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VORWORT

Wir halten es fur wichtig, in einem Augenblick, in dem die
Menschheit sich in entscheidender Weise ihrer Macht bewul3t
zu werden beginnt, im Guten wie im Bosen ihr eigenes Schick-
sal formen zu kénnen und sich nach ihrer Ankunft zu fragen,
sie mit den bedeutendsten Aussagen Sri Aurobindos bekannt-
zumachen, die sich auf dieses Problem beziehen.

Das vorliegende Buch enthalt Ausziige aus den drei Werken:

THE LIFE DIVINE
THE HUMAN CYCLE
THE SYNTHESIS OF YOGA

Das erste und die letzten sechs Kapitel des 1. Buches (THE
LIFE DIVINE) erschienen in deutscher Sprache im Sri
Aurobindo Ashram Verlag, Pondicherry, unter dem Titel
»DER MENSCH IM WERDEN«. Das 2. Buch (THE
HUMAN CYCLE) ist unter dem Titel »DER ZYKLUS
DER MENSCHLICHEN ENTWICKLUNG« im Otto
Wilhelm Barth Verlag, Weilheim, Obb., erschienen. Die
Zitate aus »THE SYNTHESIS OF YOGA« sowie Anmer-
kungen und Ubersicht sind im Sri Aurobindo Ashram ins
Deutsche Ubertragen worden.

Wir verweisen den Leser auf diese Werke, wenn er sein
Studium vertiefen mochte.

P. B. Saint-Hilaire
Sri Aurobindo Ashram

Pondicherry, Indien

1Y August 1962



ErsTEs KAPITEL
DIE SEHNSUCHT DES MENSCHEN

Die hochste Sebnsucht des Menschen — sein Streben
nach Vollkommenbeit, Freibeit und Meisterschaft, sein
Suchen nach reiner Wabrbeit und unvermischter Selig-
keit - steht in offenkundigem Widerspruch zu seinem
gegenwirtigen Leben und zu seiner Alltagserfabrung.

Das fritheste Problem des Menschen, sobald er zum Denken
erwacht war, und anscheinend auch unvermeidlicherweise
sein letztes — denn es iiberlebt die lingsten Perioden des
Skeptizismus und taucht nach jeder Verbannung wieder auf -
ist auch das hochste, das sein Denken sich vorstellen kann.
Es offenbart sich in der Ahnung des Géttlichen, im Impuls
zur Vollkommenheit, in der Suche nach reiner Wahrheit und
unvermischter Seligkeit, im Wissen um eine geheime Unsterb-
lichkeit. Dije frithe Morgenrte menschlicher Erkenntnis
hat uns Zeugnisse dieser stindigen Sehnsucht hinterlassen.
Die heutige Menschheit ist zwar durch die siegreiche Analyse
fler dufleren Natur gesittigt, nicht aber befriedigt, und sie
ist jetzt dabei, zu ihrer Ursehnsucht zuriickzukehren. So ver-
spricht die erste Formulierung der Wahrheit auch ihre letzte
zu sein: Gott, Licht, Fréiheit, Unsterblichkeit.

Diese unverginglichen Ideale der Menschheit befinden sich
gleichzeitig im Widerspruch zu unserer alltiglichen Erfahrung
und bejahen hohere und tiefere Erlebnisse, die fiir die Mensch-
heit an sich ungewdhnlich sind und in organischer Ganzheit
nur durch revolutionire individuelle Anstrengung oder durch
Fortschritt in der allgemeinen Entwicklung erreicht werden
kdnnen. In einem animalischen und egoistischen Bewufltsein
das gottliche Wesen zu erkennen, zu besitzen und zu sein,
unser Zwielicht, unsere dunkle physische Mentalitit in volle
supramentale Erleuchtung zu verwandeln, Frieden und eine
n sich selbst ruhende Seligkeit aufzubauen, wo bisher nur
Spannungsfelder voriibergehender Befriedigungen gewesen
sind, die immer von physischen Schmerzen und Gemiitsleiden

9




in Frage gestellt waren, der unendlichen Freiheit in einer
Welt Raum zu gewihren, die sich selbst als eine Gruppierung
mechanischer Notwendigkeiten prisentiert, in einem Korper,
der dem Tod und stindiger Verinderung unterworfen ist,
unsterbliches Leben zu entdecken und zu verwirklichen: Dies
alles bietet sich uns an als die Offenbarung Gottes in der Ma-
terie und als Ziel der Natur in ihrer irdischen Entwicklungs-
geschichte. Fiir den gewdhnlichen materialistischen Intellekt,
der seine derzeitige Organisation des Bewufitseins fiir die
letzte seiner Maglichkeiten hilt, bedeutet der direkte Wider-
spruch zwischen der Unwirklichkeit der Ideale und der Wirk-
lichkeit der Tatsachen das endgiiltige Argument gegen deren
Giiltigkeit. Wenn man aber die Welt in ihrem Wirken nach-
denklicher beobachtet, dann scheint dieses direkte Gegentiiber-
stellen vielmehr eine der tiefsten Methoden der Natur zu
sein, die das Siegel ihrer vollen Genehmigung trigt.
LD.1,1

Das Hervorrufen solcher Widerspriiche entspricht
der allgemeinen Methode der Natur; sie denten daranf
hin, daf die Natur eine bohere Harmonie anstrebt.
1br Ziel erreicht sie durch einen Entwicklungsvorgang.

Denn alle Probleme des Daseins sind im wesentlichen Pro-
bleme der Harmonie. Sie entstehen aus der Wahrnehmung
einer ungeldsten Dissonanz und dem Verlangen nach einer
unentdeckten Ubereinstimmung oder Einigkeit. Sich mit einer
ungeldsten Dissonanz zufriedenzugeben, ist zwar fiir die
praktischen und mehr animalischen Schichten des Menschen
moglich, nicht aber fiir sein voll erwachtes Denkwesen: Und
gewdhnlich gehen auch seine #uferen Schichten der all-
gemeinen Notwendigkeit aus dem Weg, indem sie entweder
das Problem ausklammern oder aber einen faulen, nutz-
nieflerischen und unerleuchteten Kompromif§ eingehen. Denn
im wesentlichen sucht die Natur iiberall nach Harmonie; das
Vitale wie die Materie erstreben sie in ihrer eigenen Sphire,
so wie das Denkwesen durch das Ordnen seiner Erkenntnisse.
Je grofler die Unordnung des dargebotenen Materials zu sein
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scheint oder die Verschiedenheit, ja sogar Unversohnbarkeit
der entgegengesetzten Elemente, die benutzt werden miissen,
desto stirker ist der Ansporn, der uns zu einer feineren und
machtvolleren Ordnung treibt, als sie sich durch eine gerin-
gere Anstrengung hitte ergeben kdnnen.

Eines dieser Gegensatzprobleme, das die Natur geldst hat
und immer noch besser, und zwar in hdheren Groflenord-
nungen zu 18sen versucht, besteht darin, ein Leben der Titig-
keit mit einem Formenmaterial auszushnen, in dem Trigheit
die Grundlage fiir Titigkeit zu bilden scheint. Die vollkom-
mene Losung wire die materielle Unsterblichkeit eines véllig
organisierten Tierkdrpers, der von einem Denkwesen unter-
stiitzt wiirde. Das Ubereinstimmen des bewufiten Denk-
wesens und des bewufiten Willens mit einem Kérper und
einem Vitalen, die sich ihrer selbst offenbar nicht bewufit und
bestenfalls eines mechanischen oder unterbewufiten Willens
fahig sind, ist ein anderes Gegensatzproblem, bei dessen Ls-
sung die Natur erstaunliche Ergebnisse erlangt hat und auf
noch immer héhere Wunder zielt. Denn hier wire ihr hochstes
Wunder ein tierisches Bewuf}tsein, das die Wahrheit und das
Licht nicht linger sucht, sondern sie besifle, und zwar zu-
gleich mit der praktischen Allmacht, die sich aus dem Besitz
eines unmittelbaren und vollendeten Wissens ergibe.

Also ist das aufwirtsgerichtete Streben des Menschen nach
Aussshnung immer hohlerer Gegensitze nicht nur vernunft-
gemif in sich selbst, sondern die einzig logische Erfiillung
eines Gesetzes und eines Verlangens, die sowohl einer grund-
sdtzlichen Verfahrensweise der Natur, wie auch dem eigent-
lichen Sinn ihres universalen Bemiihens zu entsprechen scheint.

ILD. 1,1
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Leben entwickelt sich aus Materie, Denken aus
Leben, weil sie dort bereits involviert sind; Materie ist
eine Form wverschleierten Lebens und Leben eine Form
verschleierten Denkwesens. Konnte nicht das Denk-
wesen Form und Schleier einer hoberen Macht sein,
des Geistes nimlich und wire seiner Natur nach also
supramental? Das Emporstreben des Menschen wiirde
dann eine allmibliche Entschleierung des ibm inne-
wobnenden Geistes, die Vorbereitung eines hoheren
Lebens auf Erden anzeigen.

Wir sprechen von der Evolution des Lebens in der Materie
und der Evolution des Denkwesens in der Materie; aber Evo-
lution ist ein Wort, das das Phinomen nur festhilt, ohne es
zu erkliren. Denn es scheint keinen Grund zu geben, warum
Lebendiges sich aus materiellen Elementen entwickeln sollte
oder das Denkwesen aus einem lebendigen Kérper, wenn wir
nicht, wie der Vedanta, annehmen wollen, dafl das Lebendige
bereits in der Materie und das Denken im Vitalen involviert
gewesen ist, weil im wesentlichen Materie eine Form verhiill-
ten Lebens und Lebendiges eine Form verschleierten Bewuf3t-
seins darstellt. Von hier aus ist dann anscheinend nur noch
wenig gegen einen weiteren Schritt in dieser Richtung einzu-
wenden, daff nimlich das denkende Bewufltsein selbst viel-
leicht nur eine Form und einen Schleier vor hoheren Ebenen
jenseits des Denkens darstellen kénnte. In diesem Fall befin-
det sich das unwiderstehliche Verlangen des Menschen nach
Gott, Licht, Seligkeit, Freiheit und Unsterblichkeit an seinem
richtigen Platz als Glied in der Kette, und zwar ganz einfach
als der gebieterische Impuls der Natur schlechthin, sich iiber
das Denken hinauszuentwickeln. Und dieser Impuls scheint
ebenso natiirlich, wahr und richtig zu sein wie der Trieb nach
Leben, den sie in bestimmte Formen der Materie gelegt hat,
oder wie der Trieb zum Denken, den sie in gewisse Formen
des Lebendigen gepflanzt hat. Hier wie dort existiert der
Trieb mehr oder weniger dunkel in seinen verschiedenen Ge-
fifen, doch mit einer stindig wachsenden Macht seines Wil-
lens zum Sein. Hier wie dort entwickelt er jeweils die not-
wendigen Organe und Fihigkeiten und wird dazu gezwun-
gen, sie vollig zu entwidkelfi.
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So wie der Impuls zu einem denkenden Bewufltsein von
den bereits empfindlicheren Reaktionen des Lebens in Metall
und Pflanze bis hinauf zu seiner vollen Organisation im
Menschen reicht, so gibt es im Menschen selbst das gleiche
Aufwirtsstreben, und zwar die Vorbereitung — wenn nicht
mehr — eines hoheren und gottlichen Lebens. Das Tier ist ein
lebendes Laboratorium, in dem die Natur sozusagen den
Menschen entwidkelt hat. Und der Mensch selbst mag eben-
sogut ein denkendes und lebendes Laboratorium sein, in dem
sie mit seiner bewuflten Mitarbeit den Ubermenschen, den
Gott erschaffen — oder sollten wir nicht eher sagen, Gott
offenbaren mochte?

Denn wenn die Entwicklung eine fortschreitende Offen-
barung dessen ist, was in der Natur schlief oder involviert
in ihr am Werke war, dann stellt sie offenbar auch die Ver-
wirklichung dessen dar, was sie insgeheim ist. Wir kdnnen
sie also nicht auf einer bestimmten Stufe ihrer Entwidklung
bitten innezuhalten, noch haben wir das Recht, sie als pervers
oder vermessen zu verdammen, wie es der religidse Mensch
tut, oder die Absicht, die sie kundgibt, die Anstrengung, die
sie macht, iiber sich hinauszukommen, wie der Rationalist es
tut, als Krankheit oder Halluzination zu bezeichnen. Wenn-es
stimmt, dafl Geist in der Materie involviert ist, und dafl das,
was Natur zu sein scheint, in Wahrheit Gott ist, dann ist
auch die Offenbarung des Géttlichen in ihm selbst und die
Verwirklichung Gottes in sich und der Welt das hchste und
legitimste Ziel, das dem Menschen auf Erden gegeben ist.

_Es ist also das ewige Paradoxon und die ewige Wahrheit
eines gottlichen Lebens in einem tierischen Kérper, einer un-
sterblichen Sehnsucht oder Wirklichkeit in einem sterblichen

aus, eines einzigen und universalen Bewuf8tseins, das sich
Sglbst in begrenzten Denkwesen und getrennten egos spiegelt,
eines transzendenten, undefinierbaren, zeit- und raumlosen
Wesens, das allein Zeit und Raum und Kosmos moglich
madht, in sich gerechtfertigt. Und in all diesen Paradoxa ist
die hohere Wahrheit durch die geringere Form realisierbar,
sowohl fiir die erwigende Vernunft als auch fiir den beharr-
lichen Instinkt oder die Intuition der Menschen. LD.1,1
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ZwEITES KAPITEL

DER PLATZ DES MENSCHEN
IN DER ENTWICKLUNGSGESCHICHTE

Die Entwicklung des Bewuftseins ist der innere
Beweggrund des irdischen Daseins. Es erfillt sich anf
zweierfei Weise: in einer Entwicklung der Formen und
in einer der Seele.

Eine spirituelle Entwicklung, eine Entfaltung des Bewufit-
seins in der Materie in stindig fortschreitender Selbstgestal-
tung, bis die Form den innewohnenden Geist zum Ausdruck
bringen kann, ist das Grundmotiv, der innere Beweggrund
des irdischen Daseins. Im Anfang ist diese Bedeutung ver-
borgen, da der Geist!), die gottliche Wirklichkeit, in dichte
materielle Unbewufitheit involviert ist. Der Schleier der Un-
bewufitheit, der Unempfindlichkeic der Materie, verbirgt die
universale Bewuftseinskraft?), die in ihr wirke, so dafl die
Energie, die erste Form, welche die Schépfungskraft im
physischen Weltall annimmt, selbst unbewufit zu sein scheint
und dennoch Werke einer weitschauenden okkulten Einsicht
vollbringt.

Die unbekannte geheimnisvolle Schopferin beendet ihr
Werk in der Tat damit, dafl sie das verborgene Bewufltsein
aus seinem tiefen und finsteren Gefingnis befreit. Aber sie
befreit es langsam, nach und nach, in unendlich winzigen
Trépfchen, in diinnem Rinnsal, in kleinen vibrierenden Ver-
dichtungen von Energie und Substanz des Vitalen und des
Denkens, ganz so, als ob dies alles sei, was sie angesichts
der groben Hindernisse aus dem dumpfen und widerspensti-
gen Medium eines unbewuflten Lebensstoffes herausholen
konne. Sie lif3¢ sich zunichst in Formen der Materie nieder,
die vollkommen unbewufit zu sein scheinen, kimpft sich dann
durch und erreicht schlieflich im Tierbewufitsein ein — wenn
auch unvollkommenes — Denkvermogen unter der Maske der
lebendigen Materie. Dieses Bewuftsein ist zunichst nur an-
satzhaft da und gibt sich haaptsichlich als halb unterbewufiter
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oder gerade bewuflt gewordener Instinkt. Es entwickelt sich
dann langsam, bis es in hoher organisierten Formen der be-
lebten Materie den Gipfel der Intelligenz erreicht und geht
schliefllich im Menschen iiber sich selbst hinaus.

Der Mensch, das denkende Tier, hat sich zu einem Wesen
der Vernunft hinaufentwickelt; aber selbst in seiner grofiten
H?heit trdgt er noch den Stempel seiner urspriinglichen Tier-
heit. Das tote Gewicht, die lastende Schwerkraft eines unter-
bewuflten Korpers suchen ihn in die urspriingliche Trigheit
und Unwissenheit hinunterzuziehen und seine bewufite Ent-
wicklung der Kontrolle einer unbewuflten materiellen Natur
zu unterstellen, die mit ihrer Kraft der Beschrinkung, mit
threm schwierigen Entwicklungsgesetz und ihrer ungeheuren
Trigheitskraft jeden Fortschritt zu verzdgern und zu ver-
eiteln sucht.

Diese Herrschaft der urspriinglichen Unbewufitheit iiber
das sich aus ihr entfaltende Bewufltsein spiegelt sich im all-
gemeinen in einer Geisteshaltung wider, die zwar um Wissen
kamgft, selbst aber, ihrer urspriinglichen Natur entsprechend,

nwissenheit zu sein scheint. So gehemmt und belastet mufl
der denkende Mensch in sich selbst erst noch ein vollbewufites
Wesen entwickeln, ein gottliches Menschsein oder ein spiri-
telles oder supramentales Ubermenschsein, das das nichste
Et‘geb.nis der Entwicklung sein soll. Dies wird den Ubergang
von einer Entwicklung im Rahmen der Unwissenheit zu einer
grofleren Entfaltung im Rahmen des Wissens darstellen, das
sich nicht linger auf das Dunkel des Nichtwissens und des
NichtbewuBten griindet, sondern im Lichte des Uberbewufi-
ten vor sich geht.

Dieser irdische EntfaltungsprozeR der Natur, von der Ma-
terie bis zum Denkbewuftsein und dariiber hinaus, findet
auf zweifache Weise statt: Das eine ist ein duflerlich sichtbarer

organg der kdrperlichen Entwicklung mit einem Mechanis-
mus der Geburt; denn jede entwickelte Kérperform beher-
ergt ihre eigens entwickelte Bewuftseinskraft und wird
urch Vererbung dauernd aufrechterhalten. Das andere ist
€in unsichtbarer Vorgang der Entwicklung der Seele mit der
Wiedergeburt als ihrem Mechanismus zu immer hdheren
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Stufen der Form und des BewuBtseins. Das erste Verfahren
allein wiirde nur eine kosmische Entwidklung bedeuten, denn
der einzelne wire lediglich ein leicht vergingliches Werk-
zeug, und die Menschheit als dauerhaftere Kollektivform
wiirde die eigentliche Stufe in der fortschreitenden Offen-
barung des kosmischen Bewohners, des universalen Geistes
sein. Deshalb ist Wiedergeburt eine unerlifiliche Vorausset-
zung fiir jegliche Fortdauer und fiir die Entwicklung des
individuellen Wesens im irdischen Dasein.

Jede Stufe der kosmischen Offenbarung, jeder Formentyp,
der den innewohnenden Geist beherbergen kann, wird durch
die Wiedergeburt zu einem Mittel fiir die Einzelseele, fiir
das seelische Wesen*), immer mehr von seinem verborgenen
Bewufltsein zu offenbaren. Jedes Einzelleben stellt einen
Schritt auf dem Wege zum Siege iiber die Materie durch ein
midhtigeres Entfalten des Bewufltseins in ihr dar, was schlief3-
lich die Materie selbst zu einem Mittel fiir die volle Offen-
barung des Geistes werden lifit. -

LD. II, 23

Der Mensch wurde bisher von der Entwicklungswelle
getragen. In ibm vollziebt sich nun der Ubergang aus
einer unbewuften in eine bewufite Entwicklung.

Man muf sich vor Augen halten, dafl das Auftauchen des
menschlichen Denkbewufitseins und das Erscheinen des
menschlichen Kérpers auf Erden ein kritisches Ereignis darge-
stellt haben, einen entscheidenden Wendepunkt im Laufe der
Entwicklungsgeschichte und nicht nur ein Weiterschreiten in
der alten Richtung. Bis das denkende Bewuftsein in der
Materie erschien, war die Entwicklung durch die Natur auto-
matisch, unterbewufit oder subliminal®) bewirkt worden und
nicht durch das selbstbewuflte Streben, die bewufite Absicht,
den Willen und das Suchen des Vitalwesens. Das ergab sich
so, weil die Natur mit dem Unbewuflten angefangen hatte
und das geheime Bewuftsein noch nicht geniigend hervor-
getreten war, um mit Hilfe der selbstbewufiten Teilnahme

des individuellen Willens seiner lebendigen Geschopfe zu
wirken,
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Im Menschen aber hat sich diese notwendige Wandlung
bereits vollzogen; das Wesen ist erwacht und sich seiner selbst
bewuflt geworden. In seinem Denkbewufltsein ist der Wille
offenbar geworden, sich zu entfalten, an Erkenntnis zu
wachsen, sein inneres Dasein zu vertiefen, sein iufleres zu
erweitern und seine natiirlichen Fihigkeiten zu vermehren.
Der Mensch hat entdeckt, dafl es eine hohere Ebene des Be-
wufltseins geben kann als seine eigene. In den Schichten seines
Mentalen und Vitalen®) ist der Entwicklungstrieb entbrannt,
und die Sehnsucht, iiber sich hinauszuwachsen, ist in ihm
befreit und laut geworden: Er wurde sich einer Seele bewufit,
er hat das Selbst und den Geist entdeckt. Damit wurde an
Stelle der unbewufiten Entwicklung eine bewufite Entwick-
lung in ihm denkbar und miglich, woraus man schliefien
!{ann, daf die Sehnsucht, der Drang, das beharrliche Streben
in ihm sichere Zeichen fiir den Willen der Natur nach einem
hoheren Weg der Erfiillung, nach dem Kommen einer héhe-
ren Entwidklungsstufe sind. LD. IJ, 23

Auf jeder Stufe der Entwicklung kann man Hin-
weise auf die nichste Stufe finden.

Schon in dem, was im Leben unbewufit zu sein scheint, sind
Zeichen der Empfindungen an der Oberfliche sichtbar; in dem
atmenden, sich bewegenden Leben wird das fithlende Bewuf}t-
sein sichtbar, und auch die Vorbereitung eines denkenden
Beyvuﬁtseins ist nicht ganz verborgen. Schon zu einem frithen
Zeitpunkt taucht im denkenden Bewufitsein, sobald es sich
entwickelt, das anfingliche Kimpfen und spiter das héher
entwickelte Suchen des spirituellen BewuBltseins auf. So wie
das Pflanzenleben dunkel die Mglichkeit des Tierlebens in
sich enthilt, so wie sich bereits im tierischen Verstand Ge-
fiihle, Erkenntnisse, Anfinge des Begreifens regen, die fiir
den Menschen, den Denker, die erste Denkgrundlage bilden,
$0 wird der Mensch, das denkende Wesen, durch den Druck
der Entwidklungskraft sublimiert, um den spirituellen Men-
schen aus sich hervorzubringen, das vollbewufite Wesen, den
Menschen, der iiber sein materielles Selbst hinausgeht und
sein wahres Selbst, seine hochste Natur entdeckr.  LD. II, 24
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Die Natur der nichsten Stufe lafit sich ans der tiefen
Sebnsucht erkennen, die langsam in der Menschheit
erwacht.

Die Entwicklungskraft besteht in einem Typ des Seins und
Bewufitseins zunichst darauf diesen Typ gerade durch eine
derartige Verfeinerung und wachsende Vielseitigheit bis zu
seinen dufersten Fahigkeiten hin zu entwickeln, bis er dann
bereit ist, die Schale zersprengen zu lassen, bis er reif ist fiir
das entscheidende Hervortreten, die Umkehrung und Um-
wendung des Bewuftseins zu sich selbst: fiir eine neue Stufe
der Entwicklung. Wenn angenommen werden darf, daf die
nichste Stufe das spirituelle und supramentale Wesen®) ist,
dann kann man den spirituellen Druck in der Menschheit
einerseits als Beweis dafiir ansehen, dafl sie in der Absicht
der Natur liegt und andererseits als Zeichen dafiir, dafl der
Mensch fihig ist, diesen Ubergang in sich selbst zu vollzichen,
oder aber der Entwicklungskraft zu helfen, ihn zu bewirken.

Wenn im Tierreich ein Typ erschien, der in mancher Be-
ziehung dem Affen hnelte, aber schon von Anfang an mit
Eigenschaften der menschlichen Natur begabt war und dies
der Weg der menschlichen Entwicklung gewesen ist, dann
leuchtet ein, dafl das Hervorbringen cines spirituellen Typs
in der Gattung Mensch, eines Typs, der der mental-tierischen
Menschheit dhnelt, aber schon durch spirituelles Streben ge-
prigt ist, der Weg der Natur zur Entwicklung des spirituellen
supramentalen Wesens sein kénnte.

Wenn eine solche Entwicklungshdhe beabsichtige ist und
der Mensch den Mittler dazu abgeben soll, ist es sachdienlich,
darauf hinzuweisen, dafl es nur einige wenige, besonders ent-
wickelte menschliche Wesen sein werden, die diesen neuen
Typus bilden und sich dem neuen Leben zuwenden werden.
Und wenn das einmal erreicht worden ist, wird der Rest der
Menschheit von diesem spirituellen Streben ablassen, weil
es dann fiir die Zwecke der Natur nicht linger notwendig
ist, und in seiner normalen Weise ruhig weiterleben. Man
kann aber gleichfalls annehmen, daf die menschliche Stufe
erhalten bleiben mufl, wenn es wirklich einen Aufstieg der
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Seele von Wiedergeburt {iber aufeinanderfolgende Stufen bis
zum spirituellen Gipfel gibt; denn andernfalls wiirde die
notwendigste aller Zwischenstufen fehlen. Man mufl jedoch
g}enchzeirig hinzufiigen, dafl nicht die geringste Wahrschein-
lichkeit oder Moglichkeit dafiir besteht, daf die gesamte
Menschheit en bloc zur supramentalen Ebene emporsteigen
kénnte,

Was hier gemeint ist, ist gar nicht so umwilzend und er-
Sfaunlich: Das menschliche Denkwesen ist fihig, wenn es erst
eine bestimmte Ebene erreicht oder sein Entwicklungstrieb
einen gewissen Druck erzeugt hat, einem hoheren Bewufitsein
zuzustreben und dieses dann in seinem Wesen zu verkdrpern.
Notwendigerweise wird das Wesen durch diese Verkdrperung
eine Wandlung der normalen Konstitution seiner Natur er-
fahren und sicherlich ebenfalls eine Wandlung seiner men-
talen, seiner Gemiits- und Sinnesverfassung und in groflem
Ausmaf eine Wandlung seines korperlichen Bewufltseins und
d?l‘ physischen Bedingungen seines Lebens und seiner Ener-
gten. Das Wichtigste aber wird die Wandlung des Bewufit-
seins sein; die einleitende Wendung ist nur ein voraussetzen-
der Umstand, die physische Verinderung nur eine Folge.

. Diese Umformung des Bewufltseins wird dem mensch-
ll?lﬂn Wesen immer moglich bleiben, solange der psychische
Ziindstoff") in seinem Horzen und in seinem Denkbewuftsein
die Flamme der Seele ernihren kann und — wenn die Natur
dazu bereit ist. Das spirituelle Streben ist dem Menschen an-
gel_)oren. Anders als das Tier ist er sich seiner Unvollkommen-

éiten und Grenzen bewuft und fithlt, dafl es iiber dem, was
er Jetzt ist, etwas gibt, was er werden muff. Dieser Drang,
Ubex: sich selbst hinauszuwachsen, wird im Menschen wahr-
is{hemh& nie ganz aussterben. Die Rangstufe des denkenden

e??::hj:rxgddes immer geben, nicht nur als Sprosse auf der
o 1edergeburten, sondern auch als offenes Tor zur
Pirituellen und supramentalen Rangstufe.

LD. 11, 23
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AN R

Das Hauptmerkmal der niichsten Entwicklungsstufe
ist eine Wandlung des Bewuftseins. Das Bewuftsein
ruft dann durch seine Mutation die notwendigen
Mutationen des Kérpers bervor.

In den vorangegangenen Epochen der Entwicklungs-
geschichte war die Hauptsorge und -anstrengung der Natur
auf die Wandlung der physischen Organisation gerichtet,
denn nur dadurch konnte sich auch das Bewufltsein indern.
Und das war notwendig gewesen, weil die bis dahin vor-
handene Bewuf3tseinskraft nicht ausreichte, um eine Ande-
rung des Korpers hervorzubringen. Im Menschen wird die
umgekehrte Reihenfolge moglich, ja einzig mdglich; denn die
Entwicklung kann und muf durch sein Bewufltsein und des-
sen Umformung und nicht linger mittels eines neuen Korper-
organs bewirkt werden. Immer war in Hinsicht auf die
innere Wahrheit der Dinge eine Bewufitseinswandlung die
Hauptsache, immer hat die Entwicklungsgeschichte eine spi-
rituelle Bedeutung gehabt, und die physischen Verdnderun-
gen dienten blof als Mittel zum Zweck. Dieses Verhiltnis
war aber wegen des zuerst unausgewogenen Gleichgewichtes
der beiden Faktoren nicht zu durchschauen, denn der Korper
mit seiner dufleren Unbewuftheit hatte das Ubergewicht
und stellte das spirituelle Element, das bewufite Wesen, in
den Schatten. Sobald aber das Gleichgewicht wiederhergestellt
ist, mufl die Verinderung des Kdrpers nicht linger der des
Bewufltseins vorausgehen, sondern das Bewufltsein selbst
wird durch seine Verwandlung die etwa notwendigen Um-
formungen des Kérpers nach sich ziehen und durchfiihren.

Es muf8 noch erwihnt werden, daf das menschliche Denk-
bewuftsein bereits seine Fihigkeit gezeigt hat, der Natur in
der Entwidklung neuer Pflanzen- und Tiertypen zu helfen.
Es hat in seiner Umgebung neue Formen geschaffen und durch
Kenntnis und Disziplin in seiner eigenen Mentalitit betricht-
liche Wandlungen hervorgerufen. Es ist also nicht unméglich,
dafl der Mensch der Natur auch in seiner eigenen spirituellen
und korperlichen Entwicklung und Umformung bewufit hilft:
Der Drang dazu ist bereits vorhanden und teilweise wirksam,
wenn das OberflichenbewufYtsein das auch noch nicht ginz-
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lich verstanden hat oder damit einverstanden ist. Eines Tages
aber mag es das verstehen, mag tiefer in sich selbst hinein-
gehen und die Mittel, die geheime Energie und das ziel-
be‘}'uﬁte Wirken der Bewufitseinskraft®), die eigentliche
Wirklichkeit der sogenannten Natur, in sich entdedken.

Selbst wenn man nur die dufleren Erscheinungen in der
Entwicklung der Natur betrachtete, sich auf die Beobachtung
der oberflichlichen Entfaltung des Wesens und des Bewuft-
seins in der physischen Geburt und im Korper beschrinkte,
kénnte man zu all diesen Schliissen kommen. Da ist aber noch
der andere unsichtbare Faktor, nimlich die Wiedergeburt, der
Fortschritt der Seele, das Steigen von Stufe zu Stufe auf der
Leiter des Daseins zu immer héheren Formen ihrer physischen
und mentalen Instrumentierung. Wihrend dieses Aufstieges ist
das seelische Wesen*) noch verhiillt, sogar im Menschen, dem

ewufiten denkenden Wesen, und zwar durch seine Organe,
durch Denken, Vitales und Kérper. Es ist unfihig, sich voll
zu offenbaren, gehemmt, als Herr seiner Natur in den Vorder-
8rund zu treten, und es wird durch die Instrumente gezwun-
gen, sich einer gewissen Begrenzung zu fiigen und den
Purusha der prakriti®) zu unterwerfen. Im Menschen aber
kann der seelische Teil der Personlichkeit sich viel schneller
entwickeln als in den primitiveren Geschdpfen, und es mag
le Zeit kommen, da de&s seelische Wesen soweit ist, hinter
dem Schleier hervortreten zu kdnnen und Meister der Instru-
Mentierung seiner Natur zu werden. Das hiefle dann, daf
der verborgene, innewohnende Geist, das daimonion, die
Innere Gottheit, in Erscheinung treten will. Und wenn sie er-
scheint, ist jhre Forderung klar, denn sie hat schon im Denk-
eV{UBtsein darauf bestanden, als dieses sich dem inneren
i::lgcher_l Einfluf unterwarf: ein gottlicheres, ein spirituelle-
i} asein. Da in der {rd.lschen Natur das Denken ein Werk-
cug dfer Unwissenheit ist, kann dies nur durch eine Be-
:’:ft:.em'séinde}'ung geschehen, nur durch ein Hiniiberwechseln
son dme;h Basis der Unwissenheit zu einer Ba:sm des Wis-
A urch das Aufgehen des Denkbewufitseins in das Wahr-
ewufltsein, in eine supramentale Instrumentierung der

atur., LD. I, 23
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Es gibt keinen Grund anzunebmen, daff diese Um-
wandlung anf Erden unméglich sei. Sie allein gibt dem
irdischen Dasein einen Sinn.

In dem Schluf}, eine solche Umformung konne entweder
nur iiber ein himmliches Jenseits oder {iberhaupt nicht erreicht
werden, weil diese Welt eine Welt des Nichtwissens sei, oder
sie miisse durch eine Verschmelzung der Seele mit dem Ab-
soluten ersetzt werden, weil das Verlangen der Seele selbst
auf Unwissenheit beruhe, liegt keine Uberzeugungskraft.
Diese Schlufifolgerung kénnte nur dann giiltig sein, wenn
Unwissenheit der einzige Sinn, die ausschlieflliche Substanz
und Kraft der Schépfung wiire, oder wenn es kein Element in
der Weltnatur selbst gibe, mit dessen Hilfe man iiber die un-
wissende Mentalitit hinausgelangen koénnte, die immer noch
auf unserer gegenwirtigen Seinsstufe lastet. Unwissenheit ist
nur eine Seite der Weltnatur, nicht das Ganze, nicht die Ur-
kraft oder der Urschdpfer. Threm hoheren Ursprung nach ist
sie ein sich selbst begrenzendes Wissen und selbst in ihrer nied-
rigeren Anfangsform, in der sie aus dem reinen materiellen
Unbewuflten hervortritt, ist sie ein unterdriicktes Bewufitsein,
das sich bemiiht, sich selbst zu finden und seinen wahren Cha-
rakter, das Wissen, als den Urgrund des Daseins zu offen-
baren.

Im universalen Denkbewuftsein selbst gibt es iiber unserem
Denkwesen Ebenen, die der kosmischen Wahrheitserkenntnis
dienen, und das denkende Wesen kann getrost zu diesen Ebe-
nen aufsteigen. Es kann sich unter {ibernormalen Umstinden
schon jetzt zu ihnen erheben oder aus ihnen, ohne sie zu ken-
nen oder zu besitzen, Intuitionen, spirituelle Zeichen, erleuch-
tende Eingebungen oder spirituelle Fihigkeiten empfangen.
Alle diese Ebenen sind sich dessen bewuflt, was iiber ihnen
liegt, und die héchste von ihnen ist dem Supramentalen un-
mittelbar gedffnet und weifl von dem Wahrheitsbewufitsein,
das ihr iibergeordnet ist. Auflerdem sind diese groferen
Michte des Bewufltseins hier — im sich entwickelnden Wesen
selbst — Triger der Wahrheit des Denkbewuftseins und
Grundlage seines Wirkens, durch das sie gleichzeitig ver-
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schleiert werden. Dieses Supramentale®) und jene Wahrheits-
michte erhalten die Natur durch ihre geheime Gegenwart.
Auch die Wahrheit des Denkens mit seiner verminderten
Wirkungskraft und seinen Teilvorstellungen ist ihr Werk.
Deshalb ist es nicht nur natiirlich, sondern scheint sich zwangs-
liufig zu ergeben, dafl diesc hoheren Michte des Seins sich
hier im Denken offenbaren werden, so wic das Denken selbst
sich im Vitalen und in der Materie offenbart hat.

LD. II, 23

Die Sehnsucht des Menschen nach Spiritualitit weist
unverkennbar auf das Dringen des Geistes in ihm, die
nichste Stufe seincr Qffenbarung zu verwirklichen.

Wenn eine spirituelle Entfaltung auf Erden der verborgene
Sinn unserer korperlichen Geburt ist, wenn iiberhaupt eine
Entwicklung des Bewufltscins in der Natur stattgefunden bat,
dann kann der Mensch, so wie er jetzt ist. nicht das letzte
Ziel dieser Entwidklung scin. Er ist cin zu unvollkommener
Ausdruck des Geistes, sein Denkwesen selbst ist in seiner Form
und als Werkzeug viel zu begrenzt: Das Denkbewufitsein
kann nur cine Zwischenstufe fiir das Bewufltsein darstellen;
das denkende Wesen kann nur cin Ubergangswesen sein.

Wenn also der Mensén unfihig ist, iiber das Denkbewufit-
sein hinauszugehen, dann muf} er iibergangen werden, und
das Supramentale®) und der Ubermensch miissen sich offen-
baren und die Fihrung der Schépfung iibernehmen. Wenn
aber scin Denkbewufltscin fihig ist, sich dem Hoheren zu 6d-
nen, oder wenn er wenigstens sein Denken, sein Vitales und
Seinen Korper einer Entwicklung zu diesem hoheren Aspekt
des sich in der Natur offenbarenden Geistes 7ur Verfiigung
stellt, dann besteht kein Grund, warum der Mensch selbst
nicht zum Supramentalen und zum Ubermenschentum gelan-
gen sollte,

LD. 11, 23
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Dritres KAPITEL
DIE GEGENWARTIGE ENTWICKLUNGSKRISE

Es wird biufig bebauptet, daff die Vernunft die
béchste Fibigkeit des Menschen sei, weil die Vernunft
ibn befabigt bat, sich selbst und die Natur zu be-
berrschen. Ist dies der Vernunft tatsichlich gelungen?

Abgesondert vom Getiimmel der Welt aber war der indi-
viduelle Denker im Menschen am Werk. Er stieg auf zu
einer erhabeneren und klareren Sphire und erreichte eine
hohere Qualitit des allgemeinen menschlichen Denkniveaus.
Hier vollzog sich das Werk einer Vernunft, die immer nach
Erkenntnis strebt und mit Geduld die Wahrheit fiir sich
selbst herauszufinden sucht, ohne Vorurteil und ohne Ein-
mischung ablenkender Interessen, die alles zu erforschen, zu
analysieren strebt und Grundprinzip wie Vorgang von allem
zu entdecken sucht.

Philosophie, Wissenschaft, Erfahrungswissen, verniinftige
Kunstrichtungen, all die jahrhundertelange Arbeit des kriti-
schen Verstandes im Menschen, waren das Ergebnis dieser
Bemiihungen. In der neuesten Zeit nahmen diese Anstren-
gungen unter dem Antrieb der Wissenschaft einen riesigen
Umfang an. Sie erhoben eine Zeitlang den Anspruch, mit
Erfolg die wahren Grundsitze und die geeigneten Regeln
fir alle Vorginge nicht nur in der Natur, sondern auch fiir
alle Handlungen des Menschen zu erforschen und endgiiltig
festzulegen. Grofle Dinge wurden erreicht, aber letzten Endes
war es kein Erfolg.

Der Mensch beginnt zu verstehen, dafl er den Kern fast
aller Probleme nicht beriihrte und nur die Auflenseite und
einige der Vorginge aufzuhellen vermochte. Er erreichte eine
grofiziigige und klare Einordnung, eine Mechanisierung, grofie
Entdedkungen und viele praktische Ergebnisse seiner zuneh-
menden Erkenntnis, aber alles nur auf der physischen Ober-
fliche der Dinge. Tiefe Abgriinde der Wahrheit liegen darun-
ter, in denen sich die wirklichen Quellen befinden, die ge-
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heimnisvollen Krifte und die unbemerkt bestimmenden Ein-
fliisse des Daseins. Es ist fraglich, ob die intellektuelle Ver-
nunft jemals in der Lage sein wird, uns in ausreichender Weise
tiber diese tieferen und groferen Dinge zu berichten, oder sie
sogar dem intelligenten Willen zu unterwerfen, so wie sie die
Krifte der physischen Natur, wenn auch noch unvollkom-
men, so doch nicht ohne triumphale Erfolge zu erkliren und
einzuordnen vermochte. Diese anderen Krifte aber sind weit
grofler, feinstofflicher, tiefliegender und verborgener, tiu-
schender und verinderlicher als die Krifte der physischen
Natur.

Die ganze Schwierigkeit fiir den Verstand, der unser Da-
sein zu beherrschen sucht, liegt darin, dafl die ihm eigene Be-
grenzung es ihm unméglich macht, sich mit dem Leben in
seiner Ganzheit oder in seiner einheitlichen Bewegung zu be-
fassen. Er ist gezwungen, das Ganze in Teile auseinander-
zubrechen, mehr oder weniger kiinstliche Einordnungen vor-
zunehmen, Systeme auf Grund nicht allgemein giiltiger Tat-
sachen aufzubauen, die zu anderen Tatsachen in Widerspruch
stehen, umgeworfen oder immer wieder abgeindert werden
miissen und eine Auswahl geregelter Moglichkeiten auszuar-
beiten, die der Einbruch einer neuen Welle noch ungeordneter
Méglichkeiten niederreifit. HC. 11

Wenn der Verstand dem Vitalen und dem Handeln
seine Mafistibe auferlegt, wird er leicht fanatisch,
parteiisch und Sklave aller Art von Kriften, nur nicht
der reinen Wabrbeit.

Aber auch wenn der Verstand sich so unparteiisch und un-
eteiligt benimmt wie nur méglich ~ vollig unparteiisch und
unvoreingenommen kann der menschliche Verstand iiber-
aupt nicht sein, es sei denn, dafl er bereit sei, vollkommen
auf seine praktische Nutzanwendung zu verzichten, oder eine
Bewisse Art von Toleranz, Eklektizismus oder skeptischer
Neugier, die aber doch unwirksam ist, zu iiben — werden immer
Noch die Wahrheiten, die er entdeckt, oder die Ideen, die er
Verbreitet, in dem Augenblick, wo sie auf das Leben angewen-
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det werden, Spielball von Kriften sein, auf die der Verstand
wenig Einfluf} besitzt.

Die Wissenschaft, die ihren kalten und glatten Weg geht,
hat zahlreiche Entdeckungen gemacht, die zwar einem prak-
tischen Humanismus gedient haben, andererseits aber zugleich
bedeutsame Waffen fiir Selbstsucht und gegenseitige Zersto-
rung lieferten. Sic hat die unerhérte Wirksamkeit von Or-
ganisationen mdglich gemacht, die einerseits zur Verbesserung
der wirtschaftlichen und sozialen Verhiltnisse der Nationen
dienten, zum anderen aber jede dieser Nationen in ein
Schlachtfeld der Agression, des Ruins und des Totschlags ver-
wandelten. Einerseits entstand auf diese Weise ein weiter,
rationalistischer und altruistischer Humanismus, andererseits
lieR sich so ein gottloser Egoismus und Vizalismus, ein kras-
ser Macht- und Erfolgswille rechtfertigen. So wurden die
Menschen einander nihergebracht und mit neuer Hoffnung
erfiillt, gleichzeitig aber mit der Last eines ungeheuren Kom-
merzialismus geschlagen. Dies ist nicht, wie so oft behauptet
wird, auf ihre Trennung von der Religion zuriickzufiihren
oder auf einen Mangel an Idealismus. Die idealistische Philo-
sophie stand in gleicher Weise den Kriiften des Guten wie des
Bosen zu Diensten und schuf eine intellektuelle Uberzeugung
sowohl fiir Reaktion wie fiir Fortschritt. Die organisierte
Religion selbst hat oft genug in der Vergangenheit dic Men-
schen zu Verbrechen und Totschlag verfiihrt, hat Verdunke-
lung und Unterdriickung gerechtfertigt.

Die Wahrheit liegt in dem, worauf wir heute bestehen, daf§
nimlich der Verstand seiner Natur nach ein unvollkommenes
Licht mit einem breiten, aber doch beschrinkten Anwendungs-
bereich ist und daf er, sobald er sich einmal dem Leben und
Tun zuwendet, dem unterliegt, was er erforscht und studiert
und zum Diener der Krifte wird, in deren bosen und mif3-
verstandenen Streit er sich einmischt. Er kann seiner Natur
nach benutzt werden, und wurde dies auch stets, um irgend-
eine Idee zu rechtfertigen, irgendeine Lebenstheorie, ein Gesell-
schafts- oder Regierungssystem, das Ideal einer individuellen
oder kollektiven Handlung, der der menschliche Wille sich
fiir begrenzte Zeit oder fiir Jahrhunderte verschreibt.
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In der Philosophie gibt es gleichermaflen gute Griinde fiir
Monismus und Pluralismus oder fiir irgendeine Zwischen-
18sung zwischen diesen beiden, fiir den Glauben an das Sein
oder den Glauben an das Werden, fiir Optimismus oder Pes-
simismus, fiir Aktivismus oder Quietismus. Der Verstand ver-
mag die mystische Religion ebenso zu rechtfertigen, wie den
positivistischsten Atheismus, kann sich von Gott véllig be-
freien oder nichts anderes als ihn sehen.

In der Asthetik bildet der Verstand sowohl die Grundlage
fiir Klassizismus wie fiir Romantik, fiir eine idealistische, reli-
gidse oder mystische Theorie der Kunst oder fiir den irdisch-
sten Realismus. Er kann mit gleicher Kraft und Hirte einen
strengen und engen Moralismus festlegen oder triumphierend
die These der Gesetzlosigkeit beweisen. Er war der erfolg-
reiche und iiberzeugende Prophet jeder Art von Autokratie
oder Oligarchie und jeder Art von Demokratie. Er bringt
ebenso ausgezeichnete und befriedigende Griinde fiir den In-
dividualismus und seinen Wettstreit wie fiir den Kommunis-
mus oder gegen ihn und fiir den Staatssozialismus oder fiir
eine Abart des Sozialismus im Gegensatz zu einer anderen. Er
kann sich mit gleicher Wirksamkeit in den Dienst eines Uti-
litarismus, einer Wirtschaftlichkeit, eines Hedonismus, Asthe-
tizismus oder Sensualismus stellen, einer Ethik oder eines
Idealismus. Der Verstarsd kann um jede andere wesentliche
Notwendigkeit oder Handlung des Menschen eine Philo-
sophie, ein politisches und soziales System aufbauen, eine
Theorie des Lebens und der Lebensfithrung. Man kann von
ihm verlangen, daf er nicht nur eine Idee allein stiitzt, son-
dpm daf} er verschiedene auswihlt oder alle harmonisch mit-
einander verbindet, er wird die Aufgabe l6sen. Da es aber
eine Vielzahl moglicher Verbindungen oder Harmonien gibt,
Wird er die eine oder andere gleicherweise rechtfertigen. Die
eine Theorie wird er aufstellen, die andere stiirzen, je nach-
dem der menschliche Geist von ihr angezogen oder abgesto-
fen wird: denn dieser allein entscheidet und der Verstand ist
nur ein hervorragender Diener und Ratgeber dieses verschlei-
erten und geheimen Herrn.

HC. 12
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Warum glaubt der Mensch an die Vernunft? Weil
die Vernunft eine legitime Aufgabe zu erfiillen bat,
nimlich: dem Mensaien seine mannigfaltigen Erleb-
nisse und Erfabrungen zu erkliren und einzuordnen
und ihm das Vertrauen und die Zuversicht zu geben,
die Erweiterung seines Bewuftseins zu bejaben und
zu sichern.

Diese Wahrheit bleibt dem Rationalisten verborgen, weil
zwei unverinderliche Glaubenssitze ihn stiitzen: einmal, daf}
nur sein eigenes Urteil richtig ist, die abweichenden Urteile
der anderen aber falsch sind, zum anderen, daf} trotz der ge-
genwirtig noch bestehenden Schwichen des menschlichen Ver-
standes das kollektive Denken des Menschen allmihlich zur
Reinheit gelangen und imstande sein wird, Verstand und
Leben des Menschen sicher auf eine klare, rationale Grund-
lage zu stellen, die den Verstand befriedigt. Der erste Glau-
benssatz ist zweifellos der allgemeine Ausdruck unseres Ego-
ismus und des Hochmuts, mit dem wir Irrtiimer fiit Wahr-
heit halten. Aber er ist auch noch etwas mehr. Er ist Ausdruck
der Wahrheit, dafl es die rechtmifige Funktion der Vernunft
ist, dem Menschen eine Rechtfertigung fiir seine Handlungen,
seine Hoffnungen und seinen Glauben zu geben und ihm in
wenn auch noch so begrenztem Umfang die Idee und Erkennt-
nis und die, wenn auch noch so enge und unduldsame dyna-
mische Uberzeugung zu vermitteln, deren er bedarf, um leben
und handeln zu kénnen und emporzuwachsen zu dem héch-
sten, fiir ihn erreichbaren Licht.

Die Vernunft kann nicht alle Wahrheit erfassen, weil die
Wabhrheit fiir sie zu grenzenlos ist. Aber sie erfaft doch das
Etwas der Wahrheit, das wir im Augenblick notwendig ha-
ben, und ihr Ungeniigen mindert nicht den Wert ihres Tuns,
sondern ist eher der Mafistab ihres Wertes. Denn der Mensch
soll nicht die ganze Wahrheit seines Seins auf einmal erfassen,
sondern durch eine Folge von Erfahrungen zu ihr gelangen,
durch eine stetige, wenn auch keinesfalls ununterbrochene
Selbstausweitung,

Die erste Aufgabe der Vernunft ist es, dem Menschen seine
verschiedenen Erfahrungen zu begriinden und aufzuhellen
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und ihm Vertrauen und Uberzeugung zu geben, damit er in
seiner Selbstausweitung nicht nachlifit. Sie rechtfertigt dem
Menschen einmal dies, einmal jenes, sowohl die Erfahrungen
des Augenblicks, wie die zuriickweichende Erkenntnis der
Vergangenheit und die halb sichtbare Schau der Zukunft.
Thre Unbestindigkeit, ihre Aufspaltbarkeit gegen sich selbst,
ihre Kraft, gegensitzliche Ansichten aufrechtzuerhalten, all
dies ist das Geheimnis ihres Wertes. Es macht ihr in der Tat
nichts aus, wenn sie zwei sich widersprechende Ansichten
durch den gleichen Menschen vertritt, ausgenommen in
Augenblicken des Erwachens, in denen dieser iiber sich selbst
hinauswichst. Im Kollektiv der Menschheit und in der Folge
der Zeiten ist dies ihre eigentliche Aufgabe. Denn auf diese
Weise bewegt sich der Mensch auf die Unendlichkeit der
Wahrheit zu, durch die Erfahrung ihrer Vielfiltigkeit. So
hilft ihm die Vernunft aufzubauen, das Aufgebaute zu ver-
dndern und zu zerstdren, um wieder einen erneuten Aufbau
vorzubereiten, mit einem Wort: allmihlich voranzuschreiten,
zu wachsen und sich in Selbstkenntnis, in Erkenntnis der Welt
und in ihrem Werke auszuweiten.

HC.12

Aber die Viernunft kann die letzte Wahrbheit nicht
erreichen, weil sie weder bis zur Wurzel der Dinge
kommen, noch deren Ganzheit umarmen kann. Sie
beschiftigt sich mit dem Endlichen und der Einzel-
erscheinung, hat aber keinen Mafstab fiir das Ganze,
féir das Unendliche.

Der zweite Glaubenssatz des an den Verstand Glauben-
den ist ebenfalls ein Irrtum, aber auch er enthilt eine Wahr-
heit. Der Verstand kann nicht zu einer endgiiltigen Wahrheit
gelangen, weil er weder die Wurzel der Dinge erreicht, noch
die Totalitit ihrer Geheimnisse umfafit. Er beschiftigt sich
nur mit dem Endlichen, dem Gesonderten, dem begrenzten
Ganzen. Er besitzt keinen Mafistab fiir das All und das
Unendliche. Der Verstand kann kein vollkommenes Leben
oder keine vollkommene Gesellschaft fiir den Menschen griin-
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den. Ein rein rationales menschliches Leben wire ein Leben
ohne seine machtvollsten dynamischen Quellen. Es hiefle, den
Diener zum Herrn machen. Eine rein rationale Gesellschaft
konnte nicht entstehen oder wiirde, wire dies mdglich, nicht
am Leben bleiben oder aber das menschliche Dasein unfrucht-
bar machen und erstarren lassen.

