter Konig hatet ihn, und reicht ihn jedem Meister dar, auf
dal er erschaue, was er erkannt hat: die grole Einheit des
Geistes.
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DES SCHICKSALS VORHANG
UND VERHULLUNG

Die Menschen wandeln durch einen langen Gang. Sein
Ende schlieft der alte Vorhang des Schicksals ab; in seinem
tiefsten Wesen ist er Ubertrager des Getrenntseinsprinzips
Und des Menschen innersten Kern verhlit er.

Aus dem Kiristall ist er entstanden durch die Illusion des
Ergangenen, des Kommenden und des Gegenwartigen. Das

ist der Sinn der Zeichen.

Nicht, da der Mensch die Zeichen lesen kann, verschwindet
der Vorhang, sondern da er den Trager erkennt, den Trager
dei ersten Erlésung; und alle Schicksale gewinnen einen an=
deren Sinn.

Die Zeichen verschwinden und der Wanderer tritt ein in
Ainen Saal, dessen Ende eine silberne Wolke verhiillt. Diese

°lke, diesen VVorhang, zerreifit keine innere Schau. Wer ihn
"ber nicht zerstoért, der saugt an den Brusten des Lebens; der
<ennt zwar den Sinn des Schicksals, doch nicht seine Ursache.

EVer aber die Ursache kennt, der muf3 der Gotteskraft ge=
8enubergetreten sein in meisterhafter Demut.

Wahrlich, wer den ersten VVorhang des Schicksals zerreift,

eri Umgibt der Mantel der Gnade.
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Den Stab der Entsagung aber muf3 der Meister im weiten
Saale des geteilten Logos gewinnen.

Das Reich des Schaffens nannte ich diesen Saal. Der Kristall
birgt sich in glihender Lohe. Die Rauchschwaden sind der
Vorhang, der den Saal des Reiches des Schaffens abschlieft.

Die furchtsamen Begnadeten durchschreiten das Feuer nie.
Der grof3e Stab der Entsagung geleitet den Meister. Wahrend
der Kristall ergliiht, getroffen von den Tropfen des Morgen=
rotes, erlischt das Feuer um ihn und das Schicksal &ndert
abermals seinen Sinn. Die Ursache ward offenbar.

Die dritte und letzte Verhillung aber ist die ewig Unbesieg=
bare; sie liegt in der Form des Kristalls. Sie 14t sich nicht
Uberwinden, man kann sie nur vergessen.

Die Tropfen des Morgenrotes treffen stets die Spitze des
Kristalls. Darin liegt der Kem der letzten Erlésung, des Ver=
gessens; denn die Kraft durchdringt befruchtend den Samen
in seinem Zentrum. Dort ist der Pol des Urvergessens; an der
anderen Spitze aber ist der Pol des Urlebens.

Dort treten die Meister aus dem Lande des groRen Schat=
tens und die Tropfen des Morgenrotes ldsen sich als Tranen.

Das Feuer brennt in allen Welten. Der Schlafer weint im
Traume.
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DER DRANG

In ehernem Gleichmal? 16sen die Jahreszeiten einander ab.
Die Toren aber meinen, alles gehe ruhig seinen vorgezeich=
neten Weg, ewig, ewig unverandert.

So zertreten sie das Leben und vergessen den Jubel der
Blumen, da sie ihre Kopfe ausbreiten, und das zehrende

Sehnen der Kafer nach dem ersten Flug. Sie ahnen nicht, daf3
in jedem Samenkorn der Wunsch der Reife wacht, und sie
wissen nicht, mit weich' brausender, lebendiger Kraft der
gelbe Strom alljahrlich seine Ufer verlalt und weit ins Land

stromt. Die Wissenden, die davon reden, daR das welke
Laub jeden Herbst zu Boden sinkt, kénnen nicht ahnen, wie

jedes Blatt leidet und kampft mit Kélte und Wind und seine
Todesangst hinausschreit, unhérbar fir die, die nicht wan=
dein im Garten des Lebens.

So ist das, was die meisten fir das gleichbleibende, unver-
anderliche halten, eben das wandelbarste, ein schillerndes
I”"eer. Das, was sich in diesem Kreise wiederholt, ist ein ne=
Seihafter Schein, denn dieses Wiederkehren ist die Folge der

Gleichheit der Krafte.
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All' diese Vielwisser kommen nie zum Wesen der Dinge.
Sie freuen sich daruber, zu wissen, was ,,geschehen muf3",
und vergessen, dall das auch der Affe weil3, der einen Stein
eine schrage Wand hinaufwirft und unten wartet, bis er wie=
der herabrollt.

Wie die Dinge geschehen, ist die Frage der Weisen. Das
Was ist eitler Tand, das Wie die Quelle des Lebens. Die Ur=
sache des Wie aber, die Ursache des Geschehens, und letztlich
des Lebens, ist der Drang, der Wille in seinen verschiedenen
Gestalten. Er ist der Hort der Zukunft. Die unvergangliche
Idee der Bewegung schafft diesen Drang und tragt ihn im
Herzen Gottes.