Die Wurzelkrifte des menschlichen Lebens, seine eigent-
lichen Anlisse, liegen unterhalb des Verstandes, im Irratio-
nalen, oder jenseits des Verstandes, im Uberrationalen. Es ist
aber wahr, dafl durch stindige Ausweitung, Reinigung und
Offenheit die Vernunft des Menschen zu einer intelligenten
Einsicht selbst in das vor ihr Verborgene gelangen muf}, zu
der Kraft einer passiven und doch mitfithlenden Widerspiege-
lung des Lichts, das die Vernunft iibersteigt. Thre Grenzen
sind erreicht, ihre Titigkeit beendet, wenn sie zum Menschen
sagen kann: »Es gibt eine Seele, ein Selbst, einen Gott in der
Welt und im Menschen, der im Verborgenen arbeitet. Alles ist
seine Selbstverborgenheit und seine allmihliche Selbstentfal-
tung. Ich war sein Diener, um euch die Augen langsam aufzu-
machen, die Dunkelheiten von eurem Blick fortzunehmen, bis
nur noch mein eigener, strahlender Schleier zwischen euch und
mir liegt. Nehmt auch diesen fort und die Seele des Menschen
ist tatsichlich in ihrer Natur eins mit diesem Géttlichen. Dann
werdet ihr euch selbst, das hochste und wichtigste Gesetz eu-
res Wesens erkennen. Dazu werdet ihr Besitzer sein oder zu-
mindest Empfinger und Werkzeuge eines hSheren Willens
und Erkennens, als es die meinen sind, und zuletzt das wahre
Geheimnis und den ganzen Sinn eines menschlichen und doch
gottlichen Lebens erfassen.« HC. 12

_Die Grenzen der Vernunft werden besonders deut-
lich, wenn sie sich dem religiésen Leben gegeniiber-
gestellt siebt.

Dies ist ein Bereich, auf den der intellektuelle Verstand mit
der Verwunderung eines Fremden starrt, der eine Sprache
hért, deren Worte und Geist ihm unverstindlich sind, der
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tiberall Lebensformen und Grundsitze von Gedanken und
Handlungen sieht, die der Erfahrung vollkommen fremd sind.
Der allein auf sich beruhende intellektuelle Verstand, der
sich den Erscheinungen des religidsen Lebens gegeniibergestellt
sicht, ist naturgemif} imstande, die eine von zwei Haltungen
einzunehmen, die beide duflerst oberflichlich sind, vorschnell,
vermessen und irrig. Entweder sicht er alles als einen Gipfel
von Aberglauben an, als mystischen Unsinn, als ein Gemisch
unwissender, barbarischer Uberreste. Dies war die extreme
Auffassung des Rationalen, die noch nicht ausgestorben, aber
gliicklicherweise jetzt stark geschwicht ist und fast im Ster-
ben liegt. Oder aber der Verstand beschiitzt die Religion gon-
nerhaft, versucdht ihre Urspriinge zu erkldren und sich ihrer
zu entledigen, indem er sie »forterkldrt«. Er bemiht sich
freundlich oder nachdriicklich, ihren Aberglauben, ihre Grau-
samkeiten und Sinnwidrigkeiten zuriickzuweisen oder zu ver-
bessern, sie zu reinigen, bis nur ein abstraktes Nichts ibrig-
bleibt, oder sie zu iiberreden, sich selbst im Licht der ver-
niinftigen Intelligenz zu reinigen. Endlich tiberliflt der Ver-
stand der Religion bisweilen auch die Erbauung der Unwis-
senden und gibt zu, dafd sie einen gewissen Wert besitzt durch
den moralischen Einfluf}, den sie ausiibt, und durch ihre
Zweckdienlichkeit fiir den Staat, die niederen Klassen in Ord-
nung zu halten. Vielleitht sucht der Verstand sogar jenes
sonderbare Hirngespinst einer rationalen Religion zu erfinden.
HC. 13

Was ist Religion ihrer Wirklichkeit und ihrem Wesen
nach und warum unterstebt sie nicht der Herrschaft
der Vernunft?

Der tiefste Kern, das innerste Wesen der Religion ist, ab-
gesehen von ihrer dufleren Form des Glaubens, des Kultes,
der Zeremonie und der Symbole, die Suche nach Gott und das
Finden von Gott. Thr Streben gilt der Entdeckung des Un-
endlichen, des Absoluten, des Einen, des Gottlichen, der dieses
alles ist, und doch keine Abstraktion, sondern ein Wesen dar-
stellt. Sie miiht sich um ein aufrichtiges Leben aus den wahren
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und innersten Beziehungen zwischen Mensch und Gott, Be-
ziehungen der Einheit und der Verschiedenheit, Bezichungen
einer erleuchteten Erkenntnis, einer ekstatischen Liebe und
Freude, eines. unbedingten Sich-Unterwerfens und Dienens,
des Verwandelns eines jeden Teiles unseres Daseins aus
seinem normalen Zustand in einen Aufstieg des Menschen
zum Géttlichen und ein Niedersteigen des Gottlichen in den
Menschen.

Dieses alles hat nichts zu tun mit dem Bereich der Vernunft
oder ihren normalen Titigkeiten. Ziel, Bereich und Vor-
gang sind iberrational. Die Erkenntnis Gottes ist nicht
zu gewinnen, indem man die schwachen Argumente der Ver-
nunft fiir und gegen seine Existenz abwigt. Sie ist nur zu er-
reichen, indem man iiber sich selbst hinauswichst durch ab-
solute Hingabe, durch Sehnsucht und durch Erfahrung. Eine
solche Erfahrung wird nicht durch irgend etwas gewonnen,
das dem rational wissenschaftlichen Experiment oder dem
rational philosophischen Denken gleicht. Selbst bei den Tei-
len der religiésen Lehre, die einem wissenschaftlichen Experi-
ment am meisteri zu gleichen scheinen, besteht die Methode
einer Bestitigung der Dinge, die den Verstand und seinen be-
scheidenen Gesichtskreis iiberschreiten. Selbst dort, wo die
religiése Erkenntnis am ehesten intellektuellen Vorgingen
gleicht, sind die erhellenden Fzhigkeiten nicht Einbildung,
Logik oder rationale Beurteilung, sondern Offenbarung, Ins-
piration, Intuition und intuitives Unterscheidungsvermdgen,
die aus einer Ebene des iiberrationalen Lichtes auf uns herab-
fallen.

Die Liebe zu Gott ist ein unendliches und absolutes Gefiihl,
das keine rationale Beschrinkung zulifit und das keine
Sprache der rationalen Verehrung und Anbetung benutzt. Die
Freude in Gott ist jener Friede, jene Gliickseligkeit, die alles
Verstehen iibersteigt. Die Unterwerfung unter Gott ist die
Unterwerfung des ganzen Seins unter ein Licht, einen Willen,
eine Macht und eine Liebe, die iiberrational sind. Der Dienst
fiir Gott zieht die Kompromisse mit dem Leben nicht in Be-
tracht, die die praktische menschliche Vernunft als besten Teil
ihrer Methode in der gewohnlichen Fithrung ihres Lebens in
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der Welt benutzt. Wo immer Religion wirklich besteht, wo
immer sie sich selbst ihrem eigenen Geist 6ffnet — es gibt eine
Menge jener Art religidsen Tuns, die lahm, unvollkommen,
halbernst und ihrer selbst nur halbsicher ist und in die die
Vernunft einzudringen vermag —, ist ihr Weg absolut, sind
ihre Friichte unverlierbar. HC. 13

Kann Religion also die Fiihrung im menschlichen
Leben iibernebmen? Es ist eine Tatsache, daff man ibrim
Altertum einen bervorragenden Platz eingerdumt bat.

Da das Unendliche, Absolute und Transzendente, das Uni-
versale, das Eine, der geheime Gipfel des Seins ist und unser
hdchstes Ziel und somit das Ziel aller Entwidklung, des Indi-
viduums wie der Allgemeinheit in allen Teilen und Hand-
lungen ist, spirituelles Bewufitsein und das Géttliche zu er-
reichen, kann die Vernunft nicht letzter und entscheidender
Fithrer sein... Denn Vernunft endet kurz vor dem Gott-
lichen und geht Kompromisse mit den Problemen des Lebens
ein... Wo aber sollen wir dieses fiihrende Licht, das lenkende
und ausgleichende Prinzip finden? Die nichstliegende Ant-
wort, die stets vom asiatischen Denken gegeben wird, heifit,
dafl dieses Prinzip unmittelbar und sogleich in der Religion
zu finden sei. -

Eine gewisse Vorherrschaft der Religion, ein Uberschatten
oder zumindest Abfirben auf das Leben, eine EinfluBnahme
auf die sonstigen Instinkte und grundlegenden Ideen durch
den religidsen Instinke und die religiose Idee ist, wie wir
zugeben miissen, nicht nur den asiatischen Zivilisationen
eigentiimlich, sondern ist mehr oder weniger normal fiir das
menschliche Mentale und die menschliche Gesellschaft ge-
wesen . . . Wir miissen jedenfalls annehmen, dafl die fiihrende,
vorherrschende Rolle, die von dem normalen menschlichen
Kollektiv der Religion zugewiesen wird, auf eine innere
Notwendigkeit und Wahrheit unseres natiirlichen Wesens zu-
rickzufithren ist, zu der wir nach aller Treulosigkeit - wie
lange diese auch dauern mag - immer wieder zuriickfinden.

HC. 17
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Andererseits jedoch bat sich die Menschheit — und
zwar besonders jener Teil, der die Fabne des Fort-
schritts trug — gegen die Vorberrschaft der Religion
emport,

Andererseits diirfen wir nicht unbeachtet lassen, daf} in
einer Zeit grofler Aktivitit, hohen Strebens, tiefer Saat und
reicher Ernte, wie es trotz aller ithrer Fehler und Irrtijmt?r die
heutige ist, eine Zeit, in der die Menschheit sich von vielem
Grausamen, Bosen, Unwissenden, Dunklen, Hassenswerten
nicht durch die Macht der Religion, sondern durch die Kraft
einer erwachten Intelligenz und eines menschlichen Idealismus
und Gefiihls befreit hat, die Vorherrschaft der Religion stark
angegriffen und von jenem Teil der Menschheit verworfen
worden ist, bei dem in dieser Zeit das Richtmaf} des Denkens
und des Fortschritts lag: von dem Europa nach der Renais-
sance, von dem modernen Europa.

HC. 17

Zu biufig haben sich die Glaubensgemeinschaften
dem Fortschritt widersetzt und sich den Kriften der
Dunkelbeit und der Unterdriickung zugesellt. Und es
bedurfte einer Revolte, einer Auflehnung des be-
driickten menschlichen Geistes und Herzens, um diese
Irrtiimer zu beseitigen und der Religion wieder den
richtigen Platz zuzuweisen. Das hitte nicht gesche-
hen kénnen, wenn Religion in Wabrbeit die aus-
reichende Wegweiserin fiir das ganze menschliche
Leben gewesen wire.

Wir brauchen dem rationalistischen oder atheistischen Men-
talen in all seinen aggressiven Anklagen gegen die Religion
nicht zu folgen. Wir brauchen z. B. nicht Aberglauben, Ab-
irrungen, Gewaltsamkeiten allzusehr zu betonen, selbst Ver-
brechen nicht, die die Kirchen, Kulte und Glaubensformen
unterstiitzten, zuliefen, sanktionierten, erlaubten oder gar
zu eigenem Vorteil ausnutzen... Denn man konnte ebenso
die Verbrechen und Irrtiimer aufzihlen, die im Namen der
Freiheit oder Ordnung ausgeiibt wurden und die dieses Ideal
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der Freiheit und sozialen Ordnung genugsam in Verruf brach-
ten. Andererseits diirfen wir uns der Tatsache nicht verschlie-
fRen, dafl so etwas moglich war, und miissen cine Erklirung
hierfiir suchen . . . Doch miissen wir bei alledem beachten, daft
die Wurzeln dieses Ubels nicht in der wahren Religion selbst
liegen, sondern in ihren vorrationalen Bereichen, nicht in
threm geistigen Glauben und Streben, sondern in der Ver-
wechslung von Religion durch den Menschen mit besonderen
Glaubens- und Kultrichtungen, mit bestimmten Sekten und
religidsen Kirchengemeinschaften ...

Hier zeigt sich die Wurzel fiir das geschichtliche Ungeniigen
der Religion als Fithrer und Leiter der menschlichen Gesell-
schaft. So haben Kirchen und Glaubensformen gewaltsam
den Entwicklungsweg von Philosophic und Wissenschaft ge-
hemmt, Giordano Bruno verbrannt, Galilei ins Gefingnis
geworfen und sich ganz allgemein so eingestellt, dafl sich Phi-
losophie und Wissenschaft in Selbstverteidigung gegen die
Religion erheben und sic ihrerseits angreifen mufiten, um
freie Bahn fiir ihre rechtmiflige Entwicklung zu gewinnen.
Kurzum: weil Menschen in der Leidenschaft und Finsternis
threr Triebnatur sich entschlossen hatten, Religion mit ge-
wissen festen, intellektuellen Begriffen iiber Gott und die
Welt zu verbinden, die wissenschaftlichem Urteil nicht stand-
halten konnten, mufite die Wissenschaft mit Feuer und
Schwert niedergehalten werden. Wissenschaftliche und philo-
sophische Wahrheit muflte geleugnet werden, damit religidser
Irrtum bestehen konnte. So crleben wir auch, daf enger reli-
gidser Geist oft Freude und Schonheit des Lebens unterdriickt
und schmiilert, sei es durch intolerante Askese oder, wie die
Puritaner es versuchten, durch den Mangel an Einsicht, daf8
Beschrinkung nicht die beste Seite der Religion darstellt,
wenn auch religiose Sammlung von grofler Wichtigkeit sein
mag. Eine solche Haltung stellt nicht den einzigen ethisch-
religidsen Zugang zu Gott dar, da Licbe, Barmherzigkeit,
Giite, Toleranz, Freundlichkeit auch gotlicher Art sind, viel-
leicht noch gittlicher. Vergessen war oder niemals gewuflt,
dafl Gott ebenso sehr Liebe und Schénheit ist wie Reinheit.

In der Politik hat sich die Religion oft auf die Seite der
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Macht geschlagen und sich dem Aufkommen umfassender po-
litischer Ideale entgegengestellt, weil sie selbst, in Gestalt
einer Kirche, von Macht getragen wurde, weil sie Religion
mit Kirche verwechselte, oder weil sie sich fiir eine falsche
Theokratie einsetzte und vergafl, dafl wahre Theokratie das
Konigreich Gottes im Menschen ist und nicht das. Kénigreich
des Papstes, einer Priesterschaft oder einer Priesterklasse.
Darum hat sie auch oft ein hartes und iiberaltertes soziales
System gestiitzt, da sie das eigene Leben an soziale. Formen
gebunden glaubte, mit denen sie zufillig wihrend einer lan-
gen Zeitdauer ihrer Geschichte verbunden gewesen war. Irr-
tiimlicherweise zog sie hieraus den Schluf}, daf selbst eine
notwendige Verinderung dieses Systems eine Verletzung der
Religion und eine Gefahr fiir ihren Bestand bedeuten wiirde.
Als kénnte eine so michtige und innerliche Kraft wie der re-
ligidse Geist im Menschen von etwas so Kleinem wie dem
Wechsel einer sozialen Form oder etwas so Auflerlichem wie
einer sozialen Anpassung zerstért werden. Dieser Irrtum In
seinen verschiedensten Formen ist die grofle Schwiche der
Religion gewesen, wie sie in der Vergangenheit ausgeiibt
wurde. Er war Anlaf und Rechtfertigung fiir den Aufstand
der Intelligenz, der Asthetik, des sozialen und politischen
Idealismus, selbst fiir das Ethos der Menschen gegen alles, was
ihnen héchstes Ziel und oberstes Gesetz hitte sein sollen.

HC. 17

Wenn die Religion versagt hat, dam} deshalb, ¢goeil
sie das Wesentliche mit dem Unwesentlichen vermischt
hat. Wirkliche Religion ist spirituelle Religion, ist
Suche nach Gott, ist Hinwendung des tiefsten Lebens
der Seele zum innewohnenden Géttlichen, der ewigen
Allgegenwart. Dogmen, Kulte, Moralgesetze sind Hil-
fen und Stiitzen, die man dem Menschen anbieten
kann, ibm jedoch nicht aufzwingen sollte.

Wohl ist in gewissem Sinne wahr, dafl Religion Haupt-
inhalt des Lebens sein sollte, sein Licht und sein Gesetz. Reli-
gion aber, wie sie tatsichlich sein sollte und wie sie ihrer in-
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nersten Natur, dem Grundgesetz des Lebens nach ist, bedeutet
ein Suchen nach Gott, den Kult des Geistes, das Offnen des
innersten Seelenlebens fiir die innewohnende Gottheit, die
ewige Allgegenwart. Andererseits ist zuzugeben, dafl Reli-
gion, die sich nur mit einer Glaubensform identifiziert, mit
einem Kult, einer Kirche, einem System von Zeremonien,
sehr wohl zu einem Element der Verzégerung werden kann.
So mag es dazu kommen, dafl der menschliche Geist sich be-
rechtigt fiihlte, ihren Einfluf auf verschiedene Gebiete des
Lebens abzulehnen.

Man mufl wohl zwei Aspekte der Religion unterscheiden:
wahre Religion und Religiositit. Wahre Religion ist geistige
Religion. Sie sucht im Geist zu leben, jenseits des Verstandes,
der Asthetik, des ethischen und praktischen Seins des Men-
schen, und sie erstrebt, diese Glieder unseres Seins mit dem
hoheren Licht und Gesetz des Geistes zu erfiillen und zu len-
ken. Religiositit dagegen verschanzt sich hinter enger, pieti-
stischer Erhshung der niederen Glieder oder mifit intellek-
tuellen Dogmen, Formen und Zeremonien, einem festgeleg-
ten und strengen Moralkodex, einem religis-politischen oder
religids-sozialen System, iibertriebenen Wert bei. Wohl soll-
ten alle diese Dinge keineswegs vernachlissigt werden, da sie
nicht im geringsten wertlos oder unndtig sind. Auch sollte eine
geistige Religion die Hélfe von Formen, Zeremonien, Glau-
benssitzen oder Systemen nicht miflachten. Im Gegenteil, die
Menschheit bedarf ihrer, da ihre niederen Glieder erschiittert
und erhoben werden miissen, ehe sie vergeistigt werden, ehe
sie den Geist unmittelbar fithlen und seinem Gesetz gehor-
chen kénnen,

Der denkende und iiberlegende Verstand bedarf oft einer
intellektuellen Formel, das 4sthetische Temperament oder an-
dere Teile des vorrationalen Seins bediirfen einer Form oder
Zeremonie, die vitale Natur des Menschen bedarf zu ihrer
Hinwendung zum inneren Leben eines Moralkodex. Aber all
dies kann nur Hilfe und Stiitze sein, ist nicht das Wesen selbst.
Eben weil es den rationalen und vorrationalen Teilen zu-
gehdre, kann es nichts anderes sein. Stiitzt man sich allzusehr
auf diese Formen, kénnen sie sogar das iiberrationale Licht
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verdunkeln. So, wie sie sind, miissen sie dem Menschen an-
geboten und von ihm benutzt, aber sie diirfen ihm nicht als
cinziges Gesetz mit unbeugsamem Willen aufgezwungen wer-
den. Fiir thre Anwendung ist Toleranz und Freiheit zu An-
derungen die oberste Regel. Der geistige Gehale der Religion
ist das einzige und hochst Notwendige, an dem wir festhalten
miissen und dem wir jedes andere Element oder Motiv unter-
ordnen sollten.

HC. 17

Im iibrigen haben die Religionen spirituclles Leben
als etwas betrachtet, was im wesentlichen aus Verzicht
und Abtétung bestebt. So wird Religion zu ciner
Macht, die das Leben unterdviickt; infolgedessen kann
sie dem Leben weder Gesetze geben, noch wegwei-
send sein.

Hier aber tritt eine Zweideutigkeit in Erscheinuny, dic An-
la ist fiir eine ticfere Unterscheidung. Denn geistige Reli-
gion scheint oft etwas dem irdischen Leben Fernes, von thm
Verschiedenes, ihm Feindliches zu bedeuten. Sie scheint die
Vgrf_olgung irdischer Ziele zu verdammen, als seien diese dem
geistigen Weg entgegengesetzt, als seien die Hoffnungen des
Menschen auf Erden Trug oder Eitelkeit, mit der Hoffnung
des Menschen im Himmel nicht vereinbar. Auf diese Weise
wire der Geist etwas, das fernab liegt und das der Mensch
nur zu erreichen vermdchte, wenn er das Leben seiner niede-
ren Glieder wegwirft. Dann mufl er entweder dicses niedere
Leben nach einem gewissen Zeitpunkt aulgeben, wenn es sci-
nem Zweck gedient hat, oder er mufl es stindig entmutigen,
kasteien und abtoten.

Wire dies der wirkliche Sinn der Religion, dann hitte sie
offensichtlich keine positive Sendung fiir die menschliche Ge-
sellschaft in dem ihr eigenen Gebiet sozialer Bestrebungen,
Hoftnungen und Bemiihungen, oder fiir das Individuum in
cinem der niederen Glieder seines Wesens. Denn jedes Prin-
z1p unserer Natur sucht naturgemifl nach Vollendung in sei-
ner eigenen Sphire, und wenn es einer hdheren Macht gehor-
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chen soll, so deshalb, weil diese ihm gréflere Vollkommenheit
ermoglicht und groflere Befriedigung auf seinem eigenen Ge-
biet gibt. Wird aber die Mdglichkeit zur Vollendung diesem
Glied abgesprochen und das Streben nach Vollkommenheit
durch geistige Forderungen unméglich gemacht, dann muf es
entweder das Vertrauen zu sich selbst verlieren und die Kraft,
seine Energien und Tdtigkeiten naturgemif zu entfalten, oder
es mufl den Ruf des Geistes zuriickweisen, um seinem eigenen
Wunsch und Gesetz, dem dharma'® zu folgen.

Dieser Streit zwischen Erde und Himmel, zwischen dem
Geist und seinen Gliedern wird noch unfruchtbarer, wenn Spi-
ritualitic die Gestalt einer Religion von Triibsal und Leiden
annimmt, einer beschrinkenden Abtétung, einer Lehre von
der Eitelkeit aller Dinge. Ubersteigert fithrt sie dann zu
einem solchen Alpdruck der Seele, wie ihn die Dunkelheit und
Hoffnungslosigkeit des Mittelalters in seinen schlimmsten
Augenblicken geschaffen hat, als die einzige Hoffnung der
Menschheit im ersehnten Nahen des Weltendes lag, in dem
unvermeidlichen und wiinschenswerten pralaya". Aber
auch in weniger ausgesprochenen und unduldsamen Formen
dieser pessimistischen Weltsicht kann die Religion eine Ent-
mutigung fiir das Leben bedeuten und deshalb nicht sein wah-
res Gesetz und sein Fiihrer sein. Aller Pessimismus ist in die-
ser Hinsicht ein Leugnen des Geistes, seiner Fiille und Macht,
eine Ungeduld mit den Wegen Gottes in der Welt, ungenii-
gendes Vertrauen auf gottliches Wissen und Wollen, die die
Welt erschufen und fiir immer lenken. Die Religion gibt damit
ungeniigendes Verstindnis der hochsten Weisheit und Macht
zu und kann deshalb selbst nicht mehr die héchste Weisheit
und Macht des Geistes sein, auf den die Welt zu blicken ver-
mag als Fithrer und Wegbereiter ihres Lebens zum Géttlichen
hin...

Der der Welt ausweichende Monch, der reine Asket, mag
wohl fiir und durch seine Entsagung, tapasya'), sein eigenes
und besonderes Heil finden, die geistige Belohnung, wie der
Materialist durch eine ihm eigene Methode entsprechende Be-
lohnung fiir Energie und konzentriertes Mithen zu erlangen
vermag. Beide aber konnen nicht der wahre Fithrer der
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Menschheit und ihr Gesetzgeber sein. Die monchische Haltung
schliefit Angst, Abneigung, Mifitrauen gegen das Leben und
seine Zielsetzungen ein. Man kann aber nicht das weise fith-
ren, was man nicht schitzt und was man auf das geringste
Maf beschrinken und entmutigen méchte. Wiirde die rein as-
ketische Haltung Leben und menschliche Gesellschaft bestim-
men, so konnte sie diese nur dazu anleiten, sich selbst zu leug-
nen und von den eigenen Antrieben zu befreien. Eine aske-
tische Fithrung wird vielleicht die niederen Titigkeiten zu-
nichst dulden, aber nur, um siezu iiberreden, sich immer mehr
zu beschrinken und sich am Ende jeder Wirksamkeit zu be-
geben. : .

HC. 17

In der Spiritualitit also, in einer Spiritualitit, die
wieder zu ibrem wabren Sinn zuriickgefunden bat,
dirfen wir das fiibrende Licht und das barmonisie-
rende Gesetz suchen.

Eine Geistigkeit aber, die sich vom Leben zuriickzieht, um
es abzuschirmen, ohne sich mit ihm auseinanderzusetzen, kann
bei solcher Untiichtigkeit nicht wirksam werden. Den geisti-
gen Menschen, der das menschliche Leben zur Vollendung zu
fithren vermag, finden wir in dem Typus des rishi'* im alten
Indien, der voll und ganz als Mensch lebte und als solcher
das Wort der iiberintellektuellen, iibermentalen, geistigen
Wahrheit fand. Er hat sich iiber die niederen Begrenzungen
erhoben und alle Dinge von oben zu betrachten vermocht. Er
versteht aber auch die Bestrebungen der Welt und vermag sie
von innen her zu betrachten. So hat er die vollkommene in-
nere Erkenntnis und die héhere jenseitige Weisheit erlangt
und kann die Welt menschlich fiihren, wie Gott sie gdttlich
lenkt. Wie das Gottliche, lebt er in der Welt und steht doch
iiber ihr,

In einer so verstandenen Spiritualitit kénnen wir nach dem
fihrenden Licht und dem ausgleichenden Gesetz suchen. In
der Religion ist solches nur méglich, soweit diese sich mit der
Spiritualitit identifiziert. Solange sie dies nicht tut, stellt sie
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eine menschliche Titigkeit und Kraft dar wie andere auch.
Selbst wenn sie als bedeutsam und wesentlich angesehen wer-
den muf}, vermag sie andere nicht vollkommen zu fithren. So-
lange sie versucht, die Menschen in die Grenzen einer Glau-
bensform, eines unverinderlichen Gesetzes, eines besonderen
Systems einzuengen, mufl sie gewirtig sein, daf sich diese ge-
gen ihre Herrschaft emp6ren. Mogen sie auch einige Zeitlang
einen solchen Druck aushalten und sogar Nutzen aus ihm zie-
hen, so werden sie sich doch letzten Endes, dem Gesetz ihres
Wesens entsprechend, zu freier Aktivitit und ungehemmterer
Bewegung hin entwickeln.

Spiritualitit achtet die Freiheit der menschlichen Seele, weil
sie selbst von-Freiheit erfiillt ist. Die letzte Bedeutung der
Freiheit liegt in der Kraft, sich zu entwickeln und zur Voll-
endung zu wachsen, dem Gesetz der eigenen Natur entspre-
chend — dem dharma®.

HC.17

Andererseits bat der moderne Mensch das Problem
der Beziehungen des Einzelnen zur Gemeinschaft nicht
gelost. Weldbe Rollen spielen sie fiir den spirituellen
Fortschritt der Menschheit?

In unserer menschlidsen Sehnsucht nach personlicher Voll-
endung und nach Vervollkommnung des Lebens der Mensch-
heit vérraten sich Elemente der zukiinftigen Entwicklung, auf
die wir zustreben und die ihre unklaren Schatten in das Zwie-
licht unseres Wissens vorauswerfen; zwischen den notwen-
digen Elementen aber herrscht Zwiespalt, sich widerspre-
chende Einschitzung und ein Uberfluf} von ansatzhaften, un-
befriedigenden und schlecht miteinander iibereinstimmenden
Losungen. Diese schwanken zwischen den drei Hauptrichtun-
gen unseres Idealismus hin und her, als da sind: die vollstin-
dige Entwicklung des einzelnen menschlichen Wesens in sich,
die Vervollkommnung des Einzelwesens oder die volle Ent-
wicklung des Gemeinschaftswesens, die Vervollkommnung
der Gesellschaft und schliefllich — auf das mehr Praktische be-
grenzt — die vollkommene oder bestmégliche Beziehung des
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Einzelnen mit dem Einzelnen, des Einzelnen mit der Gesell-
schaft und der Gemeinschaft mit der Gemeinschaft. Eine aus-
schlieBliche oder iiberwiegende Betonung wird manchmal auf
den Einzelnen, manchmal auf das Kollektiv oder die Gesell-
schaft gelegt und manchmal auf eine richtige und ausgewogene
Beziehung zwischen dem Einzelnen und dem kollektiven
menschlichen Ganzen.

In der jiingsten Zeit wird der grofite Nachdruck auf das
Leben der Rasse gelegt, auf die Suche nach der vollkommenen
Gesellschaftsform, was letztlich zu einer ausschlieflichen
Konzentration auf die richtige Organisation, die wissenschaft-
liche Mechanisierung des Lebens der Menschheit als Ganzem
gefiihrt hat. Man neigt dazu, den Einzelnen nur noch als ein
Glied des Kollektivs, als einen Bestandteil der Rasse zu sehen,
der sein Leben den gemeinsamen Zielen und den totalen In-
teressen der organisierten Gemeinschaft unterzuordnen hat.
Als einem denkenden oder spirituellen Wesen mit eigenem
Recht und eigener Macht riumt man ihm wenig oder gar
keine Daseinsberechtigung ein. Diese Tendenz hat noch nir-
gends ihren Gipfel erreicht, wichst aber iiberall rapide an und
ist dabei, vorherrschend zu werden.

Angesichts dieser Irrfahrten des menschlichen Denkens
fihlt sich der Einzelne einerseits bewegt oder aufgeforderrt,
nach seiner eigenen Selbstbehauptung zu streben und sie zu
entdecken, das eigene Denken, das Vitale, den Korper und
seine eigene spirituelle Vollkommenheit zu entwickeln; an-
dererseits wird er aufgefordert, sich selbst aufzugeben und
zu unterwerfen und die Ansichten und Ideale, den Willen,
die Instinkte und Interessen der Gemeinschaft als seine eige-
nen anzuerkennen. Von Natur aus fiihlt er sich gedringt, fiir
sich selbst zu leben, und tief in ihm bewegt ihn etwas dazu,
seine Eigenart zu behaupten. Die Gemeinschaft und ein ge-
wisser mentaler Idealismus fordern ihn auf, fiir die Mensch-
heit oder fiir das grofiere Wohl der Gemeinschaft zu leben.
Das Prinzip der Selbstbehauptung und der Eigeninteressen
trifft auf den Grundsatz des Altruismus, der ihm entgegen-
gesetzt ist. Der Staat macht sich zur Gottheit und fordert Ge-
horsam, Unterordnung, Unterwerfung, Selbstaufopferung.
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Der Einzelne mufl diesen iibertricbenen Anspriichen gegen-
tiber auf seinen Idealen und Anschauungen, auf den Rechten
seiner Persdnlichkeit und auf seinem Gewissen bestehen.

Offenbar stellt dieser ganze Streit von Maflstiben ein Ta-
sten des mentalen Unwissens des Menschen dar, der seinen
Weg sucht und die verschiedenen Seiten der Wahrheit zu er-
fassen versucht, aber unfihig ist, sie zu vereinen, weil sein
Wissen nicht ganzheitlich ist. Ein einigendes und harmonisie-
rendes Wissen allein kann den Weg finden, aber dieses Wis-
sen gehort einem tieferen Urgrund unseres Wesens an, in dem
Einheit und Ganzheitlichkeit beheimatet sind. Nur wenn wir
dies in uns gefunden haben, kénnen wir das Problem unseres
Dascins 18sen und damit gleichzeitig das Problem der wahren
Art des Zusammenlebens von Einzelnem und Gemeinschaft.

Es gibt cine Wirklichkeit, cine Wahrheit allen Daseins, die
grofler und dauerhafter ist als alle thre Formen und Offen-
barungen. Diese Wahrheit und Wirklichkeit zu finden und in
ihr zu leben und die vollkommenste Offenbarung und Form
zu erreichen, die moglich ist, mufl das Geheimnis der Voll-
endung des Einzelnen wie auch des Gemeinschaftswesens sein.
Diese Wirklichkeit ist in jedem Ding gegenwirtig und gibt
jeder ithrer Formen ihre Kraft des Seins und den Wert des
Seins.

Das Weltall ist eine Offenbarung dieser Wirklichkeit, und
es gibt eine Wahrheit des universalen Daseins, eine Kraft des
kosmischen Seins, ein All-Selbst oder einen Weltgeist.

Die Menschheit ist eine Schépfung oder eine Offenbarung
der Wirklichkeit des Weltalls, und es gibt eine Wahrheit und
ein Selbst der Menschheit, einen menschlichen Geist und ein
Schicksal des menschlichen Lebens.

Die Gemeinschaft ist eine Schopfung der Wirklichkeir,
cine Offenbarung des menschlichen Geistes, und es gibt eine
Wahrheit, cin Selbst, eine Kraft des kollektiven Wesens.

Der Einzelne ist eine Schopfung der Wirklichkeit, und es
gibt eine Wahrheit des Einzelnen, ein Selbst, eine Seele, einen
Geist des Einzelnen, der sich durch das einzelne Denken,
Vitale und den Kérper zum Ausdruck bringt und der sich
auch durch etwas ausdriicken kann, was mehr ist als Denken,
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Leben und Korper, etwas, was sogar iiber die Menschheit
hinausgeht. Denn unsere Menschheit reprisentiert nicht das
Ganze der Wirklichkeit oder ist nicht ihre beste Selbstsch6p-
fung, ihr bester Selbstausdruck, der mdglich ist. Bevor der
Mensch war, hatte diese Wirklichkeit eine untermenschliche
Form und Selbstgestaltung angenommen, und sie kann auch
nach ihm oder in ihm eine iibermenschliche Form und Selbst-
gestaltung annehmen.

LD.II, 28

Es ist falsch zu fordern, dafl der Einzelne sich der
Gemeinschaft zu unterwerfen habe oder in ihr ver-
schmelzen miisse, denn eine Gemeinschaft kann sich nur
durch ibre fortschrittlichsten Individuen entwickeln,
und diese kénnen nur wirklich weiterkommen, wenn
sie frei sind. Es ist jedoch wabr, daf der Einzelne seine
Einbeit mit der Gemeinschaft und mit dem All in
wachsendem Mafle findet, sowie er spirituell fort-
geschritten ist. '

Der Einzelne ist in der Tat das Tor zur Entwicklung, denn
es ist der Einzelne, der sich selbst findet und der Wirklichkeit
bewuflt wird. Das Streben der Gemeinschaft ist eine weithin
unterbewufite Massenbewegung. Um bewufit zu werden, muff
es sich durch die Einzelnen formen und ausdriicken lassen.
Sein allgemeines Massenbewufltsein ist immer weniger ent-
widkelt als das Bewuftsein seiner zuhdchst entwickelten Mit-
glieder, und es kommt nur so weit vorwirts, als es ihren Ein-
fluB annimmt oder ihre Entwicklung mitmacht. Der Einzelne
schuldet weder dem Staat, der eine Maschine ist, hochste
Treue, noch der Gemeinschaft, die nur ein Teil des Lebens
und nicht das ganze Leben ist. Seine Lehnspflicht mufl der
Wahrheit gehdren, dem Selbst, dem Geiste, dem Géttlichen in
sich und in allen: Sein wirkliches Daseinsziel darf nicht darin
bestehen, sich der Masse unterzuordnen oder sich in ihr zu
verlieren, sondern diese Wahrheit des Seins in sich selbst zu
finden und auszudriicken und der Gemeinschaft, der Mensch-
heit zu helfen, ihre eigene Wahrheit und Fiille des Seins zu
finden. Wieweit aber die Kraft des Einzellebens oder die
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spirituelle Wirklichkeit in ihm wirksam wird, hingt von
seiner eigenen Entwicklung ab: Solange er unentwidkelt ist,
mufl er sein unentwickeltes Selbst vielfach dem unterordnen,
was grofier ist als er. Sowie er sich entwickelt, nihert er sich
der spirituellen Freiheit, aber diese Freiheit ist nichts ginz-
lich Abgetrenntes vom All-Dasein; sie fiihlt sich in Uberein-
stimmung mit ihm, weil es ebenfalls das Selbst, derselbe Geist
ist. In dem Mafe, wie er sich der spirituellen Freiheit nihert,
nihert er sich auch dem spirituellen Einssein.

Der spirituell Vollendete, der befreite Mensch, denkt vor-
nehmlich an das Heil aller Wesen, sagt die Gita"). Als
Buddha den Weg zum Nirvana') entdeckt hatte, muflte er
umkehren, um diesen Weg jenen zu zeigen, die noch in dem
Wahne ihres konstruierten, statt ihres wahren Wesens — oder
Nicht-Wesens — lebten. Vivekananda™) hat ebenfalls, als er
von dem Absoluten angezogen wurde, den Ruf der verhiillten
Gottheit in der Menschheit gehért und vor allem den Ruf der
Gefallenen und Leidenden, den Ruf des Selbst an das Selbst
in dem dunklen Kérper des Weltalls. Das Einzelwesen mufl
nach seinem Erwachen zuerst die Verwirklichung der Wahr-
heit seines Wesens und seine innere Befreiung und Vollendung
suchen, zunichst, weil es das Verlangen des Geistes in ihm
ist, dann aber auch, weil nur durch die Befreiung, Vollendung
und Verwirklichung dér Wahrheit des Wesens der Mensch
die Wahrheit des Lebens finden kann. Auch eine vollendete
Gemeinschaft kann nur durch die Vervollkommnung ihrer
Einzelmitglieder bestehen, und die Vollendung kann nur
kommen, wenn jeder sein eigenes spirituelles Wesen entdeckt
und im Leben behauptet und wenn alle ihre spirituelle Ein-
heit und die daraus entstehende Lebenseinheit entdecken.

LD. 11, 28
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Die fegenwéirtige Entwicklungskrise resultiert aus
dem Gleichgewichtsgefille der begrenzten mentalen,
ethischen und spirituellen Fibigkeiten des Menschen
zu den technischen und wirtschaftlichen Mitteln, die
ibm zur Verfiigung steben.

Zur Zeit macht die Menschheit eine Entwicklungskrise
durch, in der die Méglichkeit verborgen ist, ihr Schicksal zu
bestimmen; denn man hat eine Stufe erreicht, auf der das
menschliche Denkbewufitsein in bestimmten Richtungen
auflerordentlich hoch entwickelt ist, wihrend es in anderer
Hinsicht befangen und verwirrt dasteht und seinen Weg nicht
mehr finden kann, Das dauernd titige Denkwesen und der
stindig aktive Lebenswille des Menschen haben fiir seine men-
talen, vitalen und kérperlichen Anspriiche und Bediirfnisse
einen dufleren Zivilisationsapparat von unlenkbarer Grofie
und Verzwicktheit aufgebaut, eine verwickelte politische,
soziale, verwaltungstechnische, wirtschaftliche und kulturelle
Maschinerie, ein Kollektivmittel zu seiner intellektuellen,
sensitiven, dsthetischen und materiellen Befriedigung. Der
Mensch hat ein System der Zivilisation geschaffen, das fiir sein
beschrinktes mentales Fassungsvermégen und fiir seine noch
beschrinktere spirituelle und moralische Kapazitit zu grof}
geworden ist, um benutzt und beherrscht werden zu kénnen,
und das ein viel zu gefihrlicher Diener fiir sein torichtes ego*)
und dessen hungrige Geliiste ist. Denn bis jetzt ist kein hohe-
res, sehendes Denkwesen, kein intuitives Seelenwesen an die
Oberfliche des Bewufitseins gekommen, das diese fundamen-
tale Fiille des Lebens zur Grundlage fiir das freie Wachstum
von etwas hitte machen kénnen, was dariiber hinausginge.

Diese neue Fiille an Mitteln des Lebens kénnte, weil
von dem unaufhdrlichen und unbefriedigenden Druck der
wirtschaftlichen und physischen Not befreit, eine Gelegenheit
bieten, andere, groflere Ziele zu verfolgen, die iiber das mate-
rielle Dasein hinausgehen, eine hohere Wahrheit, ein héheres
Gutes und eine hhere Schonheit zu entdecken, einen groReren
und gottlicheren Geist, der Einflufl auf das Leben nihme, um
eine héhere Vollendung des Wesens zu bewirken. Statt dessen
wird diese Fiille benutzt, einerseits um neue Bediirfnisse zu
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wecken, andererseits fiir die aggressive Expansion des kollek-
tiven ego. Gleichzeitig hat die Wissenschaft dem Menschen
vicle neue Moglichkeiten der universalen Kraft erschlossen
und das Leben der Menschheit in materieller Hinsicht verein-
heitlicht. Was aber diese All-Kraft benutzt, ist ein kleines
menschliches Einzel-ego oder ein kollektives ego'), das in
dem Lichte seines Bewufitseins oder in seinem Streben nichts
von dem All-Bewufitsein hat, kein inneres Gefiihl, keine
innere Macht, um angesichts des dufleren Zusammenschrump-
fens der menschlichen Welt eine wahre Lebenseinheit, eine
Denkeinheit oder eine spirituelle Einheit zu schaffen. Das
einzige Ergebnis ist ein Chaos von zusammenprallenden
Denkvorstellungen und Trieben, von individuellen und kol-
lektiven Bediirfnissen und Noten physischer Art, von vitalen
Anspriichen und Wiinschen, Impulsen unwissender Lebens-
triebe, von Hunger und dem Ruf nach Lebensbefriedigung
einzelner Menschen, Klassen, Nationen. Ein {ippiger Nahr-
boden fiir politische, soziale und wirtschaftliche Geheim-
rezepte und Anschauungen, ein brodelnder Mischmasch von
Schlagworten und Allheilmitteln, fiir die die Menschen sich
gegenseitig zu unterdriicken und unterdriickt zu werden be-
reit sind, zu toten und getdtet zu werden, um sie irgendwie
mit den ungeheuren und viel zu fruchtbaren, ihm zur Ver-
fiigung stehenden Krifeen durchzusetzen, im Glauben, dafl
dies sein Ausweg zu etwas Idealem sei.

Die Entwicklung des menschlichen Denkens und Lebens
mufl notwendigerweise zu einer wachsenden Universalitit
fiihren. Auf der Basis des ego und eines zerlegenden und
scheidenden Verstandesaber kann dieses Tor zum Universalen
nur zu einem weitrdumigen Zusammenstof§ dissonanter Vor-
stellungen und Triebe fiithren, zu einer Flut maflloser Krifte
und Wiinsche, zu einer chaotischen Masse unverdauten men-
talen, vitalen und physischen Materials eines weiteren Da-
seins. Dies aber schwimmt, weil es nicht vom schdpferischen
Licht des Geistes aufgenommen wurde, das alles in Einklang
bringen wiirde, in einer allgemeinen Verwirrung und in einem
Zwiespalt, aus dem heraus es unmoglich ein hoheres har-
monisches Leben aufzubauen vermag. LD. 11, 28
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Der Mensch kann ohne eine innere Wandlung mit
der gigantischen Entwicklung seines dufleren Lebens
nicht mebr fertig werden.

Ein Leben der Einheit, des Austausches und der Harmonie,
das aus der tieferen und weiteren Wahrheit unseres Wesens
geboren ist, stellt die einzige Wahrheit des Lebens dar, die
erfolgreich die unvollkommenen mentalen Konstruktionen
der Vergangenheit ersetzen kann, die nichts anderes gewesen
sind als Biindnisse von Gesellschaften, regulierte Ausein-
andersetzungen, Entgegenkommen von egos und Interessen-
gruppen, Verschachtelung zu Gesellschaften oder Kom-
binaten mit allgemeinen und gemeinsamen Beweggriinden,
Zusammenschliisse unter dem Druck der Notwendigkeit und
des Kampfes mit den Kriften von auflen. Deshalb ist es
diese totale Wandlung und Umformung des Lebens, die
die Menschen jetzt blindlings zu suchen beginnen mit dem
Gefiihl, daf jhr Leben davon abhingt, den Weg zu finden.
Die Entwicklung des Denkwesens mit seiner Wirkung auf
das Leben hat eine Organisation von Betriebsamkeit im
Denken und in der Verwendung der Materie entfaltet, die
ohne innere Wandlung nicht linger von der menschlichen
Leistungsfihigkeit durchgehalten werden kann. Die An-
passung des egozentrischen menschlichen Einzelwesens, das
selbst in seiner Verbindung mit anderen vereinzelt bleibt, an
eine Lebensweise, die Einheit, vollendeten Austausch und
Harmonie erfordert, ist das Gebot der Zeit. Weil aber die
Last, die der Menschheit auferlegt wurde, fiir die derzeitige
Kleinheit der menschlichen Personlichkeit, fiir ihr kleinliches
Denkwesen und ihre geringen Lebensinstinkte zu grof8 ist,
weil sie die notwendige Wandlung nicht bewirken kann, weil
die Menschheit jenen neuen Apparat, die neue Organisation
in den Dienst des alten infrarationalen und infraspirituellen
Lebens-Selbst stellt, scheint sich das Schicksal der Menschheit
in einer gefihrlichen Richtung zu bewegen ~ als ob es unge-
duldig sei oder aufgebracht iiber sich selbst—, einer langen Ver-
wirrung, einer gefihrlichen Krise und der dunklen Unsicher-
heit einer heftigen Umwilzung zuzutreiben. Dies geschieht
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unter dem Druck des vitalen ego, das von ungeheuren
Kriften ergriffen wurde, die dasselbe Ausmafl haben wie die
ungeheure mechanische Organisation des Lebens und der
wissenschaftlichen Kenntnisse, die entfaltet worden ist, ein
Ausmaf}, das zu grof} ist, als dal sein ¥erstdndnis und sein
Wille es handhaben kénnte. Selbst wenn sich herausstellen
sollte, daf dies nur einc ‘voriibergehende Phase oder Er-
scheinung ist, wenn eine ertrigliche strukturelle Anpassung
gefunden wird, die der Menschheit ermdglicht, ihre Reise in
das Ungewisse weniger katastrophengefihrdet fortzusetzen,
kann dies nur eine kurze Atempause sein. Denn das Problem
ist grundsitzlicher Art, und wenn der Entwicklungsimpuls
der Natur im Menschen es aufwirft, dann steht er vor einer
entscheidenden Wahl, die eines Tages im echten Sinne getrof-
fen werden mufl, wenn die Menschheit ihr Ziel erreichen oder

auch nur iiberleben will.
LD.1I. 28

Die Verberrlichung der Gemeinschaft oder des
Staates ersetzt nur das Einzel-ego durch ein Gemein-
schafts-ego.

Eine rationale und wissenschaftliche Gestaltung des vita-
listischen und materialéstischen Menschen und seines Lebens,
die Suche nach einer wirtschaftlich vollendeten Gesellschafts-
basis und der demokratische Kult des Durchschnittsmenschen
ist alles, was das moderne Denken uns in dieser Krise als
Licht zu ihrer Losung anbietet. Welche Wahrheit auch immer
diesen Vorstellungen zugrunde liegt, sie reicht offensichtlich
nicht aus, um der Not einer Menschheit zu begegnen, die die
Sendungerhalten hat, sich iiber sich selbst hinauszuentwickeln,
oder die sich auf jeden Fall weit iiber das hinausentwickeln
mufl, was sie gegenwirtig ist, wenn sie weiterleben will. Der
Lebensinstinkt in der Menschheit und im Durchschnittsmen-
schen hat diese Unzulinglichkeit gefithlt und dringt auf einen
Umsturz der Werte oder auf die Entdeckung neuer Werte
hin und darauf, das Leben auf ein neues Fundament zu stel-
len. Das hat zu dem Versuch gefiihrt, eine einfache und ge-
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Der Mensch kann obne eine innere Wandlung mit
der gigantischen Entwicklung seines iufleren Lebens
nicht mebr fertig werden.
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erfolgreich die unvollkommenen mentalen Konstruktionen
der Vergangenheit ersetzen kann, die nichts anderes gewesen
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andersetzungen, Entgegenkommen von egos und Interessen-
gruppen, Verschachtelung zu Gesellschaften oder Kom-
binaten mit allgemeinen und gemeinsamen Beweggriinden,
Zusammensdhliisse unter dem Druck der Notwendigkeit und
des Kampfes mit den Kriften von auflen. Deshalb ist es
diese totale Wandlung und Umformung des Lebens, die
die Menschen jetzt blindlings zu suchen beginnen mit dem
Gefiihl, dafl ihr Leben davon abhingt, den Weg zu finden.
Die Entwicklung des Denkwesens mit seiner Wirkung auf
das Leben hat eine Organisation von Betriebsamkeit im
Denken und in der Verwendung der Materie entfaltet, die
ohne innere Wandlung nicht linger von der menschlichen
Leistungsfihigkeit durchgehalten werden kann. Die An-
passung des egozentrischen menschlichen Einzelwesens, das
selbst in seiner Verbindung mit anderen vereinzelt bleibt, an
eine Lebensweise, die Einheit, vollendeten Austausch und
Harmonie erfordert, ist das Gebot der Zeit. Weil aber die
Last, die der Menschheit auferlegt wurde, fiir die derzeitige
Kleinheit der menschlichen Personlichkeit, fiir ihr kleinliches
Denkwesen und ihre geringen Lebensinstinkte zu grof§ ist,
weil sie die notwendige Wandlung nicht bewirken kann, weil
die Menschheit jenen neuen Apparat, die neue Organisation
in den Dienst des alten infrarationalen und infraspirituellen
Lebens-Selbst stellt, scheint sich das Schicksal der Menschheit
in einer gefihrlichen Richtung zu bewegen ~ als ob es unge-
duldig sei oder aufgebracht iiber sich selbst—, einer langen Ver-
wirrung, einer gefihrlichen Krise und der dunklen Unsicher-
heit einer heftigen Umwilzung zuzutreiben. Dies geschieht
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unter dem Druck des vitalen ego, das von ungeheuren
Kriften ergriffen wurde, die dasselbe Ausmaf haben wie die
ungeheure mechanische Organisation des Lebens und der
wissenschaftlichen Kenntnisse, die entfaltet worden ist, ein
Ausmafl, das zu grof ist, als dafl sein ¥erstindnis und sein
Wille es handhaben kénnte. Selbst wenn sich herausstellen
sollte, daf dies nur eine voriibergehende Phase oder Er-
scheinung ist, wenn cine ertriigliche strukturelle Anpassung
gefunden wird, die der Menschheit ermdgliche, ihre Reise in
das Ungewisse weniger katastrophengefihrdet fortzusetzen,
kann dies nur eine kurze Atempause sein. Denn das Problem
ist grundsitzlicher Art, und wenn der Entwicklungsimpuls
der Natur im ‘Menschen es aufwirft, dann steht er vor einer
entscheidenden Wahl, die eines Tages im echten Sinne getrof-
fen werden muf}, wenn die Menschheit ihr Ziel erreichen oder

auch nur iiberleben will.
LD. 11, 28

Die Verberrlichung der Gemeinschaft oder des
Staates ersetzt nur das Einzel-ego durdh ein Gemein-
schafts-ego.