Der Regenbogen verbindet Himmel und Erde. Sonne und
Regen sind seine Eltern. So ist es mit dem Drang des Lebens:
Sonne und Erde zeugen ihn als Symbol der Alliebe, der Liebe,
die Sonne und Regen in sich tragt und die zehrende Unrast
beider vereint und ausgleicht.

Alles Geschehen ist Zufall. Das einzige Gesetz ist das der
gleichen Krafte. Im Wunsch wird die Welt geboren; der Weise
wird zur Rose, und freut sich mit ihr, da die Sonne aufgeht.
Er sehnt sich im Korn nach der Reife und weint mit dem wel=
ken Blatt. Denn das, Freund, ist jene Liebe, die du suchen
sollst. Je tiefer du in die Unrast steigst, desto ruhiger muf3t
du werden. Je mehr die Menschen vom Gesetz des Unver=
anderlichen faseln, desto erbarmlicher und schwacher bleiben
sie alle.

Der Tod schreckt all' jene, die ihn nicht kennen. Der Weise
stirbt tausendmal und weint tausendmal, und so oft er stirbt,
hofft er und betet er, dal es so geschehe, wie es geschieht;
denn er weil3, dall im dunklen Drang der Born des Lebens
ruht; und darum liebt er den Drang, denn er liebt das Leben.

Die im Leben stehen und das Leben nicht kennen, gleichen
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dem Reichen, der inmitten seiner Kornsécke verhungert, weil
er wohl gelernt hat, die Sécke zu zéhlen, nicht aber, aus dem
Korn das Brot zu bereiten.

Wenn du das Leben liebst, dann folge ihm nach zur in=
nersten Kammer des Heiligtums. Am Born der Erldsung sollst
du staunend den gleichen Gott im Kampf mit den Titanen

und im Schlafe des ungeborenen erblicken.
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LEID UND SELIGKEIT

Das Leben ist das In=die=Form=fassen des Unfa3baren.

Der Geist wird geknechtet und der Sinn erniedrigt. Im
Dunkel leiden die Lebendigen, im Dunkel schmachten die
Gestorbenen.

Das Gesetz von Leid und Leben zwingt die Welt. Die
Tréanen der Gefesselten fiillen alle Meere.

Anders der Berufene: Er fiirchtet nicht Tod und Schrecken.
Er scheut nicht Leid und Qual. Er keucht nicht jammernd
unter dem Joch.

Wabhrlich! Wer sich fugt, der wird geknechtet; wer sich
auflehnt, der wird vernichtet! Wer sich zu seiner Seele wen=
joL_der wird erlost.

Wonne ist verkehrtes Leid. Glick ist Ubertiinchtes Ungliick.
Der Weise lebt nicht in Wonne und Gliick.

Seligkeit ist der Schlummer der Seele im Schatten des
Geistes.

Das Licht des Geistes schafft Leid und Wonne.

Der ewige Sinn ist wie die Luft: alle leben in ihm, wenige
fahlen ihn, doch keiner sieht ihn.
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Jedes Leben ist ein Selbstbetrug.

Der Einsame ist niemals gliicklich.

Leid und Wonne verbinden Mensch und Gott. Die Alliebe
ist der lebende Bruder des grofen Sinnes.

Wer vom Berg des Gottes hinabsieht, ist nicht mehr als
der, der vom Tal der Welt hinaufblickt.

Fiir den Beruf'nen, der die Augen schlieft, sind Berg und
Tal dasselbe.

Was der Geist schafft, wird von der Seele belebt.

Das Ich ist der Kern des Werdens. -

Wabhrlich! Wer im Strom des Seins dadurch Ruhe sucht,
daf er einen Anker von seinem Nachen auswirft, bleibt er=
folglos; doch ein Fliefen gibt es nur fiir den, der an das Ufer
blickt.

Wer die Augen schlieBt, der ruht im ewigen Wandel. Er

ist das Zentrum, um das sich das Rad des Seins dreht. Wer
dort wohnt, der weilt im Lande der Seligkeit und des Sinnes.
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DES MENSCHEN ZWIEFACHE KRONE

. Das groRe Feuer und sein grauer Rauch entstehen zugleich:
dl? Glut und die Wolke, die dariiber lagert, das tiefste Ges=
heimnis des Lebensk&nigs im verschwiegenen Dunkel bergend.

Der vom Lichte ausgesandte Strahl erglinzt in jedem
Augenblick der menschlichen Ewigkeiten.

Der GroBe Meister kennt den wahren Sohn der Kraft, auf
dessen Stirne die zwiefache Krone der zwiefachen Glut ruht.
Wer diese doppelte Krone sieht, vor dem neigt sich der
sCh.Warze Fiirst des Dranges; denn wer das Dunkel als Hii=
terin des Geheimnisses ruft, dem kann es sich nicht als Feind
des Lichtes stellen, kann thn nicht zwingen. Nicht das Schwert
Vernichtet den Teufel, sondern sein eigener gbttlicher Funke!