Eine rationale und wissenschaftliche Gestaltung des vita-
listischen und materialistischen Menschen und seines Lebens,
die Suche nach einer wirtschaftlich vollendeten Gesellschafts-
basis und der demokratische Kult des Durchschnittsmenschen
ist alles, was das moderne Denken uns in dieser Krise als
Licht zu ihrer Losung anbietet. Welche Wahrheit auch immer
diesen Vorstellungen zugrunde liegt, sie reicht offensichtlich
nicht aus, um der Not einer Menschheit zu begegnen, die die
Sendungerhalten hat, sich iiber sich selbst hinauszuentwickeln,
oder die sich auf jeden Fall weit iiber das hinausentwickeln
muf}, was sie gegenwirtig ist, wenn sie weiterleben will. Der
Lebensinstinkt in der Menschheit und im Durchschnittsmen-
schen hat diese Unzulinglichkeit gefiihlt und dringt auf einen
Umsturz der Werte oder auf die Entdeckung neuer Werte
hin und darauf, das Leben auf ein neues Fundament zu stel-
len. Das hat zu dem Versuch gefiihrt, eine einfache und ge-
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brauchsfertige Grundlage fiir Einheit, Austausch und Har-
monie im gemeinsamen Leben zu finden und sie durch die
Unterdriickung der Rivalitit der aufeinanderprallenden egos
durchzusetzen und dadurch zu einem Leben der Uberein-
stimmung in der Gemeinschaft an Stelle der Unterschiedlich-
keit zu gelangen. Um aber dieses wiinschenswerte Ziel zu er-
reichen, hat man das Mittel gewihlt, zwangsweise eine kleine
Anzahl beschrinkter Vorstellungen und Schlagworte durch-
zusetzen und unter Ausschlufl aller anderen Auffassungen
erfolgreich auf den Thron zu heben, das Denken des Indivi-
duums zu unterdriicken, die Vitalelemente zu manipulieren
und zu uniformieren, den Menschen durch den Staat zu ver-
gewaltigen und das Einzel-ego durch das Gemeinschafts-ego
zu ersetzen. Das Gemeinschafts-ego wurde als die Seele der
Nation, der Rasse, des Staates idealisiert; das aber ist ein
kollossaler Irrtum, der sich zu einem verhingnisvollen Irrtum
auswachsen kann. Die Patentlgsung ist: Eine zwangsweise
auferlegte Einmiitigkeit des Denkens, des Vitalen und des
Handelns, die unter dem Druck von etwas, das als grofler
empfunden wurde, nimlich der kollcktiven Seele und des kol-
lektiven Lebens, auf die Spitze getrieben wurde. Dieses dunkle
Kollektivwesen ist aber nicht die Seele oder das Selbst der
Gemeinschaft, sondern eine Lebenskraft, die aus dem Unter-
bewufiten aufsteigt. Und wenn sie die Fithrung durch das
Licht der Vernunft verweigert, kann sie nur durch dunkle
massive Krifte getrieben werden, die zwar gewaltig, aber
gefihrlich fiir die Menschheit sind, weil sie der bewuflten
Entwicklung fremd sind, deren Biirge und Triger der Mensch
ist. Die Entwicklungsgeschichte der Menschheit zeigt jedoch
nicht in diese Richtung; es wire ein Riickfall in einen Zustand,

den sie bereits hinter sich gelassen hat.
LD. 11, 28
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Wenn die Menschheit iiberleben soll, ist eine radi-
kale Wandlung der menschlichen Natur unumginglich.

Aber keine Erfahrung hat bisher bestitigt, was man einst
erhofft haben mag, daf Erziehung und intellektuelle Aus-
bildung den Menschen éndern kénnen; sie versorgen nur das
einzelne menschliche ego und das kollektive ego™) mit besse-
ren Kenntnissen und tiichtigeren Werkzeugen fiir seine Selbst-
behauptung, das menschliche ego bleibt jedoch unverindert
dasselbe. Auflerdem lassen sich menschliches Denken und Le-
ben nicht durch irgendeinen sozialen Apparat zu etwas zwin-
gen, was fiir Vollkommenheit gehalten wird und doch nur
kiinstlicher Ersatz ist: Materie kann dahingehend bearbeitet
werden und das Denken ebenfalls. In unserem menschlichen
Dasein aber sind Materie und Denken nur Werkzeuge der
Seele und der Lebenskrifte. Keine Maschinerie kann Seele
und Lebenskraft auf einen genormten Leisten spanuen;
bestenfalls kann sie Zwang ausiiben, Seele und Denkwesen
trige machen und zum Stillstand bringen und die nach auflen
gerichtete Titigkeit des Lebens regeln. Wenn das aber wirk-
sam werden soll, dann sind Zwang und Unterdriickung des
Denkens und Lebens unentbehrlich, und das wiederum be-
deutet Stabilitit ohne Fortschritt oder aber Verfall.

Es ist durchaus mégtich, daf bei dem Zuriickschwingen aus
der mechanistischen Vorstellung vom Leben und von der Ge-
sel!schaﬂ: das menschliche Denkbewufitsein Zuflucht zu einer
religidsen Vorstellung nimmt und zu einer Gesellschaftsord-
nung zuriickkehrt, die durch Religion regiert und bestirigt
wird. Organisierte Religion aber kann zwar fiir den Einzelnen
ein Mittel zu innerer Erhebung sein und ihm einen Weg bie-
ten, sich dem spirituellen Erlebnis zu 6ffnen, sie hat aber das
L.eben und die Gesellschaftsform noch nicht verindert. Sie war
hierzu deshalb nicht fihig, weil sie, wenn sie die Gesellschaft
regierte, mit den niederen Elementen des Lebens Kompro-
misse eingehen mufite und nicht auf der inneren Wandlun
d.es ganzen Wesens bestehen konnte. Sie konnte allenfalls auf
einer Zugehdrigkeit zum Glaubensbekenntnis, auf einer f5rm-
lichen Annahme ihrer ethischen Forderungen und auf Uber-
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einstimmung mit ihren Briuchen, Zeremonien und Riten be-
stehen. Wenn Religion so aufgefafit wird, kann sie eine re-
ligios ethischen Firbung, cine oberflichliche Ténung geben.
Manchmal, wenn sie einen starken Kern innerer Erfahrung
bewahrt, kann sie in gewissem Ausmafl eine unvollstindige
spiricuelle Neigung verbreiten; sie kann aber nicht die Mensch-
heit umformen, sie kann dem menschlichen Dasein keine neue
Grundlage schaffen. Nur eine totale spirituelle Ausrichtung
des ganzen Lebens und der ganzen Natur kann die Menschheit
iiber sich selbst hinausfiihren.

Es gibt eine andere Anschauung, die der religidsen LGsung
verwandt ist, nimlich, die Gesellschaft durch Menschen len-
ken zu lassen, die spirituelle Vollendung erreicht haben, durch
eine Bruderschaft, oder durch die Spiritualisierung des Lebens
und der Gesellschaft die Einheit aller in Glauben und Dis-
ziplin zu schaffen, wobei die alte Organisation des Lebens in
eine derartige Vereinigung einbezogen oder eine neue Organi-
sation erfunden wiirde. Auch das ist ohne Erfolg in 'der Ver-
gangenheit versucht worden; es ist die urspriingliche Griin-
dungsidee von mehr als einer Religion gewesen. Das mensch-
liche ego und die vitale Natur aber waren zu stark, als dafl
eine religigse Idee, die durch das Denkwesen auf das Denk-
wesen wirkte, den Widerstand hitte iiberwinden kdnnen.
Nur das volle Auftauchen der Seele!), die volle Herabkunft
des urspriinglichen Lichtes und der Kraft des Geistes und,
ihr folgend, der Ersatz oder die Umformung und Erhebung
unserer ungeniigenden mentalen und vitalen Natur durch
eine spirituelle und supramentale Ubernatur konnen diese
Entwidktlungswunder zustande bringen.

Auf den ersten Blick sieht es so aus, als ob diese Forderung
einer grundlegenden Wandlung der Natur jede Hoffnung der
Menschheit auf Entwicklung in eine ferne Zukunft verschie-
ben wiirde. Denn die Transzendenz unserer normalen mensch-
lichen Natur, eine Transzendenz unseres mentalen, vitalen
und physischen Wesens, scheint ein zu hohes und schwieriges
Unternehmen zu sein und gegenwirtig fiir den Menschen, so
wie er ist, unmdglich. Selbst wenn dies der Fall wire, so bleibt
es doch die einzige Moglichkeit fiir die Umwandlung des
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Lebens, Denn auf eine wahre Wandlung des menschlichen
Lebens zu hoffen, ohne dafl eine Wandlung der menschlichen
Natur vorausginge, wire ein unverniinftiger und unspiritu-
eller Vorschlag. Es hiefle, ein unnatiirliches und unwirkliches,
ein unmdgliches Wunder zu fordern. -

Was aber mit dieser Wandlung gefordert wird, ist nicht
etwas ginzlich in der Ferne Liegendes, etwas unserem Dasein
Fremdes, etwas von Grund auf Unmdgliches. Denn was ent-
wickelt werden muf, ist in unserem Wesen bereits vorhanden
und nicht etwas, was auflerhalb liegt. Der Entwicklungswille
besteht auf einem Erwachen zur Kenntnis des Selbst, zur Ent-
deckung des Selbst, zur Offenbarung des Selbst und des Gei-
stes in uns und auf der Befreiung dieses Selbstwissens, dieser
Selbstmacht und seiner angeborenen Selbstinstrumentierung.
Ubrigens ist das ein Schritt, auf den die ganze Entwicklung
uns vorbereitet hat, und der uns mit jeder Krise des Mensch-
heitsschicksals niherriickt, und zwar jedesmal, wenn unsere
mentale und vitale Entwicklung zu einem Punkt kommt, wo
die intellektuelle und vitale Kraft einen Gipfel der Anspan-
nung erreicht und sie entweder zusammenbrechen oder in die
Betdubung der Niederlage zuriicksinken, die Ruhe eines fort-
schrittlosen Schlafes aufsuchen oder das Hindernis, gegen das
sie ankimpft und das den Weg versperrt, nehmen mufl. Es
wire notwendig, dafi” einige oder mehrere Menschen eine
Hinwendung zu der Vision dieser Wandlung fiihlten und ein
Gefiihl fiir ihre absolute Notwendigkeit hitten, den Sinn fiir
ihre Mdglichkeit und den Willen, sie in sichmoglich zumachen
und den Weg zu ihr zu finden, Die Tendenz hierzu fehlt nicht,
und sie mufl unter dem Druck der Krisis des menschlichen
Weltschicksals anwachsen. Die Notwendigkeit eines Ausweges
oder einer Losung und das Empfinden, daf} es keine andere
Losung als die spirituelle gibt, kénnen nur immer groRer
und - angesichts der Dringlichkeit der kritischen Umstinde -
immer gebieterischer werden. Auf diesen Ruf in unserem We-
sen mufl die gdttliche Wirklichkeit und die Natur immer
igendeine Antwort geben.

LD. 1], 28
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ViErRTES KAPITEL
SITTENGESETZ UND SPIRITUELLE FREIHEIT

Weil Vervollkommnung progressiv ist, sind Gut
und Bése relative Werte, die von Zeit zu Zeit ibre Be-
deutung dndern.

Wenn wir dazu geschaffen sind, spirituell frei zu sein, und
wenn wir dazu geschaffen sind, der hochsten Wahrheit allein
untertan zu sein, dann miissen wir die Vorstellung ablegen,
daf unsere mentalen oder moralischen Gesetze fiir das Un-
endliche verbindlich seien, oder dafl es iiberhaupt irgend etwas
Sakrosanktes, Absolutes oder Ewiges sogar in den héchsten
unserer derzeitigen Sittenvorschriften gebe. Immer héhere.
wenn auch jeweils zeitgebundene Mafistibe zu errichten, so-
lange sie notwendig sind, heiflt, einen Staudamm gegen das
Stromen der ewigen Gewisser bauen zu wollen. Wenn die
naturgebundene Seele diese Wahrheit erst einmal erfaflt hat,
dann hat sie sich aus der Polaritit von Gut und Bése befreit.
Gut ist alles, was dem Einzelwesen und der Welt zu ihrer
gottlichen Fiille verhilft, und bdse ist alles, was diese wach-
sende Vollendung verzégert und abbricht. Weil aber Voll-
endung in sich progressiv ist und sich in der Zeit entwickelt,
sind auch Gut und Bose sich wandelnde Gréflen, die von
Zeit zu Zeit ihre Bedeutung und ihren Wert indern. Was
in seiner gegenwirtigen Form bdse ist und abgelegt werden
muf, ist einmal fiir den allgemeinen und individuellen Fort-
schritt hilfreich und notwendig gewesen. Etwas anderes, was
wir jetzt als bdse bezeichnen, mag in anderer Form und Zu-
ordnung zum Baustein kiinftiger Vollendung werden. Auf
der spirituellen Ebene aber wird auch diese Unterscheidung
noch transzendiert, denn wir entdecken den Zweck und die
gottliche Niitzlichkeit all dieser Dinge, die wir gut und bése
nennen. Dann miissen wir das Falsche und all das, was ent-
artet, unwissend und dunkel in ihnen ist, ausmerzen, nicht
nur in dem, was bse heifit, sondern genauso in dem, was gut
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genannt wird. Denn dann haben wir nur das Wahre und das
Géttliche anzunshmen und keine andere Unterscheidung in
dem ewigen Fortschritt mehr zu machen. )

Fiir diejenigen, die nur nach einem festgelegten Schema
handeln kénnen, wie auch fiir diejenigen, die zwar fiir
menschliche, nicht aber fiir gottliche Werte empfindlich sind,
mag dies ein gefihrliches Zugestindnis sein, das womdglich
die eigentlichen Fundamente der Moral zerstSren, das Ver-
halten verwirren und Chaos hervorrufen kénnte. Dies wire
zweifellos das Ergebnis fiir den in der Unwissenheit leben-
den Menschen, wenn er nur die Wahl zwischen einem ewigen
und unverinderlichen Moralgesetz und gar keinem Gesetz
hitte. Wenn wir aber erleuchtet und anpassungsfihig genug
sind, um erkennen zu konnen, dafl ein Sittenkodex zeitge-
bunden, doch zu seiner Zeit notwendig ist und treu beobachtet
werden sollte, bis er durch etwas Besseres ersetzt werden
kann, dann werden wir auch in menschlicher Hinsicht keinen
so grofien Verlust erleiden, sondern nur den Fanatismus einer
unvollkommenen und unduldsamen Tugend verlieren. Statt
dessen werden wir Offenheit und Kraft zu dauerndem mora-
lischen Fortschritt und zur Nichstenliebe entwickeln und
durch diese Nichstenliebe ein grofleres Recht und groflere
Stirke gewinnen, um dieser ganzen Welt sich mithender und
irrender Kreaturen in verstehendem Mitgefithl auf ihrem
Weg zu helfen. Wo das Menschliche aufhért und das Gére-
liche anfingt, wo sich das mentale in das supramentale Be-
wufltsein aufldst und das Endliche in das Unendliche fillt, da
verschwindet alles Bése in einem transzendenten gottlichen
Guten, das auf jeder Bewufltseinsebene, die es beriihrt, all-
umfassend wird.

Es steht also fiir uns fest, dafl jedes Sittengesetz, durch das
wir unser Verhalten in die Hand zu bekommen suchen, nur
einen unvollkommenen zeit- und entwicklungsbedingten Ver-
such darstellt, der uns unseren eigenen stolpernden mentalen
Fortschritt innerhalb der universalen Selbstverwirklichung,
auf die die Natur zustrebt, ins Bewufitsein heben soll. Die
gottliche Offenbarung aber kann durch unsere kleinlichen Re-
geln und fragwiirdigen Tabus nicht aufgehalten werden; das
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Bewufltsein, das hinter ihr stehe, ist zu weit fiir diese Mafi-
stibe. Wenn wir diese Tatsache, die fiir den absoluten Herr-
schaftsanspruch unserer Vernunft storend genug ist, einmal
erfaflt haben, werden wir eher fihig sein, den sich ablosen-
den Sittengesetzen, die den jeweiligen Wachstumsstufen des
Einzelnen und der kollektiven Entwicklung der Menschheit
entsprechen, ihren Ort anzuweisen. Wir kénnen hier nur die
allgemeingiiltigen Moralgesetze beriicksichtigen. Denn wir
miissen sehen, wie sie sich zu dieser anderen mafistablosen,
spirituellen und supramentalen Weise des Wirkens verhalten,
die der Yoga') sucht und die er erreichen méchte durch die
Ubergabe des Einzelwillens an den gottlichen Willen und noch
wirksamer dadurch, daf} er sich durch diese Ubergabe in das
groflere Bewufitsein erhebt, in dem eine gewisse Wesenseinheit
mit dem dynamischen Ewigen moglich wird.

SY.7

Vier Beweggriinde bestimmen nacheinander das
menschliche Verbalten. Die ersten beiden sind: per-
sonliche Bediirfnisse und das Wobl der Gemeinschaft.

Es gibt vier Urgriinde menschlichen Verhaltens, die auf-
einander folgen wie die Stufen einer Leiter. Aus dem ersten
stammen personliche Bediirfnisse, Vorlieben und Wiinsche,
aus dem zweiten die Ordnung und das Wohl der Gemein-
schaft, aus dem dritten die ideale Ethik, aus dem letzten aber
die hochste gottliche Sehnsucht der Natur.

Zu Beginn der langen Laufbahn seiner Entwicklung ver-
fiigt der Mensch nur iiber die ersten beiden dieser vier Trieb-
krifte zu seiner Erleuchtung und Fiihrung. Von ihnen wird
sein animalisches und vitales Dasein bestimmt, denn mit der
physischen und der vitalen Tierstufe fingt die Laufbahn des
Menschen an. Seine wahre Aufgabe auf Erden aber besteht
darin, im Schépfungstyp Mensch das Géttliche in wachsendem
Mafle zum Ausdruck zu bringen. Darauf arbeitet die Natur
untcr dem dichten Schleier ihrer inneren und Hufleren
Vorginge in ihm hin, mag ‘ér darum wissen oder nicht. Der
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materielle oder animalische Mensch ist sich jedoch dieses inne-
ren Lebenszieles nicht bewuf3t: Er kennt nur seine Bediirfnisse
und Wiinsche und besitzt dementsprechend fiir das, was von
thm gefordert wird, keine andere Anleitung als die Wahr-
nehmung seiner N6te und den Stachel .und den Fingerzeig
seiner Begierden. Die erste natiirliche Richtschnur seines Ver-
haltens muf} sein, vor allem anderen zunichst seine physischen
und vitalen Bediirfnisse und N&te zu befriedigen und in
zweiter Linie das, was sich an emotionalem oder mentalem
Begehren, an Einbildungen oder gebieterischen Vorstellungen
in ihm erhebt. Die einzige ausgleichende oder sogar stirkere
Macht, die dem Druck dieser natiirlichen Forderungen wider-
stehen oder sie abindern kann, ist der Anspruch, der aus den
Vorstellungen, Bediirfnissen und Wiinschen seiner Familie,
der Gemeinschaft oder des Stammes, der Herde und des
Clans erwichst, dessen Mitglied er ist.

An sich ist dieses scheinbar weitere und iibergeordnete Prin-
zip nichts anderes als das erweiterte vitale und animalische
Prinzip, das den einzelnen einfachen Menschen beherrscht; es
ist das Gesetz des Clans, der Herde. Der einzelne macht das
Leben einer gewissen Anzahl von anderen Individuen, mit
denen er durch Geburt, durch Wahl oder durch die Umstinde
verbunden ist, teilweise zu seinem Leben. Und weil das Le-
ben der Gruppe fiir sein eigenes Leben und dessen Befriedi-
gung notwendig ist, so muf} rechtzeitig, moglicherweise von
Anfang an, ihre Erhaltung, die Erfiillung ihrer Bediirfnisse,
die Befriedigung ihrer kollektiven Vorstellungen, Wiinsche,
Lebensgewohnheiten, ohne die sie nicht zusammengehalten
werden konnte, cinen erstrangigen Platz einnehmen. Die Be-
friedigung personlicher Vorstellungen und Gefiihle, Bediir-
nisse und Wiinsche, Neigungen und Gewohnheiten muf} sich
stindig der Notwendigkeit der Umstinde unterordnen, und
zwar nicht aus irgendeinem moralischen oder altruistischen Be-
weggrund heraus, sondern um der Vorstellung und Gefiihle,
der Bediirfnisse und Wiinsche, der Neigungen und Gewohn-
heiten nicht dieses oder jenes Individuums oder einer Anzahl
von Individuen, sondern um der Gemeinschaft im ganzen
willen. Dieses soziale Bediirfnis ist der dunkle Schof, aus dem
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die Moral und der ethische Trieb des Menschen geboren
wurden.

Im Menschen gibt es zwei verschiedene vorherrschende Im-
pulse, den individualistischen und den kollektivistischen, per-
sonliches bzw. soziales Leben, personliche bzw. soziale Be-
weggriinde. Die Moglichkeit, daf8 diese sich feindlich gegen-
iiberstehen und den Versuch, sie in Ubereinstimmung mitein-
ander zu bringen, finden wir eigentlich schon in den Urzei-
ten der menschlichen Zivilisation, und sie bestehen in anderer
Form weiter, wenn der Mensch auch das Vital-Animalische
hinter sich gelassen und als Individuum grofien mentalen und
spirituellen Fortschritt gemacht hat.

Die Tatsache, dafl es ein soziales Recht glbt das dem Ein-
zelnen von auflen aufgezwungen wird, ist zeitweise von be-
trichtlichem Vorteil, zu anderen Zeiten aber von groflem
Nachteil fir die Entwicklung des Géttlichen im Menschen.
Von Vorteil ist es, solange der Mensch noch roh ist und unfihig
zur Selbstkontrolle und zum Sichselbstfinden, wéil es eine
Macht darstellt, die anders ist als sein personlicher Egoismus,
wodurch dieser Egoismus veranlaflt oder gar gezwungen
werden kann, sein wildes Verlangen zu mifligen, dessen un-
verniinfrige und hiufig heftige Bewegungen in Zucht zu neh-
men und sogar sich selbst manchmal in einem gréferen und
weniger personlichen Egoismus zu verlieren. Es ist von Nach-
teil fiir den erwachsenen Geist, der bereit ist, {iber die mensch-
lichen Mafistibe hinauszugehen, weil es nur duflere Mafistibe
sind, die sich ihm von auflen aufzudringen versuchen. Seine
Vervollkommnung setzt aber voraus, dafl er von innen her
in immer gréflere Freiheit hineinwichst, und zwar nicht durch
Unterdriickung seiner vollendeten Individualitit, sondern
durch Uber-sich-Hinauswachsen. Dies geschieht nicht mehr
durch Mafiregeln, die ihm aufgezwungen wurden, um ihn
auszubilden und in Zucht zu nehmen, sondern dadurch, daff
die Seele von innen her alle vorhergehenden Formen sprengt
und ihn mit ihrem Licht zu erleuchten und umzuformen ver-
sucht. SY.7
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Aus dem Widerspruch zwischen diesen beiden in-
stinktiven Tendenzen, die das menschliche Tun be-
berrschen, dem individualistischen und dem kollek-
tivistischen, wird ein Konflikt geboren.

In diesem Konflikt der Anspriiche der Gesellschaft mit den
Anspriichen des Einzelnen stehen sich zwei ideelle und abso-
lute Losungen gegeniiber. Da ist einmal die Forderung der
Gruppe, daf} sich der Einzelne mehr oder weniger vollstindig
unterordne oder sogar sein unabhingiges Dasein in der Ge-
meinschaft verliere, wobei sich das kleinere der gréfieren Ein-
heit hingeben oder aufopfern muff. Er soll das Bediifnis der
Gesellschaft als sein eigenes Bediirfnis und den Wunsch der
Gesellschaft als seinen eigenen Wunsch anerkennen; er darf
nicht mehr fiir sich selbst, sondern muf fiir den Stamm, den
Clan, die Gemeinde oder die Nation leben, deren Mitglied
er ist. Die ideale und absolute Losung vom Standpunkt des
Einzelnen aus wire die Gesellschaft, die nicht um ihrer sclbst
willen existierte, nicht fiir ihren alles beherrschenden Kollek-
tivzweck, sondern fiir das Wohl des Einzelnen und seine Be-
friedigung, fiir das groflere und vollkommenere Leben all
ihrer Mitglieder. Wenn sie dabei soweit wie moglich sein
bestes Selbst reprasentlerte und ihm helfen wiirde, dies zu
realisieren, wiirde sie die Freiheit jedes ihrer Mitglieder re-
spektieren und sich nicat durch Gesetz und Gewalt aufrecht-
erhalten, sondern durch die freie und spontane Zustimmung
aller sie blldenden Personen.

Im gegenwirtigen Gleichgewichtszustand der Menschheit
taucht nur selten die Gefahr wirklich auf, daf ein iibertriebe-
ner Individualismus das soziale Ganze zerbrechen kénnte.
Im Gegenteil, hier herrscht stindig die Gefahr, dafl der iiber-
miflige Druck der unerleuchteten Masse mit threm schweren
Gewicht die freie Entwicklung des individuellen Geistes
hemmt oder zu sehr entmutigt. Denn der Mensch als Indivi-
duum kann cher erleuchtet und bewuflt werden und sich kli-
renden Einfliissen 6ffnen als der Mensch in der Masse, die
immer noch dunkel, halbbewufit und von den Kriften des
Universums beherrscht ist.

SY.7
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Um diesen Konflikt zu lésen, erscheint ein neues
Prinzip, das anders und hobher ist als die beiden wider-
streitenden Instinkte, und das gleichzeitig auf ibre
Uberwindung und auf ihre Verséhnung hinzielt: das
Moralgesetz.

Gegeniiber den natiirlichen Rechten des Einzelnen, die die
Befriedigung der individuellen Bediirfnisse, Vorlieben und
Wiinsche zum einzigen Mafistab machen, und den natiirlichen
Rechten der Gemeinschaft, die die Befriedigung der Bediirf-
nisse, Vorlieben und Wiinsche der ganzen Gemeinschaft als
hoheren Mafistab verkiinden, erweist sich der Begriff eines
idealen, moralischen Rechtes als iiberlegen, weil es= im Inter-
esse einer idealen Ordnung, die nicht mehr animalisch, vital
oder physisch ist, sondern mental, eine Schpfung des Denk-
wesens — das Licht, das Wissen und das richtige Recht, die
richtige Vorstellung und die wahre Ordnung sucht und nicht
mehr nach Befriedigung von Bediirfnissen und Wiinschen ver-
langt, sondern sie zu beherrschen, ja zu bezwingen ‘oder auf-
zugeben versucht, Sobald diese Vorstellung im Menschen vor-
herrschend wird, befreit er sich aus dem Griff des rein Vitalen
und Materiellen und beginnt ein mentales Leben. Der ethische
Maflstab ist deshalb im wesentlichen individuell und keine
Schopfung des Massendenkens.

Der Denker ist Einzelmensch; er ist derjenige, der das, was
sonst in dem amorphen menschlichen Kollektiv unterbewufit
geblieben wire, ins Bewufltscin hebt und formuliert. Auch
der moralisch Strebende ist ein Einzelner; die Selbstdisziplin,
der er sich unterwirft, gehorcht nicht mehr dem Joch eines
?iuﬁeren Gesetzes, sondern einem inneren Licht und stellt
im wesentlichen rein individuelle Anstrengung dar. Indem
jedoch behauptet wird, daf dieser personliche MaBstab einem
absoluten moralischen Ideal entspreche, zwingt der Denker
ihn nicht nur sich selbst auf, sondern all denjenigen, die seine
Gedanken erreichen und durchdringen kénnen. Und wenn
dann viele Einzelne immer mehr dazu kommen, ihn grund-
sitzlich anzuerkennen, auch wenn man ihm nur unvollkom-
men oder iiberhaupt nicht gerecht wird, dann wird doch die
Gesellschaft gezwungen, in dieser neuen Richtung zu maschie-
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ren. Sie nimmt den ideengebenden Einfluf an und versucht,
ohne besonderen Erfolg, ihren Institutionen neue Formen
zu geben, die diesen hdheren Idealen angepafit sind. Immer
aber will sie sie, und zwar instinktiv, zum verbindlichen
Gesetz machen, zur Schablone formen, in mechanische Ge-
wohnheiten, in dufleren sozialen Zwang verwandeln, den sie
ihren lebendigen Mitgliedern auferlegt.

Denn wenn sich der Einzelne auch schon die Maflstibe der
Moral zu eigen gemacht hat, bis zu einem gewissen Grade frei,
eines bewufiten Wachstums fihig, eines inneren Lebens ge-
wahr geworden ist und sich nach spirituellem Fortschritt
sehnt, die Gesellschaft bleibt doch Zuflerlich in ithren Metho-
den, ein mechanisches, materiell und wirtschaftlich bestimmtes
Ganzes, das mehr Wert darauf legt, seinen bisherigen Zu-
stand zu erhalten und zu bewahren als zu wachsen und sich zu
vervollkommnen. Der grofite derzeitige Triumph des den-
kenden und sich entwickelnden Individuums iiber die instink-
tive und statische Gesellschaft besteht darin, daf es eben diese
Gesellschaft durch die Macht, die es sich durch seinen Denk-
willen erworben hat, zwingt, ebenso zu denken wie es, und
sich den Idealen der sozialen Gerechtigkeit und Rechtschaffen-
heit, der allgemeinen Sympathie und des gegenseitigen Mit-
leids zu 6ffnen, den Mafistiben der Vernunft eher als Priif-
stein fiir thre Institutidnen zu folgen als blinder Gewohnbheir,
und die mentale und moralische Zustimmung ihrer einzelnen
Mitglieder letztlich zu einer wesentlichen Voraussetzung fiir
die Giiltigkeit ihrer Gesetze zu machen. Fiir das Gemein-
schaftsdenken wird es nun méglich, sich, ~ zumindest ideell -
sogar fiir sein Strafgesetz, eher auf das Licht als auf die Kraft
zu berufen und sich moralische Entwicklung und nicht Rache
oder Unterdriickung zum Ziel zu setzen. Der grofite Triumph
des Denkers aber wird kommen, wenn er die Einzelnen und
das kollektive Ganze dazu bringen kann, ihre Beziehungen,
ihre Einheit und ihre Stabilitit auf freie und harmonische Zu-
stimmung und Selbstanpassung zu griinden und das Auflere
eher aus der inneren Wahrheit heraus zu formen und zu be-
herrschen, als den inneren Geist durch die Tyrannei der
dufleren Form und Struktur in die Zwangsjacke zu stecken.
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Aber der Konflikt ist damit nicht beboben, er scheint
eber komplizierter zu werden, denn die moralischen
Gesetze sind kiinstlich und starr. Um dem Leben ge-
recht werden zu kiénnen, mufi man Kompromisse
schlieflen, die dem Gesetz seine ganze Kraft nebmen.

Aber selbst dieser Erfolg, den er errungen hat, befindet sich
eher im Stadium einer Moglichkeit als in dem der Verwirk-
lichung, des Erreichten. Es bleibt immer noch Disharmonie
und Uneinigkeit sowohl im Einzelnen zwischen dem morali-
schen Gesetz und dem Anspruch seiner Bediirfnisse und
Wiinsche, wie auch in der Gesellschaft zwischen dem mora-
lischen Gesetz, das ihr auferlegt wurde und den’ physischen
und vitalen Bediirfnissen, Wiinschen, Gewohnheiten, Vor-
urteilen, Interessen und Leidenschaften der Kaste, des Clans,
der religiosen Gemeinschaft, der Gesellschaft und der Nation.
Der Moralist errichtet vergebens seine absoluten ethischen
Mafistdbe und ruft alle zur Gefolgschaft auf, ohne die Kon-
sequenzen zu bedenken.

Der eigentliche Grund dafiir ist, daf unsere moralischen
Ideale selbst grofitenteils noch unreif sind, unwissend und
willkiirlich, viel mehr mentale Konstruktionen als eine Kopie
der ewigen Wahrheiten des Geistes. Wir bestehen rein theo-
retisch in autoritirer und dogmatischer Weise auf der abso-
l}lten- Giiltigkeit gewisser Mafistibe, in der Praxis aber hat
sich jedes existierende System der Ethik entweder als unan-
wendbar erwiesen, oder es hinkte in Wirklichkeit hinter der
Erfiillung des absoluten Mafstabes her, den das Ideal dar-
stellte. Wenn wir zugeben, dafl unser ethisches System ein
Kompromif! oder ein Notbehelf ist, dann leisten wir sofort
weiteren sterilisierenden Kompromissen Vorschub, zu denen
die Gesellschaft und die Einzelnen sofort bereit sind. Und
wenn wir auf absoluter Liebe, Gerechtigkeit und Recht mit
kompromifilosem Nachdrudk bestehen, schweben wir iiber
den Ebenen der menschlichen Verwirklichungsméoglichkeit
und huldigen unseren Idealen zwar mit den Lippen, ignorie-
ren sie aber in der Praxis. Auflerdem mufl man feststellen,
dafl andere Elemente des Menschlichen ignoriert werden, die
gleichfalls weiterleben mochten, sich aber weigern, dem Urteil
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der Moral unterworfen zu werden. Denn genauso wie der
Wunschzwang, der den Einzelnen regiert, unschitzbare Ele-
mente enthilt, die zum Unendlichen in seiner. Ganzheit ge-
héren, die gegen die Tyrannei der alles absorbierenden so-
zialen Idee beschiitzt werden miissen, enthalten auch die an-
geborenen Impulse sowohl des Einzelnen als auch des Kollek-
tivs unschitzbare Elemente, fiir die das Moralgesetz nicht mehr
zustindig ist, die aber durchaus notwendig sind fiir die Fiille
und Harmonie einer mdglichen gottlichen Vollendung.
Auflerdem werden die Liebe, die Gerechtigkeit und die
rechte Vernunft in ihrem absoluten Herrschaftsanspruch, so
wie sie jetzt von einer irrenden und unvollkommenen Mensch-
heit verstanden werden, leicht zu sich einander in Frage stel-
lenden Prinzipien. Die Gerechtigkeit fordert oft etwas, was
die Liebe verabscheut. Die rechte Vernunft, die die Gegeben-
heiten der Natur und der menschlichen Beziehungen leiden-
schaftslos betrachtet, um eine befriedigende Norm oder R egel
zu finden, ist weder fahig, die Herrschaft der absoluten Ge-
rechtigkeit noch die der absoluten Liebe ohne Einschrinkung
anzuerkennen. Und tatsidchlich verwandelt sich in der Praxis
die absolute Gerechtigkeit des Menschen leicht in grébste Un-
gerechtigkeit, denn sein Verstand, der in seinen Konstruk-
tionen eingleisig und starr zu sein pflegt, entwirft zunichst
ein einseitig parteiischés und rigoroses Schema oder System,
stellt dann den Anspruch auf dessen totale und absolute Giil-
tigkeit und wendet es in einer Weise an, die die feinere Wahr-
heit der Dinge und die Plastizitit des Lebens ignoriert. So-
bald sie aber angewandt werden sollen, schwanken all un-
sere Mafistibe auf den Fluten der Kompromisse hin und her
oder werden durch ihr Parteinehmen und ihre unnachgiebige
Struktur zu Irrlichtern. Die Menschheit schwankt von einer
Orientierung zur anderen, sie bewegt sich infolge der wider-
streitenden Anspriiche auf einem Zickzackpfade und arbeitet
im groflen und ganzen instinktiv, allerdings unter grofler
Verschwendung und groflem Leid, das heraus, was die Natur
und nicht das, was sie selbst wiinscht oder fiir das Richtige
hilt oder was das hchste Licht von oben von dem verkéorper-
ten Geist verlangt. SY.7
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Jenseits des moralischen Gesetzes, das blof ein Zerr-
bild ist, enthillt sich die gréfiere Wahrheit eines wei-
ten Bewuptseins obne Fesseln: das bhdchste Gesetz
unserer gottlichen Natur. Dieses offenbart in vollen-
deter Weise unsere Beziebungen mit jedem Wesen und
mit der Ganzheit des All, und es enthiillt uns den ge-
nauen Rbythmus, der das Gottliche in uns unmittel-
bar zum Ansdruck bringt. Hieraus erwdichst das vierte
und béchste Prinzip des Handelns, das zu gleicher Zeit
gebieterisches Gesetz und absolute Freibeit bedeutet.

Selbst wenn wir bis zum Kult ethischer Qualititen ge-
kommen sind und den kategorischen Imperativ eines idealen
Gesetzes aufgestellt haben, sind wir immer noch nicht am
Ende unserer Suche, und wir haben noch nicht einmal an die
Wahrheit geriihrt, die uns befreit.

Hinter der Unzulinglichkeit ethischer Konzeptionen aber
ist etwas verborgen, was an eine hochste Wahrheit rithrt; hier
ist es nur das Schimmern eines Lichtes und einer Macht, die
einer noch unerreichten gottlichen Natur angehdren. In ihrer
mentalen Form aber gibt es dieses Licht nicht und in ihrer
moralischen Formel auch nicht diese Kraft. Sie sind reprisen-
tative Gedankengebiude, die aber den gottlichen Geist nicht
verkdrpern konnen. Vergebens bemiihen sie sich, ihn in ihre
kategorische Formel einzufangen. Hinter dem mentalen
und moralischen Wesen in uns steht ein grofleres gottliches
Wesen, das spirituell und supramental ist. Denn wir kdnnen
iber das Mentale und seine Konstruktionen nur hinausgelan-
gen, wenn wir den langen Weg spiritueller Bemithungen zu-
riickgelegt haben, auf dem sich die Formulierungen des Men-
talen in einer weiflen Flamme direkter innerer Erfahrung auf-
16sen, und wo uns dann die Weite und Freiheit der supramen-
talen Wirklichkeit erwartet. Hier allein kénnen wir mit der
Harmonie der gottlichen Krifte, die sich unserem Denkwesen
alsso armselig darstellen oder denen mit Riicksicht auf densich
widersprechenden und schwankenden Charakter des Moral-
gesetzes ein falscher Rahmen gegeben wurde, in Berithrung
kommen. Nur in diesem supramentalen Geist, der gleichzeitig
die geheime Quelle und das Ziel unseres Denkens, Lebens und
Kérpers ist, wird die Harmonisierung des umgewandelten
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vitalen, physischen und erleuchteten mentalen Menschen még-
lich; hier allein gibt es die Moglichkeit einer absoluten Ge-
rechtigkeit, einer absoluten Liebe und einer absoluten Ver-
nunft, die jedoch ganz anders sind als das, was wir uns dar-
unter vorstellen, und die in dem Lichte €ines erhabenen gott-
lichen Wissens miteinander eins sind. Und hier allein ist eine
Ausséhnung des Konfliktes zwischen den Gliedern unseres
Wesens mdglich.

Es gibt, mit anderen Worten, iiber aller Wahrheit, wie sie
sich im dufleren Gesetz der Gesellschaft und im Moralgesetz
der Menschen und jenseits seiner Grenzen niederschligt, wie
schwach und unwissend auch immer etwas in ihnen danach
suchen mag, die groflere Wahrheiteines weiten, ungebundenen
Bewufltseins, eines gottlichen Gesetzes, demgegeniiber diese
beiden blinden und groben Formgebungen nur tastende Ver-
suche sind, dem Naturgesetz des Animalischen zu entfliehen
und sich einem erhabeneren Licht, einem universaleren Be-
reich zuzuwenden. Weil der Geist in uns Gott ist, der seiner
eigenen noch verhiillten Vollendung zustrebt, mufl dieses
gottliche Gesetz ein hochstes spirituelles Gesetz sein und die
hochste spirituelle Wahrheit unserer Natur. Da wir hin-
wiederum korperbegabte Wesen in dieser Welt sind, mit ge-
meinsamer Existenz und Natur und trotzdem Einzelseelen,
die zur unmittelbaren Fithlungnahme mit dem Transzenden-
ten fihig sind, so mufl diese erhabenste Wahrheit unserer
selbst einen doppelten Charakter haben. Sie muf} ein Grund-
zug, ein Instinkt und eine Wahrheit sein, die die vollendete
Bewegung, die Harmonie und den Rhythmus eines grofien,
spirituell gewordenen kollektiven Lebens enthiillt und unsere
Beziehungen mit jedem Wesen und allen Wesen in der viel-
filtigen Einheit der Natur in vollendeter Weise veranlafit.
Sie mufl gleichzeitig eine Veranlagung und eine Wahrheit
sein, die uns in jedem Augenblick den Rhythmus und den
richtigen Schritt fiir den unmittelbaren Ausdruck des Gott-
lichen in der Seele, im Denken, im Leben und im Kdrper der
einzelnen Kreatur enthiillt. Und durch die Erfahrung erken-
nen wir, dafl dieses hochste Licht und diese Tatkraft in
ihrem hochsten Ausdruck zugleich imperatives Gesetz und

65




absolute Freiheit sind. Es ist gebieterisches Gesetz, weil es
aus einer unverinderlichen Wahrheit heraus jede unserer in-
neren und Zufleren Bewegungen bestimmt. Und es ist doch
gleichzeitig und in jedem Augenblick die absolute Freiheit des
Hochsten, das sich der vollendeten Plastizitit unserer bewufi-
ten und befreiten Natur bedient.

SY.7
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FiiNeTES KAPITEL
DIE ENTWICKLUNG DES SPIRITUELLEN MENSCHEN

Spiritualitit ist etwas anderes als Rationalitit. Ihr
Erscheinen weist darauf hin, daf eine grofere Macht
als das Denkwesen emportauchen will.

Es ist wahr, dafl fiir den oberflichlichen Betrachter das
Leben nur ein Produkt der Materie und das Denken nur eine
Titigkeit des Vitalen zu sein scheint. Infolgedessen méchte
es auch scheinen, als ob das, was wir Seele oder Spirituelles
nennen, nur eine Kraft des Denkbewuf3tseins, Seele eine ver-
feinerte Form des Geistes und Spiritualitit eine héhere Ti-
tigkeit des mentalen Bewuf3tseins in einem K&rper sei. Aber
dies ist eine oberflichliche Sicht der Dinge, die durch die aus-
schliefliche Konzentration unseres Denkwesens auf Erschei-
nungen und Vorginge, statt auf das, was hinter den Vor-
gingen steht, verursacht wird. Man kénnte genausogut zu
dem Schlufl kommen, dafl Elektrizitit nur das Ergebnis von
Wasser und Wolken sei, weil aus ithnen der Blitz zuckt. Eine
eingehendere Untersuchung aber zeigt, dafl sowohl Wolke
wie auch Wasser elekirische Energie als Grundlage, als Auf-
baukraft, als wesentliche Substanz haben. Was Ergebnis zu
sein schien, ist tatsichlich in seiner Wirklichkeit die Ursache
der Erscheinung, nicht aber in seiner Form. Die Wirkung ist
im wesentlichen in dem, was als Ursache erscheint, bereits vor-
handen. Das Prinzip einer in Erscheinung tretenden Titigkeit
liegt ihrem Erscheinen zugrunde. So ist es iiberall in der Ent-
wicklungsgeschichte.

Die Materie hitte sich nicht beleben kénnen, wenn Leben
nicht bereits grundsitzlich dagewesen wire, Materie gebildet
und sich als ein Phinomen des Lebens in der Materie geoffen-
bart hitte. Das Leben in der Materie hitte nicht beginnen
kénnen zu fithlen, zu erkennen, zu denken, zu tiberlegen,
wenn das Prinzip des Denkens nicht schon hinter dem Vitalen
und der Materie gestanden und diese zu seinem Operations-
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feld ernannt hitte, um dann im Phinomen des denkenden
Vitalen in einem Korper aufzutauchen. So ist auch Spirituali-
tdt, die im Denkbewufitsein zum Vorschein kommt, das Zei-
chen einer Kraft, die sich selbst das Vitale, das Denken und
den Korper aufgebaut hat und die jetzt als spirituelles Wesen
in einem lebenden und denkenden Kérper erscheint. Wie weit
diese Kraft zum Vorschein kommen und ihre Werkzeuge um-
formen wird und ob sie vorherrschend sein wird, ist eine
spitere Frage. Zunichst aber ist festzuhalten, daf das Spiri-
tuelle etwas anderes und Gréfleres ist als das Mentale, dafl
Spiritualitit etwas anderes ist als Mentalitit, dafl infolge-
dessen das spirituelle Wesen vom denkenden Wesen verschie-
den ist. Das spirituclle Wesen taucht am Ende der Entwick-
lungsgeschichte auf, weil es als Ursprungselement und -einflufl
an ihrem Anfang steht. Evolution ist der umgekehrte Vor-
gang der Involution®). Die beschliefende und letzte Stufe der
Involution ist die erste, die in der Evolution zum Vorschein
kommt. Was Anfang und Ursprung der «Einwicklung» war,
ist das letzte und héchste Prinzip der Entwicklung.

LD. 11, 24

Spiritualitit ist progressives Erwachen zur inneren
Wirklichkeit unseves Daseins, zum Geist, zum Selbst
und zur Seele, die etwas anderes sind als unser Denk-
wesen, unser vitales Wesen und unser Kérper. Sie
offenbart sich als eine innere Sebnsucht, die grofere
Wirklichkeit iiber uns, die gleichzeitig im Universum
und in uns ist, zu kennen, mit ibr in Beriibrung zn
kommen, eins mit ibr zu werden, und — als Ergebnis
dieser Sebnsucht, dieser Fiiblungnabme und dieses Eins-
werdens — eine Wendung, eine Bekebrung, eine Geburt
in ein neues Sein zu erfabren.

Im Tier ist das Denken noch nicht ganz aus dem Schofle
des Lebens, von der lebenden Materie, geschieden. Seine
Denkbewegungen sind so sehr mit den Bewegungen des Vi-
talen verbunden, daf sie sich nicht davon 16sen lassen. Auch
konnte das Tier nicht von ihnen Abstand nehmen, um sie zu
beobachten. Im Menschen aber ist das Mentale selbstindig

68

geworden. Er kann sich seiner Denkvorginge bewufit wer-
den als etwas von den Vitalvorgingen Verschiedenem. Sein
Denken und sein Wollen kénnen sich von den Gefithlen und
Trieben, Wiinschen und Gefiihlserregungen losldsen, kénnen
selbstindig werden, sie beobachten und ihre Wirksamkeit
billigen, beherrschen oder zuriickweisen. Er kennt die Ge-
heimnisse seines Wesens noch nicht gut genug, um sich selbst
entschieden und mit Sicherheit als ein denkendes Wesen in
einem lebenden K&rper zu sehen, aber er hat immerhin diesen
Eindruck und kann innerlich diese Haltung einnehmen. So
erscheint auch die Seele im Menschen zunichst nicht als etwas,
das vom Denkbewufltsein, vom denkenden Vitalen ganz ver-
schieden wire. IThre Bewegungen sind in den Denkbewegun-
gen enthalten, und ihr Wirken erscheint als Gefiihls- oder
Denktitigkeit. Das denkende menschliche Wesen ist sich nicht
bewuflt, eine Seele in sich zu haben, die hinter dem Denken,
dem Vitalen und dem Korper steht, von ihnen Abscand
nimmt, ihr Wirken und ihre Bildungen beobachtet, beaufsich-
tigt und formt.

Sowie aber die innere Entwicklung fortschreitet, kann, muf§
und wird genau folgendes geschehen, weil dies der langver-
zbgerte, aber unvermeidliche nichste Schritt im Verlaufe
unserer Entwicklungsgeschichte ist: das entscheidende Empor-
tauchen des inneren Wesens, das sich vom Denkwesen trennt
und sich selbst im inneren Schweigen als das hohere Geistige
im Denkbewufitsein erkennt oder sich von den Regungen des
Vitalen, von seinen Wiinschen, Gefiihlen, dynamischen Trieben
trennt und seiner selbst bewuft wird als Geist, der das Leben
trigt oder das sich vom Gefiihl seines K6rpers trennt und sich
als Geist erkennt, der die Materie beseelt. Das ist die Ent-
deckung unseres Selbst als purusha®), als das denkende Wesen,
als die Lebensseele, als das subtile Selbst, das den Korper
tragt.

Von vielen Menschen wird die Entdeckung des wahren
Selbst fiir ausreichend gehalten, und in gewissem Sinne haben
sie recht, denn es ist das Selbst oder der Geist, der sich so der
Titigkeit der Natur gegeniiberstellt, und die Enthiillung seiner
Gegenwart geniigt, um das spirituelle Element zu befreien.
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Die Selbstentdeckung kann jedoch weitergehen. Sie kann so-
gar alle Bezichungen zu den Formen und Titigkeiten der
Natur abbrechen. Man kann namlich sehen, daf§ diese Selbste
Erscheinungen einer gbttlichen Einheit sind, fiir die Denken,
Vitales und Korper nur Formen und Werkzeuge darstellen.
Dann werden wir zur Seele, die die Natur beobachtet und
ihre Krifte in uns erkennt, und zwar nicht aus mentaler Er-
kenntnis und Beobachtung heraus, sondern aus innerem Be-
wufltsein und seinem unmittelbaren Gefiihl fiir die Dinge,
aus seiner deutlichen, innigen Schau. Die Seele wird so fahig,
wenn sie zum Vorschein kommt, eine strenge Aufsicht iiber
unsere Natur zu fithren und sie zu dndern.

Wenn im Wesen vollkommenes Schweigen herrscht, ent-
weder eine Stille des ganzen Wesens oder eine Stille, die da-
hintersteht und von den Regungen der Oberfliche nicht be-
rithrt wird, dann koénnen wir uns eines Selbstes, einer spiri-
tuellen Substanz unseres Wesens, eines reinen Seins bewufit
werden, das sich sogar iiber die Einzelseele hinaus in das All
ausdehnt, das sich von aller Abhingigkeit, von den Formen
und Titigkeiten der Natur losgeldst hat und das sich nach
oben in eine Transzendenz erstreckt, deren Grenzen nicht zu
erblicken sind. Diese Befreiungen des spirituellen Elementes
in uns bilden die entscheidenden Stufen der spirituellen Ent-
wicklung in der Natur.

Wenn diese entscheidende Bewegung stattfindet, dann ist
eines ihrer Kennzeichen der Zustand oder das Wirken eines
Bewufltseins, das in uns wohnt, das wahr ist und aus sich
selbst existiert, das sich selbst kennt aus der bloflen Tatsache
seines Seins heraus, das alles Seiende in sich auf gleiche Weise
durch Identitit kennt, das anfingt, alles, was unserem Men-
talen duflerlich zu sein scheint, in derselben Weise durch Iden-
tifizierung oder durch ein inneres direktes Bewufitsein zu
sehen, das seinen Gegenstand einkreist, durchdringt, in ihn
eintritt, sich im Gegenstand wiederfindet und in ihm etwas
gewahr wird, was nicht Geist, Vitales oder K&rper ist. Da
gibt es offensichtlich ein spirituelles Bewufltsein, das etwas
anderes ist als das denkende Bewufltsein, und es bezeugt das
Vorhandensein eines spirituellen Wesens in uns, das etwas
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anderes ist als unsere denkende Oberflichenpersonlichkeit.

Aber zunichst mag sich dieses Bewufltsein darauf beschrin-
ken, sich vom Handeln unserer unwissenden Oberflachen-
natur zu trennen, sie zu beobachten und sich selbst mit dem
Wissen zu begniigen, mit der Schau der Dinge kraft eines
spirituellen Sinnes und einer Schau des Daseins. Fiir sein Wir-
ken mag es immer noch von den denkenden, vitalen und kér-
perlichen Werkzeugen abhingen, oder es mag ihnen erlauben,
ihrer eigenen Natur gemifl zu handeln und kann dabei doch
selbstbefriedigt in innerer LosgelSstheit und endlicher Frei-
heit ruhen. Es kann jedoch auch, und das ist gewdhnlich der
Fall, auf die Gedanken, die vitalen Regungen, die physische
Titigkeit eine gewisse Macht ausiiben, einen erhebenden, rei-
nigenden Einfluf}, der die anderen Elemente zwingt, sich in
einer héheren und reineren Wahrheit ihrer selbst zu bewe-
gen und dem Einfluf} einer gottlichen Kraft oder einer leuch-
tenden Fiihrung als Werkzeug zu dienen und zu gehorchen,
einer Fithrung, die nicht mental, sondern spirituell ist und
an bestimmten gottlichen Eigenschaften erkannt werden kann:
an der Inspiration eines grofleren Selbst oder daran, daf sie
unter dem Gesetz des Herrschers aller Wesen steht, des
ishwara'®). Oder die Natur mag den Hinweisen des seelischen
Wesens gehorchen und sich in einem inneren Licht bewegen
und einer inneren Fiikrung folgen.

Dies bedeutet bereits eine betrichtliche innere Entwicklung
und den Anfang wenigstens einer seelischen und spirituellen
Umformung'). Es ist moglich, noch weiterzugehen, denn wenn
das spirituelle Wesen sich einmal innerlich befreit hat, kann es
im denkenden Wesen die hoheren Zustinde des Seins ent-
wickeln, die seine wahre, natiirliche Atmosphire bilden und
eine supramentale Kraft, eine Wirkung herabbringen, die dem
Wahrheitsbewufltsein angehdren. Die gewhnlichen Ausfiih-
rungsorgane des Denkens, des Vitalen und selbst des K&rpers
kénnen dann so vollkommen verwandelt werden, daf sie
nicht linger Teile eines noch so erleuchteten Nichtwissens sind,
sondern zu einer supramentalen Schépfung gehéren, die das
wahre Wirkungsfeld eines spirituellen Wahrheitsbewuftseins,
eines spirituellen Wissens ist.
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Deshalb muff betont werden, dafl Spiritualitit weder hohe
Intelligenz noch Idealismus ist, weder sittliche Ausrichtung
des Mentalen noch moralische Reinheit oder Enthaltsamkeir,
weder Religiositit, noch brennende und erhebende Gefiihls-
inbrunst, ja noch nicht einmal alle diese schénen Dinge zu-
sammen. Gliubiges Denken, Glaubensbekenntnis, Sehnsucht
des Herzens, religidse oder sittliche Lebensfiithrung bezeugen
weder spirituelle Vollendung noch Erfahrung. Diese Dinge
sind ungeheuer wertvoll fiir das Denken und das Vitale, sie
sind auch wertvoll fiir die spirituelle Entwicklung selbst, und
zwar als vorbereitende Ubungen, um die Natur in Zucht zu
nehmen, zu reinigen und zu formen; aber sie gehdren immer
noch zur Entwicklung des mentalen Bewufltseins. Eine spiri-
tuelle Verwirklichung, Erfahrung und Verwandlung hat hier
noch nicht angefangen. Spiritualitit ist ihrem Wesen nach ein
Erwachen zur inneren Wirklichkeit unseres Seins, zum Geist,
zum Selbst, zur Seele, die etwas anderes sind als unser Den-
ken, Vitales und Korper. Sie ist inneres Streben; mit der
grofleren Wirklichkeit, die iiber dem All steht und es durch-
dringt, die auch unserem eigenen Sein innewohnt, in Beriih-
rung zu kommen, sie zu kennen, zu fithlen und zu sein, sie
ist die Sehnsucht, mit ihr zu kommunizieren und eins zu wer-
den, ist ein Hinwenden, eine Bekehrung, eine Umformung
unseres ganzen Wesens als Ergebnis dieses Sehnens, dieser Be-
rithrung, dieses Einswerdens, ist ein Wachsen, ein Erwachen
zu einem neuen Werden oder einem neuen Wesen, einem
neuen Selbst, einer neuen Natur. LD. 11, 24

Bei ibrem Versuch, unser inneres Wesen zu 6ffnen,
ist die Natur bauptsichlich vier Wegen gefolgt: dem
der Religion, dem des Okkultismus, dem des spiri-
tuellen Denkens und dem der inneren spirituellen Ver-
wirklichung,

Die ersten drei sind Anniherungswege, der letzte ist das
entscheidende Zugangstor. Diese vier Michte haben gleich-
zeitig gewirkt, mehr oder weniger miteinander verbunden;
manchmal haben sie zusdmmen gearbeitet, manchmal sich
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gestritten und manchmal unabhingig voneinander gehandelt.
Die Religion hat ein okkultes Element in ihren Riten, Zere-
monien und Sakramenten zugelassen. Sie hat sich auf spiri-
tuelles Denken gestiitzt, von ihm manchmal ein Credo oder
eine Theologie und manchmal ihre grundlegende spirituelle
Philosophie bezogen. Das erstere war besonders im Abend-
land der Fall, das zweite war der Weg des Ostens. Aber spiri-
tuelles Erleben bleibt das Ziel und die letzte Vollendung der
Religion, ihr Himmel und ihr Gipfel.

Jeder dieser Wege stimmt mit etwas in unserem Wesen
iiberein und ist deshalb notwendig fiir das ganze Ziel der Ent-
wicklung. Vier Dinge sind fiir den Menschen, fiir die Erweite-
rung seines Selbst notwendig, wenn er nicht dieses oberflich-
liche, unwissende Wesen, das dunkel die Wahrheit der Dinge
sucht und nur Ausschnitte und Bruchstiicke des Wissens sam-
melt und ordnet, die kleine, begrenzte und nur unzureichende
Kreatur der kosmischen Kraft bleiben soll, die er in seiner
jetzigen Erscheinung darstellt. Zunichst muf} er sich selbst er-
kennen und all seine Moglichkeiten entdecken und ausnutzen.
Doch um sich selbst und die Welt vollkommen kennenzu-
lernen, muf er hinter seine und ihre duflere Erscheinung tre-
ten, mufl er tief hinabtauchen unter seine eigene mentale
Oberfliche und die physische Oberfliche der Natur. Dies kann
er nur tun, wenn er séin inneres mentales, vitales, physisches
und seelisches Wesen®, seine Krifte und Bewegungen und die
universalen Gesetze und Vorginge des okkulten Denkens
und Lebens kennt, die hinter der materiellen Front des Welt-
alls stehen: Das ist das Feld der okkulten Wissenschaften im
weitesten Sinne des Wortes. Er muff ebenfalls die verborgene
Kraft oder die Krifte kennen, die die Welt regieren. Wenn
es ein kosmisches Selbst, einen Geist oder einen Schépfer gibt,
muf er fihig sein, mit IThm in Fithlung zu kommen, und wenn
dies moglich ist, mit Thm irgendwie in Kommunion zu bleiben.
Er muf fahig sein, sich auf die Meisterwesen des All oder auf
das universale Wesen und seinen universalen Willen oder auf
das hdchste Wesen und seinen héchsten Willen abzustimmen,
dem Gebot, das Es ihm gibt, zu folgen, dem zugewiesenen
oder enthiillten Ziel des Lebens und der Lebensfithrung zu

73




gehorchen und sich selbst, sei es in diesem oder einem anderen
kommenden Leben, zu den hchsten Hohen zu erheben, die
von ihm verlangt werden. Wenn es diesen All-Geist, dieses
Hochste Wesen nicht gibt, muf} er wissen, was es gibt und wie
er sich aus seiner gegenwirtigen Unvollkommenheit und Ohn-
macht erheben kann.

Dieser Weg ist das Ziel der Religion. Ihre Absicht ist, das
Menschliche mit dem Géttlichen zu verbinden und so das
Denken, das Vitale und den Kérper zu verfeinern, damit
auch sie das Gesetz der Seele und des Geistes zulassen. Dieses
Wissen aber muf} etwas mehr sein als ein Glaubensbekennt-
nis oder eine mystische Enthiillung. Das Denkbewuftsein
mufl fihig sein, es anzunehmen und mit dem Urgrund der
Dinge wie mit der beobachteten Wahrheit des Weltalls in
Beziehung zu bringen. Das ist die Aufgabe der Philosophie,
und im Bereich der spirituellen Wahrheit kann dies nur durch
eine spirituelle Philosophie erreicht werden, sei sie intellek-
tuell oder intuitiv in ihrer Arbeitsweise. '

Alles Wissen und Miihen kann aber nur dann Friichte
tragen, wenn es Erlebnis und ein Teil des Bewufitseins und
dessen gewohnlicher Titigkeit geworden ist. Im spirituellen
Bereich miissen sich all diese religidsen, okkulten und philo-
sophischen Kenntnisse und Bemithungen letztlich dem spiri-
tuellen Bewufltsein 6ffnen, um Friichte tragen zu konnen. Sie
miissen zu Erlebnissen fithren, die dieses Bewufltsein stindig
wiederfinden, erhShen, erweitern und bereichern und ein Le-
ben und eine Titigkeit aufbauen, die mit der Wahrheit des
Geistes tibereinstimmen. Dies ist die Aufgabe des spirituellen
Erlebnisses und der spirituellen Erfahrung. LD.1I, 24

Nur spirituelle Erfabrung wund Verwirklichung
kann das denkende Wesen in ein spirituelles Wesen
verwandeln.

Keine dieser drei Anniherungsméglichkeiten kann allein
aus sich heraus dieser groflen umwilzenden Absicht der Natur
ginzlich gerecht werden. Sie kdnnen nicht das spirituelle We-
sen im mentalen Menschen erschaffen, sie konnen aber das
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Tor zum spirituellen Erleben &ffnen. Das spirituelle Wesen
kann sich nur offenbaren durch eine innere Erkenntnis dessen,
wonach diese Methoden suchen, durch eine iiberw'allt?gergde
Erfahrung oder durch eine Reihe von Erfahrungen, die eine
innere Umkehr aufbauen, durch eine Umwandlung des Be-
wufltseins, durch eine Befreiung des Geistes von seinem 'der-
zeitigen Schleier, der iiber Denken, Vitalem und Korper liegt.
Das ist fiir den Fortschritt der Seele die letzte Wegstrecke, auf
die die anderen hinweisen, und wenn sie diese vorbereiten-
den Wege verlassen kann, dann hat die eigentlif:he {&r-
beit begonnen, und der Wendepunkt der Umkehr ist nicht
mehr fern. Alles, was das mentale Wesen bis dahin erreicht
hat, ist eine Vertrautheit mit der Idee von Dingen {iber ihm,
mit der Mbglichkeit einer Hinwendung zu einer anderen
Welt, mit dem Ideal einer ethischen Vervollkommnung. Es
ist vielleicht auch mit hoheren Michten, mit hoheren Wirk-
lichkeiten in Beriihrung gekommen, die seinem Denken oder
Herzen oder Vitalem helfen; eine Umwandlung mag zwar
vor sich gegangen sein, aber nicht die Umformung des den-
kenden in ein spirituelles Wesen. Die Religion, ihr l?epken,
ihre Moral und in der alten Zeit ihr okkulter Mystizismus
schuf den Priester, den Magier, den Frommen, den Ge-
rechten und den Weisen, alles Gipfel in der mentalen Ent-
wicklung. Aber erst ndchdem das spirituelle Erleben des Her-
zens und des Denkens angefangen hat, finden wir den Hei-
ligen, den Propheten, den rishi*), den Yogi, dfan Sel}eF, den
spirituellen Weisen und den Mystiker. Und dle. Rehglgnen,
in denen diese Typen der spirituellen Menschheit erschienen
sind, hatten Bestand, haben die Erde erobert und der Mensch-
heit ihr spirituelles Streben und ihre Kultur gegeben.

Der letzte oder hochste Typ ist der des befreiten Menschen,
der das Selbst und den Geist in sich verwirklicht hat, der in
das kosmische Bewuftsein eingetreten, eins mit dem Ewigen
geworden ist und der, soweit er noch Leben und Ha}ndeln
bejaht, durch das Licht und die Energie der Macht, die in ihm
sind, durch das Instrument seiner menschlichen Natur arbei-
tet. Die weiteste Basis fiir diese spirituelle Umwandlung und
Vollendung ist eine vollstindige Befreiung der Seele, des
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Denkens, des Herzens und des Handelns, ihr Umgegossen-
werden im Sinne des kosmischen Selbst und der gottlichen
Wirklichkeit. (Das ist das Wesentliche des spirituellen Ideals
und Erlebnisses, das die Gita uns zeigt.) Die spirituelle Ent-
wicklung des Einzelnen hat dann ihren Weg gefunden, bis zu
den Héhen ihres Himalaya — den héchsten Gipfeln der Natur.
Uber diesen Héhen, jenseits dieser Weiten, liegen nur noch
der supramentale Aufstieg oder die unsagbare Transzendenz.

LD. I, 24

Dem Mystizismus und der Spiritualitist sind zwei
Vorwiirfe gemacht worden, die wir untersuchen miis-
sen, bevor wir weitergehen:

1. Der Mystiker entferne sich vom Leben .

2. Mystische Erkenntnis sei rein subjektiv.

Nach solcher Anschauung ist der Mystiker ein Mensch, der
sich dem Unwirklichen zuwendet, den okkulten Regionen
eines selbstgeschaffenen Landes der Schimiren, und der dort
seinen Weg verliert.. Der Mystiker wendet sich entweder
als weltabgewandter Asket oder als unzuginglicher Visionir
vom Leben ab und kann deshalb nicht helfen oder aber, wenn
er es doch versucht, bringt er keine bessere Losung als der
Praktiker oder der intellektuelle verniinftige Mensch.

Zu dieser Art von Kritik kann man nur sagen, dafl die
eigentliche Aufgabe der Spiritualitit nicht darin besteht,
menschliche Probleme auf der vergangenen oder gegenwirti-
gen mentalen Basis zu 15sen, sondern eine neue Grundlage fiir
unser Sein, unser Leben und unser Wissen zu schaffen. Die
Tendenz des Mystikers zur Askese und zum Jenseits ist in
Wirklichkeit eine hartnickige Verweigerung, die Begrenzun-
gen anzuerkennen, die die materielle Natur ihm auferlegt
hat. Uber die Natur hinauszugehen ist sein eigentlicher
Daseinszweck, und wenn er sie nicht umformen kann,
mufl er sie verlassen. Gleichzeitig steht der spirituelle
Mensch nicht ginzlich abseits vom Leben der Menschheit,
denn das Gefiih] der Einheit mit allen Wesen, die Be-
tonung der allumfassenden Liebe und der Barmherzigkeit und
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der Wille, alle Krifte zum Besten aller Kreaturen hinzugeben,
stehen im Mittelpunkt der dynamischen Auflerungen des
Geistes*). Er war deshalb immer zur Hilfe bereit, er war
Fihrer wie die alten Rishis oder die Propheten, er hat sich
nicht geweigert, schopferisch titig zu "sein uqd dort, wo er
mit der unmittelbaren Kraft des Geistes wirkte, war da.s
Ergebnis gewaltig. Aber die Losung des Problems, (11e die
Spiritualitit anbietet, bringt keine L&sung dux.'.ch duflere
Mittel, obwohl auch diese angewandt werden miissen, son-
dern durch innere Wandlung, durch eine Umformung des
Bewufitseins und der Natur. .
Wenn auch das allgemeine Ergebnis nicht von entscheiden-
dem, sondern nur von hinzufiigendem Charakter war und in
einem Zuwachs an einigen feineren Elementen zur Summe
des Bewufitseins bestand, so hat es doch keine U.mformung
des Lebens gegeben, weil der Mensch in der Masse immer den
spirituellen Impuls abgelehnt und dem spmtuell?n ..T.deal
widerstanden hat oder es nur formal aufgefaflt, du? innere
Unmkehr aber verweigert hat. Man kann von der Spirituali-
titnicht erwarten, dafl sie sich dem Leben gegeniiber mit unspi-
rituellen Methoden befaflt oder mit dem Versuch, dessen
Krankheiten mit Allheilmitteln zu heilen, zu politischen, so-
zialen oder anderen mechanischen Wundermitteln ihre Zu-
flucht zu nehmen, wis der Verstand dauernd versucht und
was immer fehlgeschlagen ist und auch immer wieder fe.hl~
schlagen wird. Auch die drastischsten Anderungen du.rch diese
Mittel 4indern nichts, denn die alten Ubel leben in neuer
Form wieder auf. Die duflere Umgebung hat sich geindert,
der Mensch aber bleibt, was er war: Ein unwissendes, men-
tales Wesen, das sein Wissen miflbraucht gder schlecht an-
wendet, das von egoistischen Wiinschen, Le1dens§haften und
leiblichen Bediirfnissen gesteuert wird, oberf.l'dch.hdl und un-
geistig in seiner Auffassung ist, und das sein eigenes Selbst
und die Krifte, die es treiben und benutzen, nicht kennt.

#) Die buddhistische Erhebung des Allmitleids (karmna) und der

Sympathie (vasudhaiva kutumbaka, die ganze Erde ist meine Familie)
zzmphﬁdlstegl Prinzip des Handelns und die christliche Betonung der Liebe
zeigen diese dynamische Seite des spirituellen Wesens.
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Seine Lebensformen haben einen Wert als Ausdruck seines
individuellen und kollektiven Wesens auf der erreichten Stufe
oder als eine Vorrichtung fiir die Bequemlichkeit und das
Wohlergeher seines vitalen und seines physischen Wesens und
als Voraussetzung und Hilfsmittel fiir sein mentales Wachs-
tum. Aber sie kdnnen ihn nicht iiber sein gegenwirtiges Selbst
hinaustragen oder als Werkzeug zu seiner Verwandlung die-
nen. Nur durch seine weitere Entwicklung kann seine und
ihre Vollendung erreicht werden.

Nur eine spirituelle Umformung, eine Entwicklung seines
Seins vom oberflichlichen Mentalen zum tieferen, spirituellen
Bewufltsein stellt einen wirklichen und wirksamen Unter-
schied dar. Das spirituelle Wesen in sich selbst zu entdecken
ist die Hauptaufgabe des spirituellen Menschen, und wahrer
Dienst an der Menschheit ist, anderen zu derselben Entdek-
kung zu verhelfen. Bis dies geschehen ist, kann eine dufiere
Hilfe zwar niitzen und erleichtern, mehr aber ist nicht
méglich.

Es ist wahr, dafl das spirituelle Streben mehr auf das Jen-
seits gerichtet war als auf das Leben. Es ist ebenfalls wahr,
daB die spirituelle Umformung dem Individuum galt und
nicht dem Kollektiv. Sie war beim Einzelnen erfolgreich, in
der Masse aber erfolglos oder nur mittelbar wirksam. Die spiri-
tuelle Entwicklung der Natur ist noch im Gange und keines-
wegs beendet — man méchte fast sagen, sie steht erst am An-
fang —, und ihre Hauptaufgabe besteht darin, ein Funda-
ment fiir das spirituelle Bewufltsein und die Erkenntnis zu
legen und es zu stirken, und nach und nach eine Voraus-
setzung oder Grundlage fiir die Schau des Ewigen in der
Wahrheit des reinen Geistes zu schaffen.

Ein anderer Einwand gegen den Mystiker und sein Wissen
richtet sich nicht gegen seine Wirkung auf das Leben, sondern
gegen seine Methode, die Wahrheit zu entdecken und gegen
die Wahrheit, die er entdeckt . .. Aber es wird nachdriicklich
betont, dafl das tatsichliche Ergebnis dieser Methode keine
Wahrheit ist, die allen Gemeingut sein kann, sondern grofle
Unterschiede aufweist, so_ daf die Schluifolgerung naheliegt,
daf dieses Wissen iberhaupt keine Wahrheit, sondern nur
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ein subjektives Denkgebilde sei. Aber dieser Einwand beruht
auf dem Mifverstindnis der Natur spirituellen Wissens.

Spirituelle Wahrheit ist Wahrheit des reinen Geistes,
nicht des Intellekts, ist kein mathematischer Lehrsatz
und keine logische Formel. Sie ist Wahrheit des Un-
endlichen, eine in einer unendlichen Vielfiltigkeit, und
sie kann eine unendliche Verschiedenheit der Ausdruc.ks:-
formen und Erscheinungen annehmen. In de:r spiri-
tuellen Entwicklung gibt es unvermeidlicherweise viele
Wege zu der einen Wahrheit und vielerlei Weise, sie zu be-
schreiten. Diese Vielseitigkeit ist das Zeichen, daf} dic:. Seele
einer lebendigen Wirklichkeit nahegekommen ist und nicht an
einer Abstraktion, an einem erdachten Bild der Dinge hing,
die sich zu steifen, toten Formeln versteinert haben. Die un-
beugsame, logische und intellektuelle Vorstellung von der
Wahrheit als einer einzigen Idee oder einem einzigen System
oder einem System von Ideen, das alle anderen Ideen oder
Systeme besiegt hitte, oder als eine einzige begrenzte Tatsache
oder einzige Formulierung von Tatsachen, die alle anerken-
nen miissen, ist eine unberechtigte Ubertragung der Gesetze
der physischen Ebene mit ihrer begrenzten Wahrheit auf die
viel umfassendere und formenreichere Ebene des Vitalen, des
Denkens und des Geistes.

Dieses Ubertragen hat viel Ubles verursacht. Es bringt
Enge in die Gedanken, Begrenzungen und Unduldsamlfeit
gegeniiber den notwendigen Abwandlungen und der. Viel-
seitigkeit der Standpunkte, ohne die es keine Vollstindig-
keit auf der Suche nach Wahrheit geben kann. Enge und Be-
grenzung aber bringen viel Starrsinn im Irrtum mit sich. Sie
wiirdigen Philosophieren zu einem endlosen Irrgarten frucht-
loser Diskussionen herab. In die Religion ist dieses Miflver-
stindnis ebenfalls eingebrochen und hat sie mit Glaubens-
dogmen, Frémmelei und Fanatismus verpestet. Die Wahrheit
des Geistes ist eine Wahrheit des Seins und des Bewuftseins
und nicht des Denkens. Mentale Ideen kénnen nur einige ihrer
Facetten aufzeigen oder formulieren, ihren Ursprung oder
ihre Macht im Denken spiegeln oder ihre Aspekte aufzihlen;
um sie aber zu kennen, hat man in sie hineinzuwachsen, muf}
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man sie sein. Ohne dieses Hineinwachsen und Sein gibt es kein
wahres spirituelles Wissen.

Es gibt nur eine zugrunde liegende Wahrheit der spi-
rituellen Erfahrung und ihres Bewuftseins. Uberall folgt sie
denselben Bahnen und zeigt dieselben Tendenzen im Er-
wecken und Wachsenlassen des spirituellen Wesens, denn so
gebietet es das spirituelle Bewufitsein. Aber auf der Grund-
lage dieser Forderung gibt es zahllose Moglichkeiten der Ab-
wandlung der Erfahrung und des Ausdrucks: Die Zusammen-
fassung und Harmonisierung dieser Méglichkeiten, aber auch
das intensive Verfolgen irgendeines einzigen Weges der Er-
fahrung sind gleichermaflen notwendige Bewegungen der auf-
tauchenden spirituellen Bewuftseinskraft in uns. Die An-
passung des Denkens und des Vitalen an die spirituelle Wahe-
heit, der Ausdruck dieser Wahrheit in ihnen ist unterschied-
lich, je nach dem Begriffsvermdgen des Suchers, solange dieser
sich nicht iiber jede Notwendigkeit einer solchen Anpassung
oder eines solchen begrenzenden Ausdrucks erhoben hat. Diese
mentalen und vitalen Elemente haben die Gegensitze ge-
schaffen, die die spirituellen Sucher noch trennen, oder wo-
durch abweichende Behauptungen in der Wahrheit auftreten,
die sie erlebt haben. Diese Verschiedenheiten und Abweichun-
gen sind fiir die Freilieit des spirituellen Suchens und
Wachsens notwendig. Es ist gut moglich, iiber diese Verschie-
denheiten hinwegzukommen, und am leichtesten wird dies im
reinen Erleben. Im mentalen Ausdruck mufl der Unterschied
bleiben, bis man iiber das Denkbewufltsein tiberhaupt hinaus-
gehen und in einem héchsten Bewufitsein die vielseitige Wahr-
heit des Geistes zusammenfassen, vereinigen und in Uberein-
stimmung bringen kann.

Das héchste Selbst ist eins, aber zahlreich sind die Seelen
dieses Selbst, und wie die Naturformation der Seele ist, so
wird auch ihr spiritueller Selbstausdruck sein. Vielfaltigkeit
in der Einheit ist das Gesetz der Offenbarung. Die supramen-
tale Vereinheitlichung und Integration muf} diese Vielfalt in
Einklang bringen; sie aber abzuschaffen ist nicht die Absicht
des Geistes in der Natur.

LD.II, 24
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SECHSTES KAPITEL
DIE DREIFACHE UMWANDLUNG

Wenn das Endziel der irdischen Entwicklung nur
darin bestiinde, den Menschen zur hodssten Wir _{u:b-
keit zu erwecken und ibn aus Unwissenbeit und Hérig-
keit zu befreien, so daf die befreite Seele irgendwo
einen hoberen Zustand des Seins finden oder in die
béchste Wirklichkeit eintauchen kénnte, dann wire die
Anfgabe mit dem Auftreten des spirituellen Mensdren

elést. Es gibt aber in uns nodh ein Streben nach Be-
ierrscbung der Natur, ibrer Umwandlung, und nach
einer béberen Vervollkommnung des irdischen Daseins

selbst.

Wenn die einzige Absicht der Natur hinsichtlich der Ent-
wicklung des spirituellen Menschen darin besteht, ihe zur
héchsten Wirklichkeit zu erwecken und auf ihre eigene Herr-
schaft tiber ihn zu verzichten, oder ihn aus der Unwissenheit,
deren Maske sie, die Kraft des Ewigen, sich vorgebunden hat,
in einen hoheren Seinszustand zu entlassen, irgendwo anders
hin, und wenn diese Stufe der Entwicklung das Ende und der
Ausgang ist, dann ist jhre Arbeit im wesentlichen bereits be-
endet, und es gibt nidhits mehr zu tun. Die Wege sind gebahn,
die Fihigkeiten sie zu beschreiten sind entwickelt, das Ziel
der Schopfung, ihr hdchster Gipfel, ist offenbart worden.
Alles, was fiir jede Seele zu tun bliebe, wire, individuell die
rechte Ebene und Richtung fiir ihre Entwicklung zu finden,
den spirituellen Weg zu betreten und durch den von ihr selbst
gewihlten Pfad aus diesem minderwertigen Dasein heraus-
zukommen. '

Wir vermuten aber, dafl noch eine weitere Absicht besteht,
nimlich nicht nur eine Offenbarung des Geistes, sondern eine
radikale, alles umfassende Umformung der Natur. Sie hat den
Willen, das Leben des Geistes im Korper wirklich zu offen-
baren und das zu vollenden, was sie mit ihrem Ubergang vom
Unwissen in das Wissen begonnen hat, nimlich ihre Maske
abzuwerfen und sich selbst als die leuchtende Bewuftseins-
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kraft zu enthiillen, die das ewige Sein und seine All-Wonne
des Daseins in sich trigt. Dann wird klar sichtbar, daf} hier
etwas noch nicht erreicht worden ist und noch viel zu tun
iibrig bleibt: bburi apasta kartvam. Ein weiterer Gipfel ist
noch zu ersteigen, eine noch grofiere Weite mit dem Auge der
Schau zu tiberblicken und mit den Fliigeln des Willens zu
umspannen, nimlich die Selbstbehauptung des Geistes im
materiellen Weltall. Die Entwicklungskraft hat bis jetzt nur
einigen wenigen ihre Seele zum Bewufltsein und sie zum Be-
wufltsein ihres Selbst gebracht, des ewigen Wesens, das sie
sind, um sie mit der Gottheit oder der Wirklichkeit zu ver-
binden, die hinter dem Schleier ihrer Erscheinungen verbor-
gen ist. Eine gewisse Wandlung in der Natur bereitet diese
Erleuchtung vor, begleitet sie oder folgt ihr. Aber es ist nicht
die vollstindige und radikale Wandlung, die ein gesichertes
und véllig neues Gesetz, eine neue Schépfung, eine dauerhafte
neue Seinsordnung in der Erdnatur begriindet hitte. Der spi-
rituelle Mensch hat sich entwidkelt, aber noch nicht das supra-
mentale Wesen, das von nun an der Fithrer dieser Natur sein
soll.

LD. 11, 25

Um diese nene Ordnung des Daseins fiir die Dauer
zu begriinden, ist eine grundsitzliche Anderung der
ganzen menschlichen Natur erforderlich. In dieser
Umwandlung kann man drei Phasen unterscheiden.

Sie muf zur normalen Natur eines neuen Menschentyps
werden. So wie das Denkbewufitsein hier auf einer Basis der
Unwissenheit ruht, die nach Wissen sucht und in Wissen hin-
einwichst, so muf sich auch das Wahrheitsbewufltsein hier auf
einer Basis des Wissens aufbauen, das in sein eigenes grofieres
Licht hineinwichst. Solange sich aber das spirituell mentale
Wesen noch nicht véllig zum Wahrheitsbewufitsein erhoben
und dessen Krifte in das irdische Dasein herabgebracht hat,
ist dies nicht mdglich. Denn der Abgrund zwischen Denk- und
Wahrheitsbewufltsein mufl iiberbriickt, die verschlossenen Zu-
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ginge miissen gedffnet, Wege fiir den Auf- und Abstieg ge-
baut werden, wo jetzt nur Leere und Schweigen ist. Dies kann
nur durch eine dreifache Umformung geschehen. Zunichst
durch eine seelische Umformung, die Umformung unserer
ganzen gegenwirtigen Natur in ein Seelenorgan; gleichzeitig
muf} die spirituelle Wandlung einsetzen, der Herabstieg eines
héheren Lichtes und Wissens, einer Macht, einer Kraft, einer
Seligkeit und Reinheit in das ganze Wesen bis in die fernsten
Riickzugsgebiete des Vitalen und des Kérpers, ja sogar bis in
die Dunkelheit unseres Unterbewufitseins hinein. Schlieflich
mufl noch die supramentale Umwandlung als die krénende
Bewegung des Aufstiegs in das Wahrheitsbewufitsein und die
umformende Herabkunft des WahrheitsbewufYtseins in unser
ganzes Wesen und unsere ganze Natur hinzukommen.

LD.1II, 25

Die erste Phase dieser Umwandlung kann die see-
lische genannt werden: Die Seele, das seelische Wesen
tritt in den Vordergrund und iibernimmt die Fitbrung.

Im Anfang ist das seelische Wesen in der Natur, die Seele,
deren Entfaltung der erste Schritt zu einer spirituellen Wand-
lung ist, ein véllig verschleierter Teil in uns, obwohl wir nur
durch sie als Einzelwesen in der Natur existieren und fort-
dauern. Die anderen Schichten unseres natiirlichen Wesens
sind nicht nur veriinderlich, sondern auch verginglich. Das
seelische Wesen jedoch bleibt und ist im Grunde genommen
immer dasselbe. Es enthilt alle wesentlichen Méglichkeiten
unserer Offenbarung, ist aber mehr als ihre Summe. Es wird
nicht begrenzt durch das, was es offenbart, ist nicht in den un-
vollendeten Formen seiner Offenbarung enthalten und nicht
durch die Unvollkommenheiten und Unreinheiten, die Mzn-
gel und Entartungen des Oberflichenwesens getriibt. Es ist
eine ewig reine Flamme der Gottheit in den Dingen und
nichts, was an sie herankommt, und keines unserer Erlebnisse
kann ihre Lauterkeit beschmutzen oder die Flamme aus-
18schen. Dieser spirituelle Stoff ist makellos und leuchtend,
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und weil er vollkommen leuchtet, erkennt er unmittelbaf und
innig und sofort die Wahrheit des Seins und die Wahrheit der
Natur. Er ist sich tief des Wahren, des Guten und des Scho-
nen bewufit, weil die Wahrheit, das Gute und die Schonheit
seiner eigenen angeborenen Natur verwandt sind, Formen von
etwas, was seinem eigenen Wesen innewohnt. Er ist sich auch
all dessen bewufit, was diesen Dingen widerspricht, all dessen,
was von seiner eigenen angeborenen Art abweicht, all dessen,
was Liige und Bosheit, was hifilich und unziemlich ist. Aber
er wird nicht zu all diesem; er wird nicht von diesen Gegen-
sitzen seiner selbst, die so michtig die dufleren Organe des
Denkens, des Vitalen und des Kérpers beeinflussen, l?eriihrt
oder verindert. Denn die Seele, das ewige Wesen 1n uns,
bringt das Denken, das Vitale und den Korper als seine Werk-
zeuge aus sich hervor und benutzt sie, nimmt die Bedingungen
dieser Einhiillung auf sich, ist jedoch anders und grofier als
seine Glieder. | .
Wenn das seelische Wesen nicht wie ein einsamer K6nig in
seinen Gemichern verborgen gewesen wire, sondern sich von
Anfang an seinen Ministern enthiillt und zu erkennen gege-
ben hitte, dann wire die menschliche Entwicklung nicht so
schwierig, bunt und entstellt, sondern ein schnelles Aufbliihen
der Seele gewesen. Aber der Schleier ist dicht, und wir kennen
das geheime Licht in uns nicht, das Licht in der verborgenen
Krypta in des Herzens innerstem Heiligtum. Hinweise der
Seele steigen zwar bis an die Oberfliche unseres Wesens, aber
unser Denkbewufltsein kann ihre Quelle nicht entdecken; es
hilt sie fiir sein eigenes Werk, denn bevor sie an die Ober-
fliche kommen, haben sie sich bereits in Denksubstanz ge-
hiille: und so gehorcht es ihnen, oder auch nicht, je nach der
Laune des Augenblicks, weil es um ihre Herkunft nicht weifl.
Wenn das Denkbewufitsein dem Trieb des vitalen Ich ge-
horcht, dann besteht iiberhaupt wenig Aussicht fiir die Seele,
die Natur zu beherrschen, oder etwas von ihrem geheimen
spirituellen Stoff, von ihrer natiirlichen Kraft in uns zu of-
fenbaren. Oder aber, wenn das Denkbewufltsein seinem eige-
nen geringeren Licht allzusehr vertraut und folgt, wenn es an
seinem eigenen Urteil, Willen und dem Wirken aus eigenem
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Wissen hingt, dann wird die Seele ebenfalls verschleiert blei-
ben und gelassen warten, bis das Denkbewuftsein sich wei-
terentwickelt hat. Denn das seelische Elerent in uns hat die
Aufgabe, die natiirliche Entwicklung zu unterstiitzen. Zuerst
muf} die Natur sich nacheinander um die Entfaltung des Kor-
pers, des Vitalen und des Denkens bemiihen und sie alle miis-
sen in ihrer eigenen Weise oder in ihrer schlecht zusammen-
stimmenden Partnerschaft miteinander titig sein, um zu
wachsen, Erfahrungen zu sammeln und sich weiterzuentwik-
keln. Die Seele sammelt das Wesentliche unserer mentalen,
vitalen und kérperlichen Erfahrungen und gleicht es sich fiir
die weitere Entwicklung unseres Daseins in der Natur an;
dieses Wirken ist jedoch okkult und dringt sich nicht an die
Oberfliche. Auf den frithen materiellen und vitalen Stufen
der Entwicklung unseres Wesens sind wir uns einer Seele nicht
bewuflt. Es gibt zwar seelische Titigkeiten, doch Zuflern sie
sich vital und physisch oder mental, wenn das Denkbewufit-
sein aktiv ist; denn sogar das Denkbewufltsein erkennt ihren
tieferen Charakter nicht, solange es noch primitiv, oder auch,
wenn es entwickelt, aber noch zu Auflerlich ist.

Der Mensch ist in seinem Selbst eine einzelne Person, in der
Offenbarung seines Selbst jedoch eine vielfiltige Personlich-
keit, eine Multi-Persen. Es wird ihm nicht gelingen, sein eige-
ner Herr zu sein, bis die Person iiber die Multi-Perssnlichkeit
die Oberhand gewinnt und sie regiert; aber dem oberflich-
lichen mentalen Willen und Verstand kann dies nur unvoll-
kommen gelingen. Nur wenn er in sich geht und herausfinder,
was fiir ein zentrales Wesen durch seinen iiberwiegenden Ein-
fluf der Herr all dieses Ausdrucks und Wirkens ist, kann er
vollen Erfolg haben. Der innersten Wahrheit entsprechend
ist seine Seele dieses zentrale Wesen, aber in der Zufleren
Wirklichkeit ist es hiufig das eine oder andere der Teilwesen
in ihm, das herrscht, und diesen Abgeordneten der Seele, die-
ses stellvertretende Selbst kann er irrtiimlicherweise fiir den
innersten Seelengrund halten.

LD.II, 25
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Im Verlauf der Entwicklung bedient sich die Seele,
um erfolgreich bervortreten und das Wesen der héch-
sten Wirilichkeit zuwenden zu kénnen, dreier dyna-
mischer Vorstellungen dieser hochsten Wirklichkeit:
des Wabren, des Schénen und des Guten. Drei Wege
dffnen sich somit dem Suchenden:

1. der Weg des Intellekts oder des Wissens.

2. der Weg des Herzens oder der Liebe.

3. der Weg des Willens oder der Tat.

Die erste Bedingung fiir das vollstindige Hervortreten der
Seele ist eine unmittelbare Fiihlungnahme des Oberflichen-
wesens mit der spirituellen Wirklichkeit; weil es daher
stammt, wendet sich das seelische Element in uns immer dem
zu, was in den Erscheinungen der Natur einer hdheren Wirk-
lichkeit anzugehéren und deren Merkmal und Charakter zu
tragen scheint. Zuerst sucht es diese Wirklichkeit in allem, was
gut, wahr und schén, durch alles, was rein, verfeinert, erhaben
und edel ist; aber obwohl diese Berithrung durch duflere Zei-
chen und Merkmale die Natur indern und vorbereiten kann,
kann sie sie doch nicht ganz oder innerlich und zutiefst um-
wandeln. Fiir solch eine innere Wandlung ist die unmittelbare
Beriihrung mit der reinen Wirklichkeit selbst unentbehrlich,
denn nichts sonst kann das Fundament unseres Seins so tief
beriihren, aufriihren, und die Natur durch dieses Aufriihren
in die Girung der Transmutation bringen. Mentale Vorstel-
lungen, Gemiitsbewegungen und dynamische Symbole haben
ihren Wert und ihren Nutzen. Das Wahre, das Gute und das
Schéne sind an sich michtige Urformen der Wirklichkeit und
selbst in thren Formen, wenn sie der Verstand denkt oder das
Herz fithlt oder das Vitale verwirklicht, kénnen sie Bahnen
des Aufstiegs sein. Aber sie miissen in ihrer spirituellen Sub-
stanz und in ihrem spirituellen Wesen, das sie reprisentieren,
von uns erlebt werden.

1. Der Weg des Intellekts oder des Wissens.

Die Seele mag versuchen, diesen Kontakt hauptsichlich
iiber das Denkbewufltsein als Vermittler und Werkzeug zu
erlangen. Sie beeindruckt den Verstand und das grofiere
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Denkbewufitsein der inneren Einsicht und der intuitiven In-
telligenz und wendet sie in jene Richtung. Auf seinen Héhen
wird das Denkbewufltsein immer zum Unpersonlichen hin-
gezogen. Auf seiner Suche wird es sich einer spirituellen We-
senheit, einer unpersdnlichen Wirklichkeit bewuflt, die sich
in all diesen iufleren Zeichen und Merkmalen ausdriickt und
die doch mehr ist als diese Formen und Abbilder, in denen
sie sich offenbart. Das Denkwesen fiihlt etwas, dessen es sich
innigst und unsichtbar bewufit wird, eine hdchste Wahrheit,
ein hochstes Gutes, eine hochste Schonheit, eine hochste Rein-
heit, eine hochste Seligkeit. Es ertrigt die wachsende Beriih-
rung, die ihm immer greifbarer und wesenhafter, mehr und
mehr spirituell wirklich und konkret wird, die Beriihrung
und den Druck eines Ewigen und Unendlichen, das alles dieses
ist und noch weit mehr. Der Druck dieses Unpersdnlichen ver-
sucht, das ganze Denkbewufltsein in eine Form seiner selbst
zu bringen. Gleichzeitig werden das unpersonliche Geheimnis
und das Gesetz der Dinge immer mehr sichtbar. Das Denken
wird das Denken des Weisen, zuerst des hoch-mentalen Den-
kers, dann des spirituellen Weisen, der jenseits der Abstrak-
tion des Denkens die Anfinge eines unmittelbaren Etlebens
gewonnen hat. Infolgedessen wird das Denkbewufitsein rein,
ruhig, unpersénlich uad weit. Ein ihnlich beruhigender Ein-
fluf wirkt auf die Elemente des Vitalen. In anderer Bezie-
hung jedoch mag das Ergebnis unvollkommen bleiben, denn
die mentale Wandlung fiihrt natiirlicherweise zu innerer Fe-
stigkeit und Zuflerer Ruhe, aber, schwebend in diesem gerei-
nigten Quietismus, reizt sie nicht, wie die vitalen Elemente, zu
einer Entdeckung neuer Lebensenergien und dringt nicht zu
einer vollen dynamischen Wirkung auf die Natur.

Eine groflere Anstrengung des Denkbewufltseins dndert
dieses Gleichgewichtsverhiltnis nicht; denn das Streben des
spiritualisierten Denkens geht in die Héhe, und da dort das
Denken seinen Halt an den Formen verliert, tritt es in weite
formlose eigenschaftslose Unpersonlichkeit ein. Es erkennt
das unwandelbare Selbst, einen reinen Geist, die reine Nackt-
heit eines wesentlichen Seins, das formlose Unendliche und
das namenlose Absolute. Dieser Hohepunkt kann auch un-
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mittelbarer erreicht werden durch ein unbedingtes Hinter-
sich-lassen aller Formen und Bilder, aller Ideen von gut und
bose oder wahr und falsch oder schén und hifllich bis zu et-
was, das alle Gegensitze iibersteigt, bis zu dem Erlebnis einer
héchsten Einheit, Unendlichkeit, Ewigkeit oder anderer un-
beschreiblicher Sublimierung der h&chsten und &uflersten
Denkwahrnehmung von Selbst oder Geist. Ein spiritualisier-
tes Bewufltsein ist erreicht worden, das Vitale wird ruhig,
der Korper hort auf, Bediirfnisse und Anspriiche zu haben,
und die Seele selbst taucht unter in das spirituelle Schweigen.
Aber diese Verwandlung durch das Denkbewufitsein ergibt
keine allumfassende Umwandlung; die seelische Transmuta-
tion ist ersetzt worden durch eine spirituelle Wandlung zu
seltenen und hohen Gipfeln hin, doch kommt dies nicht der
vollstindigen gottlichen Dynamisierung der Natur gleich.

2. Der Weg des Herzens oder der Liebe.

Finen weiteren Versuch, zu dieser unmittelbaren Berith-
rung zu kommen, macht die Seele durch das Herz. Dieser
Weg liegt ihr niher und ist schneller, weil hier ihr okkulter
Sitz ist, nimlich in unmittelbarer Nihe des Gemiitswesens in
uns, direke hinter der Herzmitte. Infolgedessen kann sie an-
fangs mir ihrer natiirlichen Macht, mit ihrer lebendigen Kraft
des konkreten Erlebnisses am stirksten auf unsere Gemiits-
bewegung einwirken. Die Anniherung geschieht durch
die Liebe, durch die Anbetung des All-Schonen und des All-
Seligen, des All-Guten, des Wahren, der spirituellen Wirk-
lichkeit der Liebe. Der Schonheitssinn und das Gemiit ver-
einigen sich hier, um die Seele, das Vitale und die Natur dem
Gegenstand ihrer Anbetung zu weihen. Dieser Weg der An-
betung kann nur dann seine volle Kraft entfalten und Antrieb
sein, wenn das Denken iiber das Unpersdnliche hinausgeht
bis zum Bewuftsein eines hchsten persénlichen Wesens. Dann
wird alles stark, lebendig und konkret. Die Empfindungen
und Gefiihle des Herzens und die spiritualisierten Sinne er-
reichen ihr Absolutes; eing vollstindige Hingabe wird még-
lich, ja unumginglich. Der eben geborene spirituelle Mensch

88

erscheint der Natur seines Gemiites nach als der verehrende
Jiinger, der Bhakta™); wenn er sich auflerdem noch unmirtel-
bar seiner Seele und ihrer Gebote bewufit wird, wenn sich
sein Gemiitswesen mit seiner seelichen Personlichkeit vereint
und sein Leben, sein Vitales durch Lauterkeit, durch Gott-
ekstase, Liebe zu Gott, den-Menschen und allen Kreaturen in
ein Leben der spirituellen Schonheit, voll des Lichtes, voll
des Guten verwandelt, dann entwickelt er sich zum Heiligen
und kann zum héchsten inneren Erlebnis und zur bedeutend-
sten Umwandlung kommen, die der Natur auf diesem Wege
der Anniherung an das gottliche Sein moglich ist. Aber fiir
die Zwedke einer allumfassenden Umwandlung ist auch dieses
nicht genug; es mufl noch eine Wandlung des denkenden Be-
wufltseins und all der vitalen und physischen Elemente des
Bewufeseins in ihrem Eigenwesen hinzukommen.

3. Der Weg des Willens oder der Tat.

Diese grofiere Wandlung kann teilweise erreicht werden,
wenn zu den Erlebnissen des Herzens die Weihe des prag-
matischen Willens kommt, dem es gelingen mufl, die Zu-
stimmung der dynamischen vitalen Schichten zu erreichen
— andernfalls kann er-nicht wirksam sein -, die die mentale
Dynamik unterstiitzen und die unser wichtigstes Werkzeug
fiir das duflere Wirken sind. Diese Weihe des Tatwillens geht
mit einer schrittweisen Ausmerzung des Ich-Willens und der
Motivkraft des Verlangens Hand in Hand. Das Ich unter-
wirft sich einem héheren Gesetz und verschwindet schlief8lich,
scheint nicht mehr zu existieren oder ist nur noch da, um einer
hoheren Macht oder einer hoheren Wahrheit zu dienen oder
um sein Wollen und sein Tun dem hchsten Wesen als Werk-
zeug anzubieten. Das Gesetz des Seins und Wirkens oder das
Licht der Wahrheit, das dann den Sucher leitet, kann eine
Klarheit oder eine Kraft oder ein Prinzip sein, das er auf
den héchsten Hohen wahrnimmt, deren sein Denkbewuftsein
fihig ist; oder es mag eine Wahrheit des gottlichen Willens
sein, die er gegenwirtig und in sich wirkend fiihlt, oder die
ihn durch ein Licht oder eine Stimme oder eine Kraft oder
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eine gottliche Person oder Gegenwart fiihrt. Auf diesem Wege
kommt man schlie8lich zu einem Bewufitsein, in dem man
die gottliche Kraft oder Gegenwart in sich selbst handeln,
wirken und alles Tun beherrschen fiihlt. Der persénliche Wille
ist vollkommen hingegeben oder mit diesem groferen Wahr-
heitswillen, der Wahrheitskraft und der Wahrheitsgegenwart
wesenseins geworden.

LD. I, 25

Die michtigste Wirkung wird erzielt, wenn diese
drei Wege miteinander verbunden und gleichzeitig be-
schritten werden.

Eine Kombination dieser drei Wege des Denkens, des Wil-
lens und des Herzens ruft einen spirituellen oder seelischen
Zustand des Oberflichenwesens und der Natur hervor, der
ein weiteres und vielseitigeres Offnen zum seelischen Licht in
uns und zum spirituellen Selbst oder zum ishwara, die uns
umbhiillen und durchdringen, mit sich bringt, zu einer Wirk-
lichkeit, die jetzt iiber uns gefiihlt wird. In der Natur geht
dann eine michtigere und vielseitigere Verinderung vor sich,
ein spirituelles Formen und Selbsterschaffen, und es erscheint
das Bild einer Vollkommenheit, die aus den Vollkommen-
heiten des Heiligen, des selbstlosen Arbeiters und des Men-
schen der spirituellen Erkenntnis gebildet ist.

LD. II, 25

Ein Standpunktwechsel des Bewnftseins, ein Sich-
Zuriickzieben nach innen ist in diesem Stadium die
unerlifiliche Voraussetzung, um das zentrale Wesen,
die wahre Seele zu finden und ibr zu erméglichen,
sonverin die Natur zu beherrschen.

Damit aber diese Wandlung zu ihrer ganzen Fiille und
hi):chsten Vollendung kemmen kann, muff das Bewufltsein
seinen Schwerpunkt und sein statisches und dynamisches
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Gleichgewicht von der Oberfliche in das innere Wesen ver-
lagern. Hier miissen wir das Fundament fiir unser Denken,
Leben und Tun finden. Denn drauflen, an unserer Ober-
fliche zu stehen und dort nur die Weisungen des inneren
Wesens zu empfangen und zu befolgen, ist keine geniigende
Umformung. Man muf} aufhéren, die Oberflichenpersonlich-
keit zu sein und mufl die innere Person, der purusha®) wer-
den... Dann wird es mdglich sein, bis in die Tiefen unseres
Seins zu dringen und von dort aus ein neues Bewufitsein zu
formen und gleichzeitig hinter dem #ufleren Selbst und in
thm die Tiefen mit der Oberfliche zu verbinden. Ein Bewuflt-
sein muf in uns wachsen und sich offenbaren, das sich immer
mehr den Tiefen und Hdhen des Seins 6ffnet, das sich mehr
und mehr dem kosmischen Selbst und der kosmischen Kraft
und dem, was aus dem Jenseits kommt, aussetzt, ein Bewufit-
sein, das einem hoheren Frieden zugewandt ist, das fiir ein
grofleres Licht, eine grofere Kraft und eine grofere Ekstase
durchlissig wird, ein Bewufltsein, das iiber die kleine Person-
lichkeit hinauswichst, das tiber das Licht und die Erfahrung
des begrenzenden Oberflichenwesens, iiber die begrenzte
Kraft und die matte Sehnsucht des normalen Lebensbewufit-
seins, iber die dunkle und begrenzte Empfinglichkeit des
Leibes hinausstrebt. '

Um in die leuchtende Krypta der Seele einzudringen, mufl
man den ganzen dazwischenliegenden vitalen Bereich bis
zum seelischen Mittelpunkt in uns durchmessen haben, so
lang, ermiidend oder schwierig der Prozef auch sein mag. Die
Methode der Loslésung vom Druck der mentalen, vitalen,
physischen Anspriiche, der Lockungen und Triebe, nimlich:
Sammlung im Herzen, Askese, Selbstreinigung, Zuriickweisen
der alten Denkbewegungen, der alten Vitalbewegungen, Zu-
rickweisen des Wiinschens, Verwerfen falscher Bediirfnisse
und Gewohnheiten, sind alles niitzliche Hilfen auf diesem
schwierigen Wege. Aber der wirksamste und direkteste Weg
ist der, all diese und andere Methoden auf Selbsthingabe zu
griinden und auf die Ubergabe unseres Selbst und aller Teile
unseret Natur an ishwara®), das gottliche Wesen. Strengster
Gehorsam gegeniiber der weisen und intuitiven Leitung eines
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Fithrers ist ebenfalls iiblich und notwendig fiir alle, aufier
fiir einige wenige, besonders begabte Sucher.
LD. 11, 25

Das bedeutet, dafl die Seele allem, was falsch und
dunkel ist, die Maske abreifit und zuriickweist, was sich
der gottlichen Verwirklichung feindlich entgegenstellt;
gleichzeitig wird das Wesen von spirituellen Erleb-
nissen aller Art siberflutet.

~ Wenn die Schale der dufleren Natur zerbricht, wenn die
inneren Trennungswinde fallen, das innere Licht durchbricht
und das innere Feuer im Herzen brennt, liutern sich die Na-
tursubstanz und der BewuBtseinsstoff zu groferer Feinheit
und R.einl.leit, und die tieferen seelischen Erlebnisse, diejeni-
gen, die I‘{ldlt nur inneren mentalen oder inneren vitalen Cha-
rakte‘rs sind, werden in dieser zarteren, feineren Substanz
m6ghch: Die Seele fingt an, sich zu entschleiern, die seelische
Persﬁnh.chkeit kommt zu ihrer vollen Entfaltung. Die Seele,
das seelische Wesen, offenbart sich dann als das zentrale We-
sen, das das Denken, das Vitale und den Leib aufrechterhilt
und all die anderen Michte und Krifte des Geistes trigt. Es
iibernimmt seine groflere Aufgabe als der Fithrer und Herr-
scher der Natur. Eine Fithrung, eine Leitung von innen be-
ginnt, die jede Bewegung dem Licht der Wahrheit aussetzt
und alles verwirft, was falsch und dunkel ist und der géte-
lichen Verwirklichung widersteht. Jeder Bereich unseres We-
sens, jeder Winkel und jede Edke, jede Regung, jedes Gebilde,
jede }{m’ntung und Neigung des Denkens, des Willens, des
Gemiits und der Gefiihle, jede Aktion und Reaktion, jedes
Motiv und jede Veranlagung, jeder Hang, jeder Wunsch und
jede Gewohnheit des bewuften oder unbewufiten physischen
Wesens, auch die verborgensten, getarntesten, stummsten,
ve.rsteckteften, werden von dem nie irrenden Licht beleuchtet.
Dle Verwirrungen werden verscheucht, die Knoten aufgeldst,
die Dunkelheiten, Tiuschungen und Selbsttduschungen ge-
nau aufgezeigt und beseitigt. Alles wird gereinigt, zurecht-
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gesetzt, die Natur in Einklang gebracht, auf die seelische
Note abgestimmt, in eine spirituelle Ordnung gefiihrt.