Dag sich das Mysterium des Kénigs des Lebens im Dunkel
“ergen muB, ist die Folge des Traumes, der die Nacht aus
dem Ozean des Vergessens emporsteigen heifit.

Zwischen den beiden Kronen der zwiefachen Glut gewahrt
der Meister den schwarzen Reif. Er enthilt all’ jene Krifte,

die aufstehen miissen, da der Kénig aufsteht.

Dort wohnt des Menschen Tod! Er trennt das Licht, das in

187




dem Gold der Kronen glanzt; und jeder, der schafft und die
zwiefache Glut kennen muf3, muR durch das Land des Todes
gehen.

Dem GroRen Meister dient der Tod.

Rufe den Sklaven: ,,Knecht" — er gehorcht dir unwillig
und lehnt sich auf. Rufe ihn: ,,Konig" und er dient dir bis
an sein Ende.

Das Getrenntsein ist die Ursache des Dranges.

Der Grol3e Meister blickt in den Rauch des Feuers und er=
kennt alle verbrannten Stoffe. Dieses Wissen um alle Web
ten macht ihn weise. Sein Diener Tod fuhrt ihm die Urweis=
heiten des Lebens zu. Blickt er nun nach oben, so sieht er die
Lichtwolken der Traume und die goldene Krone des gétt=
liehen Logos. All' dies erkennt er, da er lange in den Rauch
gesehen hat und an disterem Ort das Leid des géttlichen
Logos geschaut.

So kann er auch nach unten blicken und in der feurigen
Glut der Kristalle den zweiten Reif glanzen sehen.

Die Leidenschaft des dunklen Dranges und den Irrgarten
der Welten findet er so durch seinen Diener.

Ober ihm flieSt schaumend das fllssige Metall. Unter ihm
starrt das Erz.

Wer in den Himmel will, mufl wohl die Hélle besuchen.
Der Schatten des Morgenrotes mischt sich mit dem Rauch
der Glut.

Darum findet der GroRe Meister das Nirwana, wo er es am
allerwenigsten erwartet hatte. Denn wahrlich, man muR nur
die notige Geduld haben, um zu erwarten, wie in der alten
Tropfsteinhohle die Stalagmiten und die Stalaktiten zu einer
Séule zusammenwachsen.

Der gottliche Logos und der menschliche Logos — sie beide
haben viele Diener und fuhren die Traumer im Kreise, in=
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dem sie ihnen vom Gottesmenschen und vom Menschengott
erzéhlen. Und sie lehren, in eine Richtung zu blicken und da*
bei die andere zu vergessen.

Die Tucke des Kreises aber liegt ja eben darin, dal jeder
Punkt, den man zuricklegt, zugleich wieder vor einem liegt.
Die durch den Tod zum Leben gehen, und die von Leben und
Tod zum Nirwana gehen, wandeln durch das gleiche Dunkel.

*

Die groRen Konige der doppelten Krone kann man nicht schla=
gen, solange sie hinter ihren Mauern sind. Erst im freien Felde
sind sie zu schlagen. Darum hat der Grofle Meister so lange in
den Rauch geblickt. Wer die Furcht kennt, dem stellen sich die
Konige zum Streite nicht. Auch die Konige aber, die Titanen,
unterliegen nicht, weil sie keinen Mut haben, sondern weil sie
schlecht ger(stet sind.

Wenn ich sage, da man die Titanen nicht in ihren Mauern
schlagen kann, so meine ich damit, da der GroRe Meister in den
Rauch blicken muR, ehe er Befreiung finden kann. In den Rauch
des Gezeugten, Verbrannten, durch Befreiung vom Joch der Welt.

Das heiRt aber keineswegs etwa, daB das nicht auf der Welt
e?ch_ehen kann. Nur als Mensch, als Gottesmensch muf er sich
efreien.

Wer noch unter dem Joch der Welt steht und seufzt, der be=
findet sich in den Mauern der Titanen, kann ihrer nicht Herr wer=
den. Wer aber aufsteigt von den Gotzen zu den Gottheiten, wer
die dunkle Kraft als Luzifer — Lichttrager — erkennt, wie es der
GroRe Meister tut, der kann sich befreien und der geistigen Er=
Osung teilhaft werden.

Wer sich befreit hat, kann wahlen. Der Knecht kann niemals
wéhlen.

Wenn man den Teufel als Diener des Lichtes anruft, wird er
unschédlich.
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der SPRUCH VON DER EINSAMKEIT

Alle Freunde haben mich verlassen. Die Worte der Liebe
sind verrauscht. Ich bin allein mit mir. Nun ist's so einsam
um mich. Der Hauch der Stille umweht mich.

Im Dunkel schlafen die Brider; und mein Stern leuchtet
durch die Nachte der Seele.