Dies ist das erste Ergebnis, das zweite aber ist ein freies
Einstromen aller Art spiritueller Erlebnisse: das Erleben des
Selbst, das Erleben des ishwara und der gottlichen shakti®),
das Erlebnis des kosmischen Bewufltseins, die unmittelbare
Beriihrung mit den kosmischen Kriften und den okkulten Be-
wegungen der All-Natur, ein seelisches Mitgefiihl, ein Eins-
Sein und eine innere Verbindung, innerer Austausch aller Art
mit anderen Wesen und mit der Natur, Erleuchtung des
Denkwesens durch FErkenntnis, Erleuchtung des Herzens
durch Liebe und fromme Hingabe, spirituelle Freude und
Ekstase, Erleuchtung der Sinne und des Kérpers durch hohere
Erlebnisse, Erleuchtung des dynamischen Handelns in der
Wahrheit und Weite der Seele und eines gereinigten Denkens
und Herzens und die Gewiflheit des gbttlichen Lichtes und
der gottlichen Fithrung, die Freude und die Macht der gott-
lihen Kraft, die im Willen und im Verhalten wirksam
werden.

Diese Erlebnisse sind das Ergebnis einer Offnung des inner-
sten Wesens und der inneren Natur nach auflen. Denn dann
tritt die seelische Kraft eines nie irrenden, innewohnenden
Bewufltseins ins Spiel. die Schau der Seele, ihre Berihrung
der Dinge, die jeder mentalen Erkenntnis iiberlegen ist. Im
seelischen Bewuftsein, in seinem reinen Wirken, gibt es ein
unmittelbares Gefiihl fiir die Weltund ihr Sein, eine unmittel-
bare Beriihrung mit ihr und dem Selbst und dem Gbttlichen,
ein unmittelbares Wissen, eine unmittelbare Erkenntnis der
Wahrheit und aller Wahrheiten, ein unmittelbar durchdrin-
gendes spirituelles Fithlen und Empfinden, ein unmittelbares
Erkennen des rechten Wollens und der rechten Tat, eine
Fihigkeit, zu beherrschen und eine Ordnung des Seins zu
schaffen, die nicht aus dem im Dunkel tastenden Oberflichen-
Ich kommt, sondern von innen heraus stromt, aus der inneren
Wahrheit des Selbst der Dinge und der okkulten Wirklichkeit
der Natur.

LD. II, 25
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Die zweite Phase der Umwandlung kann man die
spirituelle nennen. Dem Unendlichen iber uns, der
ewigen Gegenwart, dem grenzenlosen Selbst, dem un-
endlichen Dasein, dem unbegrenzten Bewnftsein, der
Allmacht und der Seligkeit &ffnen sich die inneren Tore.

Aber all diese Verinderungen und all diese Erlebnisse, ob-
wohl sie ihrem Wesen und Charakter nach seelisch und spiri-
tuell sind, wiirden sich immer noch auf der mentalen, vitalen
und physischen Ebene abspielen, was ihre Wirkung auf das
Leben anbetrifft . . . Eine hchste spirituelle Umformung muf}
zu dieser seelischen oder seelisch-spirituellen Umformung hin-
zukommen. Die seelische Wendung nach innen, zum inneren
Wesen, zum Selbst oder zur Gottheit in uns muf} durch ein
Sich-Offnen nach oben hin, einer héchsten spirituellen Ebene
oder einem héheren Dasein zu, vervollstindigt werden. Das
kann bewirkt werden durch ein Sich-Offnen zu dem, was iiber
uns ist, durch einen Aufstieg des Bewuf3tseins in die Reiche des
Ubermentalen®) und des Supramentalen, in denen der Sinn
des Selbst und des Geistes ewig und unverschleiert ist und in
denen die selbstleuchtenden Organe des Selbst und des Geistes
nicht beschrinkt oder geteilt sind wie in unserer Denk-, Vital-
und Kérpernatur. Das macht die seelische Wandlung ebenfalls
méglich; denn weil sie uns dem kosmischen Bewufltsein 6ff-
net, das uns jetzt durch die vielen Wille der begrenzten Indi-
vidualitit verborgen ist, 6ffnet sie uns auch den Zugang zu
dem, was fiir uns normalerweise tiberbewufit, weil es durch
die starke, harte und glinzende Hiille des Denkbewuftseins
verborgen ist, eines Denkbewufltseins, das alles beschrinkt,
teilt und trennt. Diese Hiille lichtet sich, wird gespalten, zer-
bricht oder 6ffnet sich und verschwindet unter dem Druck
der seelisch-spirituellen Wandlung und dem natiirlichen
Drang des neuen, spirituellen Bewufitseins zu dem hin, dessen
Ausdruck es hier ist.

Wenn die Hiillen des Denkbewufitseins zerrissen sind, be-
deutet das entweder den Anfang der Schau oder einen Auf-
stieg in das, was iiber uns ist, oder ein Herabkommen jener
Krifte in unser Wesen. Diese Schau &ffnet uns den Blick in
eine Unendlichkeit iiber uns, eine ewige Gegenwart oder ein
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unendliches Dasein, eine Unendlichkeit des Bewufitseins, eine
unendliche Seligkeit, ein grenzenloses Selbst, ein grenzenloses
Licht, eine grenzenlose Macht, eine grenzenlose Ekstase.. Es
ist moglich, dafl fiir eine lange Zeit alles, was erreicht wird,
eine gelegentliche oder hiufige oder stindige Vision dieser
Dinge ist und dafl das Verlangen und die Sehnsucht. oh.ne
weitere Folgen bleiben, weil etwas im Denkbewufitsein, im
Herzen oder einem anderen Teil unseres Wesens sich diesem
Erlebnis zwar gedffnet hat, die niedere Natur im ganzen aber
noch zu schwerfillig ist und zu dunkel fiir mehr. Statt dieses
ersten Gewahrwerdens oder darauffolgend ist auch ei'n
Emporsteigen des Denkbewuftseins von unten her in die
Hohen iiber ihm méglich. Die Natur dieser Hohen wird viel-
leicht noch nicht erkannt oder klar unterschieden, aber eine
gewisse Wirkung des Aufstiegs ist fihlbar. Oft ist man sich
auch dieses unendlichen Aufstieges und der Riickkehr bewufit,
ohne daf} eine deutliche Erinnerung, eine Ubertragung dieses

hoheren Zustandes geblieben wire.
LD. II, 25

Die spirituelle Umwandlung gipfelt in einem dau-
ernden Aufsteigen des niedrigen Bewuftseins zu dem
héheren Be@uftsein, gefolgt von einer danernd wirk-
samen Herabkunft der héberen Natur in die niedrigere.

Mit der Zeit hingt das Emporsteigen nur noch vom Willen
ab und das Bewuftsein bringt etwas von dem, was es aus
seinem zeitweisen Aufenthalt in diesen hoheren Regionen des
Geistes gewonnen hat, zuriick und behilt es. Viele erleben
diesen Aufstieg im Zustand der Trance, er ist jedoch ?.uch
méglich bei gesammeltem, wachem Bewufitsein oder, wo dieses
Bewufltsein geniigend seelisch geworden ist, auch in jedem
ungesammelten Augenblick durch Anziehung von oben her
oder aus dem Gefiihl der Zugehdrigkeit heraus. Aber diese
beiden Arten der Beziehungen zum Uberbewufiten, obwohl
sie stark erleuchtend, ekstatisch oder befreiend sein kdnnen,
sind an sich in ihrer Wirkung unzureichend. Zu der vélligen
spirituellen Umwandlung ist mehr notwendig, nimlich ein
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dauernder Aufstieg des unteren Bewufltseins in das hshere
und ein stindig wirkendes Herabkommen der hdheren in die

niedere Natur,
: LD. II, 25

Ein neues Bewufitsein mit neuen Kriften des Den-
kens und der Schau beginnt sich mit der Macht einer
unmittelbaren spirituellen Verwirklichung zu bilden,
die mebr ist als Denken und Schan.

Das Erlebnis dieses Herabkommens kann das Ergebnis der
b.eiden anderen Bewegungen sein oder sich automatisch er-
eignen, bevor eine der beiden anderen stattgefunden hat,
oder auch als ein Durchsickern, ein Niederstrémen oder Ein-
flieflen durch einen plotzlichen Rifl in der Trennungswand
erfahren werden. Ein Licht kommt herab und beriihrt das
geringere Wesen, das Denkwesen, das Vitale oder.den Korper,
hiillt sie ein oder durchdringt sie. Oder eine Gegenwart, eine
Macht oder eine Flut des Wissens ergieft sich in Wellen oder
in Stromen, ein Meer der Seligkeit iiberflutet sie oder eine
pltzliche Ekstase. Dann ist die Berithrung mit dem Uber-
bewufiten hergestellt. Derartige Erlebnisse wiederholen sich,
bis sie normal, vertraut und gut verstanden werden, enthiille
in jhrem Inhalt und ihrer Bedeutung, obwohl sie zunichst
vielleicht in das Geheimnis der Bilder des Erlebnisses gekleidet
und verschleiert gewesen sein mdgen. Denn ein Wissen von
oben beginnt hiufig, dann bestindig, schliefllich ununterbro-
chen herabzukommen und sich in der Ruhe oder dem Schwei-
gen Eies Denkbewufltseins zu offenbaren. Intuitionen und
Einwirkungen, Enthiillungen, die aus einer hoheren Schau,
einer hoheren Wahrheit und Weisheit geboren sind, dringen
1n unser Wesen ein; eine leuchtende, intuitive Unterscheidungs-
kraft verscheucht alle Dunkelheit im Verstehen, alle blenden-
den Verwirrungen, und bringt alles in Ordnung. Ein neues
BewuBltsein beginnt sich zu formen, das Bewufitsein einer
hghen, weiten, in sich selbst existierenden denkenden Erkennt-
nis oder ein erleuchtetes oder ein intuitives oder ein iiber-
mentales Bewufltsein mit neuen Kriften des Denkens oder
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der Sicht eine groflere Macht der unmittelbaren spirituellen
Verwirklichung, die mehr ist als Denken oder Schau, ein grd-
feres Wachsen an spiritueller Substanz unseres gegenwirtigen
Wesens. Das Herz und die Sinne werden verfeinert, intensiv,
weit, um alles Dasein zu umarmen, um Gott zu sehen und das
Ewige zu fithlen, zu héren und zu beriihren, um eine tiefere
und innigere Einheit des Selbst und der Welt in einer trans-
zendenten Verwirklichung zu erreichen. Andere entscheidende
Erlebnisse, andere Wandlungen des Bewufltseins, die zu den
Folgen oder dem Ergebnis dieser grundlegenden Wandlung
gehoren, geben sich selbst eine Form. Dieser Revolution kén-
nen keine Grenzen gesetzt werden, denn sie ist von Natur aus
ein Einbruch des Unendlichen. :

Dieses neue Bewufitsein besitzt in sich die Natur der Un-
endlichkeit. Es bringt uns das bleibende spirituelle Gefiihl und
Bewufltsein des Unendlichen und Ewigen mit einer groflen
Weite der Natur, wobei ihre Beschrinktheit aufgehoben wird.
Unsterblichkeit ist nicht linger nur ein Glaube oder ein Er-
lebnis, sondern das normale Bewufitsein des Selbst. Die innige
Nihe des gottlichen Wesens, seine Beherrschung der Welt,
unseres Selbst und unserer natiirlichen Glieder, seine Kraft,
die in uns und iiberall arbeitet, der Friede der Unendlichkeit
und die Freude des Unendlichen sind jetzt stindig in unserem
Wesen verksrpert. In allen Bildern und Formen sehen wir das
Ewige, die Wirklichkeit verkdrpert; in allen Tonen h8ren wir
es, in allem, was wir fiihlen, fiihlen wir es, es gibt nichts, was
nicht seine Form, Personlichkeit und Offenbarung wire. Die
Freude oder dic Anbetung des Herzens, die Umarmung allen
Daseins, die Einheit des Geistes sind bleibende Wirklichkeit
geworden. Das Bewuftsein der denkenden Kreatur wandelt
sich oder hat sich bereits ginzlich in das Bewufitsein des spiri-
tuellen Wesens verwandelt. Dies ist die zweite der drei Um-
formungen, die das offenbarte Dasein mit allem, was iiber
ihm liegt, vereint. Es ist die mittlere der drei Stufen, der ent-
scheidende Durchbruch des spirituellen Prinzips in der sich

entwidkelnden Natur.
LD. II, 25
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Um aber diese neue Schopfung dauerbaft und voll-
kommen zu machen, miissen die eigentlichen Funda-
mente unserer Natur des Unwissens umgebildet wer-
den, und eine groflere Macht, die supramentale Be-
wuftseinsmacht, muf eingreifen, um diese Umgestal-
tung zu wollbringen. Dies ist die dritte Phase: die
supramentale Wandlung.

So wie die seelische Wandlung die spirituelle Wandlung zu
Hilfe rufen mufl, um sich zu vollenden, so muf} die erste
spirituelle Wandlung das Supramentale hereinrufen, um sich
zu vollenden; denn all diese Stufen stellen ebenso Uberginge
dar wie die vorausgegangenen. Die ganze radikale Anderung
in der Entwicklung von einer Basis des Nicht-Wissens zu
einer Basis des Wissens kann nur durch das Eingreifen der
supramentalen Kraft und ihr unmictelbares Wirken im irdi-
schen Dasein herbeigefithrt werden.

So also muf} die Art der dritten und endgiiltigen Umfor-
mung sein, die den Weg der Seele durch das Unwissen beendet
und ihr Bewufltsein, ihr Leben, ihre Kraft und ihre Offen-
barungsform auf die Grundlage einer vollkommenen und
vollwirksamen Selbst-Kenntnis stellt. Das Wahrheitsbewufit-
sein, das die Natur zu ihrer Entwicklung bereitfindet, muf} in
sie hinabsteigen und sie befihigen, das supramentale Prinzip
in sich zu befreien. So mufl das supramentale und spirituelle
Wesen als die erste unverschleierte Offenbarung der Wahrheit,
des Selbst und des Geistes im materiellen Weltall erschaffen
werden.

LD. II, 25
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S1EBTES KAPITEL
DER AUFSTIEG ZUM SUPRAMENTALEN

Es ist schwierig, das Supramentale intellektuell zu
begreifen, und um es zu begreifen, bedarf es einer
anderen Sprache als der armen abstrakten Spiel-
markensprache unseres Denkwesens.

Die seelische Umformung und die ersten Stufen der spiri-
tuellen Umformung sind unserer Vorstellung noch falbar. Thre
Vervollkommnung wire die Vollendung, die Ganz.heit, die
véllige Einheit eines Wissens und einer Erfahrung, die zu den
Dingen gehéren, die bereits verwirklicht wurden, wenn auch
nur von einer kleinen Anzahl von Menschen. Die supramen-
tale Umformung aber bringt uns in ihrem Verlauf in weniger
erforschte Bereiche. Sie fithrt zu einer Vision von Bewufit-
seinshohen, die zwar erblickt und aufgesucht worden sind, in
ihrer Ganzheit aber erst noch erforscht und beschrieben wer-
den miissen. Die hichste dieser Spitzen oder Hochebenen des
Bewufltseins, das Supramentale, liegt jedoch weit jenseits der
Erfaflbarkeit durch irgendein befriedigendes Denkschema,
eine kartographischo Darstellung, jenseits des Bereiches der
mentalen Schau oder Beschreibung. Fiir das normale uner-
leuchtete oder unverwandelte Denkvermdgen wire es schwie-
rig, in etwas einzudringen oder etwas auszudriicken, was auf
einem so verschiedenen Bewufltseinsgrunde, auf einem ginzlich
anderen Gewahrsein der Dinge aufgebaut ist. Selbst wenn
diese Bereiche durch Erleuchtung oder Vision gesehen oder
wahrgenommen wiirden, brauchten wir doch eine andere
Sprache, als die der Begriffe — dieser armen abstrakten Spiel-
marken unseres Denkens—, durch die ihre Wirklichkeit fiir uns
erst greifbar wiirde. So wie die Gipfel der menschlichen Ver-
nunft iiber der Verstindnisebene des Tieres liegen, so auch die
Regungen des Wahrheitsbewufltseins jenseits des Vorstellungs-
vermogens gewShnlichen menschlichen Denkens. Nur wenn
wir bereits die Erfahrung eines hoheren Zwischenbewuftseins
gemacht haben, kénnen irgendwelche Begriffe, die das supra-
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mentale Sein zu beschreiben versuchen, seine wirkliche Be-
deutung unserem Verstindnis vermitteln. Nur wenn wir
etwas erlebt haben, das verwandt ist mit dem, was beschrieben
wird, kdnnen wir unangemessene Begriffe in ein Bild iiber-
setzen, das wir kennen. Wenn das Denken auch nicht in die
Natur des Wahrheitsbewufitseins eindringen kann, so kann
es doch durch diese hohen und lichterfiillten Tore zu ihm auf-
schauen und einige Spiegelbilder der Wahrheit, des Rechtes
und der Weite empfangen, die das natiirliche Kénigreich der
freien Seele sind.

- LD. 11, 26

Beim Ubergang vom mentalen zum supramentalen
Wesen verwandelt sich die Natur in die Ubernatur.
Aus eben diesem Grunde kann das persénliche Streben
unseres Denkwesens oder unsere Sebnsucht allein nicht
gensigen. Das Ubermentale und das Suprashentale sind
in der irdischen Natur verborgen, involviert. Um aber
in uns auftanchen zu konnen, miissen diese Krifte, die
sich auf ihren eigenen iiberbewuflten Ebenen bereits
in ibrer wvollen natiirlichen Stirke geformt baben,
Drack auf uns ausiiben. Die Michte des Uberbewnft-
seins miissen zu uns herabsteigen, uns emporheben und
unser Wesen verwandeln.

Der Durchstof durch das Ubermentale zum Supramentalen
ist eine Umwandlung der Natur, wie wir sie kennen, in eine
Ubernatur®). Deswegen ist es jeglicher Anstrengung des blo-
Ben Denkbewufltseins unmoglich, das zu erreichen. Ohne
Hilfe ist auch unsere Sehnsucht und unsere personliche Be-
mithung hierzu unfihig. Unsere Anstrengungen entstammen
den niederen Kriften der Natur. Eine Kraft der Unwissenheit
kann nicht aus eigener Stirke oder mit ihren charakteristi-
schen oder verfiigbaren Methoden etwas erreichen, was jen-
seits ihres eigenen Naturbereiches liegt. Alle vorausgegange-
nen Aufstiege wurden von einer geheimen Bewufitseinskraft
verursacht, die zuerst im Unbewufiten und dann in der Un-
wissenheit gewirkt hat. Sze hat an der Entfaltung von Krif-
ten gearbeitet, die in ihr angelegt waren, von Kriften, die
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hinter dem Schleier verborgen und den vergangenen Formen
der Natur iiberlegen waren, aber auch dann noch den Druck
derselben hoheren Krifte bendtigten, die sich bereits in ihrer
vollen natiirlichen Stirke auf ihren eigenen Ebenen geformt
hatten. Diese hoheren Ebencn schaffen sich ihr eigenes Funda-
ment in den subliminalen Regionen unserer Natur, und von
dort aus ist es ihnen mdglich, den Entwicklungsprozef an der
Oberfliche zu beeinflussen.

Das Ubermentale und das Supramentale sind ebenfalls in
der Erdnatur bereits okkult enthalten, haben jedoch keine
Formen auf den uns zuginglichen Ebenen unseres sublimina-
len inneren Bewufitseins. Bis jetzt gibt es noch kein iibermen-
tales Wesen oder eine organisierte {ibermentale Natur, kein
supramentales Wesen oder eine organisierte supramentale
Natur, die entweder an unserer Oberfliche oder in unseren
normalen subliminalen Schichten titig sind, denn diese gro-
feren Michte des Bewufitseins sind unserer Ebene der Un-
wissenheit iiberbewufit; das Wesen und die Krifte des Uber-
bewufiten miissen zu uns herabsteigen, uns emporheben und
sich selbst in unserem Wesen und in unseren Kriften Form
geben, auf daf die eingeschlossenen Prinzipien des Ubermen-
talen und des Supramentalen aus ihrem verschleierten Ge-
heimnis auftauchen Ibnnen. Dieses Herabsteigen ist eine con-
ditio sine qua non des Ubergangs und der Umformung.

Denn eine wirkliche Umwandlung kann nur durch ein un-
mittelbares und unverschleiertes Eingreifen von oben her ge-
schehen. Dazu wire eine vollkommene Unterwerfung und
Ubergabe der unteren Bewufltseinsebenen notwendig, ein
Aufhoren ihrer Forderung, der Wille in ihnen, das Eigen-
gesetz ihres Handelns durch die Umwandlung vollstindig
aufheben zu lassen und alle Anspriiche auf unser Leben zu
verlieren. Wenn diese beiden Bedingungen jetzt schon durch
ein bewufltes Rufen und Wollen im Geiste und durch die
Anteilnahme unseres ganzen offenbarten und inneren Wesens
an dieser Wandlung und Erh6hung erfiillt werden konnen,
dann kann sich die Entwicklung, die Umwandlung in einem
verhiltnismiRig schnellen, bewufiten Wechsel vollziehen. Die
supramentale Bewufltseinskraft von oben und die sich hinter
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dem Schleier entwickelnde Bewufltseinskraft, die auf den Wil-
len des mentalen menschlichen Wesens und auf das erwachte
Bewufltsein wirken, kénnen mit thren vereinten Kriften die-
sen wichtigen Ubergang vollziehen. Dann wiren nicht mehr
fiir jeden Schritt einer langsamen Entwicklung und einer
zogernden und schwerfilligen Entfaltung, wie sie die Natur
in den unbewuflten Geschépfen der Unwissenheit in der Ver-
gangenheit in Gang gebracht hat, Jahrtausende nétig.

LD. 11, 26

Wie kann man die supramentale Umwandlung vor-
bereiten? Zunichst durch wachsende Kontrolle des
Einzelnen iiber seine eigene Natur und immer be-
wuftere Anteilnabme am Wirken der Ubernatur.

Die erste Bedingung fiir diese Wandlung ist, daf sich der
mentale Mensch, der wir jetzt sind, innerlich der eigenen tie-
feren Gesetze seines Seins und seiner Prozesse bewuflt wird
und sie beherrschen lernt. Er muf} das seelische, innere men-
tale Wesen werden, Meister seiner Energien und nicht linger
Sklave der prakriti*), der niederen Natur sein, sondern in
freiem Einklang mit einem hheren Naturgesetz sie sicher be-
herrschen.

Erst im menschlichen Denkbewufitsein erscheint eine be-
obachtende Intelligenz, die anschaut, was vor sich geht, sowie
ein Wille und eine Wahl, die bewufit geworden sind. Aber das
Bewufltsein ist noch begrenzt und oberflichlich und auch das
Wissen ist begrenzt und unvollkommen, nur ein Teilwissen
und ein teilweises Verstehen, tastend und grofienteils empi-
risch oder, wenn es rational ist, dann auf Grund von Kon-
struktionen, Theorien und Formeln. Noch gibt es kein leuch-
tendes Sehen, das die Dinge durch unmittelbares Erfassen er-
kennt und sie mit unwillkiirlicher Genauigkeit einordnet, der
Schau und dem Plan der ihnen innewohnenden Wahrheit ent-
sprechend. Obwohl es ein bestimmtes Element des Instink-
tes, der Intuition und der Einsicht zu Beginn dieser Fihigkeit
gibt, ist doch der normale Charakter der menschlichen In-
telligenz gekennzeichnet als Vernunft, die untersucht, als re-
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fiektierendes Denken, das beobachtet, vermutet, ableitet und
Schliisse zieht und miihselig zu einer Konstruktion der Wahr-
heit, zu einem konstruierten Wissensschema und zu bedacht-
sam festgelegtem Handeln cigener Machart kommt.

Nur ein freies und ginzlich intuitives Bewufitsein wiire
fihig, die Dinge in unmittelbarer Beriihrung und durchdrin-
gender Schau zu crfassen, und zwar durch einen spontanen
Wahrheitssinn, der aus einer zugrunde liegenden Einheit oc_ier
Wesensgleichheit geboren und fihig wiire, in der Natur eine
Wirkung hervorzurufen, die ihrer Wahrheit entspriche. Dies
wire wirkliches Mitwirken des Einzelwesens an der Arbeit
der kosmischen BewuRtseinskraft. Der purusha des Einzel-
wesens wiirde dann zum Meister seiner eigenen Arbeitsene}--
gien werden und gleichzeitig ein bewuflter Mital:beitet:, ein
Teilhaber, ein Werkzeug des kosmischen Geistes im Wirken
der All-Energie: Die All-Energie wiirde durch ihn wirken,
aber auch er wiirde durch sie arbeiten, und die Harmonie
dieser intuitiven Wahrheit wiirde dieses doppclte Wirken zu
einer einzigen Aktion zusammenfassen. Ein wachsendes be-
wufltes Mitarbeiten dieser hoheren und innigeren Art mufl
eine Begleiterscheinung des Ubergangs aus unserem gegen-
wirtigen Seinsstand in den Zustand der Ubernatur sein.

So wiirde das Einzelwesen immer michtiger und wirksamer
werden, und zwar in dem Mafe, wie es sich als Miteelpunke
und Abbild des All-Wesens, der All-Natur und des Trans-
zendenten fithlte. Denn bei fortschreitender Entwicklung wiire
die Energie des befreiten Einzelnen nicht ldnger die begrenzte
Energie des Vitalen, des Denkens und des K8rpers, mit der es
anfing; sein Wesen wiirde in ein grofleres Licht des Bewuft-
seins gehoben, in ein groferes Kraftfeld getaucht und sich
damit bekleiden, genauso wie diese in ihm auftauchen, in ihn
hinabsteigen und ihn in sich aufnehmen wiirden. Seine natiir-
liche Existenz wiirde das Organ einer hoheren Macht, einer
iibermentalen, supramentalen Bewufitseinskraft sein, der
Kraft der gottlichen Urmutter ( Shakti)*®). Alle Entw@dungs-
vorginge wiirden als Titighkeit einer héchsten universalen
Bewuftheit, einer hdchsten All-Kraft empfunden werden, die
immer, welchen Weg sie auch wihlen mag, welche Ebene und
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welche selbstbestimmten Grenzen das bewufite Wirken eines
transzendenten und kosmischen Wesens, das Wirken der all-
machtigen und allwissenden All-Mutter ist, die das Einzel-
wesen zu sich in ihre Ubernatur hinaufhebt. An die Stelle
einer Natur der Unwissenheit, in der das Individuum ihr
geschlossenes Spielfeld und unbewufltes oder halbbewufites
Werkzeug darstellt, wiirde eine Ubernatur gottlicher Gnosis®)
treten, und die individuelle Seele wiirde ihr bewufiter, offener
und freier Arbeitsbereich und ihr Instrument sein, das teil-
nimmt an ihrer Arbeit, sich ihrer Ziele und Prozesse bewuflt
ist, bewuflt ist ebenfalls ihres eigenen groferen Selbst, der
universalen, der transzendenten Wirklichkeit und ihrer eige-
nen Person als unbegrenzbar eins mit ihr und doch ein in-
dividuelles Wesen von ihrem Wesen, ein Instrument und ein
spiritueller Brennpunkt.

Ein erstes Zeichen der Offenheit fiir dieses Mitwirken am
Werk der Ubernatur ist die Bereitwilligkeit zu der letzten,
der supramentalen Umformung. Diese Umformung ist das
Ziel eines Weges, der aus der dunklen Harmonie eines blinden
Automatismus, mit dem die Natur anfingt, bis zu der leuch-
tenden, echten Urspriinglichkeit fithrt und der Unfehlbarkeit
des Handelns einer aus sich selbst lebenden Wahrheit des Gei-
stes. Die Entwicklung beginnt mit dem Automatismus der
Materie und eines niederen Lebens, in dem alles bedingungs-
los dem Trieb der Natur gehorcht, mechanisch sein Gesetz des
Seins erfiillt und dem es deshalb gelingt, eine gewisse Har-
monie in seiner begrenzten Art des Seins und der Titigkeit
aufrechtzuerhalten. Darauf folgt in der Entwicklungs-
geschichte eine Menschheit mit einer fruchtbaren Verwirrung
von Mentalem und Vitalem, die getrieben ist von dieser nie-
deren Natur, aber darum kimpft, ihren Begrenzungen zu ent-
kommen, sie zu meistern, zu lenken und zu beniitzen; sie er-
hebt sich zu einer groferen spontaneren Harmonie, zu einem
Handeln das sich selbsttitig vollzieht, da es auf der spiri-
tuellen Wahrheit der Dinge beruht. In diesem hoheren Zu-
stande wird das Bewufitsein diese Wahrheit sehen und der
Bahn ihrer Energien wissend folgen, mit starker Anteilnahme
und einer Meisterschaft im Dienen, in einer vollkommenen
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Wonne in Tun und Sein. Es wird sich eines leuchtenden, v3l-
ligen Einsseins mit allem erfreuen, statt blinde Unterwerfung
des Einzelnen unter das Allgemeine zu erdul(_ien, und in jedem
Augenblick wird das Wirken des All im Einzelnen und des
Einzelnen im All durch die Herrschaft der transzendenten

Ubernatur erleuchtet und regiert werden. LD. 11, 26

Durch bewnften Geborsam und Hingabe des ganzen
Wes;:: an das/}Licht, die Wahrbeit und die Kraft von

oben.

Diesen héchsten Zustand zu erreichen ist schwer und w}rd
wahrscheinlich lange Zeit in Anspruch nehmen. Die Zustim-
mung und die Mitarbeit des purusha zu dieser Umformung
geniigt nimlich nicht, die Einwilhgugg und Mitacbeit der
prabriti ist ebenfalls erforderlich. Nicht nur das zentrale
Denken und Wollen mufl damit einverstanden sein, sondern
alle Teile unseres Seins miissen zustimmen und sich dem Ge-
setz der spirituellen Wahrheit unFerwerfen. Alles mufl lernen,
der Fijhrung der bewufiten gottlichen K..ra.ft in deI}. Gliedern
zu gehorchen. Es gibt hartnickige Slelerlgkelfen in uns, die
aus unserer entwicklangsbedingten Konstitution erwachsen
und die gegen diese Zustimmung sprechen. Denn manche die-
ser Elemente sind noch immer dem Unbewufiten und Unter-
bewufiten oder dem niederen Automatismus der Gewohnhei-
ten, dem sogenannten Naturgesetz unterworfen, den mecha-
nischen Gewohnheiten des Denkens und des Vitalen, den In-
stinkten, den personlichen Gewohnheiten, den Charakter-
eigenschaften, den eingefleischten mentalen, vitalen und phy-
sischen Bediirfnissen und Begierden des natiirlichen Menschen,
den alten Funktionen aller Art, die so tief Wurzel gefafit ha-
ben, daf es scheint, als miifiten wir bis zu den Fundamenten
in den Abgriinden unseres Seins graben, um sie zu entwur-
zeln . . . Zu jedem Schritt des Weges braught die ho}}ere Ma_cht
sowoh! die Einwilligung des purusha wie auch die Zustim-
mung aller Teile der Natur zu ihrer Umformung. Das men-
tale Wesen in uns mufl uns selbst ganz bewufit zu dieser
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Wandlung, zu diesem Austausch der Eigennatur gegen die
Ubernatur hinfiihren. Das Geliibde des bewufiten Gehorsams
gegeniiber der hdheren Wahrheit des Geistes, die Ubergabe
des ganzen Wesens an das Licht und die Kraft, die aus der
Ubernatur kommen, ist die zweite Bedingung, die durch das
Wesen selbst langsam und allen Schwierigkeiten zum Trotz
erfiillt werden muf, bevor die supramentale Umformung
iiberhaupt erst mdglich werden kann.

Hieraus folgt, dafl die seelische und die spirituelle Wand-
lung schon weit fortgeschritten, ja so vollendet wie mdglich
sein mufl, bevor die dritte, die supramentale Wandlung be-
ginnen kann, die alles zu Ende fithrt. Denn nur durch diese
zweifache Umwandlung kann der Eigensinn der Unwissen-
heit ginzlich in spirituellen Gehorsam gegeniiber der refor-
mierenden Wahrheit und dem Willen des héheren Bewufit-
seins der Unendlichkeit verwandelt werden. Eine lange
schwierige Strecke der bestindigen Anstrengung;.des Nach-
drucks, der Askese des personlichen Willens, tapasya'?), mufy
gewGhnlich durchmessen werden, bevor eine entscheidendere
Stufe erreicht werden kann, auf der die Hingabe des ganzen
Wesens an das Héchste Wesen und die Hochste Natur total
und absolut werden kann.

LD. 11, 26

Das wahre Selbst mufl zum Mittelpunkt des ganzen
Wesens werden und das Individuelle in uns sich der
kosmischen Bewufitheit 6ffnen.

Weitere notwendige Bedingungen fiir die supramentale
Wandlung sind: Die Einung des ganzen Wesens durch das Zu-
sammenbrechen der Winde der inneren und 4ufleren Natur,
ein Sammeln und Verlagern des Bewuftseins vom dufieren
zum inneren Selbst, ein festes Sich-Verankern in diesem neuen
Fundament, Sich-Gewdhnen, durch dieses innere Selbst, sei-
nen Willen und seine Vision zu handeln, und das Aufschlie-
flen des Einzelbewuftseins fiir das kosmische Bewuftsein. Es
wire triigerisch zu hoffen, daf dieses héchste Wahrheits-
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bewufltsein®) sich in den engen Formen unseres oberflich-
lichen Denkens, Herzens und Vitalen niederlassen ann.te,
wenn sie auch noch so sehr zur Spiritualitit neigten. Allf in-
neren Zentren”) miissen aufgesprengt. sein unc? ihre Fihig-
keiten im Handeln verstrémen lassen; das seelische Wesen*)
muf} enthiillt sein und die Fiihrung iibernommen h.aben. Wenn
diese erste Wandlung das Wesen nicht zu einem inneren und
Weiteren, zu einem yogischen Bewuftsein gefithrt hat, an
Stelle des gewdhnlichen, ist die grofiere Umformung unmog-
lich, Das Bewuftsein des Einzelnen muf} auch genﬁgenc.l um-
fassend geworden, sein Einzeldenken in die G.renz?nlomgkelt
des kosmischen Denkens umgegossen sein, sein .Emzelwesen
durch das unmittelbare Gefiihl, durch das pnmxttelbare Er-
leben der dynamischen Bewegung des kosmischen Lebens er-
weitert und verstirkt worden sein, und die Verbmdungstﬂore
seines Korpers miissen sich den Kriften der All-Natur geofi-
net haben, bevor eine Wandlung mdglich wird, die die gegen-
wirtigen kosmischen Formen iibersteigt und .1hn aus der. nie-
deren Hemisphire des All in eine Bewufitheit erhebt, die zu
der hsheren spirituellen Hemisphire gehdrt. Auf%erden'l. mufl
er sich bereits bewuft geworden sein dessen, was jetzt fiir ihn
iiberbewuflt ist; er mufl bereits ein Wesen sein, dgs sich des
héheren spirituellen Lichtes, der Kraft, des Wissens, des
ananda?) bewufit ist, von ihren herabkommenden Einfliissen
durchdrungen und erneuert ist durch eine spirituelle Wand-
lung, o

Dgie spirituelle Entwicklung ents.pricht der Logik einer all-
mihlichen Entfaltung. Sie kann einen neuen entscheidenden
Schritt nur dann tun, wenn die wesentlld}e vor}{ergehend'e
Stufe geniigend erobert ist; selbst wenn gewisse kleinere "ZWI-
schenstufen in einem schnellen Anlauf genommen und iiber-
sprungen werden kénnen, muf} sich das Bewuftsein dann"doch
wieder zuriickwenden, um sich zu vergewissern, ob fias ubfer—
rollte Gebiet auch den neuen Bedingungen ge.mﬁﬁ sicher ein-
verleibt worden ist. Es ist wahr, wenn der Geist erobert wer-
den soll, ist es erforderlich, dafl man in einem ode1: in wenigen
Leben cinen Prozefl durchmacht, der im langwierigen und
ungewissen Verlauf des gewdhnlichen Naturvorgangs Jahr-
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hunderte, ja sogar Jahrtausende gedauert hitte; doch ist dies
eine Frage der Geschwindigkeit, mit der die Stufen erstiegen
werden. Eine groflere oder anhaltende Geschwindigkeit hebt
die Stufen selbst nicht auf und auch nicht die Notwendigkeit,
sie eine nach der anderen zu nehmen. Die wachsende Be-
schleunigung ist nur moglich, weil das innere Wesen bewufit
mitarbeitet und weil die Kraft der Ubernatur schon in der
halbverwandelten, niederen Natur am Werke ist, so daf die
Schritte, die sonst in der Nacht des Unwissens oder des Un-
bewuflten versuchsweise hitten unternommen werden miis-
sen, jetzt im wachsenden Licht und in der Kraft des Wissens
getan werden kénnen.

LD.1I, 26

Vier Stufen fiihren vom menschlichen Denkbewnfit-
sein zum Supramentalen: o

1. das hohere Mentale.

2. das erleuchtete Mentale.
3. das intuitive Mentale.
4. Das Ubermentale.

1. Das hohere Mentale.

Unser erster entscheidender Schritt iiber unser menschliches
Erkenntnisvermdgen, iiber unsere normale Denkweise hinaus
bedeutet ein Aufsteigen zu einem hoheren Denkbewuftsein,
zu einem Denken, das nicht linger aus Licht und Dunkel ge-
mischt, zwielichtig ist, sondern aus der weiten Klarheit des
Geistes stammt. Seine Ursubstanz ist ein Gefiihl der Einung
des Wesens mit einer michtigen, vielfach belebenden Kraft,
die fahig macht, einer Fiille von Wissensaspekten, Hand-
lungsweisen, Formen und Bedeutungen des Werdens Form zu
geben, all dem, von dem sie spontanes inneres Wissen besitzt.

Auf dieser hoheren Denkebene aber ist es nicht mehr nétig,
zu suchen und kritisch zu iiberlegen. Hier gibt es kein logi-
sches Vorgehen, Schritt fiir Schritt bis zu einem Schluf, kei-
nen Mechanismus der ausdriicklichen oder unterstellenden Ab-
leitungen und Folgerungen, keine Konstruktion oder absicht-
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liche Verkettung von Ideen miteinander, um so zu einem re-
gelrechten Schluf, zu einem Ergebnis der Erkenntnis zu ge-
langen. ..

Dieses hohere Bewuftsein stellt ein Wissen dar, das sich auf
Grund eines totalen Gewahrseins selbst formuliert, das in sich
selbst ruht und das einen Teil seiner Ganzheit offenbart, eine
Harmonie von Bedeutungen, in Gedankenform gebracht. Ob-
wohl es sich frei in einzelnen Gedanken ausdriicken kann, ist
doch seine charakteristische Weise ein Begreifen im Groflen,
das Erfassen des Systems, des Ganzen der Wahrheit in einem
einzigen Blick. Die Beziehungen von Vorstellungen zuein-
ander, von Wahrheiten zueinander, werden nicht von der Lo-
gik hergestellt, sondern bestehen a priori und tauchen §elbsF—
gesehen bereits im integralen Ganzen auf. Wir finden hier die
Einfiihrung in Formen eines immer gegenwirtigen, doch bis
jetzt nicht aktivierten Wissens, das kein System von Schliissen
ist, die aus Voraussetzungen oder Gegebenhéiten gezogen
werden; dieses Denken stellt die Selbstenthiillung einer ewi-
gen Weisheit dar und nicht erworbenes Wissen.

Dies ist das héhere Denkbewufitsein, was sein Erkenntnis-
vermdgen anbetrifft. Seine andere Seite ist die des Willens,
der dynamischen Verwirklichung der Wahrheit. Wir werden
hier feststellen konnen, dafl dieses hohere und leuchtendere
Denken immer auf die restlichen Teile unseres Wesens ein-
wirkt, auf den mentalen Willen, auf das Herz und seine Ge-
fishle, auf das Vitale und den Leib, und zwar durch die Kraft
der Gedanken, der Ideen. Es versucht, durch das Wissen zu
reinigen, durch das Wissen zu befreien, durch die Kraft, die
dem Wissen innewohnt, etwas zu erschaffen. Die Idee wird in
das Herz oder in das Vitale gelegt als eine Kraft, die an-
genommen werden muf} und sich auswirken soll. Das Herz
und das Vitale werden sich dann des Urbildes bewuft, gehor-
chen seiner Dynamik, ihr Stoff fingt an, sich ihm anzuver-
wandeln, so daf} die Gefiihle und Handlungen Schwingungen
dieser hoheren Wahrheit werden; sie werden von ihr unter-
wiesen und mit ihren Empfindungen und ihrem Sinn erfiille.
Der Wille und die Triebe des Vitalen werden gleichfalls mit
ihrer Kraft und ihrem Drang nach Selbstverwirklichung ge-
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laden. Im Kérper wirkt sich das Urbild z. B. so aus, dafl der
Gedanke und der starke Wille zur Gesundheit seinen Glauben
an Krankheit und seine Einwilligungen dazu verdringen oder
dafl die Vorstellung der Stirke das Streben, die Kraft, den
Stoff, die Schwingung der Stirke hervorruft*). Die Vorstel-
lung gebiert die Kraft und die Form, die ihr entspricht, und
prigt sie dem Stoff unseres Denkens, unseres Vitalen oder
unseres Korpers auf. Das sind ihre ersten Wirkungen. Das
ganze Wesen wird mit einem hohen und héheren Bewufitsein
erfiillt, die Grundlage fiir die Verwandlung wird gelegt und
alles fiir eine hthere Wahrheit des Daseins vorbereitet.

LD. 11,26

2. Das erlenchtete Mentale.

Diese grofiere Kraft gehdrt dem Erleuchteten Mentalen an,
einem Mentalen nicht mehr nur des hheren Denkens, sondern
des spirituellen Lichtes. Dann tritt die Klarheit der spirituel-
len Intelligenz mit ihrem ruhigen Tageslicht zuriick oder
unterwirft sich einem starken Glanz, einer Herrlichkeit und
Erleuchtung des Geistes: Ein Spiel von Erkenntnisblitzen der
spirituellen Wahrheit und Macht bricht von oben in unser
Bewuftsein ein und fiigt der ruhigen und weiten Erleuchtung
und dem gewaltigen Herabstrémen des Friedens, die das Wir-
ken des gréfleren spirituellen Prinzips charakterisieren oder
begleiten, eine feurige Glut der Verwirklichung und eine lei-
denschaftliche Ekstase des Wissens hinzu. Niederstrémendes,
innerlich sichtbares Licht begleitet hiufig diesen Vorgang.

Hierzu mufl bemerkt werden, daf} Licht, entgegen unserer
gewGhnlichen Auffassung, urspriinglich keine materielle
Schépfung ist und daf das Gefiihl oder die Vision des Lich-
tes, die die innere Erleuchtung begleiten, nicht nur ein sub-
je.ktiv sichtbares Bild oder eine symbolische Erscheinung ist.
Licht ist in erster Linie eine spirituelle Offenbarung der gott-
lichen Wirklichkeit, erleuchtend, schopferisch. Das materielle

*) Und das Wort, das die Idee ausdriickt, hat dieselbe Macht, wenn es

mit spirituellez: Kraft geladen ist; diese Vorstellung liegt dem Gebrauch
des Mantra bei den Indern zugrunde.
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Licht ist eine spitere Erscheinung oder eine Umwandlung des
Lichtes in Materie fiir die Zwecke der materiellen Energie.

Bei diesem Herabstieg bringt das Licht auch eine gréflere
Dynamik. einen golden leuchtenden »enthusiasmos« der in-
neren Stirke und Kraft mit sich, die das verhiltnismifig
langsame und iiberlegte Vorgehen des hoheren Denkbewufle-
seins ersetzt durch einen schnellen, manchmal beinahe hefti-
gen, ja sogar gewalttitigen Vorstofl zu einer mitreiflenden
Umwandlung.

Das erleuchtete Denkwesen arbeitet in erster Linie nicht
iber das Denken, sondern durch die Schau. Der Gedanke
spielt nur die untergeordnete Rolle, das Geschaute auszudriik-
ken. Das menschliche Denkbewufltsein, das sich hauptsichlich
auf den Gedanken stiitzt, hilt das Denken fiir das hdchste
oder wichtigste Verfahren, um Erkenntnis zu gewinnen; auf
der spirituellen Ebene ist das Denken jedoch ein untergeord-
neter und nicht unerlifllicher Vorgang.

Ein Bewufltsein, das auf Schau beruht, das Bewufitsein des
Sehers, stellt eine michtigere Quelle des Wissens dar als das
des Denkers. Die Wahrnehmungskraft aus innerer Schau ist
grofer und direkter als die Wahrnehmungskraft aus ‘dem
Denken. Sie ist ein spiritueller Sinn, der etwas von der Sub-
stanz der Wahrheit esfafit und nicht nur ihr Abbild. Sie gibt
die Figur zwar auch wieder, fingt aber gleichzeitig ihre Be-
deutung ein und kann sie in feineren und kithneren Umris-
sen verkdrpern, die mit dem weiteren Verstindnis einer alles
umfassenden Kraft mehr von ihr enthiillen kdnnen als die

Gedankenvorstellung es vermag.
LD. 11, 26

3. Das intuitive Mentale.

Aber diese beiden Entwicklungsstufen kdnnen sich ihres
Einflusses nur dann erfreuen und zu ihrer eigenen gemein-
samen Vollendung gelangen, wenn sie sich auf eine dritte
Stufe beziehen; denn von den héheren Gipfeln her, wo das
Wesen der Intuition wohnt, bekommen sie das Wissen, das
sie in die Form von Gedanken kleiden oder in die Form der
Schau bringen und fiir die Umwandlung des Mentalen zu uns
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herabbringen. Die Intuition ist eine Fihigkeit des Bewufit-
seins, die dem urspriinglichen Wissen durch Wesenseinheit nd-
her und inniger verwandt ist; denn sie ist immer etwas, das
unmittelbar der verborgenen Wesenseinheit entspricht. ..

Diese innige Erkenntnis ist mehr als Schau, mehr als Be-
greifen; sie ist das Ergebnis einer eindringenden und enthiil-
lenden Beriihrung, die die Schau und das Begreifen als einen
Teil ihrer selbst oder als natiirliche Folge mit sich bringt.
Eine verborgene oder schlummernde Wesenseinheit. die sich
noch nicht entdeckt hat, erinnert sich doch durch die Intuition
ihres eigenen Wissens und vermittelt uns die Innigkeit ihres
Selbst-Fithlens und ihrer Selbst-Betrachtung der Dinge, ihr
Licht der Wahrheit, ihre liberwiltigende und selbstverstind-
liche Gewifheit.

Im menschlichen Mentalen ist die Intuition auch solch eine
Wahrheitserinnerung oder Wahrheitsiibermittlung oder solch
ein enthiillender Blitz oder eine Feuersbrunst,-die in eine
grofle Masse des Unwissens oder durch einen Schleier des
Nichtwissens dringt. Wir haben jedoch gesehen, daf8 sie hier
storender Beimischung, mentaler Verkleidung, Hemmungen
oder Unterstellungen ausgesetzt ist. Zudem sind hier viele
Méglichkeiten des Mifiverstindnisses, die der Reinheit und
der Vollkommenheit ihrer Wirkung entgegentreten. Aufler-
dem gibt es auf allen Ebenen des Seins scheinbare Eingebun-
gen oder vielmehr Mitteilungen, die von unterschiedlicher
Wirkung, unterschiedlichem Wert und unterschiedlicher Na-
tur sind. Der infrarationale, sogenannte Mystiker (denn um
ein wahrer Mystiker zu sein, geniigt es nicht, die Vernunft zu
verwerfen und sich auf andere Quellen des Denkens und Han-
delns zu verlassen, fiir die man kein Verstindnis hat) ist hiu-
fig von Mitteilungen auf der mentalen Ebene inspiriert, die
aus einer dunklen und gefihrlichen Quelle kommen. Unter
diesen Umstdnden sind wir gezwungen, uns hauptsichlich auf
die Vernunft zu verlassen, und sind sogar geneigt, die Ein-
gebung der Intuition oder der Pseudo-Intuition, die die hiu-
figere Erscheinung ist, durch die beobachtende und kritisie-
rende Intelligenz priiféh zu lassen. Denn unser Vernunft-
wesen fithlt, dal wir sonst nicht sicher sein konnen, das Wahre

112

zu erkennen und von dem gemischten oder verfilschten oder
lignerischen Ersatz zu unterscheiden. Das setzt jedoch die
Niitzlichkeit der Intuition fiir uns bedeutend herab. Denn
die Vernunft ist in dieser Hinsicht kein vertrauenswiirdiger
Schiedsrichter, weil ihre Arbeitsweise anders ist, zégernd, un-
gewif}, ein intellektuelles Suchen, obwohl sie sich in Wirklich-
keit fiir ihr Urteil auf eine getarnte Intuition stiitzt, ohne de-
ren Hilfe sie sich ihre Richtung nicht wihlen oder zu keinem
sicheren Ziel gelangen konnte. Sie verbirgt diese Abhingig-
keit vor sich selbst hinter dem Prozef} einer iiberlegenden
Schlufifolgerung oder einer priifenden Vermutung. Eine In-
tuition jedoch, die der kritischen Nachpriifung der Vernunft
unterworfen worden ist, hort auf, Intuition zu sein und kann
sich nur noch auf die Autoritit der Vernunft stiitzen, fiir die
es keine innere Quelle der unmittelbaren Gewiflheit gibt. Aber
selbst wenn das Denkwesen iiberwiegend zu einem intuitiven
Denkwesen wiirde, das sich auf seinen héheren Anteil an die-
ser Fihigkeit verliefe, wiirde die Koordinierung seiner Er-
kenntnisse und seiner verschiedenen Titigkeiten — denn im
Mentalen werden diese nur als eine Reihe ungeniigend zu-
sammenhingender Blitzlichter erscheinen — schwierig bleiben,
solange diese neue Denkart nicht eine bewufite Verbindung
mit seiner supra-ratienalen Quelle hergestellt oder einen Zu-
gang zu einer hoheren Ebene des Bewufltseins gefunden hat,
auf der das intuitive Wirken rein und zu Hause ist.
Intuition ist immer wie ein Schwert, ein Strahl, ist ein Aus-
bruch des hoheren Lichtes. Sie dringt in uns ein wie eine Klinge,
eine Schneide oder die Spitze eines fernen, supramentalen
Lichtstrahls, verindert sich in der dazwischenliegenden Denk-
substanz der Wahrheit iiber uns und tritt schlieflich, ziemlich
blind geworden,.in unsere gewhnliche unwissende Denksub-
stanz ein. Auf der hoheren Ebene jedoch, auf der ihr Licht ge-
boren wird, ist es rein und unvermischt und deshalb voll und
ganz wahrhaftig; seine Strahlen sind hier nicht getrennt, son-
dern gesammelt und zu einem Spiel von Wellen geworden,
das in der poetischen Sprache des Sanskrit »eine See oder eine
Masse von ruhenden Blitzen« genannt wird. Wenn diese ur-
spriingliche, eben geborene Intuition anfingt, zu uns herab-
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zukommen, als Antwort auf ein Emporsteigen unseres Be-
wufltseins zu ihrer Ebene oder, weil wir einen guten Verbin-
dungsweg zu ihr gefunden haben, kann sie fortfahren, als ein
Spiel von erleuchtenden Blitzen vereinzelt oder bestindig zu
kommen. Aber auf dieser Stufe ist das Urteil unseres Verstan-
des nicht mehr zustindig; er kann hier nur noch als Beobach-
ter oder als Registrator wirken, der die leuchtenden Hinweise,
Urteile und Entscheidungen der hoheren Macht versteht und
niederschreibt. Um eine vereinzelte Intuition zu vervoll-
kommnen oder zu bestitigen, oder ihre Natur, ihre Anwen-
dung oder ihre Grenzen zu erkennen, muff das empfangende
Bewufltsein sich auf eine andere erginzende Intuition ver-
lassen oder fihig sein, eine Folge von Intuitionen herabzu-
rufen, die alles auf den richtigen Platz stellen. Denn wenn
einmal der Vorgang der Wandlung begonnen hat, wird eine
ginzliche Verwandlung des Stoffes und der Titigkeit des
Denkens in die Substanz, die Form, die Kraft der Intuition
notwendig. Solange die Titigkeit des Bewufltseins von der
niederen Intelligenz abhingt, die sich der Intuition nur be-
dient oder sie ausnahmsweise benutzt, kann das Ergebnis nur
vermischtes Wissen-Nichtwissen sein, das durch ein hoheres
Licht und eine hshere Kraft, die in seinen Organen der Er-
kenntnis wirken, unterstiitzt und emporgehoben ist.