Freunde, Freunde, ihr habt mich allein gelassen. Doch mir
ist ein bess'rer Freund geworden.

Wie ruhig ist mein Herz, mein Atem steht still, nichts regt
sich mehr in mir. Der Leib ist tot, mein Geist geldst. Der
wahrhaft treue Bruder hat mich empfangen.

O Einsamkeit! O Stille! Inr goldenen Schlussel des Geistes,
umhullet mich. Und du, purpurne Sternennacht, laR meinen
Geist in deine Tiefen wehen.

Ein Hauch geht tber mich. Ich rege mich nicht. Das ist der
Hauch des GroRen Meisters aus dem Lande des ungetribten.

Die Nacht ist mir nicht finster, die Einsamkeit schreckt mich
nicht. Grof? ist meine Stille und mein Glick, da der Hauch des
Bruders Uber mich geht.

Schlafet ruhig, ihr alle, Freunde! Der Verlassene ist nicht
allein.
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So unendlich ist die Weite, die mich bedeckt! Alle Kleinheit
muB nun enden: ich will nichts mehr, ich wiinsche nichts, ich
trauere nicht, ich hoffe nicht; ich wandere still durch Tag und
Nacht, durch Dunkel und Licht. Die Wolken alle scheiden,
und milde strahlt die Sonne wieder, nicht stechend mehr, nur
mild.

Die Nacht ist aus. Die Nacht des Geistes ist zum Tage wor=
den, da helle ward mein Inneres.

Nun weif3 ich, da mein Auge stets nach innen blickt: und
ist es innen hell, so sieht es Licht, und ist es dunkel, so sieht
es triibe.

O Bruder, dir dank' ich. O Freunde, euch dank' ich.

Einsamkeit und groRe Stille, Gott und Mensch und weises
Wandeln hat mir aus Nacht und Tag ein SEIN geformt.

Mein Geist schwebt frei. Die Seele flief3t im Lebensstrom.

In Frieden will ich ewig einsam sein.
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DIE VIER ZAUBERKREISE

Ein Gartner wohnt in einem stillen Lande. Der zieht in
seinen Blumenbeeten vier Kreise. Im ersten Kreis bliihen rote
Rosen, im zweiten aber weil3e Lilien. Im dritten wuchert (ip=
Piges Unkraut. Im vierten liegt weiRer Kieselstein.

Diese vier Zauberkreise tragen den Samen der Welten in
sich, und je nach der gesprochenen Formel wandelt sich die
Welt zu einem dieser Kreise.

Die vier menschlichen Freiheiten offenbaren sich in dem
Akkord dieser Schicksalsfigur: die Freiheit der Tat, die Frei=
heit des Verzichts, die Freiheit des ewigen Feindes und die
Freiheit des Verloschens; und alle Welten drehen sich nach
diesen Ideen, nach diesem Lauf der geistigen Gestirne.

Weil es aber diese Ideale gibt, darum meinen die kleinen
Menschen, von ihrem Vater getrennt zu sein — von diesem
seltsamen Gartner.

Er sét nur in zwei Kreisen. Im dritten wuchert das Unkraut
und im vierten verhindert er das 6ffnen der Keime durch
den kalten Stein; und die ganze wunderbare Wahrheit der
Einheit des von=selbst=wandern und getrieben=werden offen=
bart sich in seinem Garten.
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Der Gartner sorgt nur fir die beiden ersten Blumenkreise;
die beiden anderen betrachtet er teilnahmslos. Darum sind
die beiden letzten Freiheiten groRer, als die beiden ersten,
weil sie das Leben kennen, ohne in ihm geboren zu werden.

Die beiden letzten Kreise kennen keine Ritterschaft und
kein Priestertum, doch sie weisen hin auf den sprihenden
Urquell des Lebens und auf den starrenden Kern des stillen
Todes.

Die beiden ersten Freiheiten tragen das Gottesbewul3tsein,
die beiden letzten aber sind gréRer in ihrem Nichtbewul3t=
sein; in ihrem Wesen gleichen sie den beiden anderen. Ritter
und Priester erobern die Welt mit Waffen und Geist; die
Symbole der beiden letzten Zauberkreise erobern nichts; sie
lassen alles gehen, entstehen und schlafen.

Der Gartner gief3t seine Blumen und sinnt Uber seine an=
deren Kreise. Der Segen des Gottes bringt Warme und Son=
nenschein.

Die Freiheit des Verléschens und die Freiheit des ewigen
Feindes, also jene des bdsen Weltengeistes, stellen die tiefste
Lebensweisheit dar, die es gibt, denn sie reicht bis zum Brun=
nen der Nacht. Der Brunnen der Nacht steht schattenhaft und
riesengrofd neben dem Kreis der Kieselsteine. Aus ihm flief3t
Trost und Leid des unverganglichen. Aus ihm trinkt der
Gértner.