Die Intuition besitzt eine vierfache Fihigkeit: Die Kraft
der offenbarenden Wahrheitsschau, die Kraft der Eingebung
oder des Hérens der Wahrheit, die Kraft, die Wahrheit zu
fiihlen oder ihre Bedeutung unmittelbar su erfassen, was mit
der gewdhnlichen Natur ihrer Einmischung in unsere men-
tale Intelligenz verwandt ist und schlieflich die Kraft der
wahren und unwillkiirlichen Unterscheidung der wohlgeord-
neten und genauen Beziehungen von Wahrheit zu Wahrheit.
Dies ist die vierfache Kraft der Intuition. Die Intuition kann
deshalb alle Titigkeiten des Verstandes iibernchmen, ein-
schliefllich der Aufgaben der logischen Intelligenz, die die
richtige Beziehung der Dinge und die richtige Beziehung der
Vorstellungen zueinander herauszufinden hat, jedoch in threr
eigenen iiberlegenen Arbeitsweise, in Schritten, die weder 26-
geri noch fehlgehen. LD. 1L 26
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4. Das Ubermentale.

Die nichste Stufe des Aufstiegs bringt uns zum Ubermen-
talen; denn die Wandlung durch Intuition kann nur die Ein-
leitung zu dieser hoheren spirituellen Ouvertiire sein. Wir
haben gesehen, daf das Ubermentale, selbst wenn es in seinem
Wirken wihlerisch und nicht umfassend ist, doch zu den Krif-
ten des kosmischen Bewufitseins gehdrt und ein Prinzip des
weltumspannenden Wissens ist, das ein ihm tibertragenes Licht
der Gnosis des Wahrheitsbewufitseins®) in sich trigt. Deshalb
ist nur durch ein Sich-Offnen zum kosmischen Bewuf8tsein hin
der Aufstieg in das Ubermentale und sein Herabkommen még-
lich; eine hohe und intensive personliche Aufwirtsbewegung
geniigt nicht. Zu dem senkrechten Aufstieg in das Licht der
Gipfel muf} noch eine weite horizontale Ausdehnung des Be-
wufltseins in eine Art Totalitit des Geistes hinein stattfinden.

Wenn das Ubermentale herabkommt, wird sich der Herr-
schaftstrieb des Ich-Sinnes, der sich immer in den Mittelpunke
stellt, ginzlich unterordnen, in der Weite des Seins verlieren
und schliefllich abgelegt werden. Ein weites kosmisches
Schauen, das Gefiihl eines grenzenlosen All-Selbstes und eines
All-Strebens sind an seine Stelle getreten. Viele Regungen,
die vorher egozentrisch waren, mdgen zwar noch fortdauern,
erscheinen aber nun als Strémungen und Wellenlinien in der
kosmischen Weite. Der Gedanke scheint in den meisten Fil-
len nicht mehr im Korper des Einzelnen oder der Person zu
entstehen, sondern offenbart sich von oben her oder kommt
auf den kosmischen Gedankenwellen zu uns herein. Alles in-
nere, individuelle Schauen oder Verstehen der Dinge ist jetzt
ein Enthiillen, ein Erleuchten des Gesehenen oder des Ver-
standenen geworden, aber die Quelle der Offenbarung liegt
nicht mehr in unserem Einzel-Ich, sondern im All-Wissen.
Die Empfindungen, Bewegungen, Gemiitserregungen werden
ebenfalls als Wellen derselben kosmischen Unendlichkeit
empfunden, die sich an dem subtilen oder an dem groben K&¢-
per brechen, auf die er als das individuelle Zentrum der All-
heit reagiert. Denn der Kérper ist nur ein winziger Triger
oder sogar nur ein Beziehungspunkt fiir das Wirken einer
weiten kosmischen Instrumentierung.
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In dieser grenzenlosen Weite kann nicht nur das Einzel-Ich,
sondern jedes Gefiihl von Individualitit oder instrumentaler,
untergeordneter Personlichkeit ginzlich verschwinden. Das
kosmische Sein, das kosmische Bewuftsein, die kosmische
Wonne, das Spiel der kosmischen Krifte ist allein iibrig-
geblieben, und wenn nun die Wonne oder der Brennpunkt
der Kraft dort gefithlt wird, wo personliches Denken, Vitales
oder Einzelkdrper gewesen sind, dann wird es nicht mehr als
etwas Personliches, sondern als ein Feld der Offenbarung
empfunden. Und das Gefiihl der Wonne, das Wirken der
Kraft ist nicht mehr auf die Person oder den K&rper be-
schrinkt, sondern wird iiberall gefiihlt, in einem unbegrenz-
ten Bewuftsein von Einheit, das alles durchwebt.

Es kann aber viele Formulierungen fiir das Ubermentale
und seine Erfahrung geben; denn es hat eine grofie Plastizitit
und ist ein Feld fiir mannigfache Mdglichkeiten. An Stelle
einer Ausbreitung, die keinen Mittelpunkt und keinen be-
stimmten Platz hat, kann das All in mir selbst oder als Ich
selbst empfunden werden. Aber auch dieses Selbst ist nicht das
Ich. Es stellt die Ausweitung eines freien und reinen wesent-
lichen Selbstbewuftseins dar oder eine Wesensgleichheit mit
dem All; die Ausweitung oder die Wesensgleichheit bildet
dann ein kosmisches Wesen, ein All-Individuum. ...Bei dem
Obergang zum Wahrheitsbewufitsein strebt diese zentralisie-
rende Aktion nach der Entdeckung des wahren Einzelwesens,
das an die Stelle des toten Ichs treten soll, eines Wesens, das
mit dem Héchsten Selbst wesenseins ist, eins mit dem All in
seiner Ausdehnung und doch ein kosmischer Mittelpunkt und
das Kraftfeld der besonderen Titigkeit des Unendlichen.

Die Umwandlung in das Ubermentale ist der letzte voll-
endende Schritt der dynamischen spirituellen Umwandlung.
Es ist der hochstmégliche dynamische Zustand des Geistes auf
der spirituellen Denkebene. Er nimmt alles auf, was auf den
unteren drei Stufen ist und hebt deren charakteristische Ar-
beitsweise zu ihren hchsten und weitesten Energiestufen em-
por, gibt ihnen eine universale Weite des Bewufitseins und
der Kraft, einen harmonischen Zusammenklang des Wissens
und eine mannigfaltigere Wonne des Seins. Aber gewisse
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Griinde, die dem Charakter dieser Stufe und Kraft entspre-
chen, verhindern, daf} das Ubermentale die hochste Méglich-

keit der spirituellen Entwicklung ist; es ist eine Kraft der -

unteren Hemisphiren®), wenn auch die h6chste. Obwohl die
kosmische Einheit seine Grundlage ist, ist doch sein Wirken
ein Wirken der Teilung und der Wechselwirkung, ein Wirken,
das auf dem Spiel der Vielheit beruht. Sein Spiel ist, wie das
Spiel allen Denkwesens, ein Spiel der Méglichkeiten, und
wenn es auch nicht mehr in der Unwissenheit, sondern im
Wissen um die Wahrheit dieser Méglichkeiten spielt, so ver-
wirklicht es sie doch durch die eigene, unabhingige Entwick-
lung ihrer Krifte.

LD. 11, 26

Durch die Herabkunft des Ubermentalen kann das
Unbewnfite noch nicht ginzlich umgeformt werden;
dazu ist allein die supramentale Kraft fibig.

In der eigentlichen irdischen Entwicklung konnte das herab-
kommende Ubermentale das Unbewufite nicht ginzlich um-
formen; alles, was es tun konnte, wire, in jedem Menschen,
den es beriihrt, das ganze bewufite Wesen, das innere und das
duflere, das Personliche und das allumfassende Unperson-
liche in seinen eigenen Stoff zu verwandeln und diesen der
Unwissenheit aufzuprigen und sie bis zur kosmischen Wahr-
heit und zum kosmischen Wissen hin zu erleuchten. Eine Ba-
sis des Nichtwissens wiirde jedoch bleiben. Es wire so, wie
wenn eine Sonne und ihr Sonnensystem in eine urspriingliche
Finsternis des Weltraums schiene und alles erleuchtete, soweit
ihre Strahlen dringen konnten, so daB alles, was in ihr Licht
getaucht wire, meinte, es gibe iiberhaupt keine Dunkelheit
in seinem Dasein. Aber auflerhalb dieser Sphire oder aufler-
halb dieses Erfahrungsbereiches wire immer noch die ur-
spriingliche Finsternis, und da in einer Ordnung des Licht-
bewufltseins alle Dinge moglich sind, kdnnte auch die Fin-
sternis wieder in die Insel des Lichtes einfallen, die in ithrem
Gebiet erschaffen wurde. ..
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Auflerdem wire in einer so vielfiltigen Entwicklung keine
Sicherheit gegen die Krifte gegeben, die nach unten ziehen,
oder gegeniiber der Schwerkraft des Unbewufiten, das alle
Formen aufldst, die das Leben und das Denkbewufitsein in
ihm aufbauen, das alles verschlingt, was in ihm auftaucht oder
ihm auferlegt wird und das alles in seine Urelemente zerlegt.
Die Befreiung von dieser Schwerkraft des Unbewuflten und
eine gesicherte Grundlage fiir eine stetige gottliche oder gno-
stische Entwicklung kdnnte nur dann erreicht werden, wenn
das Wahrheitsbewufltsein in die irdische Schépfung herab-
steigen, ihr das hochste Gesetz, das Licht und die Dynamik
des Geistes bringen und das Unbewufite des materiellen
Fundaments damit durchdringen und verwandeln wiirde. Auf
dieser Stufe der Entwicklungsgeschichte muff das Supramen-
tale herabkommen, um den letzten Ubergang vom Ubermen-
talen zum Supramentalen zu bewirken.

Eine Wandlung der menschlichen Natur kann nur erreicht
werden, wenn die Substanz des Wesens von dem spirituellen
Grundstoff so durchtrinkt ist, dafl alle seine Regungen die
eigenmichtige Dynamik des Geistes und sein harmonisches
Wirken ausdriicken. Aber selbst wenn die hheren Michte
und ihre Gewalt in den Stoff des Unbewufiten eindringen, be-
gegnet ithnen der blinde Widerstand dieser Notwendigkeit,
und sie sind diesem beschrinkenden und vermindernden Ge-
setz des nichtwissenden Grundwesens ausgeliefert. Es stellt
sich ihnen entgegen, beruft sich auf seine Vorrechte, die ihm
ein altes und unerbittliches Gesetz gegeben hat, beantwortet
die Anspriiche des Lebens mit dem Gesetz des Todes, das Be-
diirfnis nach Licht mit der Notwendigkeit der Erholung im
Schatten oder vor einem Hintergrund der Dunkelheit und
begegnet der hohen Herrschaft, der Freiheit und Dynamik
des Geistes mit seiner eigenen Kraft der Anpassung durch Be-
grenzung und der Begrenzung durch Unfihigkeit. Hierbei
beruht Kraft auf der Ruhe einer urspriinglichen Trigheit.
Hinter seinen Verneinungen steht eine okkulte Wahrheit,
die nur das Supramentale mit seiner Versshnung der Gegen-
sitze in der urspriinglichen Wirklichkeit, dem ursichlichen
Zusammenhang entsprechend, erfassen und so die prag-
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matische Losung zu diesem Ritsel entdecken kann. Nur die
Kraft des Supramentalen kann diese Schwierigkeit des fun-
damentalen Nichtwissens ginzlich iiberwinden; denn mit ihr
tritt eine entgegengesetzte, leuchtende gebieterische Notwen-
digkeit auf, der alle Dinge unterliegen und die die urspriing-
liche und endgiiltige selbstbestimmende Wahrheitskraft der
in sich selbst ruhenden Unendlichkeit ist. Diese grofere leuch-
tende spirituelle Notwendigkeit und ihre gebieterische Hoheit
kann allein die blinde Ananke* des Unbewufiten verdrin-
gen oder ginzlich durchdringen, sic in sich selbst verwandeln

und so an deren Stelle treten.
LD. 11, 26

*} Ananké — Naturgesetz (Mutter der Parzen).
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AcHTES KAPITEL
DAS SUPRAMENTALE ODER GNOSTISCHE WESEN

Die Schwierigkeit, die supramentale Natur zu be-
greifen und zu iescbreiben, resultiert aus der Tatsache,
dafl sie ibrem eigentlichen Wesen nach ein Bewnft-
sein und eine Macht des Unendlichen ist.

Sobald wir in unserem Gedankengang jene Zone erreichen,
wo die Entwicklung aus dem Mentalen in das Ubermentale
zu Ende geht und die Entwicklung aus dem Ubermentalen in
das Supramentale beginnt, stehen wir einer Schwierigkeit ge-
geniiber, die zu bewiltigen nahezu unméglich zu sein scheint.
Denn wir mdchten nach irgendeiner genauen Idee, einer kla-
ren mentalen Beschreibung des supramentalen oder gnosti-
schen Daseins suchen, mit dem die evolutionire Natur der
Unwissenheit in Geburtswehen liegt. Aber mit dem Uber-
schreiten dieser letzten Grenzzone des subliminierten Denk-
wesens verldfit das Bewufitsein die Sphire der mentalen Er-
kenntnis und des Wissens, gibt deren charakteristische Weise
des Wirkens auf und entfliecht ihrem Bereich . . . Unsere nor-
male Auffassung, Vorstellung oder Formulierung der spiri-
tuellen wie auch weltlichen Dinge ist mental, bei der gnosti-
schen Umwandlung aber iiberschreitet die Entwicklung eine
Crenzlinie, jenseits welcher eine hochste und radikale Umkeh-
rung des Bewufitseins stattfindet und wo die Maflstibe und
Formen der mentalen Erkenntnis nicht mehr zutreffen, d. h.
es ist schwierig, die supramentale Natur gedanklich zu erfas-
sen und sie zu beschreiben. Die mentale Natur und das mentale
Denken beruhen auf einem Bewufitsein des Endlichen; die su-
pramentale Natur ist ihrer eigentlichen Substanz nach ein Be-
wufltsein und eine Kraft des Unendlichen. Die supramentale
Natur sieht alles vom Standpunkt der Einheit aus und be-
trachtet alles, selbst die gréfite Mannigfaltigkeit und Ver-
schiedenartigkeit, selbst das, was fiir den Verstand die grofiten
Gegensitze darstellt, im Lichte dieser Einheit. Ihr Wille, ihre
Vorstellungen, ihre Gefiihle und ihre Empfindungen sind aus
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diesem Stoff der Einheit gewebt, ihr Wirken geht von dieser
Basis aus. Die Denknatur dagegen denkt, sieht, will, fiihlt
und empfindet und geht vom Standpunkt der Teilung aus und
hat nur ein kiinstliches Verstindnis der Einheit. Selbst wenn
sie Einheit erlebt, muf} sie doch aus der Einheit heraus auf
der Grundlage der Begrenzung und Verschiedenheit handeln.
Das supramentale, das géttliche Leben aber ist ein Leben der
wesentlichen und unvermittelten und innewohnenden Ein-
heit. Fiir das Mentale ist es unmdglich, im einzelnen voraus-
zusagen, wie sich die supramentale Wandlung ihrerseits auf
alle Titigkeiten des Vitalen und auf das duflere Verhalten
auswirken wird, oder die Formen festzulegen, die sie fiir das
Dasein des Einzelnen oder der Gesellschaft zu erschaffen hat.

LD. 11, 27

Man kann jedoch ganz allgemein den Ubergang vom
Ubermentalen zum Supramentalen beschreiben und
sich eine Vorstellung von dem supramentalen Dasein
in seinen Anfangsstadien machen.

Es gibt ein Uhergangsstadium. in dem die Fiihrung der Ent-
wicklung vom Ubermentalen an die supramentale Gnosis®)
tibergeben wird und-diese die ersten Grundlagen fiir ihre
eigene, charakteristische Offenbarung und ihr unverhiilltes
Wirken legen kann. Sie charakterisiert sich deshalb als eine
zwar entscheidende. aber lange vorbereitete Entfaltungs-
phase aus Unwissenheit in stindig wachsendes Wissen hinein.
Es wird hier kein plstzliches In-Kraft-Treten des absoluten
Supramentalen, kein plotzliches Enthiillen des wahrheits-
bewuflten Wesens geben, wie auf deren eigener Ebene, keine
schnelle Apokalypse eines wahrheitsbewufiten Daseins, das
immer selbsterfiillt und vollkommen in seiner Selbstkenntnis
ist; vielmehr wird ein suoramentales Wesen erscheinen, in eine
Welt des fortgesetzten Werdens herabkommen, sich dort eine
Form geben, und die Michte der Gnosis in der irdischen Natur
entfalten.

Diese Offenbarung kann die Natur eines wahrheitsbewuf-
ten Daseins annehmen, das sich auf eine innewohnende Selbst-
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kenntnis griindet, aber gleichzeitig die Natur des Denkens, die
Natur des Vitalen und den physischen Kérper in sich selbst
aufnehmen. Denn das Supramentale als das Wahrheits-
bewufltsein des Unendlichen besitzt, seinem dynamischen
Prinzip entsprechend, die unendliche Macht einer freien
Selbstbestimmung. Es kann alles Wissen in sich enthalten und
mag doch nur das formuliert vorbringen, was auf jeder Stufe
einer Entwicklung ben&tigt wird. Es formuliert alles, was mit
dem gottlichen Willen in der Offenbarung und mit der Wahr-
heit dessen, das offenbart werden soll, {ibereinstimmt. Diese
Fihigkeit erméglicht ihm, sein Wissen zuriickzuhalten, seinen
eigenen Charakter und das Gesetz seines Handelns zu ver-
bergen, das Ubermentale zu offenbaren und unter dem Uber-
mentalen eine Welt des Nichtwissens zu belassen, in der das
Wesen an der Oberfliche es vorzieht, unwissend zu sein und
sich sogar unter die Gewalt eines vorherrschenden Nichtwis-
sens begibt. Auf dieser neuen Stufe aber wird der vorgehal-
tene Schleier geliiftet.

LD. 11, 27

Das supramentale oder gnostische Wesen stellt die
Vollendung des spirituellen Menschen dar.

Man befindet sich in der Unwissenheit im wesentlichen, um
zu wachsen, um zu erkennen, um zu tun oder, genauer gesagt,
um in etwas hineinzuwachsen und durch Wissen etwas zu er-
reichen, um vorwirtszukommen. Da wir mit uns nicht zu-
frieden sein konnen, solange wir unvollkommen sind, miissen
wir uns notgedrungen anstrengen, um mit Mihe und unter
Schwierigkeiten in etwas hineinzuwachsen, was wir noch nicht
sind. Unwissend und beladen mit dem Wissen um unsere
Unwissenheit miissen wir zu etwas kommen, das uns das Ge-
fiihl von Wissen gibt. Wir sind Sklaven unserer Unfihigkeit
und miissen nach Kraft und Macht jagen. Wir sind gepeinigt
von einem Bewufitsein des Leidens und versuchen deshalb,
etwas zu tun, wodurch wir ein wenig Freude erhaschen kén-
nen oder das befriedigende Gefiihl einer gewissen Wirklich-
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keit des Lebens. Unsere Hauptbeschiftigung und Sorge be-
steht tatsichlich darin, unser Dasein zu erhalten, aber das ist
nur die Ausgangssituation; denn die blofle Erhaltung eines
unvollkommenen und leiderfiillten Daseins kann kein befrie-
digendes Ziel unseres Lebens sein. Der instinktive Wille zum
Leben und die Freude am Leben, das einzige, was die Un-
wissenheit von der geheimen Macht und Seligkeit erfassen
kann, die allem zugrunde liegt, geniigen nicht fiir die Ent-
wicklung; sie miissen noch durch den Trieb nach Tatigkeit und
Werden erginzt werden.

Allerdings wissen wir nicht genau, was wir tun und was wir
werden miissen. Wir nehmen an, was wir an Kenntnissen, an
Macht und Stirke, an Reinheit, Frieden und an Wonne be-
kommen konnen; und wir werden, was wir werden konnen.
Unsere Ziele aber und unsere Bemiihung, sie zu erreichen, und
auch das wenige, was wir gewinnen kdnnen, verwandelt sich
in Netze, in die wir uns verfangen, und diese Dinge werden
dann fiir uns zum Ziele unseres Lebens. Was das tragende
Fundament unserer Bemiihungen im Leben sein miifite: unsere
Seele zu erkennen, unser wahres Selbst zu sein, das ist ein
Geheimnis, das uns verschlossen bleibt, wenn wir uns-aus-
schlieflich mit duflerlichem Lernen, mit Tatsachenwissen, mit
der Durchfithrung duferer Leistungen, mit dufleren Freuden
und Vergniigungen zufrieden geben. Der spirituelle Mensch
ist ein Mensch, der seine Seele entdeckt hat. Er hat sein Selbst
gefunden und lebt darin, ist sich dessen bewufit und hat seine
Freude daran, er braucht nichts Auflerliches mehr fiir die Fiille
seines Daseins.

Das gnostische Wesen, das auf dieser Grundlage aufbaut,
nimmt unser unwissendes Werden und verwandelt es in ein
leuchtendes Werden des Wissens und in verwirklichte Macht
des Wesens. Alles, was wir in unserer Unwissenheit zu sein
versuchten, wird durch das gnostische Wesen wissend erfiille
werden. Alles Wissen wird zu einer Offenbarung der Selbst-
kenntnis des Wesens, alles Kénnen und Tun zu Macht und
Tat aus der Eigenkraft des Seins, alle Wonne zur Allwonne
des Selbst-Seins. Horigkeit und Bindung fallen weg, weil mit
jedem Schritt und in jedem Ding die volle Zufriedenheit des
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Selbst-Seins und das Licht des Bewufltseins, das sich selbst er-
fiillt, die Ekstase der Seligkeit des Seins, das sich selber findet,
erlebt wird. Jede Entwicklungsstufe im Wissen stellt eine Ent-
faltung dieser Macht und dieses Willens des Wesens und die-
ser Freude zu sein dar. Jede ist ein freies Werden, das von
dem Gefiihl der Unendlichkeit, der Seligkeit des brabman®),
der leuchtenden Zustimmung der Transzendenz getragen
wird.

Die Gnosis ist das wirkende Prinzip des Geistes im hdch-
sten Kriftespiel des spirituellen Daseins. Im gnostischen Indi-
viduum wiirde sich der spirituelle Mensch vollenden. Seine
ganze Wesensart, sein Denken, sein Leben, sein Tun, wiirden
von der Macht einer weiten universalen Spiritualitit regiert
werden. Alle Trinititen®) des Geistes wiirden seinem Selbst
gewahr und in seinem inneren Leben verwirklicht werden.
Sein ganzes Dasein wiirde in dieser Einheit mit dem Selbst,
dem Geist des Transzendenten und dem Geist des Univer-
salen verschmelzen. All sein Tun wiirde dem héchsten Selbst
und dem héchsten Geist entstammen und der géttlichen Fiih-
rung der Natur gehorchen. Alles Leben hicte fiir ihn den Sinn,
das bewufte Wesen, den innewohnenden purusha®) in der Na-
tur auszudriicken. Sein Leben und all sein Denken, Fiihlen
und Tun wiirden von dieser Bedeutung erfiillt sein und auf
diesem Fundament der Wirklichkeit ruhen. Das gnostische In-
dividuum wiirde die Gegenwart des Géttlichen in jedem Zen-
trum seines Bewufltseins, in jeder Schwingung seiner Lebens-
kraft, in jeder Zelle seines Korpers fiihlen. In jeder Auswir-
kung seiner Naturkrifte wiirde es sich des Wirkens der
héchsten Welten-Mutter, der Ubernatur bewuft sein. Es
wiirde sein natiirliches Dasein als das Werden und die Offen-
barung der Macht der All-Mutter’®) sehen. In diesem Bewufit-
sein wiirde es in volliger transzendenter Freiheit, in vollkom-
mener geistiger Freude, in ginzlicher Wesenseinheit mit dem
Selbst des Kosmos und in spontanem Mitgefiihl mit dem gan-
zen Weltall leben und handeln. Alle Wesen wiirde es als sein
eigenes Selbst empfinden, alle Arten und Michte des Bewufit-
seins wiirden als Arten ind Michte seiner eigenen Allzugehd-
rigkeit erlebt werden. In dieser alles einschlieBenden Univer-
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salitit aber wird es keine Botmifligkeit unter niedere Krifte,
kein Abweichen von seiner eigenen hochsten Wahrheit mehr
geben, denn diese Wahrheit wiirde alle Wahrheit der Dinge
in sich enthalten, ihnen ihren richtigen Platz zuweisen, der sie
in vielstimmige Harmonien von Beziehungen zueinander
bringt — sie wird keine Unordnung zulassen, keine Zusam-
menstdfle, keine Verletzungen von Spielregeln, keine Stérun-
gen der verschiedenen Harmonien, die die Gesamtharmonie
bilden. Sein eigenes Leben und das Leben der Welt erschiene
ihm als ein vollendetes Kunstwerk, als die Schépfung eines
freien Genius des Kosmos, der beim Aufbau einer vielseitigen
Ordnung nicht fehlgehen kann.

Der gnostische Mensch wiirde in und von der Welt sein, in
seinem Bewuf3tsein aber auch iiber sie hinausgehen und in sei-
nem transzendenten Selbst iiber ihr leben. Er wiirde dem
Weltall gehoren, aber in voller Freiheit, Individuum sein und
doch nicht durch eine trennende Individualitdt begrenzt. Die
wahre Person ist kein isoliertes Wesen, ihre Individualitit ist
universal, denn in ihr wird das Weltall zum Individuum.
Gleichzeitig taucht sie in der spirituellen Atmosphire trans-
zendenter Unendlichkeit als das Géttliche auf- wie ein Hoher
Bergesgipfel iiber den Wolken-, denn sie ist gottliche Trans-

zendenz im Einzelnea .
1LD. 11, 27

Charakteristisch fiir das Supramentale ist die Ein-
beit, die sich in der Vielbeit verwirklicht; Einbeit

aber bedeutet nicht Einférmigkeit.

Eine wahrheitsbewufite oder gnostische Rasse von Wesen
wire nicht etwa eine Rasse, die aus einem einzigen Typus be-
stiinde oder einem einzigen Modell nachgeformt wire; denn
die Natur des Wahrheitsbewufitseins ist Einheit, die sich in
der Vielheit erfiillt und infolgedessen wiirde es bei der Of-
fenbarung des gnostischen Bewuftseins eine unendliche Man-
nigfaltigkeit geben, obwohl dieses Bewufltsein bei alledem
eins ist, sowohl in seinem Fundament, seiner Struktur wie
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auch in seinem alles enthiillenden und alles einenden Prin-
zip ... In der supramentalen Rasse selbst aber wiirden die
Einzelwesen nicht nach einem einzigen Typus, nach einer Art
geformt werden, sondern sich ihrem Grade entsprechend un-
terscheiden. Jeder wire vom anderen verschieden, ein ein-
maliges Gebilde des Seins, obwohl jeder in dem Grundwesen
seines Selbst, im Gefiihl der Einheit, im Prinzip seines We-
sens, eins mit allen anderen bliebe.

Auf den tieferen Stufen des gnostischen Seins finde sich
noch Begrenzung des Selbstausdrucks, wie sie der Vielfalt in
der Natur entspriche; hier gibe es nur begrenzte Vollendung,
um eine bestimmte Seite, ein bestimmtes Element oder auch
eine Polyphonie einiger Elemente aus etwas gottlich Ganzem
herauszustellen und eine beschrinkte Krifteauswahl der kos-
mischen Gestalt des unendlich mannigfaltigen Einen zum
Ausdruck zu bringen. Im supramentalen Wesen aber wiirde
diese Notwendigkeit, die Vollendung zu begrenzen, ver-
schwinden. Die Mannigfaltigkeit wiirde nicht durch Begren-
zung gesichert werden, sondern durch Unterschiede in der
Macht und Firbung der Ubernatur. Ein und dieselbe Ganz-
heit des Seins, ein und dieselbe Ganzheit der Natur, wiirde
sich selbst in unendlich verschiedener Weise zum Ausdruck
bringen; denn jedes Wesen wiirde eine neue Ganzheit, eine
neue Harmonie und Selbst-Gleichung des Einen Wesens sein.
Was an der Oberfliche zum Ausdruck kime, und was in einem
gegebenen Augenblick zuriickgehalten wiirde, hinge nicht von
Fihigkeit oder Unfihigkeit, sondern von der dynamischen
Eigenwahl des Geistes ab, von seiner Wonne am Selbstaus-
druck, von der Wahrheit des gottlichen Willens, von seiner
Freude an sich selbst im Einzelnen, schlieflich von der Waht-
heit der Aufgabe, die durch den Einzelnen in der Harmonie
dfes Ganzen vollbracht werden mufl. Das vollstindige Indi-
viduum aber ist das kosmische Individuum, weil nut dann,
wenn wir das All in uns aufgenommen haben und dariiber
}lzmausgegangen sind, unsere Individualitit vollkommen sein

ann,

LD. 11, 27
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Das supramentale Wesen wird das individuelle
Selbst mit dem kosmischen Selbst, den Willen und das
Handeln des Einzelwesens mit dem kosmischen Willen
und dem kosmischen Wirken in Einklang bringen.

Das supramentale Wesen, das in seinem kosmischen Be-
wufltsein alles als sich selbst sieht und fiihlt, wird aus diesem
Gefiihl heraus handeln. Es wiirde aus einem Gewahrsein des
All heraus handeln: sein Einzel-Selbst wiirde mit dem totalen
Selbst, sein Eigenwille mit dem totalen Willen, seine Eigen-
titigkeit mit der All-Tatigkeit im Einklang stehen. Denn in
unserem dufleren Leben, in seinen Reaktionen auf unser in-
neres Leben, leiden wir am meisten unter der Unvollkommen-
heit unserer Beziechungen mit der Welt, unter unserem Nicht-
wissen um andere, unserem Mangel an Harmonie mit dem
Weltganzen, unserer Unfahigkeit, unsere Forderungen an die
Welt mit den Forderungen der Welt an uns auszugleichen.
Hier liegt ein Konflikt vor, aus dem es letztlich keinen an-
deren Ausweg zu geben scheint, als den, sowohl der Welt wie
auch uns selbst zu entfliechen — ein Konflikt, der entsteht aus
der Notwendigkeit unserer Selbstbehauptung in einer Welt,
der wir diese Selbstbehauptung aufzwingen miissen, einer
Welt, die zu grof} ffir uns zu sein scheint, und die in ihrer
Zielstrebigkeit gleichgiiltig iber unsere Seele, unser Denken,
unser Vitales und unseren Leib hinwegfegt. Der Zusammen-
hang zwischen unserem Weg und Ziel und dem Weg und Ziel
der Welt ist noch nicht sichtbar, und um uns mit ihr in
Einklang zu bringen, miissen wir uns ihr entweder aufzwin-
gen, sie uns untertan machen, oder uns selbst unterwerfen und
ihr dienstbar werden, oder aber diese beiden Méglichkeiten
der Beziehung zwischen der Einzelbestimmung und dem kos-
mischen Ganzen mit seinen verborgenen Absichten in ein
schwierig herzustellendes Gleichgewicht bringen. Fiir ein
supramentales Wesen aber, das in einem kosmischen Bewufit-
sein lebt, wiirde es diese Schwierigkeit nicht geben, weil es
kein ego hat; seine kosmische Individualitit wiirde die kos-
mischen Krifte, ihre Bewegungen und Bedeutungen als Teil
seines Selbst kennen, und das Supramentale in ihm wiirde bei
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jedem Schritt die richtige Bezichung und den richtigen dyna-
mischen Ausdruck dieser Beziehung finden.

Denn in Wahrheit sind beide, sowohl der Einzelne wie auch
das Universum, gleichzeitige und aufeinander bezogene Aus-
driicke desselben transzendenten Wesens . . .

Das supramentale Wesen, eins in seinem Selbst mit allem,
wird die Wonne der Selbstoffenbarung des Geistes in sich
selbst und in gleicher Weise die Wonne des Géttlichen in allen
suchen: es wird die kosmische Freude haben und die Macht,
die Seligkeit des Geistes und die Wonne des Seins anderen zu
bringen; und ihre Wonne wird dann ein Teil seiner eigenen
Wonne des Daseins sein. Sich um das Wohl der anderen zu
bemiihen, ihre Freuden und Leiden zu seinen eigenen zu ma-
chen, galt als Zeichen des befreiten und vollendet spirituellen
Menschen. Das supramentale Wesen wird nicht nétig haben,
sich selbst zum Wohle der Allgemeinheit uneigenniitzig auf-
zugeben, weil diese Titigkeit zu seiner Selbsterfiillung ge-
hort, zur Selbsterfiillung des Einen in allen. Und es wird kei-
nen Widerspruch, keinen Hader zwischen seiner Wohlfahrt
und der Wohlfahrt der anderen geben. Das supramentale We-
sen hat es auch nicht nétig, eine universale Sympathie zu er-
lernen, indem es sich selbst den Freuden und Leiden der Ge-
schopfe der Unwissenheit unterwirft. Sein kosmisches Mit-
gefiihl gehort zu der Wahrheit des Seins, die ihm innewohnt
und hingt nicht von einer personlichen Anteilnahme an den
kleineren Freuden und Leiden ab; es geht iiber das hinaus, was
es umarmt, und in dieser Transzendenz liegt seine Kraft. Sein
.Ganzheitsgefiihl und sein Wirken auf Ganzheit hin werden
immer ein sich spontan ergebender Zustand und eine natiir-
liche Bewegung sein, ein unmittelbarer Ausdruck der Wahr-
heit und ein Handeln aus der Freude der Immanenz des Gei-
stes. Hier konnte es keinen Platz fiir ein beschrinktes Ich, fiir
die Bestitigung oder Enttiuschung des beschrinkten Selbst,
oder fiir die Befriedigung oder Nichtbefriedigung von Wiin-
schen geben, keinen Platz fiir Freude und Kummer, die von
Umstinden abhingen, und die unsere begrenzte Natur auf-

suchen und quilen kénnten, denn diese Dinge gehdren zum
ego und zum Unwissen, nicht aber zur Freiheit und zur Wahr-
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heit des Geistes . . . Das gnostische Dasein und seine Daseins-
wonne sind ein allumfassendes Dasein und eine allumfas-
sende und ganze Wonne. Und diese Ganzheit und Allheit
werden in jeder seiner Bewegungen enthalten sein, in jeder
wird nicht nur ein Teilerlebnis des Selbst, eine kleine Welle
seiner Freude sein, sondern das Gefiihl der ganzen Bewegung
eines allumfassenden Wesens und die Gegenwart seiner gan-
zen und alles einschlieRenden Seligkeit des Seins, ananda®).

: LD. 11, 27

* Das Erlebnis der Transzendenz ist fiir die Befreiung

des Geistes unentbebrlich, Aber diese Transzendenz
wird mit dem offenbarten Dasein in Einklang steben
und ibm ein unerschiitterliches Fundament geben. Fiir
das gnostische Wesen bedeutet Handeln in der Welt
keinen Verlust der Einbeit. .

Das gnostische Leben wird ein inneres Leben sein, in dem
der Gegensatz von innen und auflen, von Selbst und Welt
geheilt und iiberwunden sein wird. Das gnostische Wesen wird
ein innerstes Dasein fiihren, in dem es mit Gott allein ist,
eins mit dem Ewigen, untergetaucht in die Tiefen der Unend-
lichkeit, verbunden n¥it den Hohen und den leuchtenden Ab-
griinden seiner Geheimnisse. Nichts wird es stdren oder in
diese Tiefen eindringen oder es von den Hohen herabbringen
kénnen, weder das Geschehen der Welt, noch sein eigenes
Wirken, noch irgendetwas in seiner Umgebung. Das ist die
transzendente Seite des spirituellen Lebens, und sie ist not-
wendig fiir die Freiheit des Geistes; denn andernfalls wire
die Wesenseinheit mit der Welt in der Natur eine begrenzende
Fessel und keine freie Wesenseinheit. Aber gleichzeitig wird
das Herz diese innere Verbundenheit und Einheit durch
Liebe zu Gott und Seligkeit in Gott ausdriicken und diese
Seligkeit und diese Liebe werden weit werden, um alles Da-
sein zu umarmen. Der innere Gottesfriede wird im gnosti-
schen Erlebnis des Weltalls in eine allumfassende Ruhe der
Gleichmiitigkeit hineinwachsen, die nicht nur passiv, sondern
dynamisch ist, eine Ruhe aus der Freiheit der Einheit, die
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alles beherrscht, was ihr begegnet, die alles beruhigt, was in
sie eintritt, und die ihr Gesetz des Friedens allen Beziehungen
des wahrheitsbewuflten Wesens mit der Welt, in der es lebt,
auferlegt. Dieses innere Einssein, diese innere Verbundenheit
werden all sein Handeln begleiten und seine Beziehungen zu
anderen bestimmen, die nicht Andere sein werden, sondern
Selbste von seinem Selbst in der EINEN Existenz, sciner
eigenen universalen Existenz. Dieses Gleichgewicht und diese
Freiheit im Geiste werden es befihigen, alles Leben in sich
hineinzunehmen und trotzdem spirituelles Selbst zu bleiben,
ja sogar die Welt des Unwissens zu umarmen, ohne selbst in
die Unwissenheit einzugehen,

Das gnostische Wesen hat den Willen zur Tat, doch auch
das Wissen, um das zu Wollende und die Macht, sein Wissen
in Wirken umzusetzen; es wird nicht durch Unwissenheit da-
zu verfiihrt, etwas zu tun, was nicht getan werden sollte.
Dabei ist sein Tun kein Suchen nach einer Frucht oder einem
Ergebnis. Seine Freude liegt im Sein und Tun, im reinen
Sein des Geistes, im reinen Tun des Geistes ... Das Wissen
des gnostischen Wesens wird sich im Handeln selbstverwirk-
lichen, wird kein Begriffswissen sein, sondern die Wirklich-
keitsvorstellung, Real-Idee®) des Supramentalen, die In-
strumentierung eines wesentlichen Lichtes des Bewuftseins;
es wird das stindig ausstrahlende Eigenlicht aller Wirklich-
keit des Seins und Werdens sein, das jede einzelne Tat und
alle Titigkeit mit der reinen und ganzen Seligkeit seines
Selbst-Seins erfiille. Denn fiir ein unendliches Bewufitsein
mit seinem Wissen aus Wesensgleichheit gibt es die Freude
und das Erlebnis der Wesensgleichheit in jedem Verschieden-
sein; in jedem Endlichen fiihlt es das Unendliche.

LD. 11, 27
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Auch das gnostische Bewnftsein gebt auf ein inte-
grales Wissen zu, aber nicht wie ein Licht, das aus der
Dunkelbeit geboren ist, sondern wie ein Licht, das aus
dem Licht entbunden wxrde.

Das denkende Wesen sucht das Licht, das Wissen und die
Kenntnis der einen Wahrheit, auf der alles beruht, der we-
sentlichen Wahrheit des Selbst und der Dinge, aber auch der
Wahrheit der Verschiedenheit in dieser Einheit, aller Einzel-
heiten, aller Umstinde, aller Mannigfaltigkeit des Handelns,
der Form, der Bewegungsgesetze, der Ereignisse, der ver-
schiedenen Offenbarungen und Schépfungen. Fiir das den-
kende Wesen besteht alle Freude des Daseins, die mit dem
Wissen kommt, darin, das Geheimnis der Schépfung zu ent-
decken und zu durchdringen. Und dies wird ihm die gnostische
Wandlung in groflem Mafle bringen, ihm aber zugleich einen
neuen Charakter geben. Die Arbeit des Denkwesens wird
nicht mehr darin bestehen, das Unbekannte zu entdecken,
sondern darin, das Bekannte darzustellen. Alles wird zur
Auffindung «des Selbst durch das Selbst im Selbst».

Das intellektuelle Forschen wird abgeldst werden von der
supramentalen Wesensgleichheit und der gnostischen, un-
mittelbaren Erkenntris des Umfangs dieser Wesensgleichheit,
von der Allgegenwart des Geistes, dessen Licht den ganzen
Vorgang des Erkennens erleuchtet und alle seine Anwen-
dungsméglichkeiten aufzeigt, so dal Wissender, Wissen und
Erkanntes ebenso eins werden wie wirkendes Bewufitsein,
Werkzeug und Wirken eins geworden sind, wihrend das ein-
zelne Selbst die ganze, zur Einheit gewordene Bewegung be-
obachtet, sich selbst innig in ihr erfiillt und sie zu einem
fehlerlosen Organ der Selbstverwirklichung macht. Jeder
gnostische Erkenntnisvorgang und jedes Wirken aus gnosti-
scher Erkenntnis wird diesen Charakter haben. Das beob-
achtende und iiberlegende Denkwesen ist bemiiht, sich vom
Gegenstand loszul8sen und das zu Erkennende objektiv und
richtig zu sehen. Es versucht, es als Nicht-Selbst, als unab-
hingiges Gegeniiber zu erkennen und sich nicht durch den
personlichen Denkprozef oder das subjektive Selbst beein-
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flussen zu lassen. Das gnostische Bewufltsein dagegen wird
seinen Gegenstand sofort innigst und genau durch umfassende
und durchdringende Wesensvereinigung erkennen. Es wird
iiber das zu Erkennende hinausgehen und es doch in sich auf-
nehmen. Es wird das Objekt als Teil seiner selbst kennen,
so wie es sein eigenes Wesen in all seinen Gliedern kennt,
ohne sich durch die Wesenseinigung einzuengen und ohne sich
gedanklich darin zu verfangen, so dafl es in seinem Wissen
gebunden oder begrenzt wiirde. Hier wird die Innigkeit, die
Genauigkeit, die Fiille eines direkten inneren Wissens herr-
schen und nicht in die Irre fiihrendes, subjektives Denken,
weil es das Bewufltsein einer universalen und nicht einer be-
grenzten oder an das Ich gebundenen Person ist. In ihrem
Erkenntnisprozefl wird nicht Wahrheit gegen Wahrheit ge-
setzt, um zu sehen, welche letzten Endes ihren Platz be-
haupten und iiberleben wird, sondern in dem Lichte der
EINEN Wabhrheit, deren verschiedene Aspekte alle anderen
sind, wird die eine Wahrheit durch die andere erginzt...
Licht wird ausstrémen als Licht, das aus sich selbst geboren
ist, nicht als ein Licht, das die Finsternis sich gebar. Denn
wenn ein sich entfaltendes supramentales Bewufitsein einen
Teil seiner Selbstkenntnis in sich zuriickhilt, dann ist dies
nicht als ein Akt der Unwissenheit zu verstehen, sondern als
eine Bewegung, die ihr zeitloses Wissen absichtlich dem Ab-
lauf der zeitgebundenen Offenbarung unterwirft.

LD. 11, 27

Die Freude einer innigen, sich selbst enthiillenden
Verschiedenheit des Einen, der wvielfiltigen Vereini-
gung und des gliicklichen Aufeinanderwirkens in dem

Einen werden den Sinn des gnostischen Lebens er-
fiillen.

So wie das Denkwesen nach Licht begehrt, um Wissen zu
erlangen und damit Meisterschaft durch Wissen, so begehrt
das Vitale die Entwicklung seiner eigenen Kraft, um Meister-
schaft durch Kraft zu erlangen: es strebt nach Wachstum,
Macht, Eroberung, Besitz, Befriedigung, Schaffen, Freude,
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Liebe und Schénheit. Seine Freude am Dasein besteht in stin-
digem Selbstausdruck, in der Entfaltung, in der reichen Viel-
seitigkeit seines Wirkens, seines Schaffens und Geniefiens, in
dem iiberstrémenden und starken Kraftgefiihl seiner selbst
und seiner Macht. Die gnostische Entwicklung wird auch dies
alles zu seinem héchsten und vollsten Ausdruck bringen, nicht
aber dem mentalen oder vitalen ego zuliebe, um die Kraft,
die Befriedigung des Einzelnen liegen. Seine Stirke wird darin
selbst willen und nicht, um sich gierig und ehrgeizig der an-
deren und der Dinge zu bemichtigen, und auch nicht um
seiner grofieren Selbstverherrlichung und prichtigeren Selbst-
darstellung ‘willen. Denn auf diese Weise kann keine spiri-
tuelle Fiille oder Vollendung erreicht werden. Das gnostische
Wesen lebt und handelt fiir das Géttliche in sich und in der
Welt, fiir das Gottliche in allem. Fiir das gnostische Wesen
wird der Sinn des Lebens darin bestehen, daf das Goetliche,
seine Gegenwart, sein Licht, seine Macht, seine Liebe, seine
Seligkeit und seine Schonheit in wachsendem Mafle vom Ein-
zelwesen und der Welt Besitz ergreife. In der immer voll-
kommeneren Gewifiheit dieser wachsenden Offenbarung wird
die Befriedigung des Einzelnen liegen. Seine Stirke wird darin
bestehen, das Instrument fiir die Kraft der Ubernatur ab-
zugeben, das dieses héhere Leben und diese hshere Natur
herabbringt und weiterentfaltet.

Was dies an Eroberungen und Abenteuern mit sich bringt,
wird allein diesem Zweck dienen und nicht etwa der Herr-
schaft eines einzelnen oder kollektiven ego. Liebe wird fiir
ihn Beriihrung, Begegnung, Vereinigung von Selbst mit Selbst,
von Geist mit Geist sein, ein Einswerden des Wesens, Macht
und Freude, sowie innigste Nihe von Seele zu Seele des Einen
zum Einen, eine Seligkeit der Wesenseinheit und der Folgen
der Verschiedenheit in der Wesenseinheit. Diese Freude der
innigen, sich selbst enthiillenden Verschiedenheit des Einen,
der vielfiltigen Vereinigung des Einen und des gliicklichen
Aufeinanderwirkens in der Wesenseinheit werden fiir das
gnostische Wesen der vollig offenbare Sinn des Lebens sein.
Asthetisches oder dynamisches Schaffen, mentales, vitales oder
physisches Schaffen werden fiir das gnostische Wesen dieselbe
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Bedeutung haben, nimlich die Erschaffung sinnvoller Formen
der ewigen Kraft, des ewigen Lichtes, der ewigen Schénheit
und Wirklichkeit, die Erschaffung der Schonheit und Wahr-
heit seiner Formen und Kérper, der Schénheit und Wahrheit
seiner Krifte und Fahigkeiten, der Schonheit und Wahrheit
seines Geistes und der formlosen Schénheit von Selbst und
Wesen.

Als Folge dieser totalen Wandlung und Wendung des Be-
wufltseins, die eine neue Beziehung des Geistes zum Denk-
wesen, zum vitalen Wesen und zur Materie schafft, eine neue
Sinngebung und Vervollkommnung dieser Bezichung mit sich
bringt, wird sich eine Umkehr und eine zur Vollendung fiih-
rende neue Bedeutung auch fiir die Bezichung zwischen dem
Geist und seiner Wohnung, dem Kérper ergeben.

LD. 11, 27

Die Materie wird sich als ein Werkzeug der Offen-
barung des Geistes enthiillen; dann wird eine neue,
freie und sowverine Bejabung der materiellen Natur
méglich sein.

Dieses neue Verhiltnis zwischen Geist und Korper setzt
an die Stelle der bisherigen Zuriickweisung der ganzen ma-
teriellen Natur ihre freie Annahme — und ermdglicht sie
gleichzeitig. Es wiire nicht linger nédtig, sich von ihr zuriick-
zuziehen und sich zu weigern, sie zu billigen oder sich mit ihr
zu identifizieren, dessen das spirituelle Bewufltsein zu seiner
Befreiung normalerweise zunichst bedarf. Es ist eine her-
kémmliche und notwendige Voraussetzung, sowohl fiir die
spirituelle Befreiung als auch fiir die spirituelle Vervoll-
kommnung und Beherrschung der Natur, sich nicht mehr mit
dem Ko&rper zu identifizieren, und sich so von dem korper-
lichen Bewufitsein zu trennen. Wenn diese Befreiung einmal
erreicht ist, kénnen spirituelles Licht und spirituelle Kraft
von oben her auch in den Kérper eindringen, sich seiner an-
nehmen, und es kann zu einer neuen, befreiten und unum-
schrinkten Hinnahme der materiellen Natur kommen. Das
ist tatsichlich mdglich, wenn die Gemeinschaft des Geistes
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mit der Materie einer Wandlung unterworfen wird, und wenn
das gegenwirtige Gleichgewicht der Kriifte, das der physi-
schen Natur erlaubt, den Geist zu verhiillen und ihre eigene
Herrschaft zu behaupten, umgekehrt und kontrolliert wird.
Im Lichte eines weiteren Wissens kann auch die Materie als
das brabman®) angesehen werden, als eine Energie, die das
brabman aus seinem Selbst herausstellt, als Substanz und
Form des brahman. Da das gnostische Licht und die gnostische
Macht das geheime Bewufitsein in der Substanz der Materie
erkannt haben, kénnen sie sich in der Sicherheit dieses weiten
Wissens mit der also erkannten Materie vereinigen und sie
als Werkzeug der spiritucllen Offenbarung annehmen. Eine
gewisse Ehrfurcht sogar der Materie gegeniiber, eine sakra-
mentale Haltung im Umgang mit ihr ist m&glich.

Das gnostische Wesen, das sich der Materie bedient, sie aber
ohne materielle oder vitale Bindung oder Begierde handhabrt,
wird fiihlen, daf} es den Geist mit dessen Ubereinstimmung
und Genehmigung in dieser Form seiner sclbst fiir dessen
eigene Zwecke benutzt. Es wird eine gewisse Verehrung fiir
physische Dinge in sich tragen und das okkulte Bewufitsein in
ihnen gewahren und ihren stummen Willen, niitzlich zu
sein und zu diencn; es wird das Gottliche, das brahman, an-
beten in dem, was ec-handhabt, es wird dafiir sorgen, daf§ das
gottliche Material in vollendeter Weise und sachgemifl ver-
wendet wird, um den richtigen Rhythmus, die geordnete
Harmonie und die Schénheit im Leben der Materie bei ihrer
Verwendung zum Ausdruck zu bringen.

LD. 11, 27

Der Kérper wird ein treues und fihiges Instrument
werden, das dem Geist in vollendeter Weise geborcht.