Der Gértner hal3t den Feind nicht und kennt das Verl6=
sehen, doch er sucht seine Kinder zu den beiden ersten Frei=
heiten des Geistes zu fiihren, weil er weil3, dal} die anderen
Wege Gefahr bringen und unzéhlige Geister im Brunnen der
Nacht versinken, dem nur blinde Kraft entsteigt.

Die Zauberkreise und der Brunnen der Nacht zeugen Ein=
heit und Vielheit, Tag und Nacht, Leben und Tod, Fuhlen
und Erstarren im Kreislauf der vier Kreise.
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Kein Lebender kann den tiefsten Bom des Lebens erschauen;
denn alle kleinen Wellen miissen vergehen, da die Woge des
Ozeans brandet.

Darum darf, wer das LEBEN sucht, den Tod nicht scheuen.
WDIer Brunnen der Nacht ist der Born der Krafte, der Vater der

elt.

Die Liebe, ihr Sehnen und ihr Wandel formen gemeinsam mit
den dunklen Kréften, als Mutter, die Welt. Wer den Vater durch=
schauen will, kann nicht die Mutter betrachten, sondern sich selbst
muB er ins Antlitz blicken. Die sehnsuchtslose Stille des Sonnen=
Unterganges ist's, in der Sonnenglut und Gewittersturm verlschen.

Der Liebestraum ist scheinbare Ruhe. Er bezwingt das Chaos,
nicht aber durchleuchtet er es. Des Gottes Ozean nimmt alle Béche
und Strome auf, und alle Wasser mischen sich.

Der Riese Atlas steht unbewegt, und tragt die schwere Last der
Welt auf seinem Ruicken.

Der Gott am Kreuz stirbt ewig neu, und Trénen fullen alle Wege.

Der Kreuzesgott erldst, der Riese bindet neu; der Grofle Mei=
ster aber, der lachelnd schlaft und wacht in seinem reinen Schlum=
mer, befreit. Er ist nicht Herr, weil er die Diener zwingt, er ist
nicht Herr, weil er in Knechtschaft schmachtet und mit der Liebe
bann die Feinde zwingt; er ist der wahre Freiheitsfirst, dess' Aug'
nn Abendstern erglanzt; ihn rufe, wen die Nacht bekiimmert und
der Tag betriibt.
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DER STEIN DER WEISEN

DaR die groRe, erhabene Einheit die Machtfulle des Un=
endlichen verleiht, haben die Menschen langst erkannt, und
sie beteten um den Stein der Wieisen, das néchtliche Symbol
dieses groflien Zieles.

Den Stein der Weisen aber gewinnt man wabhrlich nicht
durch Streben und Suchen. Ihn gewinnt man in einer einzigen
Nacht und in einem einzigen Befehl und Aufschrei des grofen
geknechteten und zerrissenen Wesens.

Ins Dunkel hinabsteigen mul} der Trager der Leuchte, in
die Weite hinausgehen muR der im friedlichen Hause gebor=
gene, denn wer nicht alles opfert, der wird nicht alles er=
langen. Nach allen Seiten blicken mu der wahrhaft Aus=
erwdahlte mit seinem Auge. Ein Blick erschlie8t ihm die Ge=
samtheit — universitatem omnium — denn wer nicht mit
einem Blick Uberall hinsieht, der wird nicht alles erfassen.

Auf steilem Pfade schreitet der Mensch durch zerkliftete
Berge. Nur die, die keinen Schwindel kennen, fuhrt der Pfad
wohlbehalten an den Abgriinden vorbei, und nur die mutigen
Konige erklimmen den Gipfel, an dessen Spitze Himmel und
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Erde verschmelzen. Denn wer nicht furchtlos ist, kann nie die
ganze Furcht Gberwinden.

In Liebe flielt die Trédne dem groRen, erkennenden Men=
sehen aus dem Auge und ihr Glitzern erhellt den Tag, denn
in allem fuhlt und in allem stirbt der Gott, und im Regen
rauschen die Tranen durch alle Welt; nicht die Tranen der
Hoffnungslosen, sondern die liebende Flut, die aus dem Her=
zen quillt und am Kreuz des Lebens steht.

Wahrlich! Wer nicht selbstlos lebt, der kann die Erlésung
der Liebe nicht finden. In allen, die das wahre Menschtum
noch nicht erworben haben, wohnt die Furcht, und der Sturm
peitscht die welken Blatter ohne UnterlaR durch die Luft.

Die Kréfte der Riesen kdnnen Berge einstiirzen, nicht aber
verhindern, dal der bunte Schmetterling im Herbste miide
wird und stirbt. Der Tod aber ist der Bruder der Furcht; beide
sind Lichtbringer. Der Tod stoRt die Einsamen in die Wi=
stenei, dort lernen sie, dal Einsamkeit kein auflerer Zustand
ist, sondern ein innerer. Die Furcht aber sto3t die Strebenden
zuriick und belehrt sie, dall jeder Schritt zum groflen Ziel,
zum Tempel des Weisheitssteines, erkampft werden muB.