Verhaltensregeln des Korpers werden vom Unterbewuflten
oder Unbewufiten diktiert: Im gnostischen Wesen aber ist das
Unbewufite bewuflt geworden, der supramentalen Aufsicht
unterstellt und von ihrem Licht und ihrer Wirkung durch-
drungen. Das zugrundeliegende Unbewufite mit seiner Dun-
kelheit, seiner Zweideutigkeit, mit seinen gehemmten Reak-
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tionen wird durch das Erscheinen des Wahrheitsbewufitseins
in ein tieferes oder tragendes Uberbewufitsein umgeformt wer-
den. Schon im verwirklichten htheren Denkwesen, im intuiti-
ven und im lichtbewufiten Wesen wird der Korper geniigend
bewuflt geworden sein, um der Idee*) und der Willenskraft
zu gehorchen, so dafl der Einflufl des Denkens auf die phy-
sischen Elemente, der jetzt noch ansatzhaft und chaotisch und
zum grofiten Teil ungewollt ist, sich zu betrichtlicher Stirke
entwickelt haben wird. Im supramentalen Wesen aber wird
das Bewufltsein, das die Realidee®) in sich trigt, alles be-
herrschen. Diese Realidee ist ein Wahrheitswissen, das sich
selbst verwirklicht; denn es ist die Vorstellung und der Wille
des Geistes in unmittelbarer Auswirkung, die eine Schwin-
gung in der Substanz des Wesens hervorrufen, welche sich
unvermeidlicherweise auf seinen Bewufltseinszustand und sein
Handeln auswirken muf. Dieser unwiderstehliche dynamische
spirituelle Realismus des Wahrheitsbewuftseins auf der héch-
sten Stufe seines Selbst ist hier im entwickelten gnostischen
Wesen seiner Hoheitsrechte bewuflt geworden. Er wird nicht
wie jetzt nur verschleiert wirken, anscheinend unbewuf}t und
selbstbegrenzt durch ein mechanisches Gesetz, sondern als
souverine Wirklichkeit, deren Handeln sich selbst bewirkt.
Diese wird das Dasein in vollem Wissen und mit voller Macht
regieren und auch die Funktionen und Titigkeiten des Kor-
pers unter ihre Herrschaft bringen. Durch die Macht des
spirituellen Bewufitseins wird der Kérper in ein treues, ge-
schicktes und véllig gehorsames Instrument des Geistes ver-
wandelt werden.

LD.II, 27

Gesundbeit, Kraft, Daner und Woblbefinden des
Kdrpers sowie Befreiung vom Leiden gehéren mit zu
der physischen Vollendung, die die gnostische Ent-
wicklung verwirklichen soll,

Als Ergebnis dieses neuen Verhiltnisses zwischen Geist und
Kérper wird die gnostisdie Entwicklung die Spiritualisierung,
die Vervollkommnung und die Erfiillung des physischen We-
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sens mit sich bringen; sie wird fiir den Korper dasselbe tun wie
fir das Denkwesen und das Vitale. Abgesehen von seinen
Dunkelheiten, Schwichen und Begrenzungen, die durch die
Wandlung iiberwunden werden, ist das Korperbewufltsein
ein geduldiger Diener, der angesichts der groflen Reserve
seiner Moglichkeiten ein michtiges Werkzeug des individu-
ellen Lebens sein kann und der nur wenig zur Befriedigung
seiner eigenen Bediirfnisse verlangt. Was er begehrt, ist Dauer,
Gesundheit, Stirke, Leichtigkeit, kérperliche Vollkommen-
heit, kérperliches Wohlbefinden, Befreiung von Leiden. Die-
ses Begehren ist an sich nicht verwerflich, niedrig oder un-
berechtigt, denn es ibersetzt nur in Begriffe der physischen
Ebene, was an sich Ausflufl und eigentliche Offenbarung des
Geistes ist, namlich die Vervollkommnung von Form und
Substanz, die Kraft und die Wonne. Wenn die gnostische
Macht im Korper arbeiten kann, dann kann sich all dieses
verankern. Denn ihr Gegenteil ergibt sich einerseits aus dem
Druck der iufleren Krifte auf das physische Denkwesen, auf
das nervose und materielle Leben, auf den korperlichen Or-
ganismus, andererseits aus dem Unwissen heraus, das nicht
weifl, wie es diesen Kriften begegnen soll, oder das unfihig
ist, ithnen richtig und kraftvoll gegeniiberzutreten. Es ergibt
sich aus einer gewissen Dunkelheit, die den Stoff des physi-
schen Bewufltseins durchdringt, seine Reaktionen verzerrt
und in falscher Weise auf sie antwortet.

Die Ursache fiir Schmerz und Leiden ist die Unvollkom-
menheit und Schwiche der Bewufltseinskraft, die sich im
mentalen, vitalen und physischen Wesen offenbart hat, ihre
Unfihigkeit, die Kontakte, die die universale Energie ihr auf-
zwingt, beliebig anzunehmen oder zu verweigern oder, wenn
sie sie annimmt, sich zu eigen zu machen oder mit sich in
Einklang zu bringen. Die Natur beginnt im materiellen Be-
reich mit volliger Unempfindlichkeit, und es ist bemerkens-
wert, dafl in den Anfingen des Lebens, im Tier, im primi-
tiven oder im weniger entwickelten Menschen entweder ver-
hiltnismiflige Unempfindlichkeit, bzw. mangelhafte Emp-
findlichkeit und deshalb hiufiger grofiere Ausdauer und Ab-
hirtung gegeniiber dem Leiden zu finden sind, und in dem
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Mafle, wie das menschliche Wesen im Laufe der Entwicklung
wichst, wichst auch seine Empfindlichkeit, und seine Leiden
im Mentalen, im Vitalen und im K&rper werden schirfer
empfunden. Denn dem Wachstum im Bewufitsein entspricht
kein geniigendes Wachstum an Kraft. Der Korper wird zarter,
seine Fihigkeiten feiner, seine dufleren Lebenskrifte aber
weniger solide und leistungsfihig. Der Mensch mufl seinen
Willen, seine mentalen Krifte zu Hilfe rufen, um sein Net-
venwesen zu beleben, zu verbessern und zu kontrollicren, um
es zu den anstrengenden Aufgaben zu zwingen, die er von
seinen Werkzeugen verlangt, und um es gegen Leiden und
Katastrophen zu stihlen. Beim spirituellen Aufstieg nimmt
diese Kraft des Bewuf3tseins und seine Gewalt iiber die Werk-
zeuge, die Herrschaft des Geistes und des inneren Wesens
iiber das duflere Denkwesen, das Nervenwesen und den Kor-
per, ungeheuer zu: Ein rvhiger und weiter Gleichmut des
Geistes gegeniiber allen Schicksalsschligen und Beriihrungen
dringt ein, wird zur stindigen Haltung und kann vom Denk-
wesen auf die vitalen Schichten iibergreifen und auch dort eine
ungeheure Kraft und einen weiten und dauernden Frieden
aufbauen. Sogar im Kérper kann sich dieser Zustand bilden
und dort den Stéflen und Schligen von Kummer und Schmerz
und allen Arten von Leiden von innen her entgegentreten.
Sogar eine Fihigkeit beliebiger lokaler Betdubung kann sich
einstellen, oder man kann die Kraft erwerben, sich von allen
Erschiitterungen und Schidigungen mental abzusondern, was
zeigt, dafl die gewdhnlichen Reaktionen und die schwichliche
Urterwerfung des korperlichen Selbst unter die normalen
Reaktionsgewohnheiten der materiellen Natur weder zwangs-
laufig, noch unabinderlich sind.

Noch bedeutungsvoller ist die Fihigkeit, die uns auf der
Ebene des spirituellen Denkbewufitseins oder des Uberbe-
wufltseins gegeben wird, die Schwingungen des Schmerzes in
Schwingungen der Wonne, ananda®), zu verwandeln. Selbst
wenn dies nur bis zu einem gewissen Grade gelinge, weist es
doch auf die Moglichkeit einer volligen Umkehr der ge-
wohnlichen Gesetze des reagierenden Bewufltseins hin. Hier
kann noch eine Fihigkeit des Selbstschutzes hinzukommen,

138

die jene Schlige abwendet, die zu schwierig umzuwandeln
oder zu ertragen wiren. Auf einer bestimmten Stufe muf die
gnostische Entwicklung diese Umkehr und diese Fihigkeit
des Selbstschutzes in vollkommener Weise herbeifiihren, die
das Bediirfnis des Korpers nach Unverletzbarkeit und un-
erschiitterlicher Gelassenheit und nach Befreiung vom Leiden
befriedigt und ihm damit die Kraft zur ganzen Seligkeit des
Daseins auftut. Eine spirituelle Seligkeit kann sich dann in
den Korper ergiefen und Zellen und Gewebe iiberschwem-
men. Eine leuchtende Materialisierung dieser hoheren Selig-
keit, ananda, allein konnte eine vdllige Umwandlung der
mangelhaften und feindlichen Empfindlichkeiten der physi-

schen Natur zustande bringen.
LD. 11, 27

Die weite Rube und die tiefe Wonne des gnostischen
Daseins werden gleichzeitig an Intensitit wachsen und
in einer cwigen Verziickung gipfeln. Im Weltall der
Erscheinungen enthiillt sich die ewige Seligkeit, ananda.

Die Sehnsucht, das Verlangen nach hdchster und vélliger
Seligkeit des Daseins ist insgeheim bereits in der ganzen An-
lage unseres Wesens vorhanden, ist aber infolge der Gliede-
rung in einzelne Wesenselemente unserer Natur und deren sich
widersprechenden Begehren vermummt und durch die Un-
fihigkeit verdunkelt, mehr als ein oberflichliches Vergniigen
zu empfangen und zu erfassen. Im Kérperbewufitsein nimmt
dieses Verlangen die Form des Bediirfnisses nach kdrper-
lichem Wohlbefinden an, in unserem Vitalen erscheint es als
eine Sehnsucht nach Lebensgliick, als begierig mitschwingende
Antwort auf jede befriedigende Uberraschung, auf Freude
und Entziicken aller Art. Im Denkbewufitsein wird es zur
bereitwilligen Empfinglichkeit fiir alle Formen mentaler
Freuden. Auf einer hoheren Ebene erscheint es als der Ruf
des spirituellen Denkwesens nach Frieden und géttlicher Ek-
stase. Diese Neigung beruht auf einer Wahrheit des Seins,
denn ananda ist das eigentliche Wesen brabmans, ist die hch-
ste Natur der allgegenwirtigen Wirklichkeit. Das Wahr-
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heitsbewul3tsein selbst, das auf den Stufen der Offenbarung
herabsteigt, wird aus ananda geboren und taucht in der auf-
steigenden Entwicklung wieder in ananda ein. Es verschmilzt
nicht mit der Seligkeit im Sinne des Ausgeldscht- oder Zu-
nichtegewordenseins, sondern ist dort beheimatet, unzer-
trennlich von ihr, nicht unterscheidbar von dem bewulfiten
Selbst, der Seligkeit des Seins und seiner sich selbst bewir-
kenden Kraft. Das Wahrheitsbewulf3tsein wird von der Ur-
Seligkeit des Daseins aufrechterhalten und tréagt diese in sich
als die tragende Wesenskraft bei all seinem Wirken, sowohl
bei dem Eintauchen in die Involution, wie auch bei dem Auf-
tauchen aus ihr im Laufe der Entwicklung. Denn das absolute
Bewultsein, kann man sagen, ist die Schopferkraft des Su-
pramentalen im Geiste, wahrend ananda der spirituelle Schof3
ist, aus dem das Wahrheitsbewuftsein geboren wird und die
erhaltende Quelle, in die es die Seele zurtickfiihrt, wenn diese
sich der Seinsebene des Geistes zuwendet. Einer supramen-
talen Offenbarung folgt als ndchste Stufe im Aufstieg un-
mittelbar und als krénendes Ergebnis aus sich selbst die
Offenbarung der Seligkeit des brabman. Der Entwicklungs-
geschichte des gnostischen Wesens folgt die Entwicklungs-
geschichte eines Wesens der Seligkeit. Die Verkorperung gno-
stischen Daseins wiurde die Verkdrperung seligsten Daseins
zur Folge haben.

Bei ihrer Befreiung aus der Unwissenheit findet die Seele
ein erstes Fundament im Frieden, in der Ruhe, im Schweigen
und in der Stille des Ewigen und Unendlichen. Im Laufe des
spirituellen Aufstiegs Ubernehmen dann eine vollendetere
Kraft und eine groBere Formation diesen Frieden, der aus der
Befreiung kommt, und verwandeln ihn in die Wonne einer
vollkommenen Erfahrung und Verwirklichung der ewigen
Glickseligkeit, in die Seligkeit des Ewigen und Unendlichen...

Friede und Ekstase haben aufgehort, etwas Verschiedenes
zu sein und werden eins. Das WahrheitsbewuRtsein, das alle
Verschiedenheit, alle Widerspriiche verséhnt und verschmilzt,
bringt diese Einheit hervor. Eine weite Ruhe und eine tiefe
Seligkeit des Allseins gehoren zu den ersten Schritten der
Selbstverwirklichung, und diese Ruhe und diese Seligkeit ent-
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stehen gleichzeitig als ein Zustand, wachsen an Intensitat und
gipfeln in der ewigen Ekstase, in der Seligkeit, die das Unend-
liche ist. Im gnostischen Bewuftsein wirde sich diese fun-
damentale und spirituelle, bewulte Seligkeit des Daseins in
gewissem Grade auf jeder Stufe in der ganzen Tiefe des We-
sens finden. Alle Bewegungen der Natur wirden von ihr
durchdrungen sein, alle Tatigkeiten des Vitalen und des Kor-
pers ebenfalls: nichts kann sich dem Gesetz des ananda ent-
ziehen.

Diese fundamentale Ekstase des Wesens kann schon vor
der gnostischen Wandlung beginnen, tausendfach erfahrbar
als Schénheit und Wonne. Im Denkwesen wird sie als die
ruhige Kraft des Entzlickens spiritueller Erkenntnis, spiri-
tueller Vision und des Wissens erlebt, im Herzen als eine
weite oder tiefe oder leidenschaftliche Seligkeit der Alleinheit,
der Liebe und des Mitgefuhls in der Freude der Wesen und
Dinge. Im Willen und in den vitalen Schichten wird sie als
die Energie der Wonne einer gottlichen Lebenskraft im Werke
empfunden oder als eine Gliickseligkeit der Sinne, die den
Einen Uberall treffen und erkennen, die die All-Schénheit und
die geheime Harmonie der Schépfung entdecken, die unser
Denkbewuf3tsein nur fliichtig wahrnehmen kann oder nur in
seltenen Ubernormaleh Augenblicken. Im Koérper wird sie als
Ekstase erlebt, die sich von den Hohen des Geistes in ihn er-
gielt, als der Friede und die Seligkeit eines reinen und ver-
geistigten korperlichen Daseins. Eine allgemeine Schodnheit
und Herrlichkeit des Seins beginnt sich zu offenbaren; alles
zeigt verborgene Linien, Schwingungen, Kréafte, harmonische
Bedeutungen, die dem normalen Bewufitsein und den phy-
sischen Sinnen verschleiert waren. Die Erscheinung des Welt-
alls offenbart sich als ewige Seligkeit, als $inanda

LD. I, 27
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heitsbewul3tsein selbst, das auf den Stufen der Offenbarung
herabsteigt, wird aus ananda geboren und taucht in der auf-
steigenden Entwicklung wieder in ananda ein. Es verschmilzt
nicht mit der Seligkeit im Sinne des Ausgeldscht- oder Zu-
nichtegewordenseins, sondern ist dort beheimatet, unzer-
trennlich von ihr, nicht unterscheidbar von dem bewuliten
Selbst, der Seligkeit des Seins und seiner sich selbst bewir-
kenden Kraft. Das WahrheitsbhewuRtsein wird von der Ur-
Seligkeit des Daseins aufrechterhalten und tragt diese in sich
als die tragende Wesenskraft bei all seinem Wirken, sowohl
bei dem Eintauchen in die Involution, wie auch bei dem Auf-
tauchen aus ihr im Laufe der Entwicklung. Denn das absolute
BewuBtsein, kann man sagen, ist die Schopferkraft des Su-
pramentalen im Geiste, wahrend ananda der spirituelle Schof3
ist, aus dem das Wahrheitsbewuf3tsein geboren wird und die
erhaltende Quelle, in die es die Seele zurtickfuhrt, wenn diese
sich der Seinsebene des Geistes zuwendet. Einer supramen-
talen Offenbarung folgt als né&chste Stufe im Aufstieg un-
mittelbar und als krénendes Ergebnis aus sich selbst die
Offenbarung der Seligkeit des brahman. Der Entwicklungs-
geschichte des gnostischen Wesens folgt die Entwicklungs-
geschichte eines Wesens der Seligkeit. Die Verkorperung gno-
stischen Daseins wirde die Verkorperung seligsten Daseins
zur Folge haben.

Bei ihrer Befreiung aus der Unwissenheit findet die Seele
ein erstes Fundament im Frieden, in der Ruhe, im Schweigen
und in der Stille des Ewigen und Unendlichen. Im Laufe des
spirituellen Aufstiegs Ubernehmen dann eine vollendetere
Kraft und eine groRere Formation diesen Frieden, der aus der
Befreiung kommt, und verwandeln ihn in die Wonne einer
vollkommenen Erfahrung und Verwirklichung der ewigen
Gluckseligkeit, in die Seligkeit des Ewigen und Unendlichen...

Friede und Ekstase haben aufgehdrt, etwas Verschiedenes
zu sein und werden eins. Das Wahrheitsbewuftsein, das alle
Verschiedenheit, alle Widerspriiche verséhnt und verschmilzt,
bringt diese Einheit hervor. Eine weite Ruhe und eine tiefe
Seligkeit des Allseins gehéren zu den ersten Schritten der
Selbstverwirklichung, und diese Ruhe und diese Seligkeit ent-
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stehen gleichzeitig als ein Zustand, wachsen an Intensitat und
gipfeln in der ewigen Ekstase, in der Seligkeit, die das Unend-
liche ist. Im gnostischen BewuBtsein wirde sich diese fun-
damentale und spirituelle, bewuf3te Seligkeit des Daseins in
gewissem Grade auf jeder Stufe in der ganzen Tiefe des We-
sens finden. Alle Bewegungen der Natur wirden von ihr
durchdrungen sein, alle Tatigkeiten des Vitalen und des Kor-
pers ebenfalls: nichts kann sich dem Gesetz des ananda ent-
Ziehen.

Diese fundamentale Ekstase des Wesens kann schon vor
der gnostischen Wandlung beginnen, tausendfach erfahrbar
als Schonheit und Wonne. Im Denkwesen wird sie als die
ruhige Kraft des Entziickens spiritueller Erkenntnis, spiri-
tueller Vision und des Wissens erlebt, im Herzen als eine
weite oder tiefe oder leidenschaftliche Seligkeit der Alleinheit,
der Liebe und des Mitgefuhls in der Freude der Wesen und
Dinge. Im Willen und in den vitalen Schichten wird sie als
die Energie der Wonne einer goéttlichen Lebenskraft im Werke
empfunden oder als eine Glickseligkeit der Sinne, die den
Einen Uberall treffen und erkennen, die die All-Schénheit und
die geheime Harmonie der Schépfung entdecken, die unser
DenkbewulBtsein nur flichtig wahrnehmen kann oder nur in
seltenen Ubernormaleh Augenblicken. Im Kdérper wird sie als
Ekstase erlebt, die sich von den H6hen des Geistes in ihn er-
gielt, als der Friede und die Seligkeit eines reinen und ver-
geistigten korperlichen Daseins. Eine allgemeine Schonheit
und Herrlichkeit des Seins beginnt sich zu offenbaren; alles
zeigt verborgene Linien, Schwingungen, Kréafte, harmonische
Bedeutungen, die dem normalen Bewultsein und den phy-
sischen Sinnen verschleiert waren. Die Erscheinung des Welt-
alls offenbart sich als ewige Seligkeit, als $inanda
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Fur die menschliche Auffassung vom Leben bliebe
dann noch zu beantworten: Was geschieht mit der Per-
sonlichkeit im gnostischen Wesen?

Im allgemeinen stellt man sich vor, das trennende ego sei
unser Selbst, und wenn das ego in einem transzendenten oder
universalen Bewuf3tsein zu verschwinden habe, miisse person-
liches Leben und personliche Tatigkeit ebenfalls aufhéren;
denn wenn der Einzelne verschwinde, kénne nur ein unper-
sonliches BewuBtsein, ein kosmisches Selbst Ubrigbleiben.
Wenn aber das Individuum vollig ausgeldscht sei, konne keine
Rede mehr von Personlichkeit, von Verantwortlichkeit, von
sittlicher Vervollkommnung sein. Einem anderen Gedanken-
gang folgend, bliebe zwar die spirituelle Person erhalten, aber
befreit, gelautert und vollendet in ihrer Natur, in einer Art
himmlischem Dasein. Doch wir sind hier noch auf Erden, und
trotzdem nimmt man an, dafl die ego-Personlichkeit aus-
geldscht ist und durch ein alles umfassendes spirituelles Ein-
zelwesen ersetzt wird, das einen Brennpunkt der Kraft des
transzendenten Wesens darstellt. Daraus kénnte man ablei-
ten, daf3 dieses gnostische oder supramentale Einzelwesen ein
Selbst ohne Persdnlichkeit, ein unpersonlicher Purusha  sei.
Es wirde viele gnostische Einzelwesen geben, aber keine Per-
sonlichkeit, alle wirden dem Wesen und der Natur nach das-
selbe sein.

LD. II, 27

Im gnostischen BewuBtsein sind das Personliche und
das Unpersonliche keine Gegensatze. Es sind zwei
untrennbare Aspekte ein und derselben Wirklichkeit.

Diese Wirklichkeit ist nicht das ego, sondern das Sein, das
unpersonlich und allumfassend im Stoff seiner Natur lebt, aus
ihm jedoch eine Persdnlichkeit bildet, die ihre eigene Form
in den vielen Formen der Natur zum Ausdruck bringt...
Das Gottliche, das Ewige, driickt sich selbst als das Dasein,
als Bewulfitsein, als Seligkeit, als Weisheit, als Wissen, als
Liebe und als Schonheit aus, und wir kdnnen all dieses als die
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unpersonlichen und universalen Kréafte seiner selbst, als die
Natur des Goéttlichen und Ewigen betrachten. Wir kénnen
sagen: Gott ist LIEBE, Gott ist WEISHEIT, Gott ist
WAHRHEIT oder GERECHTIGKEIT. Er ist jedoch nicht
selbst ein unpersonlicher Zustand, eine Summe von abstrak-
ten Merkmalen und Zustédnden. Er ist Das Sein, das gleich-
zeitig unbedingt, allumfassend, allgemein und personlich ist.
Wenn wir diesen Standpunkt einnehmen, wird klar, dal? es
hier keinen Gegensatz, keine Unvereinbarkeit gibt, dal es
durchaus moglich ist, da das Unpersonliche und die Person
miteinander existieren oder eins sein kdnnen. Der eine ist auch
alle anderen, der eine lebt im anderen, sie verschmelzen mit-
einander und konnen doch als verschiedene Pole, Seiten, Ver-
sionen derselben Wirklichkeit erscheinen. Das gnostische We-
sen ist gottlicher Natur und wiederholt deshalb in sich selbst
dieses naturliche Geheimnis des Daseins.

LD. 11, 27

Wie wird dann die Natur der gnostischen Person
sein?

Die gewdhnliche beschréankte Personlichkeit kann durch
eine Beschreibung ihces Charakters erfal3t werden, der sich
in ihrem Leben, Denken und Handeln, in ihrer ganz bestimm-
ten Oberflachenstruktur und im Selbstausdruck auspragt.
Selbst wenn wir etwas Ubergingen, das nicht so zum Ausdruck
gekommen waére, wirde unser Verstandnis im allgemeinen
noch ausreichend sein, weil das fehlende Element gewdéhnlich
nicht viel mehr als formloses Rohmaterial wére, ein Teil des
Flielenden, nicht etwas, das einen wichtigen Teil der Person-
lichkeit zu bilden gehabt hatte. Aber um die PERSON zu
charakterisieren, wenn ihre Kraft des Selbst weithin offenbar
geworden und die verborgene Macht ihres daimonion an die
Oberflache und in das Leben getreten ist, ware eine derartige
Beschreibung armselig und unangemessen. Wir fihlen uns in
der Gegenwart eines Lichts des BewuBtseins, einer Potenz,
eines Ozeans der Energie und kdnnen die freien Wogen des
Wirkens, die Eigenschaften unterscheiden und beschreiben,
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nicht aber die Person selbst festlegen. Und doch haben wir den
Eindruck einer Personlichkeit, der Gegenwart eines machtigen
Wesens, eines starken, hohen, schénen, erkennbaren Jemand,
und nicht eines begrenzten Naturgeschopfes, sondern eines
Selbst oder einer Seele, eines purusha. Das gnostische Indi-
viduum wird eine solche innere Person sein, die in ihrem
Selbstgewahrsein die Tiefen - die jetzt unverschleiert, nicht
langer verborgen sind - mit der Oberflache vereint und be-
sitzt. Sie wére nicht nur eine Oberflachenpersonlichkeit, die
ein groReres, geheimes Wissen nur teilweise zum Ausdruck
brachte, sie ware nicht mehr nur die Welle, sondern der
ganze Ozean, ware der purushad), das innere, sich selbst-ent-
hallte bewuBte Dasein und wirde, um sich zum Ausdruck
zu bringen, kein Bedurfnis mehr haben nach einer Charak-
termaske, der PERSONA.

Das also ware die Natur der gnostischen Person: Ein un-
endliches, allumfassendes Wesen, das sein ewiges Selbst in
charakteristischer Form enthillte und seine Kraft, indi-
viduell und zeitlich ausgedruckt, unserem mentalen Unwis-
sen zu erkennen gébe. Die Offenbarung des Individuums in
der Natur aber, moge sie starke und deutliche Konturen
haben oder vielfaltig, proteisch und flieBend in der Form
sein, wenn auch immer noch harmonisch, wirde zwar auf
das Wesen der gnostischen Person hinweisen, nicht aber ihr
ganzes Wesen sein; dieses ware dahinter zu fihlen, erkenn-
bar, aber nicht definierbar; es wére unendlich. Und so ware
auch das BewulBtsein der gnostischen Person ein unendliches
Bewultsein, das seinem Selbstausdruck Formen schaffte, das
sich aber immer seiner ungebundenen Unendlichkeit und
Allheit bewuf3t wére und das die Macht und das Gefiihl
seiner Unendlichkeit und Allheit bis in die Endlichkeit seiner
Ausdrucksform vermittelte und durch sie im Ubrigen nicht
an der néchsten Bewegung einer weiteren Selbstenthiillung
gehindert waére, der die innewohnende Wahrheit seiner Da-
seinsmacht sichtbar werden lieRe, entsprechend dem Gesetz
der Harmonie, das aller Offenbarung des Unendlichen zu-
grunde liegt.

LD. 11, 27
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"Wenn es eine gnostische Personlichkeit gibt und
wenn sie irgendwie fur ihr Tun verantwortlich ist,
welche Rolle spielen dann ethische Gebote fiir die gno-
stische Natur, worin besteht deren Erfullung?

Fur uns mussen diese Gebote, diese Malistdbe noch auf-
gestellt werden, weil es in unserem natlrlichen Wesen die
negative Tendenz zur Trennung, eine Madoglichkeit zur
Feindschaft, die Méachte der Uneinigkeit, des bdsen Willens
und des Streites gibt. Alle Ethik versucht, das Gute in einer
Natur zu bestérken, die durch die Machte der Finsternis, die
das Unwissen gebar, vom Bdsen heimgesucht wurde, wie es
schon die alte Legende des Vedanta) ausdriickt. Wo aber
alles durch die Wahrheit des BewuRtseins und die Wahrheit
des Seins selbstbestimmt wird, kann es keine MafR3stdbe und
keinen Kampf um ihre Beobachtung, keine Tugend und kein
Verdienst, keine Sinde und keine Schuld der Natur geben.
Die Méchte der Liebe, der Wahrheit, der Gerechtigkeit wer-
den nicht mehr mental konstruierte Gebote, sondern die
eigentliche Substanz und Grundeigenschaft der Natur sein,
und sie werden durch die Zusammenfassung des Wesens,not-
wendigerweise auch den eigentlichen Stoff und die wesent-
liche Natur allen Wirkens bilden. Die Befreiung, die durch
die Entwicklung unseres spirituellen Wesens erreicht wird,
ist Befreiung, bei der wir in die Natur unseres wahren We-
sens, in die Natur der spirituellen Wahrheit und des Eins-
seins hineinwachsen: die gnostische Entwicklung bringt uns
die vollige KrafterschlieBung dieser Ruckkehr zu unserem
Selbst. Wenn das einmal geschehen ist, verschwindet die Not-
wendigkeit ethischer Malstdbe von selbst. Hier herrscht das
Gesetz und die Eigenordnung der Freiheit des Geistes, kein
auferzwungenes oder konstruiertes Gesetz des Verhaltens,
dharma. Alles Sein fliel3t souveran aus der eigenen spirituel-
len Natur, swadharma des swabhava").

LD. Il, 27
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nicht aber die Person selbst festlegen. Und doch haben wir den
Eindruck einer Personlichkeit, der Gegenwart eines méachtigen
Wesens, eines starken, hohen, schénen, erkennbaren Jemand,
und nicht eines begrenzten Naturgeschopfes, sondern eines
Selbst oder einer Seele, eines purusha. Das gnostische Indi-
viduum wird eine solche innere Person sein, die in ihrem
Selbstgewahrsein die Tiefen - die jetzt unverschleiert, nicht
langer verborgen sind - mit der Oberflache vereint und be-
sitzt. Sie ware nicht nur eine Oberflachenpersonlichkeit, die
ein groReres, geheimes Wissen nur teilweise zum Ausdruck
brachte, sie ware nicht mehr nur die Welle, sondern der
ganze Ozean, ware der Purusha  das innere, sich selbst-ent-
hallte bewuBte Dasein und wuirde, um sich zum Ausdruck
zu bringen, kein Bedirfnis mehr haben nach einer Charak-
termaske, der PERSONA.

Das also ware die Natur der gnostischen Person: Ein un-
endliches, allumfassendes Wesen, das sein ewiges Selbst in
charakteristischer Form enthillte und seine Kraft, indi-
viduell und zeitlich ausgedriickt, unserem mentalen Unwis-
sen zu erkennen gébe. Die Offenbarung des Individuums in
der Natur aber, moge sie starke und deutliche Konturen
haben oder vielféltig, proteisch und flielend in der Form
sein, wenn auch immer noch harmonisch, wirde zwar auf
das Wesen der gnostischen Person hinweisen, nicht aber ihr
ganzes Wesen sein; dieses ware dahinter zu fuihlen, erkenn-
bar, aber nicht definierbar; es wére unendlich. Und so waére
auch das BewulBtsein der gnostischen Person ein unendliches
Bewulitsein, das seinem Selbstausdruck Formen schaffte, das
sich aber immer seiner ungebundenen Unendlichkeit und
Allheit bewufit wére und das die Macht und das Gefuhl
seiner Unendlichkeit und Allheit bis in die Endlichkeit seiner
Ausdrucksform vermittelte und durch sie im ubrigen nicht
an der nachsten Bewegung einer weiteren Selbstenthillung
gehindert ware, der die innewohnende Wahrheit seiner Da-
seinsmacht sichtbar werden liele, entsprechend dem Gesetz
der Harmonie, das aller Offenbarung des Unendlichen zu-
grunde liegt.

LD. I, 27
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Wenn es eine gnostische Personlichkeit gibt und
wenn sie irgendwie fur ihr Tun verantwortlich ist,
welche Rolle spielen dann ethische Gebote fiir die gno-
stische Natur, worin besteht deren Erflllung?

Fur uns missen diese Gebote, diese Malistdbe noch auf-
gestellt werden, weil es in unserem natlrlichen Wesen die
negative Tendenz zur Trennung, eine Mdoglichkeit zur
Feindschaft, die Mdachte der Uneinigkeit, des bdsen Willens
und des Streites gibt. Alle Ethik versucht, das Gute in einer
Natur zu bestérken, die durch die Méchte der Finsternis, die
das Unwissen gebar, vom Bésen heimgesucht wurde, wie es
schon die alte Legende des Vedanta) ausdriickt. Wo aber
alles durch die Wahrheit des Bewuf3tseins und die Wahrheit
des Seins selbstbestimmt wird, kann es keine Malistabe und
keinen Kampf um ihre Beobachtung, keine Tugend und kein
Verdienst, keine Sinde und keine Schuld der Natur geben.
Die Méchte der Liebe, der Wahrheit, der Gerechtigkeit wer-
den nicht mehr mental konstruierte Gebote, sondern die
eigentliche Substanz und Grundeigenschaft der Natur sein,
und sie werden durch die Zusammenfassung des Wesens not-
wendigerweise auch den eigentlichen Stoff und die wesent-
liche Natur allen Wirkens bilden. Die Befreiung, die durch
die Entwicklung unseres spirituellen Wesens erreicht wird,
ist Befreiung, bei der wir in die Natur unseres wahren We-
sens, in die Natur der spirituellen Wahrheit und des Eins-
seins hineinwachsen: die gnostische Entwicklung bringt uns
die vollige KrafterschlieBung dieser Riuckkehr zu unserem
Selbst. Wenn das einmal geschehen ist, verschwindet die Not-
wendigkeit ethischer Malistdbe von selbst. Hier herrscht das
Gesetz und die Eigenordnung der Freiheit des Geistes, kein
auferzwungenes oder konstruiertes Gesetz des Verhaltens,
dharma. Alles Sein fliel3t souverdn aus der eigenen spirituel-
len Natur, swadharma des ¥Wabhava

LD. Il, 27

145



Das gnostische Leben wird Freiheit und Ordnung
miteinander verséhnen. Es wird vollige Ubereinstim-
mung herrschen zwischen dem freien Selbstausdruck
des Einzelnen und seinem Gehorsam gegeniiber den
Gesetzen der universalen und héchsten Wahrheit.

Ein Wesen, das getrennt in sich selbst existiert, kdnnte mit
anderen getrennten Wesen uneinig sein, mit dem Weltall, in
dem man zusammenlebt, nicht Ubereinstimmen, und in einem
Zustand des Widerspruchs mit jeglicher erhabenen Wahrheit
leben, die ihren Selbstausdruck in diesem Weltall winschte.
Dies geschieht im Einzelnen aus Unwissenheit, weil er sich
auf den Standpunkt des BewuBtseins einer getrennten We-
senheit stellt. Einen &hnlichen Konflikt und Zwist und &hn-
liche Unvereinbarkeit kann es zwischen Wahrheiten, Ener-
gien, Eigenschaften, Méachten und Arten des Seins geben, die
als getrennte Kréafte im Einzelwesen und im Weltall wirken.
Konflikte in uns selbst, Konflikte zwischen uns und der Um-
welt - eine Welt voller Konflikte - kennzeichnen ein ab-
gesondertes Bewuftsein der Unwissenheit und sind ein ge-
wohnliches Merkmal unseres disharmonischen Daseins. Sie
sind im gnostischen Bewultsein nicht moglich, weil hier jeder
Einzelne sein vollkommenes Selbst und alle ihre eigene
Wahrheit und die Harmonie ihrer verschiedenen Bewegun-
gen in dem finden, was Uber sie hinausgeht und von dem sie
nur der Ausdruck sind. Deshalb gibt es im gnostischen Leben
eine vollkommene Ubereinstimmung zwischen dem freien
Selbstausdruck des Wesens und seinem unwillkirlichen Ge-
horsam gegenuber diesem inneren Gesetz der hochsten und
allumfassenden Wahrheit der Dinge. FuUr das gnostische We-
sen sind dies innig zusammengehdrige Seiten der einen Wahr-
heit. Es ist seine eigene hdchste Wahrheit des Seins, die sich
selbst in der ganzen vereinten Wahrheit ihrer selbst und der
Dinge in einer Ubernatur zum Ausdruck bringt.

Die beiden Prinzipien Freiheit und Ordnung, die sich im
Denken und im Vitalen standig als Gegensatze oder als un-
vereinbar miteinander darstellen - und zwar unnétigerweise,
wenn die Freiheit vom Wissen behitet wird und die Ord-
nung sich auf die Wahrheit des Seins griindet -, sind im
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Wahrheitsbewuf3tsein beide zu Hause, ja sogar im Grunde
genommen eins, weil sie zwei untrennbare Aspekte der in-
neren spirituellen Wahrheit sind und ihre Bestimmung des-
halb dieselbe ist. Jede wohnt in der anderen, denn sie sind
aus der Wesenseinheit entstanden und stimmen deshalb in
ihrem Wirken in natirlicher Wesenseinheit miteinander
Uberein. Das gnostische Wesen fuhlt sich durch die gebiete-
rische Ordnung seines Denkens oder Wirkens keineswegs
irgendwie in seiner Freiheit beschrankt, weil ihm diese Ord-
nung innewohnt und naturlich ist. Es empfindet die Freiheit
wie auch die Ordnung seiner Freiheit als ein und dieselbe
Wabhrheit seines Wesens. Seine Freiheit des Wissens besteht
nicht darin, der Unwahrheit oder dem Irrtum folgen zu kon-
nen, denn es ist nicht genotigt, wie das Denkbewultsein,
durch die Madglichkeit des Irrtums gehen zu missen, um wis-
sen zu konnen; im Gegenteil, ein derartiger Abweg hiel3e,
seine Fulle des gnostischen Selbst aufzugeben, ware eine Min-
derung seiner eigenen Wahrheit und seinem eigenen Wesen
fremd und beleidigend. Denn seine Freiheit ist eine Freiheit
des Lichtes und nicht der Finsternis. Seine Freiheit des Han-
delns gibt ihm nicht die Erlaubnis, sich nach einem falschen
Willen und nach den Trieben des Unwissens zu richten, denn
auch dies ware seinefh Wesen fremd und stellte Beschrankun-
gen und Minderung dar, keine Befreiung. Der Drang nach
Erfullung eines lugnerischen oder falschen Willens wirde
von ihm nicht als Eintritt in die Freiheit, sondern als Ver-
gewaltigung der Freiheit des Geistes, als Einfall, Nétigung,
Ubergriff in seine Ubernatur, als Tyrannei einer fremden
Natur empfunden werden.

Genauso unumgénglich wirde sich die Verbindung von
Freiheit mit Ordnung als Grundzug des kollektiven Lebens
ergeben: die Freiheit des vielfaltigen Spiels des Unendlichen
in gottlichen Seelen und die Ordnung der bewuften Einheit
der Seelen als Gesetz des supramentalcn Unendlichen. Un-
sere mentale Auffassung verwechselt Einheit in der Regel
mit Gleichférmigkeit. Die voéllige Einigung, wie sie die men-
tale Vernunft zustande bringt, lauft auf ein grindliches
Gleichschalten als der einzig wirksamen Methode hinaus; nur
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unbedeutende Schattierungen von Unterschieden werden ins
Spiel gelassen. Im gnostischen Leben aber wiirde der grofite
Reichtum an Unterschieden im Selbstausdruck der Einheit
herrschen. Im gnostischen BewuRtsein wird Verschiedenheit
nicht zu MiRklang fihren, sondern zu einer spontanen na-
tarlichen Anpassung, zu einem Geflhl der ergénzenden
Falle. Alles was gemeinsam erkannt, getan und im Leben
hervorgebracht werden soll, wird in einer reichen und viel-
seitigen Weise verwirklicht werden.

LD. Il, 27

Alle mentalen Verhaltensregeln werden verschwin-
den, weil sie Uberflissig geworden sind; sie werden
von dem einzig wahren Gebot der Wesenseinheit mit
dem géttlichen Selbst abgeldst werden.

Die Freiheit des gnostischen Wesens beruht duf der Tat-
sache, dal} das gottliche Wissen und die géttliche Kraft - die
hochste Ubernatur — durch das gnostische Wesen wirken wer-
den, doch mit seiner vollen Zustimmung. Diese Einheit ist
es, die ihm seine Freiheit gibt. Weil sein Wille mit dem Wil-
len des Ewigen eins ist, ist er entlassen aus der Vormundschaft
des Gesetzes, auch des moralischen, wie dies hdufig vom spi-
rituellen Menschen betont wurde. Alle mentalen MaRstabe
werden hier verschwinden, weil sie aufgehoért haben, not-
wendig zu sein. Das hdhere echte und natirliche Gesetz der
Wesenseinheit mit dem géttlichen Selbst und der Wesens-
gleichheit mit allen Wesen ist an ihre Stelle getreten. Hier
kann keine Rede mehr sein von Selbstsucht und Altruis-
mus, von einem selbst und von anderen, weil alle als das eine
Selbst gesehen und gefuhlt werden und nur das geschieht, was
die hdchste Wahrheit und das hochste Gut entschieden haben.
Das Gefuhl einer allumfassenden Liebe, des Mitgefiihls und
der Einheit, das in sich selbst ruht, wird alles Tun durch-
dringen, doch wird dieses Gefuhl nicht nur das Tun beherr-
schen oder bestimmen, sondern auch in das Wirken eindrin-
gen, es farben und die~Tat veranlassen. Es wird selbst nicht
in Gegensatz stehen zu der weiten Wahrheit der Dinge oder
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aus personlichen Grinden ein Abweichen von der géttlich
gewollten wahren Bewegung vorschreiben. Widerstand und
Abweichung koénnen im Unwissen vorkommen, wo Liebe
oder ein anderes starkes Prinzip der-Natur von der Weisheit
genauso wie von der Macht geschieden sein kdnnen. In der
Gnosis des WahrheitsbewuBtseins aber sind alle Mé&chte in-
nigst miteinander verbunden und handeln als eine. In der
gnostischen Person wird das Handeln vom Wahrheitswis-
sen geleitet und bestimmt sein, und alle anderen Kréafte wer-
den mitwirken. Hier gibt es keinen Streit oder MiRklang

zwischen den Machten der Natur.
LD. 55.
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Neuntes Kapitel
DAS GOTTLICHE LEBEN AUF ERDEN

Sich voll und ganz seiner selbst und damit der
Wahrheit seines Wesens bewul3t zu sein, gehdrt mit zur
vollen Entfaltung des individuellen Bewuftseins.
Alles Sein ist eins. Und voll bewuft zu sein bedeutet,
mit dem BewuBtsein des All, mit dem All-Selbst, sei-
ner Kraft und seinem Wirken wesenseins geworden
Zu sein.

Das Wesen des Bewultseins ist die Kraft, sich selbst und
die Dinge zu erkennen, und ihrer eigentlichen Natur nach
mul diese Kraft unmittelbar, selbsterfillt und vollsténdig
sein. Wenn ihr Wirken in uns mittelbar, unvollstandig,
unerfullt und von konstruierten Werkzeugen abhéangig ist,
so deshalb, weil das BewuBtsein hier aus einem urspriinglich
verschleierten Unbewuliten auftaucht und immer noch mit
diesem ersten Nichtwissen, das zur Unwissenheit gehort, be-
lastet und von ihm umgeben ist. Es mul3 jedoch die Kraft in
sich haben, ganzlich aufzutauchen. Seine Bestimmung ist,
sich zu seiner eigenen Vollendung, seiner wahren Natur zu
entfalten. Es entspricht seiner wahren Natur, der Objekte
ganzlich gewahr zu sein, das wichtigste der Objekte aber ist
das Selbst, das Wesen, das sein Bewuftsein hier entfaltet,
und alles andere ist das, was wir als das Nicht-Selbst erken-
nen — wenn aber Sein unteilbar ist, dann muf} auch dieses
alles in Wirklichkeit das Selbst sein. Infolgedessen muf} die
Bestimmung des sich entfaltenden Bewufitseins lauten: voll-
kommen in seiner BewuRtheit zu werden, des Selbst ganzlich
gewahr, allbewul3t. Dieser vollendete und nattirliche Zustand
des BewuRtseins ist fiir uns ein UberbewuRtsein, es ist ein
Zustand jenseits unseres jetzigen, in dem unser Denkwesen,
wenn es plétzlich hineinversetzt wiirde, zunachst nicht funk-
tionieren koénnte; und doch mufd unser bewuRtes Wesen sich
zu diesem UberbewuRtsein entwickeln.

Diese Entfaltung unseres BewuRtseins in ein hdéheres und
hochstes Bewul3tsein seiner selbst aber ist nur mdoglich, wenn
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das UnbewuRte, das hier unser Fundament bildet, in Wirk-
lichkeit selbst ein verhilltes Uberbewuftsein ist. Denn was
an Wirklichkeit in uns werden soll, muf} bereits involvierts)
oder ansatzhaft und verborgen vorhanden sein. Wir kénnen
sehr wohl das Unbewuf3te als solch ein verhilltes Wesen oder
solch eine verborgene Kraft ansehen, - wenn wir diese mate-
rielle Schépfung unbewuRter Energie eingehend betrachten
und sie mit unendlichen Einféllen in seltsamen Gebilden das
Werk einer weiten, verhtllten Intelligenz vollbringen sehen
und gleichzeitig sehen, dal wir selbst ein Teil dieser Intelli-
genz sind, die sich ihrer Hullen entledigt, ein auftauchendes
Bewul3tsein, dessen Auftauchen sich nicht unterwegs anhalten
l1aBt, bis das Eingehillte enthillt ist und sich selbst als eine
hochste, total selbst-bewufRte und all-bewuf3te Intelligenz of-
fenbart. Diese Intelligenz haben wir das Supramentalel) oder
die Gnosis genannt. Denn das muf} offensichtlich das Be-
wuBtsein der Wirklichkeit, des Wesens, des Geistes sein, das
in uns verborgen ist und sich hier langsam offenbart. Wir
sind die Werdenden zu diesem Sein und mussen in seine Na-
tur hineinwachsen.

Sein, und zwar volles Sein will die Natur in uns. Volles
Sein aber heif3t, seines Wesens ganzlich bewul3t zu sein. Un-
bewuftheit, halbe BewuRtheit oder mangelhaftes Bewuf3t-
sein sind Zustédnde eines Wesens, das nicht im Besitze seiner
selbst ist; es ist Dasein, nicht aber Fille des Seins. Die not-
wendige Voraussetzung fur den wahren Besitz des Daseins
lautet, seiner selbst und aller Wahrheit seines Wesens ganz-
lich und alles in sich einschlieend gewahr zu sein. Dieses
Selbst-Gewahrsein ist das, was man unter spirituellem Wis-
sen versteht: Das Wesen spirituellen Wissens ist ein inner-
liches, in sich ruhendes Bewuf3tsein. Alle Erkenntnisfahigkeit,
ja alle Tatigkeit, gleichgultig welcher Art, muld Ausdruck
dieses BewuBtseins sein. Alles andere Wissen ist BewuRtsein,
das sich selbst vergalR und das bemiiht ist, in das Gewahrsein
seiner selbst und seiner Inhalte zurtickzufinden; es ist Selbst-
Unwissenheit, die sich bemiht, sich in Selbst-Kenntnis zu-
rickzuverwandeln. Vollstandig zu werden im Wesen, in der
Bewufitheit des Wesens, in der Kraft des Wesens, in der
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Neuntes Kapitel
DAS GOTTLICHE LEBEN AUF ERDEN

Sich voll und ganz seiner selbst und damit der
Wahrheit seines Wesens bewuB3t zu sein, gehért mit zur
vollen Entfaltung des individuellen BewuBtseins.
Alles Sein ist eins. Und voll bewuBt zu sein bedeutet,
mit dem BewuBtsein des All, mit dem All-Selbst, sei-

ner Kraft und seinem Wirken wesenseins geworden
zu sein.

Das Wesen des Bewulitseins ist die Kraft, sich selbst und
die Dinge zu erkennen, und ihrer eigentlichen Natur nach
mul diese Kraft unmittelbar, selbsterfullt und vollstandig
sein. Wenn ihr Wirken in uns mittelbar, unvollstandig,
unerfullt und von konstruierten Werkzeugen abhangig ist,
so deshalb, weil das BewuBtsein hier aus einem urspringlich
verschleierten Unbewuften auftaucht und immer noch mit
diesem ersten Nichtwissen, das zur Unwissenheit gehort, be-
lastet und von ihm umgeben ist. Es muB jedoch die Kraft in
sich haben, génzlich aufzutauchen. Seine Bestimmung ist,
sich zu seiner eigenen Vollendung, seiner wahren Natur zu
entfalten. Es entspricht seiner wahren Natur, der Objekte
ganzlich gewahr zu sein, das wichtigste der Objekte aber ist
das Selbst, das Wesen, das sein BewulRtsein hier entfaltet,
und alles andere ist das, was wir als das Nicht-Selbst erken-
nen - wenn aber Sein unteilbar ist, dann mufl3 auch dieses
alles in Wirklichkeit das Selbst sein. Infolgedessen muf die
Bestimmung des sich entfaltenden Bewulfitseins lauten: voll-
kommen in seiner Bewulitheit zu werden, des Selbst ganzlich
gewahr, allbewuf3t. Dieser vollendete und nattrliche Zustand
des BewuRtseins ist fiir uns ein UberbewuRtsein, es ist ein
Zustand jenseits unseres jetzigen, in dem unser Denkwesen,
wenn es plétzlich hineinversetzt wirde, zunéchst nicht funk-
tionieren kdnnte; und doch muR unser bewufRltes Wesen sich
zu diesem UberbewuRtsein entwickeln.

Diese Entfaltung unseres BewuBtseins in ein hdheres und
hochstes BewuBtsein seiner selbst aber ist nur moglich, wenn

150

das UnbewuRte, das hier unser Fundament bildet, in Wirk-
lichkeit selbst ein verhiilltes UberbewuRtsein ist. Denn was
an Wirklichkeit in uns werden soll, muf3 bereits involviert’)
oder ansatzhaft und verborgen vorhanden sein. Wir kdnnen
sehr wohl das Unbewulfite als solch ein verhtlltes Wesen oder
solch eine verborgene Kraft ansehen, - wenn wir diese mate-
rielle Schépfung unbewulter Energie eingehend betrachten
und sie mit unendlichen Einféllen in seltsamen Gebilden das
Werk einer weiten, verhullten Intelligenz vollbringen sehen
und gleichzeitig sehen, daR wir selbst ein Teil dieser Intelli-
genz sind, die sich ihrer Hullen entledigt, ein auftauchendes
Bewultsein, dessen Auftauchen sich nicht unterwegs anhalten
1aBt, bis das Eingehillte enthiillt ist und sich selbst als eine
hochste, total selbst-bewufite und all-bewuRte Intelligenz of-
fenbart. Diese Intelligenz haben wir das Supramentaleg) oder
die Gnosis genannt. Denn das mufR offensichtlich das Be-
wufdtsein der Wirklichkeit, des Wesens, des Geistes sein, das
in uns verborgen ist und sich hier langsam offenbart. Wir
sind die Werdenden zu diesem Sein und missen in seine Na-
tur hineinwachsen.

Sein, und zwar volles Sein will die Natur in uns. Volles
Sein aber heil3t, seines Wesens ganzlich bewuf3t zu sein. Un-
bewulitheit, halbe BewuBtheit oder mangelhaftes Bewult-
sein sind Zustande eines Wesens, das nicht im Besitze seiner
selbst ist; es ist Dasein, nicht aber Fllle des Seins. Die not-
wendige Voraussetzung fur den wahren Besitz des Daseins
lautet, seiner selbst und aller Wahrheit seines Wesens génz-
lich und alles in sich einschlieBend gewahr zu sein. Dieses
Selbst-Gewahrsein ist das, was man unter spirituellem Wis-
sen versteht: Das Wesen spirituellen Wissens ist ein inner-
liches, in sich ruhendes BewuBtsein. Alle Erkenntnisfahigkeit,
ja alle Tatigkeit, gleichgultig welcher Art, muf3 Ausdruck
dieses BewuBtseins sein. Alles andere Wissen ist BewuBtsein,
das sich selbst vergalR und das bemuht ist, in das Gewahrsein
seiner selbst und seiner Inhalte zuriickzufinden; es ist Selbst-
Unwissenheit, die sich bemiht, sich in Selbst-Kenntnis zu-
rickzuverwandeln. Vollstdndig zu werden im Wesen, in der
BewuBtheit des Wesens, in der Kraft des Wesens, in der
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Wonne des Wesens, und in dieser alles in sich einsdiliefenden
Fille zu leben, das ist gottliches Leben.

Alles Sein ist eins, und volles Sein heif3t, alles Seiende zu
sein. Im Wesen aller zu sein und alle ins eigene Wesen ein-
zuschlief3en, sich des Bewulfitseins aller bewuft zu sein, mit
der eigenen Kraft einbezogen zu sein in die universale Kraft,
alles Tun und jedes Erlebnis in sich selbst zu tragen und als
eigenes Selbst zu fiuhlen, alle Wonne des Seins als eigene
Wonne des Seins zu erleben, ist eine notwendige Vorausset-
zung des integralen gottlichen Lebens.

LD. Il, 28

Die Fille dieses BewuRtseins kann nur erreicht wer-
den, indem die Wesenseinheit des Einzel-Selbst mit
der hochsten Wirklichkeit, dem transzendenten Selbst,
verwirklicht wird.