Wer mich versteht und alle diese Ratschlage befolgt, der
findet den Stein, und die ganze Welt flielit in sein Herz.
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DER SPRUCH VON DER HOCHSTEN
ENTSAGUNG

Im Dammer der Welten schwebt meine Seele. —

Ich habe mich geldst von aller Person und allen Schranken.

Ich fih!l' mich eins mit den Geschdpfen.

O Liebe zu allen Briidern, erftille mich!

Ich versinke im Ozean der Tranen der Welt.

In ihm habe ich mich geldst.

Ich habe meine Seele in die Welt hinausgeweint.

Die stille Liebe und die stille Tréne hat mich
von mir und meiner Selbstsucht befreit.

Trubes Dammer um mich. Das ist die Welt. Ihr Leid ist das.

Mehr flhle ich's nun, als da ich's erlebte, bin ich doch nun
eins mit dem Gesetz der Tréne.

Ich erfasse dich, Urweisheit, die du das Verbleiben und das
Verldschen der Menschen hinderst.

Leid, du Urgesetz, du hast mich nicht verlassen, da ich mich
léste. Darum flille mich denn aus.

Blute dich hinaus in die Welt, mein Herz; herabsteigen
voill ich vom Thron der Weisen.

Im schwankenden Nachen triigerischer Gestalten will ich
schiffen auf dem Strom des Leids der Welt und meiner Briider.
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In's Dammer will ich hinabsteigen, in der Welt bleiben, da
ich mich von ihr léste.

Seht das Opfer Christi: ich will es auf mich nehmen. Meine
Seele schwingt frei im Raum. Uber die ganze Welt hin geht
mein Atem der Liebe, und alles Leid und alle Tranen faf3t er
und fullt er aus.

Du Leid, sei mein Gott! Du Leid, sei mein Strom! Du Leid,
sei mir das stille Ufer der grof3en Ideen! Du mache mich zum
Freund der Welt.

Ich 16se mich im Leid des gewordenen und helfe allen, allen,
ihr Kreuz tragen.

Ich habe mich geldst, um freiwillig in die Knechtschaft zu=
rickzukehren.

Ich bin stark geworden, um die Stéarke meinen Brudern
zu FiRken zu legen.

Ich habe mein Leid bezwungen, um das Leid aller Welt auf
meine Schultern zu nehmen.

Ich habe Trost gefunden, um Troster all' derer zu werden,
die weinend im Schatten stehen.
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DER WEG ZUR GRALSBURG

Wer die Gralsburg finden will, muf3 das grof3e Feuer durch=
schreiten, das klare Meer, den Trénensee, durchschwimmen,
den milchig weiBen Nebel durchwandern.

Doch nur Feuer, nur eine Flamme, kann die lodernde Glut
durchschreiten, nur Wasser kann den klaren See durchziehen,
nur Nebel kann das weilRe stille Feld durchqueren.

Die Flamme leuchtet durch die Nacht. Darum kommen die
Scharen zu denen, die den ersten Spuren des Gottes folgen.
Doch wer nicht ganz ausgebrannt ist in seinem Innern, den
brennt das Feuermeer, und er scheut die Glut. Dieses erste
Stadium ist nur in der Welt zu erreichen, denn das Aufgehen
in den Urgott der Erde erfordert die erste Erlésung, und die
Bilder der ewigen Zeiten offenbaren sich dem Entflammten
— Zukunft und Vergangenheit — und er wandelt in einem
brennenden Leben ungescheut und ungeldscht.

Viele Flammen verweilen im Feuermeer und vermehren die
Urkraft des Werdens; die aber ausharren bis an's Ende, die
finden den Weg zum Klaren See, zum Trédnenmeer, aus dem
die Heiligen den geistigen Trank der Entsagung schopfen und
spenden; die Glut aber verlischt am Ufer.
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Der alte Poseidon weint soviele Tranen, wie alle Augen der
Welt; darum werden alle getrostet, die des Trostes wert sind;
und der Geist erhalt sich, denn das Meer des Geistes und die
Tranenflut, die groBe Weisheit und die grof3e Liebe flielen
aus dem gleichen Quell und befruchten die gleiche Erde.

Die zweite Erldsung ist am schwersten zu erlangen, denn
der, der von der ersten Erlésung kommt, muR3 alles abwerfen,
was er bisher gelernt hat; das helle Feuer muR verléschen am
Ufer jenes Meeres, und nichts anderes weilt dort, als das
Wasser. Wer aber in dunkler, unverstandiger Liebe sein Ich
in einer Trane geldst hat, der sinkt wohl in die Flut, doch er
durchschwimmt sie nicht und ewig wird er getrunken im
Becher der Schmerzen von den Kindern der Welt.

Nur wer mit klarem Auge auf den Grund blickt und durch
das Auge Gottes in Gottes Herz schaut, der findet die Kraft,
die Lust und den Mut, den See zu durchschwimmen, der
stromt als Welle durch das Wasser. Wer dann das Ufer er=
reicht und vor dem Nebelmeer steht, der zweifelt nicht mehr,
und der Nebel nimmt ihn in seine Arme.

Der Nebel aber wallt Giber dem Meere und Uber den gri=
nen Fluren, er zerreif3t und bildet sich ewig neu, und in ihm
schlafen alle ewig erldsten Geister.

Der Nebel umschlieft die Burg des Grals. Uber ihre
Schwelle treten die ewigen Menschen, die alle drei Erlésun=
gen kennen und in keiner Frieden finden konnten. Sie sind die
eigentlichen Keime der ewigen Wiederkehr und sie hiiten den
Kreis der Erlésungen. Sie schweigen, doch sie verstummen
nicht.

GriRet sie vor jeder Erlésung, denn sie heben euch empor
und bringen das Licht in euer Dunkel; so sollt ihr alle er=
leuchtet werden.



WEITERE WERKE WELTWEITEN WISSENS

Yogi=Raj Boris Sacharow: ,,DAS GROSSE GEHEIMNIS"

Die verborgene Seite der Yoga=Ubungen.
Mit 69 Kunstdruckbildern.
Groltformat 288 Seiten, Ganzleinen DM 18.—

Die Wissenden um die echte Yoga=Lehre sprechen in der Urform
der Lehrsatze selbst zu uns, denn das Buch stellt die klassische
»~Sammlung Gherandas" in der Urfassung aus dem Sanskrit (iber=
setzt dar, mit Erlauterungen versehen.

Eine Welt falscher Vorstellungen bricht mit dem Erscheinen dieses
Werkes zusammen. Grofite Klarheit Gber bisher streng verborge=
nes Wissen wird hier vermittelt. Meisterhaft sind diese Lehrsatze
aus dem Sanskrit bersetzt, meisterhaft sind die Erlduterungen
dazu. Nur ein wirklich Eingeweihter konnte in solcher Vollendung
diesem groRartigen Stoff die rechte Deutung geben. Ein Autori=
sierter der Yogi=Gemeinschaft, ein Kdnig unter den Yogis, ein
Européer — und das ist fur uns im Abendland besonders bedeut=
sam — schrieb dieses auergewdhnliche Werk. Es erschlieft uns
die tiefe Bedeutung der Yoga=Ubungen und umfaBt u. a. Kérper»
pflege, Kdrperstellungen, Atemiibungen, Gedankenkonzentration.
Yoga bedeutet nicht: Fakirismus, Kasteiung und mystische Welt=
abgeschiedenheit, Yoga bedeutet auch fiir uns westliche Menschen
ein Héchstmald erringen an strahlender Gesundheit, Kérperschon=
heit und geistiger Spannkraft.

»Artem non odit nisi ignarus”. — ,,Nur ein Nichtwisser verachtet
diese Kunst!"

Uberzeugend ist in diesem Buch die Yoga=Methode, eine hohe
Kunst der Lebensgestaltung dargelegt.
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WEITERE WERKE WELTWEITEN WISSENS

WEITERE WERKE WELTWEITEN WISSENS

Ottmar Hef: ,ANTE PORTAS / ARKANUM*

Die Briicke OsirissLogos, dgyptisch gnostische Eins=
weihung. 128 Seiten, Leinen DM 7.80

Die Frucht vom Baume der Erkenntnis ist das zih verfolgte Ziel
eines jungen kaukasischen Fiirstensohnes aus der Zeit um den
Beginn unserer Zeitrechnung. Nicht Neugier oder Abenteuerlust
treibt ihn aus seiner Heimat fort in die. Zucht und Lehre der dgyp=
tischen Priester. Es geliistet ihn nicht, iiber Frauen, Sklaven und
Kamele zu herrschen, sondern iiber sich selbst. Er will den Sinn
des Lebens erkennen. Ottmar Hef8 hat dieses Streben aufer=
ordentlich packend in seinem , Arkanum” geschildert.

Im Gegensatz zu manch dhnlicher Darstellung ist diese von hohem
Niveau und verbindet eine ungewohnlich spannende Schilderung
esoterischer Schulung mit pridgnanter Darlegung religioser Ge=
heimlehren. 4

Manfred Kyber: ,NEUES MENSCHENTUM”
Aufruf in zwblfter Stunde. Manfred Kybers letztes
Werk, ein Vermichtnis.
10. Tausend, 176 Seiten, Halbleinen DM 4.80.

Ein Aufruf an die Menschheit, das geistige Vermichinis eines
Dichters, sind Manfred Kybers Betrachtungen in 12. Stunde iiber
Neues Menschentum, den Irrsinn des Krieges, iiber Politik und
Verwaltung, Technik und Wirtschaft, iiber Tierschutz und tief=
greifender Reformation der Kultur, ,Was hier gesagt wird, wird
gesagt fiir die vielen oder wenigen, die noch wirklich Mensch sein
wollen...Die Menschen von Morgen werden Menschen sein,
oder iiberhaupt nicht sein, denn die Gesinnung der Gegenwart ist
untermenschlich . . .“

Ein ergreifender Aufruf an die Menschheit, deren einzige Rettung
Manfred Kyber in der Wiedergewinnung eines verlorenen Men=
schentums sah und in der Riickkehr zur Pflicht der Menschlichkeit.
Ein Buch von tiefem, ethischem Gehalt.
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Manfred Kyber: ,DER KONIGSGAUKLER”

Indisches Mirchen.
15. Tausend, 86 Seiten, Leinen DM 3.90.

Aus den klaren Hohen des Himalaja steigt ein Konigssohn hinab
in die Niederungen Indiens, zu den Menschen mit ihren tollen
Freuden und schmerzlichen Leiden. Der lirmigen Masse ist er ein
Konigsgaukler. Doch einzelne Menschen ahnen sein Wesen und
erleben seine Stirke. Er entziindet Lichter, hier und dort, bei bun=
ten wie bei erloschenen Lampen. Und zuletzt schreitet er wieder
heimwirts, den lichten Hohen zu. Seine Aufgaben sind erfiillt.
Das schéne Mirchen ist spannend, seine Sprache klingt hell und
schlicht. Manfred Kyber ist ein grofer und giitiger Weiser. Hohes
Erkennen leuchtet auf und erhebt uns, und manch einer erkennt
sich selber als Mantao, der die feinen Fiden seiner Lotosblume
15st, die ihn mit der Welt verbinden.

Ein Budh, das sich in der Atmosphire der Giite und tiefen Mensch-
lichkeit bewegt, die Manfred Kyber auszeichneten und die seine
Biicher zum wertvollsten Besitz unseres Schrifttums machen.

Manfred Kyber:
,DIE DREI LICHTER DER KLEINEN VERONIKA”

Roman einer. Kinderseele in dieser und jener Welt.
10. Tausend, 164 Seiten, Leinen DM 5.70 '

Eins mit dem All fiihlt man sich beim Lesen dieses einzigen Ro=
mans, den Manfred Kyber geschrieben hat. Er selbst sagte: ,Es
war ein weiter und mithsamer Weg fiir mich, bis ich es lernte, in
Dunkel und Dimmerung die drei Lichter der kleinen Veronika
anzuziinden ... Wenn aber diese drei Lichter brennen, scheint
einem das Dasein trotz aller Widerspriiche sinnvoll... Und
Gestern, Heute und Morgen ruhen in einem Schofe. . ,”

Es liee sich viel iiber den geistigen Inhalt sagen, aber ihn genauer
auszudeuten, hiefe Schmetterlingsfliigel mit rauher Hand anfas=
sen, statt sich an ihrer Farbenpracht und kunstvollen Zeichnung
2u ergotzen.
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WEITERE WERKE WELTWEITEN WISSENS

Baird Spalding:

LEHREN DER MEISTER IM FERNEN OSTEN -
Unterweisungen, Indische Reisebriefe.
GrofRformat, 240 Seiten, Ganzleinen DM 14.80

Einer der Meister in der Auslegung Ostlicher Lehren, einer der
wenigen Indienforscher, denen es auf Grund unermiidlicher Arbeit
am Ich gelang, flinrenden Meistem im Himalaja zu begegnen, ihr
Leben und ihre Lehren kennenzulernen, faldt in diesem Budie alle
Unterweisungen zusammen, die er von diesen Meistern erhielt. Er
gab sie an seine Begleiter auf einer Reise nach Indien weiter, um
diese auf die Begegnung mit den Meistern vorzubereiten.

Spalding fuhrt den Leser zu den wahren Quellen kosmischen und
universellen Wissens zuriick. Mit seinen bisherigen Werken 16ste
er eine sich uber die ganze Welt erstreckende Bewegung aus. Wer
den Wunsch hat, die Geheimnisse um Gott, Welt und Mensch ent-
schleiert zu sehen, wird durch diesen Band ,,Unterweisungen” zu
entscheidenden Erkenntnissen gelangen.

*

Werner Zimmermann:

ICH BIN — Meisterschaft tber Leib und Schicksal.

Jenseitiges Wissen, Erkenntnis, Tat.
10. Tausend, 320 Seiten, Ganzleinen DM 12.80

Wer sich als Kind des Lidites, als Kind Gottes erkennt und prak-
tisch aus dieser hohen Einsicht lebt, wird furchtlos und heiter Mei-
ster seines Schicksals. Dies Buch ist die kostliche, reife Frucht rei-
cher Lebenserfahrung. Hier findet man aus groBten Werken aller
Zeiten nicht nur die wesentlichen Wahrheiten, sondern auch unter
genauer Quellenangabe die treffendsten Zitate. Es ersetzt eine
kostbare Blicherei.

Prospekte Uber 70 weitere Verlagswerke kostenlos, wenden Sie sich bitte an
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