Um aber so universal in der Fille und Freiheit seiner All-
heit zu leben, muR man auch transzendent sein. Die spiri-
tuelle Fulle des Seins ist Ewigkeit. Solange man nicht das
BewuBtsein des zeitlosen ewigen Seins besitzt, solange man
von einem Korper oder einem verkérperten Denkwesen oder
einem verkorperten Vitalen abhangt und auf diese oder jene
Welt, auf diese oder jene Umstdnde des Seins angewiesen
ist, lebt man weder in der Wirklichkeit des Selbst, noch in
der Fulle unseres spirituellen Daseins. Nur als das Selbst
eines Korpers zu leben oder nur durch den Kdrper zu sein,
heil3t, eine vergangliche Kreatur sein, dem Tode und dem
Begehren, den Schmerzen und Leiden, der Verwesung und
dem Verfall unterworfen. Uber das BewuRtsein des Korpers
hinauszugehen, seine Grenzen zu Uberschreiten, nicht in ihm
oder durch ihn gefangengehalten zu werden, sondern ihn nur
als Werkzeug zu behalten und als geringfligige auRere Ge-
stalt des Selbst zu sehen, ist die Grundvoraussetzung fur ein
gottliches Leben. Uber das DenkbewuRtsein hinauszugehen,
es als Werkzeug zu handhaben, als ein Oberflachengebilde
des Selbst zu kontrollieren, und nicht ein Denkwesen zu sein,
das der Unwissenheit und Beschrdnkung des Bewultseins
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unterworfen ist, ist die zweite VVoraussetzung. Aus dem Selbst
und dem Geist zu sein, nicht vom Vitalen abzuh&ngen, sich
nicht mit ihm gleichzusetzen, sondern es zu tberschreiten und
es als Ausdruck und Ausfuhrungsorgan des Selbst zu kon-
trollieren und zu benutzen, ist eine dritte VVoraussetzung.
Der Mensch muf3 in die hochste spirituelle Wirklichkeit
eintreten, seine Einheit mit ihr fuhlen, in ihr leben, ihre
Selbstschopfung sein: sein ganzes Denken, sein Vitales und
seine Korperlichkeit missen in Ausdrucksformen ihrer Uber-
natur verwandelt werden. All sein Denken, sein Empfinden
und Handeln muR durch sie bestimmt werden, muf} ihr
Selbstausdruck, muf sie selbst werden. All dies kann nur
dann in ihm vollkommen werden, wenn er sich aus dem Un-
wissen in das Wissen und durch das Wissen in die hochste
Bewultheit erhoben und zu ihrem Kréftespiel und zu ihrer
héchsten Wonne des Daseins entfaltet hat. Etwas Wesent-
liches von diesen Dingen aber und die hinreichende Instru-
mentierung konnen mit der ersten spirituellen Wandlung
kommen, um dann im Leben der gnostischen Ubernatur ihren
Gipfel zu erreichen.
LD. II, 28

Diese Verwirklichung erfordert eine Wendung des
BewuBtseins nach innen. Das gewdhnliche mensch-
liche BewulRtsein ist nach auBen gewandt und sieht
nur die Oberflache der Dinge. Es scheut davor zuriick,
in die inneren Tiefen hinabzusteigen, die ihm dunkel
erscheinen und in denen es sich zu verlieren flrchtet.
Und doch ist der Eintritt in diese Dunkelheit, in diese
Leere, in dieses Schweigen der Ubergang zu einem
groleren Dasein.

All diese Dinge sind ohne ein nach innen gerichtetes Leben
unmaoglich. Solange man in einem oberfldchlichen Bewultsein
verbleibt, das immer nach auflen gewandt ist, das immer nur,
oder hauptséchlich, an der Oberflache und von dort aus tatig
ist, kbnnen sie nicht erreicht werden. Der Einzelne mul3 zu
sich selbst, zu seinem wahren Dasein finden; dies kann er nur,
indem er nach innen geht, indem er innen und von innen her
lebt... Sich nach innen zu wenden und innen gewendet zu
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leben ist eine schwierige Aufgabe flr das normale Bewuf3t-
sein des menschlichen Wesens; und doch gibt es keinen an-
deren Weg, sich selbst zu finden. Der materialistische Den-
ker, der zwischen dem Extravertierten und dem Introver-
tierten unterscheidet, héalt die extravertierte Haltung fur die
einzig sichere. Nach innen zu gehen bedeutet fir ihn, in die
Dunkelheit, in die Leere zu gehen, wo das BewuBtsein sein
Gleichgewicht verliert und pathologisch zu werden beginnt.
Nur von auBen her kénne solch ein inneres Leben erschaffen
werden, sofern man es Uberhaupt aufbauen kdnne, und seine
Gesundheit sei nur dann gesichert, wenn er sich ausschlieR-
lich auf gesunde und nahrhafte auf3ere Quellen verlieBe. Das
Gleichgewicht des persénlichen Denkens und Vitalen kdnne
nur durch die feste Unterstitzung einer aulieren Wirklichkeit
gesichert werden, denn die materielle Welt sei die einzige
grundlegende Wirklichkeit. Fir den physischen Menschen,
den geborenen Extravertierten, der sich als ein Geschopf der
auleren Natur empfindet, von ihr hervorgebracht und von
ihr abhéngig ist, mag dies zutreflfen; er wirde sich verlieren,
wenn er nach innen ginge, denn fir ihn gibt es kein inneres
Wesen, kein inneres Leben. Aber auch der Introvertierte die-
ser Klassifikation besitzt kein inneres Leben. Er ist nicht
der Seher des wahren inneren Selbst und der inneren Dinge,
sondern ein kleiner denkender Mensch, der in oberflachlicher
Weise in sich hineinblickt und dort nicht sein Geist-Selbst,
sondern das Vital-ego, das Denk-ego sieht, und der sich in
ungesunder Weise vorzuglich mit den Bewegungen dieser
kleinen erbarmungswiirdigen Zwergkreatur beschéftigt. Die
Vorstellung oder die Erfahrung einer inneren Dunkelheit,
wenn man nach innen blickt, ist die erste Reaktion einer Gei-
steshaltung, die immer an der Oberflache lebte und nie ein
inneres Leben gefihrt hat; ihm begegnet nur ein konstruier-
tes inneres Erleben, dem die auBere Welt das Material fur
sein Dasein liefern muR. !

Wer aber in seiner Veranlagung die Kraft zu einem mehr
nach innen gerichteten Leben empfangen hat, der erfahrt bei
seinem Versuch, nach innen zu gehen und innen zu leben,
weder Dunkelheit noch stumpfsinnige Leere, sondern Erwei-

terung, den Andrang neuer Erlebnisse, grofRere Vision,
groRere Fahigkeiten: Ein erweitertes Leben, das unendlich
viel wirklicher und vielseitiger ist als das vorherige gering-
flgige Leben, das sich der gewdhnliche physische Mensch auf-
gebaut hat. Er erlebt eine Freude des Seins, die weiter und
groRer ist als irgendeine Daseinsfreude, die der auflere vi-
tale Mensch oder der oberflachliche mentale Mensch in seinem
Leben durch seine dynamische vitale Kraft und Wirksam-
keit oder durch das subtile und erweiterte mentale Dasein
gewinnen konnte. Schweigen und Eintreten in eine weite oder
sogar unermeBliche oder unendliche Leere gehoért zu der in-
neren spirituellen Erfahrung. Das physische Denkwesen
scheut dieses Schweigen und diese Leere und fuhlt ein ge-
wisses MiRbehagen. Das kleine oberflachlich geschéftige
Denk- oder Vitalwesen schreckt voller Bedenklichkeit davor
zuriick, denn es verwechselt dieses Schweigen mit mentaler
und vitaler Stumpfheit und die Leere mit Ausloschen und
Nicht-Sein. Dieses Schweigen aber ist das Schweigen des
Geistes, die Grundlage fir héhere Erkenntnis, fur groRere
Macht und Seligkeit, und diese Leere ist das Leerwerden der
Schale unseres natirlichen Wesens, ein AusgielRen ihres tri-
ben Bodensatzes, damit sie gefullt werden kénne mit dem
Weine Gottes; sie bedeuten nicht den Ubergang zu Nicht-Sein,
sondern zu einem hoheren Dasein. Selbst wenn das Wesen
auf das Erléschen zugeht, fihrt dieses Erléschen nicht in ein
Nicht-Sein, sondern in eine unaussprechliche Weite des spi-
rituellen Seins oder zum Sprung in das unsagbare Uber-
bewufitsein des Absoluten.

LD. I, 28

Tatsachlich bedeutet diese Verinnerlichung nicht ein
Gefangensein im persdnlichen Selbst; sie ist der erste
Schritt zur wahren Universalitéat des Wesens.

Dieses Streben, diese Wendung nach innen ist wahrlich
kein Gefangensein in einem personlichen Selbst, sondern der
erste Schritt zu wahrer Universalitat; er bringt uns die Wahr-
heit unseres &ufleren, wie die Wahrheit unseres inneren Da-
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seins. Denn dieses innere Leben kann weit werden und das
Leben des All umarmen, es kann das Leben aller mit viel
grolRerer Wirklichkeit, mit gréRerer dynamischer Kraft an-
rihren, durchdringen und in sich einschliefen als dies un-
serem OberflachenbewuBtsein Uberhaupt méglich ist. Die
auBerste Ausweitung unseres Oberflachenwesens ist ein armes
und schlaffes Unternehmen, ein kiinstliches Aufputschen, ein
Glaubenmachen-wollen, aber nichts Echtes; denn in unserem
Oberflachenbewufitsein sind wir an ein Bewulfitsein der
Trennung von anderen gebunden und tragen die Fesseln des
Ich. Hier verwandelt sich unsere eigentliche Selbstlosigkeit
mehr als einmal in eine raffinierte Form der Selbstsucht oder
dient einer groéfReren Bestatigung unseres ego. Zufrieden mit
unserer Pose des Altruismus, sehen wir nicht mehr, dal3 er
ein Vorwand ist, um unser Einzel-Selbst, unsere Meinungen,
unsere mentale und vitale Personlichkeit, unser Bedurfnis
nach Selbsterweiterung den anderen aufzuzwingen, die wir
in unsere ausgedehnte Kreisbahn einbeziehen.

Soweit es uns wirklich gelingt, fir andere zu leben, ge-
schieht dies aus einer inneren spirituellen Kraft der Liebe und
des Mitgefiihls. Die Kraft aber und das Wirkungsfeld dieser
Kraft in uns sind klein, das veranlassende seelische Streben
ist unvollkommen, sein Wirken ist oft unwissend, weil die
Beruhrung wohl durch Denken und Herz geht, unser Wesen
aber nicht das Wesen der anderen als sich selbst umarmt. Eine
auBerliche Einheit mit anderen bleibt immer eine &auBere
Vereinigung und eine Gemeinschaft von &duf3erlichen Leben
mit geringem innerem Erfolg. Denken und Herz heften ihr
Streben an dieses gemeinsame Leben und an die Wesen, de-
nen wir dort begegnen. Das gemeinsame auf3erliche Leben
aber bleibt die Grundlage, und die innerlich konstruierte
Einheit - oder soviel von ihr Ubrigbleibt trotz des Nicht-
umeinander-wissens, trotz der widerstreitenden Eigensucht,
trotz des Konfliktes der Meinungen und der Uneinigkeit der
Herzen, des Streites der vitalen Temperamente, des Kamp-
fes der Interessen - ist ein einseitiger und unsicherer Uberbau.

Das spirituelle BewuBtsein, das spirituelle Leben errichtet
diesen Uberbau nach dem umgekehrten Grundsatz. Es grin-
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det sein Wirken im gemeinsamen Leben auf die innere Er-
fahrung und das innere Gefiihl, daR die anderen in unser
eigenes Sein einbezogen sind, und auf die Wirklichkeit des
Eins-Seins. Der spirituelle Mensch handelt aus diesem Ge-
fuhl des Eins-Seins heraus, das ihm die unmittelbare direkte
Schau vom Anspruch des einen Selbst an ein anderes Selbst
gibt, die Erkenntnis der Notwendigkeit im Leben, des Guten,
der Werke der Liebe und des Mitgefihls, die wirklich getan
werden koénnen. Die Verwirklichung der spirituellen Einheit,
die Dynamisierung des innigen Bewultseins vom Eins-sein,
vom einen Selbst in allen Wesen, kann allein durch seine
Wahrheit das Wirken des géttlichen Lebens begriinden und
regieren. LD. I, 28

Zum Wesen géttlichen Lebens gehort ein Wirken,
das von einem Willen gelenkt wird, der alles sieht,
alles umfaRt und aus dem Gefiihl der wahren Einheit
der Dinge kommt.

Im gnostischen oder géttlichen Wesen und im gnostischen
Leben wird man ein nahes und vollstandiges Bewultsein vom
Selbst der anderen haben, wird sich ihres Denkwesens, ihres
Vitalwesen und ihres physischen Wesens bewuf3t sein, als ob
sie die eigenen waren. Das gnostische Wesen wird nicht aus
einem oberflachlichen Gefuhl der Liebe, der Sympathie oder
irgendwelcher ahnlicher Gefiihle heraus handeln, sondern
aus diesem nahen gegenseitigen Gewahrsein, diesem innigen
Einssein. Sein ganzes Wirken in der Welt wird durch seine
Wabhrheitsvision erleuchtet sein, die durch ein Wissen um den
Willen der géttlichen Wirklichkeit in ihm erkennen laR3t, was
getan werden muR, die auch die gottliche Wirklichkeit in den
anderen ist. Sein Handeln wird dem Géttlichen in allen die-
nen, der Erfullung des wahren Sinnes des Ganzen, wie er im
Lichte des hdchsten BewulRtseins erkannt wird, und wird in
der Weise und durch die Mittel ausgefuhrt werden, die in
der Macht der Ubernatur liegen. Das gnostische Wesen findet
sich selbst nicht nur in seiner eigenen Erfillung, die die Er-



fullung des gottlichen Wesens und Willens in ihm ist, son-
dern auch in der Erfullung der anderen; seine universale In-
dividualitat erfullt sich in dem Streben des All nach groRe-
rem Werden, das in allen Wesen ist. Uberall sieht es gott-
liches Wirken, und was von ihm aus dem inneren Licht, dem
Willen und der Kraft, die in ihm wirken, ausgeht und dieser
Summe des gottlichen Wirkens zuflief3t, ist sein Wirken. Es
gibt kein trennendes Ich in ihm, das irgend etwas zu unter-
nehmen hatte; es gibt nur das Transzendente, das All, das sich
seiner universalisierten Individualitat fir sein Wirken im
All bedient. Weil es nicht flr ein getrenntes ego lebt, lebt es
auch nicht fur die Zwecke irgendeines kollektiven ego. Es lebt
im Gottlichen und fur das Goéttliche in sich selbst und im
Gottlichen und fur das Gottliche in der Gemeinschaft und
fir das Géottliche in allen Wesen. Diese Universalitat im
Wirken ist das Gesetz seines gottlichen Lebens, das von dem
allsehenden Willen im Sinne einer zu verwirklichenden Ein-
heit aller Wesen aufgestellt ist.

Wenn wir von einem gottlichen Leben sprechen, meinen
wir vor allem diese spirituelle Erfullung des Strebens nach
persénlicher Vollendung, nach innerer Vervollkommnung
des Wesens. Sie ist die erste wesentliche Voraussetzung fur
ein vollkommenes Leben auf Erden, und wir haben deshalb
vollig recht, die hdchstmdgliche persénliche Vollendung zu
unserer ersten und héchsten Aufgabe zu machen. Die Ver-
vollkommnung der spirituellen und der pragmatischen Be-
ziehungen des Einzelnen mit der Umgebung ist unsere zweite
Aufgabe. Die Erfullung dieser zweiten erwiinschten Aufgabe
liegt in einer vollstdndigen Universalitdt und Einheit mit
allem Leben auf Erden und ist ein weiteres Nebenergebnis
der Entfaltung in das gnostische Bewuftsein und die gno-
stische Natur. Da bleibt aber noch die dritte Forderung, eine
neue Welt, eine totale Anderung im Leben der Menschheit
oder zumindest ein neues, besseres gemeinsames Leben in der
Erdnatur herbeizufihren. Dies aber erfordert das Erschei-
nen nicht nur einzelner entwickelter Wesen, die auf die un-
entwickelte Masse einwirken, sondern vieler gnostischer Ein-
zelwesen, die eine neue Art von Wesen darstellen und ein
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neues Gemeinschaftsleben fihren, das hoch Uber dem gegen-
wartigen individuellen und kollektiven Leben steht.

Die Wahrheit des gnostischen Bewufltseins und Wesens
kann sich in Harmonie mit der Wahrheit aller anderen We-
sen befinden, die sie umgeben. Ein spirituelles oder gnosti-
sches Wesen wirde diese Harmonie mit dem ganzen gnosti-
schen Leben um sich herum fiihlen, was auch immer seine
Stellung im ganzen ware. Seiner Stellung im ganzen ent-
sprechend wird es wissen, wie es zu fihren oder zu herrschen
hat, aber auch, wie es sich unterordnen muf; beides wirde
ihm die gleiche Wonne bedeuten. Denn weil die Freiheit des
Geistes ewig, in sich selbst ruhend und unverdufRerlich ist,
kann sie ebensogut im Dienst, in williger Unterordnung und
in der Anpassung an andere gefuhlt werden wie in Macht
und Herrschaft. Eine innere spirituelle Freiheit kann ihren
Platz in der Wahrheit einer inneren spirituellen Hierarchie
annehmen, so wie in der Wahrheit einer grundsétzlichen
spirituellen Gleichheit, die ihr nicht widerspricht. Im ge-
meinsamen Leben der verschiedenen Stufen und Grade des
sich entfaltenden gnostischen Wesens wirde es eine nattr-
liche Ordnung des Geistes geben, die sich der Wahrheit ge-
maR von selbst arrangierte. Einheit ist die Grundlage des
gnostischen BewuBtseins, gegenseitiger Austausch das na-
turliche Ergebnis seines unmittelbaren Gewahrseins der Ein-
heit in der Mannigfaltigkeit, und Harmonie ist die unaus-
bleibliche Folge der Wirkung seiner Kraft. Einheit, Wechsel-
seitigkeit und Harmonie sind deshalb der unausbleibliche
Grundzug eines gemeinsamen oder kollektiven gnostischen
Lebens. Welche Formen es annehmen mag, wirde vom Wil-
len der sich entwickelnden Offenbarung der Ubernatur ab-
hangen. Dieses wiurde sein allgemeiner Charakter, sein
Grundzug sein.

LD. II, 28
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Neue Machte des Bewuftseins und neue Fahig-
keiten werden sich im gnostischen Wesen entwickeln,
das sie in natdrlicher, gewdhnlicher und spontaner
Weise fur Erkenntnis und Wirken nutzen wird.

Die moderne Auffassung gibt die Mdglichkeit einer Ent-
wicklung angeborener, latenter, aber noch unentwickelter
Kréafte des Bewul3tseins nicht zu, weil diese Uber die Formen
unserer gegenwartigen Natur hinausgehen wirden und fur
unsere unwissenden, auf beschrankte Erfahrung gestttzten
Vorurteile zum Ubernatirlichen, zum Wunderbaren und
Okkulten zu gehoren scheinen. Denn sie Ubertreffen die be-
kannte Wirkung der materiellen Energie, die man gewdhn-
lich fur die einzige Ursache und Wirkungsweise und die ein-
zige Instrumentierung der Weltkraft héalt. Ein Bewirken von
Wundern technischer Art durch den Menschen, das bewuRte
Wesen, dank der Entdeckung und Anwendung materieller
Kréafte, die alles Ubertreffen, was die Natur selbst organisiert
hat, wird als etwas Nattirliches angesehen und als etwas, was
beinahe unbegrenzte Zukunftsaussichten hat. Das Erwachen,
die Entdeckung und Anwendung von Kraften des Bewuf3t-
seins und von spirituellen, mentalen und vitalen Kréaften, die
alles Ubertreffen, was die Natur oder der Mensch bis jetzt
geschaffen haben, gilt dagegen als unméglich. Und doch ware
nichts Ubernatirliches oder Wunderbares in solch einer Ent-
wicklung, abgesehen davon, daR es fir uns eine Ubernatur,
eine héhere Natur ware, genauso wie die menschliche Natur
im Vergleich zu Tier, Pflanze oder materiellen Dingen eine
Ubernatur, eine hohere Natur darstellt.

Unser Denken und seine Kréafte, unser Gebrauch der Ver-
nunft, unsere mentale Intuition und Einsicht, unsere Spra-
che, unsere Fahigkeiten zu philosophischer, wissenschaft-
licher und &sthetischer Entdeckung der Wahrheiten und Mdg-
lichkeiten des Wesens und eine Herrschaft Gber seine Krafte
gehoren einer Entwicklungsphase an, die bereits stattgefun-
den hat: Und doch wirde sie unmdglich erscheinen vom
Standpunkt des begrenzten TierbewufRtseins und seiner Fa-
higkeiten aus; denn in ihm gibt es nichts, was einen derartig
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erstaunlichen Fortschritt zu verbirgen scheint. Und doch
gibt es im Tier undeutliche, anfangliche Manifestationen,
bruchstickhafte Elemente oder verkimmerte Mdoglichkeiten,
denen gegentiber die auBerordentliche Entwicklung unserer
Vernunft und unseres Verstandnisses anmutet wie eine un-
vorstellbare Wanderung, die in einem armen und wenig ver-
sprechenden Ausgangsort begann. So sind auch die Anfange
spiritueller Krafte, die zur gnostischen Ubernatur gehéren,
sogar hier in unserem gewoéhnlichen Wesen tatig, wenn auch
nur gelegentlich und spérlich. Es ist nicht vernunftwidrig
anzunehmen, dal} auf dieser viel hdheren Stufe der Ent-
wicklung ein &hnlicher, doch bedeutenderer Fortschritt, der
von diesen unscheinbaren Anfangen ausgeht, zu einer neuen,
ungeheuren Entwicklung, zu einem neuen Ausgangspunkt
fuhren wird.

Im mystischen Erleben - sobald die inneren Zentren?i) sich
offnen, sei es im Verlauf des eigentlichen spirituellen Wachs-
tumsprozesses oder auf anderen Wegen, spontan oder durch
Willen und Disziplin - entwickeln sich bekanntlich neue
Krafte des Bewuftseins. Sie zeigen sich automatisch als
Folgen eines inneren Sich-Offnens oder als Antwort auf
einen Ruf im Wesen so haufig, dal3 es flr noétig gehalten
wurde, dem Sucher empfehlen, nicht hinter diesen Kraf-
ten herzujagen, sie nicht anzunehmen und nicht zu benutzen.
Diese Zuriickweisung ist folgerichtig fur diejenigen, die sich
vom Leben zuriickziehen wollen, weil jegliches Annehmen
gréRerer Macht fur den bloRBen und reinen Drang nach Be-
freiung eine Birde ware und an das Leben binden wiurde.
Gleichgultigkeit gegeniiber allen anderen Zielen und Folgen
ist ganz naturlich fur den, der Gott liebt und der Gott nur
um seinetwillen sucht und nicht um der Macht oder irgend-
welcher anderer minderer Werte willen. Das Streben nach
diesen verlockenden, doch haufig gefahrlichen Kraften wirde
ihn von seinem Wege abbringen. Weil solche Krafte eine
groRe, ja todliche Gefahr sein kdnnen, mufte der unreife
Sucher sie ebenfalls notwendigerweise in Selbstbeherrschung
und geistiger Zucht zurtickweisen; denn ihre Ungewdhnlich-
keit fuhrt leicht zu einer abnormen Ubertreibung des ego.
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Macht als solche ist als eine Versuchung vom Sucher nach
Vollkommenheit zu firchten, weil Macht ebensogut ernie-
drigen wie erhthen kann, denn nichts kann leichter mif3-
braucht werden. Wenn aber neue Fahigkeiten als unver-
meidliche Ergebnisse des Wachsens in ein grofieres Bewul3t-
sein und ein groReres Leben erscheinen und dieses Wachsen
zum eigentlichen Ziel des spirituellen Wesens in uns gehort,
dann entfallen diese Vorsichtsmaliregeln. Denn das Wesen
kann nicht in eine Ubernatur hineinwachsen und das Leben
in der Ubernatur kann sich nicht vollenden, ohne eine gro-
Rere Kraft des Bewulitseins, eine grolere Kraft des Lebens
mit sich zu bringen und spontan eine Instrumentierung des
Wissens und der Krafte zu entwickeln, die dieser Uber-
natur entsprechen. Es gibt nichts in dieser zukinftigen Ent-
wicklung des Wesens, das als vernunftwidrig oder unglaub-
wiurdig betrachtet werden kénnte. Es gibt nichts Anomales
oder Wunderbares, sondern nur den notwendigen Verlauf
der Entwicklung des Bewul3tseins und seiner Kréafte in ihrem
Ubergang von der mentalen zu der gnostischen oder supra-
mentalen Form unseres Daseins. Dieses Wirken der Kréafte
der Ubernatur wiirde ein natiirliches, normales und spontan
einfaches Wirken des neuen, hdheren und gréReren Bewul3t-
seins sein, in das unser Wesen im Laufe seiner Selbstentfal-
tung eintritt. So wie der Mensch die Krafte seiner Denknatur
entwickelt und benutzt, so wird auch das gnostische Wesen,
das das gnostische Leben annimmt, die Krafte dieses hdheren
BewuBtseins entwickeln und benutzen.

LD. II, 28
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Das Leben gnostischer Wesen mag mit Recht als
Ubermenschliches oder gottliches Leben bezeichnet wer-
den. Man sollte es aber nicht mit den gew6hnlichen
vergangenen oder gegenwartigen Vorstellungen von
Ubermenschentum verwechseln.

Die gnostische Ubernatur 14Rt alle Werte unserer normalen
unwissenden Natur hinter sich. Unsere Mal3stdbe und Werte
sind aus dem Unwissen geschaffen worden und koénnen
deshalb fur das Leben der Ubernatur nicht ausschlaggebend
sein. Gleichzeitig aber stammt unsere gegenwartige Natur
aus der Ubernatur und ist nicht reines Unwissen, sondern
ein halbes Wissen. Wir haben deshalb Grund anzunehmen,
daR alles, was an spiritueller Wahrheit in oder hinter ihren
MaRstdben und Werten steht, im hdheren Leben wiederer-
scheinen wird, zwar nicht mehr als MaRstab, sondern als um-
gewandelte Elemente, die aus dem Unwissen entbunden und
in die wahre Harmonie eines leuchtenderen Daseins erho-
ben sind. Sowie das universal gewordene spirituelle Einzel-
wesen die begrenzte Personlichkeit, das ego, ausgief3t, und
in dem Male, wie es sich Uber das Denkbewulfitsein hinaus
zu dem volleren Wissen der Ubernatur erhebt, miissen die
sich widersprechenden lIdeale des DenkbewuRtseins von ihm
abfallen, die hinter ihnen stehende Wahrheit aber wird ihn
in das Leben der Ubernatur begleiten.

Das gnostische BewuBtsein ist ein BewuBtsein, in dem
alle Gegensitze aufgehoben oder in einem hoheren Licht
der Schau und des Seins, in einem vereinigten Selbstwissen
und Weltwissen verschmolzen sind. Das gnostische Wesen
wird die Ideale und MaRstdbe des Denkbewulitseins nicht
Ubernehmen; es wird sich nicht gedrangt fihlen, fir sich
selbst, flr sein ego oder fir die Menschheit, fur andere, fur
die Gemeinschaft oder fiir den Staat zu leben. Denn es ist
sich etwas GroReren bewulR3t als diese Halbwahrheiten dar-
stellen, der gottlichen Wirklichkeit namlich, und fur sie allein
will es leben, fir ihren Willen in sich selbst und in allen, im
Geiste einer weiten Universalitat und im Lichte des Willens
der Transzendenz.



Aus demselben Grunde kann es im gnostischen Leben
keinen Konflikt mehr zwischen Selbstbehauptung und Al-
truismus geben, denn das Selbst des gnostischen Wesens ist
eins mit dem Selbst aller Wesen. Ebensowenig kann es Kon-
flikt zwischen dem Ideal des Individualismus und dem ldeal
des Kollektivismus geben, denn beide sind Begriffe einer
héheren Wirklichkeit und nur insoweit sie diese Wirklichkeit
ausdriicken oder ihre Erfullung dem Willen der Wirklich-
keit dient, konnen sie auch flr seinen Geist einen Wert haben.
Gleichzeitig aber wird der Gehalt an Wahrheit in den men-
talen ldealen, der in ihnen nur dunkel zum, Ausdruck ge-
kommen ist, in seinem Dasein erfullt werden. Denn da sein
Bewultsein die menschlichen Werte hinter sich gelassen hat,
so dal} es weder Menschheit noch Gemeinschaft noch Staat
noch andere oder sich selbst an die Stelle Gottes setzen kann,
wird die Bejahung des Goéttlichen in ihm selbst, sein Emp-
finden fir das Goéttliche in anderen und sein Sinn fir die
Einheit mit der Menschheit, mit der ganzen Welt und mit
allen anderen Wesen — weil das Géttliche in ihnen ist — und
ihre Fihrung zu einer gréReren und besseren Bejahung der
wachsenden Wirklichkeit in ihnen Teil seines Lebenswerkes
sein. Was es aber tun wird, wird von der Wahrheit des
Wissens und Willens in ihm entschieden werden, von dieser
totalen und unendlichen Wabhrheit, die nicht an irgendein
einzelnes mentales Gesetz oder einen Malistab gebunden ist,
sondern in Freiheit und in der ganzen Wirklichkeitskraft
handelt mit Rucksicht auf den Platz, den jede Wahrheit ein-
nimmt und mit klarer Erkenntnis der wirkenden Kréafte und
der Absicht des géttlichen, sich offenbarenden Schopferwil-
lens bei jedem Schritt der kosmischen Entwicklung, in jedem
Ereignis und unter allen Umstanden.

Das einzige Gesetz des gnostischen Lebens wirde der
Selbstausdruck des Geistes, der Wille des gottlichen Wesens
sein. Dieser Wille, dieser Selbstausdruck kann sich sowohl
in duBerster Einfachheit wie auch in Reichtum und &aufer-
stem UberfluR offenbaren oder auch in deren natiirlichem
Gleichgewicht. Denn Schonheit und Fulle, die verborgene
SuRigkeit und das Lachen in den Dingen, Sonnenschein und
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Frohlichkeit des Lebens sind gleichfalls Machte und Aus-
drucksformen des Geistes. In jeder Hinsicht wird der innere
Geist das Gesetz der Natur bestimmen und damit den Rah-
men des Lebens, seine Einzelheiten und Umstande festlegen.
In allem wird dasselbe Prinzip der Formbarkeit herrschen;
starre Standardisierung, wie notwendig sie auch fur die An-
ordnung der Dinge im denkenden Bewuftsein gewesen ist,
kénnte nicht die Grundlage des spirituellen Lebens sein.
GroRe Verschiedenheit und Freiheit im Selbstausdruck, die
auf einer zugrunde liegenden Einheit beruhen, mdgen sich
wohl offenbaren; Gberall aber wirde Harmonie und wahre
Ordnung herrschen.

Ein Leben gnostischer Wesen, die die Entwicklung auf
eine hohere supramentale Ebene heben, kann wabhrlich ein
gottliches Leben genannt werden; denn es wirde ein Leben
im Gottlichen sein, ein Leben, in dem sich die Anfange spi-
rituellen, gottlichen Lichtes, spiritueller goéttlicher Kraft und
Freude in der materiellen Natur offenbaren wirden. Und
weil es Uber die mentale menschliche Ebene hinausgeht, kann
man es als das Leben einer spirituellen und supramentalen
Ubermenschheit bezeichnen. Das sollte aber nicht mit fri-
heren und gegenwadrtigen Ideen von Ubermenschentum ver-
wechselt werden. Denn der mentalen Vorstellung nach Uber-
ragt der Ubermensch die normale menschliche Ebene und
ist nicht etwas, was anders geartet ware, sondern dasselbe,
nur in héherem Grade, eine gréR3ere Personlichkeit mit einem
préchtigeren und Ubertriebenen ego, mit scharferem Denk-
vermdgen, mit grofRerer Vitalkraft, alles in allem eine raf-
finierte oder grobe und massive Ubertreibung der Krafte der
menschlichen Unwissenheit. Gewohnlich ist in dieser ldee
noch die kraftvolle Beherrschung der Menschheit durch den
Ubermenschen mit eingeschlossen. Das wére ein Ubermen-
schentum im Sinne Nietzsches; schlimmstenfalls ware es die
Herrschaft der «blonden Bestie» oder der dunklen Bestie
oder irgendeiner anderen Bestie, eine Rickkehr zu barbari-
scher Machtherrschaft, Unbarmherzigkeit und Gewalt, aber
keine Entwicklung, vielmehr ein Rickfall in das alte rastlose

Barbarentum.



Aber die Erde hat genug davon in der Vergangenheit
gehabt, und ein Wiederauftauchen kdnnte nur die alten Ge-
leise verlangern; sie kann keinen wahren Vorteil fir ihre
Zukunft, keine Kraft der Selbstiibersteigerung vom Titanen,
vom asurara) bekommen. Selbst eine groRe und auller-
gewohnliche Kraft in ihnen kénnte die Erde nur zu grofieren
Kreisen ihrer alten Bahnen bringen. Was kommen muf, ist
etwas viel Schwierigeres und zugleich etwas viel Einfacheres:
ein selbstverwirklichtes Wesen, eine Form des spirituellen
Selbst, die Inbrunst und die Triebkraft der Seele, die Be-
freiung und die Alleinhoheit ihres Lichtes, ihrer Macht und
ihrer Schor heit und nicht ein egoistisches Ubermenschentum,
das sich der mentalen und vitalen Herrschaft ber die
Menschheit bemachtigt, sondern die Herrschaft des Geistes
Uber seine eigenen Werkzeuge, sein Besitz des Selbst, sein
Besitz des Vitalen in der Kraft des Geistes, ein neues Be-
wufltsein, in dem die Menschheit ihre eigene Selbstiber-
steigerung und Selbsterfullung finden soll durch die Ent-
hillung der Gottheit, die in ihr geboren werden will. Das
ist das einzig echte Ubermenschentum und der einzig wirk-
lich mégliche Schritt, der die Entwicklung vorwartsbringt.

LD. II, 28

Es ware ein groBer Irrtum, zu glauben, daR ein
Leben im vollen Lichte des Wissens seinen Reiz ver-
lieren und von fader Eintdnigkeit sein wirde. Das
gnostische Leben wird voller und fruchtbarer sein und
in seiner Interessantheit lebendiger und von groRRerer
Bedeutung als das Drama, das uns die Welt der Un-
wissenheit bietet.

Dieser neue Status wirde in der Tat eine Umkehrung des
gegenwartigen Gesetzes des menschlichen BewuBtseins und
Lebens bedeuten; denn das ganze Lebensprinzip der Un-
wissenheit wirde hierdurch umgesttrzt werden. Man kénnte
sagen, dal} die Seele in das Unwissen herabkam und sich mit
der Materie bekleidete, um das Unwissen kennenzulernen,
seine Uberraschungen und Abenteuer, um des Abenteuers
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und der Freude der Schopfung und der Entdeckung, um des
Abenteuers des Geistes, des Abenteuers des Denkens und
Lebens und um der gewagten Uberraschung ihres Wirkens
in der Materie willen, um Neues und Unbekanntes zu ent-
decken und zu erobern. Und all dies macht das Leben zu
einem Unternehmen, und all dies hort wahrscheinlich mit
dem Ende des Unwissens auf. Das Leben der Menschen be-
steht aus Licht und Dunkel, aus Gewinn und Verlust, aus
Schwierigkeiten und Gefahren, aus den Freuden und Schmer-
zen der Unwissenheit, aus einem Spiel der Farben auf einem
Boden der allgemeinen Neutralitat der Materie, die Un-
wissenheit und Unempfindlichkeit des UnbewuBten zur
Grundlage hat. Dem normalen Lebewesen mag ein Dasein
ohne die Reaktionen des Erfolges und MiRerfolges, ohne vi-
tale Freuden und Kummer, Gefahr und Leidenschaften, Ver-
gnigen und Schmerz, ohne die Wechselfédlle und die Un-
gewilBheiten des Schicksals, ohne Kampf und Schlacht und
Anstrengung, ohne Freude der Neuigkeiten und Uber-
raschungen, ohne schopferische Tatigkeit, die sich ins Unbe-
kannte projiziert, leer, abwechslunglos und deshalb ohne
vitale Wirze vorkommen. Jedes Leben, das Uber diesen Din-
gen steht, scheint etwas charakterlos Leeres zu sein, etwas,
was unverénderlicher Einférmigkeit unterworfen ist; der
Mensch stellt sich den Himmel als die unaufhdrliche Wieder-
holung einer ewigen Eintonigkeit vor. Das ist aber eine fal-
sche Konzeption, denn das Eintreten in das gnostische Be-
wultsein wirde der Eintritt in das Unendliche sein. Es
wiurde eine Selbsschépfung des Unendlichen sein, die sich in
unendlicher Weise in Formen des Seins ausdriickte, und das
Interesse des Unendlichen ist viel groRer und vielseitiger und
ebenfalls viel unverganglicher erfreulich als das Interesse des
Endlichen. Die Entfaltung im Wissen wiurde eine viel scho-
nere und glorreichere Offenbarung mit weiteren Ausblicken
sein, die sich stdndig und in jeder Weise darbieten wirden,
eine Offenbarung, die in jeder Hinsicht viel intensiver ist als
irgendeine Offenbarung im Unwissen sein konnte. Die
Wonne des Geistes ist ewig neu, die Formen, die seine Schon-
heit annimmt, sind unzéhlig; seine Gottheit ist ewig jung
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und der Geschmack der Seligkeit des Unendlichen, rasai9)y ist
ewig und unerschopflich. Die gnostische Offenbarung des
Lebens wirde voller und fruchtbarer und sein Interesse leb-
hafter sein als das schopferische Interesse des Unwissens. Sie
wirde ein gréReres und gliicklicheres - ein bestdndiges Wun-
der sein.

Wenn es eine Entwicklung in der materiellen Natur gibt,
und wenn sie in der Entwicklung des Wesens besteht, dessen
beide Schlisselworte und Hauptmachte Leben und Bewuf3t-
sein sind, dann muB diese Fulle des Wesens, diese Fille des
BewuBtseins, diese Fille des Lebens das Ziel der Entwick-
lung sein, dem wir zustreben und das sich friher oder spater
im Laufe unseres Schicksals offenbaren wird. Das Selbst, der
Geist, die Wirklichkeit, die aus der ersten Unbewulitheit
des Vitalen und der Materie zum Vorschein kamen, wirden
ihre vollstandige Wahrheit des Seins und des Bewulitseins
in diesem Leben und in dieser Materie entfalten. Es wirde
zu sich selbst zuriickkehren. Oder: Wenn seine Riickkehr in
das Absolute sein Ende als Individuum bedeuten wiirde, so
konnte es auch diese vollziehen, und das wiirde keiner Ent-
tduschung durch das Leben gleichkommen, sondern die spi-
rituelle Erfullung seiner selbst sein.

Unsere Entwicklung in der Unwissenheit mit ihren bun-
ten Freuden und Schmerzen der Selbstentdeckung und der
Weltentdeckung, mit ihren halben Erfullungen, ihrem be-
stidndigen Finden und Verlieren ist nur unsere erste Ent-
wicklungsstufe. Sie muB3 unvermeidlich zu einer Entwicklung
in Wissen fihren, zu einem Sich-selbst-finden und Sich-
selbst-entfalten des Geistes, zur Selbst-Enthillung der Gott-
heit in den Dingen aus der wahren Macht ihrer selbst in einer
Natur, die fur uns noch eine Ubernatur ist.

LD. II, 28
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ANMERKUNGEN

1. Das Fundament allen Seins ist das Selbst oder der Geist,
atman oder brahmanl). Vom Standpunkt des offenbarten Seins
aus gesehen weist er drei verschiedene Aspekte auf:

a) den Aspekt des Transzendenten, paramatman: da ist er als
das hochste Selbst zu verstehen, das Sein an sich,
Uber dem Einzelnen und dem Kosmos, das eins ist mit
dem wesenhaft gottlichen Sein, der suprakosmischen Wirk-
lichkeit, dem raum- und zeitlosen Absoluten, parabrah-

Hh’sln: C I A

by den Aspekt des Kosmischen: da ist er das universale
Selbst, das allen Wesen gleicherweise innewohnende
Selbst, der Geist, der sich in unendlicher Vielfalt der For-
men offenbart; . .

0) den Aspekt des Individuellen, )ivatman\ da ist er das
wahre Einzel-Selbst, das zentrale Wesen in jedem
lebenden Wesen, das wesentliche Einzel-BewuRtsein, un-
veranderlich und frei, das nicht von Wunsch, ego und
Unwissen berthrt wird.

Ungeachtet dieser Dreiheit seiner Aspekte ist das Selbst eins

und unteilbar ui?d auerhalb von Zeit und Raum.

2. Der hochsten spirituellen Schau enthillt das Eine eine drei-
fache Natur: Sein, Bewuf3tsein und Seligkeit, sat-chit-ananda.
Das Sein (sat) ist BewuBtsein (drit), und das Bewulitsein ist

S_eligk_eit (ananda). Auf den hoheren Ebenen der Offenbarun

sind8sie dreieinig; obwohl untrennbar, mag das eine vorherr-

schen und den anderen als Fundament dienen. Auf den niede-
ren Ebenen sind sie ihrer Escheinung nach getrennt, nicht
aber ihrer geheimen Wirklichkeit nach, und das eine kann als

Phédnomen ohne die anderen da sein, so dafl wir von einem

unbewuBten oder schmerzhaften Dasein sprechen kdnnen.
Chit, das Bewuf3tsein, ist kein passives oder trages Prinzip.

Es enthélt innewohnende, potentielle spirituelle Energie:

tapas, die in der Offenbarung zu maéchtiger dynamischer

Schopferkraft wird: shakti. Chit-tapas wird zu chit-shakti, der

All-BewuRtseinskraft, der bewuBten schopferischen Kraft.

>) Kursiv gesetzte Worter stammen aus dem Sanskrit
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Die gegenwartige kosmische Offenbarung resultiert aus einer
doppelten Bewegung: der Involution und der Evo-
lution. Involution ist ein ProzeR der Selbstbegrenzung, der
Verdichtung, bei dem sich die All-Bewuftseinskraft nach und
nach verschleiert, bis sie die Erscheinung einer dichten kos-
mischen Unbewuftheit annimmt. Auf diese Weise ist eine
Reihe universaler Prinzipien, Welten oder Ebenen des Bewuf3t-
seins geschaffen worden, deren jede durch bestimmte Méachte
des BewuBtseins charakterisiert ist.

Die drei oberen Ebenen dieses Weltalls heilen die Ebenen
des sat-chit-ananda. Sie reprasentieren die allumfassenden und
grundlegenden Zustande der spirituellen Wirklichkeit. Auf der
einen tritt die Einheit des gottlichen Daseins, auf der anderen
die Kraft des gottlichen Bewufitseins und auf der dritten
die Seligkeit der gottlichen Wonne des Daseins in den Vorder-
grund. Sie liegen weit oberhalb der Reichweite des normalen
menschlichen Bewulf3tseins und normaler menschlicher Erfah-
rung. Unter ihr liegen die Welten des sich selbst auswirkenden
WahrheitsbewuRtseins, die supramentalen Ebenen.

Die Reihenfolge der herabsteigenden Ebenen endet mit:

der mentalen Ebene, der Ebene des Denkwesens,

der vitalen Ebene, der Ebene des Lebens,

der physischen oder materiellen Ebene, der
Ebene des Kdrpers oder der Materie.

Auf der physischen Ebene erreicht die Involution ihr letztes
Stadium in einem génzlichen UnbewuBtsein, das dann wieder
der Ausgangspunkt einer allmahlichen Evolution wird. Dieses
Unbewultsein erscheint als starre, auRerste Verneinung des
Geistes, als Ur-Chaos. Auf jeder Ebene sind alle Méchte des
Bewulitseins involviert, die zu den darlberliegenden Ebenen
gehoren; das heil3t also, da alle Méachte der Ur- und All-
BewuBtseinskraft in Wirklichkeit schon im Unbewuf3ten invol-
viert oder verborgen sind.

Jede dieser universalen Ebenen ist eine Welt fur sich, und
jede dieser Welten besitzt ihre eigenen Krafte, ihre Formen
und ihr Wesen. Wir nehmen an all diesen Welten teil und
werden von ihnen beeinfluf3t (s. Anm. 6), obwohl wir haupt-
sachlich in der materiellen Welt Sinnesorgane entwickelt
haben, die uns die Krafte, Formen und Wesen der Welt der
Materie normal wahrnehmen lassen.

Evolution ist der entgegengesetzte Vorgang, in welchem
sich die BewuBtseinskraft Schritt fur Schritt dieser augen-
scheinlichen kosmischen Unbewuf3theit wieder begibt und ihre
verborgenen Krafte offenbart.

DieMaterie wurde durch den Drang der involvierten
Bewultseinskraft und unter dem Druck der subtilen Krafte

der physischen Ebene aus dem Unbewuftsein heraus organi-
siert. Sie hat sich stufenweise bis zu dem physischen Kosmos
entwickelt (der Welt der Materie, des Atoms, der Sterne und
der Galaxien), so wie wir ihn kennen. Die Materie hat
wiederum durch das Wirken der geheimen BewulRtseinskraft
und mit Hilfe der Kréafte der vitalen Ebene uber ihr, das
Leben und die lebenden physischen Wesen, die Pflanzen
und Tiere hervorgebracht. Im Tier haben dann, und zwar
wiederum in einer zweifachen Aktion, die Krafte der men-
talen Ebene erfolgreich ein Instrument geschaffen, das ihnen
gestattet, mit der Materie in Verbindung zu treten und sie
zu organisieren: So wurde das Denkwesen in der phy-
sischen Welt geboren und mit ihm der Mensch, das selbst-
bewul3te denkende Tier. Der néchste Schritt des verkorperten
Bewul3tseins nach oben wird unter dem Drude der Kréafte der
supramentalen Ebene erfolgen: das Supramentale
wird in der irdischen Offenbarung auftauchen. Sri Aurobindos
Hauptwerke sind in umfassender Weise dem Studium dieser
neuen BewuBtseinsmacht gewidmet, den Voraussetzungen
ihres Auftauchens auf Erden und der sich daraus ergebenden
Umwandlung der Menschheit.

»Denken, Leben und Materie sind die bereits verwirklichten
Maéchte der Entwicklung und uns wohlbekannt; das Supra-
mentale und der dreifache Aspekt des sat-chit-ananda sind
die verborgenen Prinzipien, die bisher nicht in den Vorder-
grund getreten sind und die noch in Formen der Offenbarung
zu verwirklichen sind. Wir kennen sie nur aus Andeutungen
und durch ihr anteilhaftes und bruchstiickhaftes Wirken, das
sich von den niederen Bewegungen noch nicht geldst hat und
deshalb nicht leicht zu erkennen ist.“ (Sri Aurobindo LIFE
DIVINE 11, 15.)

Hier muf’ noch hinzugefuigtwerden, daf laut Sprachgebrauch
Sri Aurobindos Evolution nicht die genaue Gegenbewegung
von Involution darstellt. Evolution ist fir ihn nicht ein Sich-
Heraus- oder Wieder-Zuriickziehen des Geistes, eine Sublimie-
rung von unten nach oben, von Ebene zu Ebene, die schlieB-
lich zu einer Wiederauflésung in das Eine Unoffenbarte fihrt,
sondern etwas, was in der Materie selbst stattfindet: und zwar
als stufenweises Offenbarwerden hoherer BewuRtseinskrafte,
die zu einer immer groReren Manifestation der gottlichen
BewuBtseinskraft im materiellen Uni versum fih-
ren. Das ist die geheime Bedeutung der irdischen Entwicklung.

Im Menschen lassen sich unterscheiden: 1. die zeitweilige Ober-
flachenpersonlichkeit, 2. die tief verborgene ewige Seele und
3. das individuelle Selbst, jivatman, das Uber allem thront.
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In der Oberflachenpersonlichkeit kann man ebenfalls drei
Wesenheiten unterscheiden: das korperliche, das vitale und
das mentale Wesen.

Die individuelle Seele nennt Sri Aurobindo das psy-
chische oder seelische Wesen. Es steht sozu-
sagen hinter dem mentalen, vitalen und physischen Wesen,
die seine Instrumente der Offenbarung sind und die es unter-
stitzt, anfangs in verschleierter Weise und schlieflich in zu-
nehmendem MaRe, ihrem Wachstum entsprechend, immer
offensichtlicher.

Das seelische Wesen ist unsterblich, wahrend Korper, vitales
und mentales Wesen sich beim Tode oder etwas spater auf-
losen. Es wandert von Leben zu Leben, sammelt das wesent-
liche seiner Erlebnisse und macht es im Laufe der Zeit zur
Entwicklungsgrundlage des Individuums.

Das wahre zentrale Wesen, das individuelle Selbst oder der
Geist, jivatman, fuhrt die Entwicklung des Einzelnen an,
bleibt jedoch immer jenseits der kosmischen Offenbarung, wird
nicht geboren und entwickelt sich nicht. Er bringt als seinen
Vertreter das seelische Wesen hervor, das hinter der Offen-
barung in Denken, Leben und Koérper steht und das die Kon-
tinuitat der individuellen Entwicklung sichert.

Das seelische Wesen (die wahre Seele) sollte nicht mit dem
vitalen Wesen verwechselt werden, das alle Handlungen des
Lebens veranlaBt und der Ursprung der Winsche, Leiden-
schaften und Geflhle ist. Ebensowenig darf das wahre Selbst
mit dem ego verwechselt werden, das nur sein verzerrtes
Spiegelbild ist. Das ego, das kleine Ich, das sich selbst als
getrennt von den anderen und der Welt betrachtet, ist eine
physische, vitale und mentale Bildung, die zu der voruber-
gehenden Personlichkeit gehért und mit ihr verschwinden
wird.

Das Mentale oder das Denk wesen (mental und
mind): bezeichnet im Sprachgebrauch Sri Aurobindos eigens
den Teil der Natur, der sich mit der cognitio (der Erkenntnis)
und der Intelligenz (der Einsicht) befal3t. Es beschéftigt sich
vornehmlich mit der Ausarbeitung von Bildern, Gedanken
und Ideen. Es besitzt verschiedene Fé&higkeiten: Einsicht
(Intelligenz), Gedéachtnis, Willen, Einbildungskraft und Ver-
nunft ...

Die Natur des Vitalen ist das Lebendige, zu seinem
Bereich gehoren die Wiinsche, Geflihle, Empfindungen, die
Leidenschaften und die Energien des Handelns, die Begierden
der Wunschseele im Menschen und das ganze Spiel der Besitz-

Instinkte und der damit verwandten Instinkte, des Zornes,
der Furcht, der Begierde und der Lust usw. ...

Unsere Oberflachenpersonlichkeit, die aus dem Korper, dem
(oberflachlichen) Vitalen und dem (oberflachlichen) Mentalen
besteht, ist der Teil unserer Natur, dessen wir uns normaler-
weise bewult sind. Hinter diesem Oberflachenbewul3tsein aber
existiert ein weit groReres, tieferes und méchtigeres BewuRt-
sein, das in standiger Fihlung mit den universalen Ebenen
des Denkwesens, des Lebens und der Materie steht (s. Anm. 3).
In diesem verborgenen Bewuf3tsein, das uns beeinflult und
ohne unser Wissen regiert, und das manchmal als unser
inneres Wesen bezeichnet wird, unterscheidet Sri Auro-
bindo drei Bereiche. Der eine ist unterbewwvulit, er liegt
unter unserem Wachbewuftsein; ein anderer istsubliminal
er liegt neben dem WachbewuRtsein, doch jenseits der Schwelle
des unmittelbaren Gewahrwerdens; und schlielich gibt es das
Uberbewul(3te, das Uber dem normalen Bewufitsein liegt.

Das Unterbewul3te ist ein verborgenes und nicht
ausgedriicktes, undeutliches BewulRtsein, das unterhalb all
unserer bewuBten &uferen Handlungen arbeitet. Es bewahrt
den Eindruck all unserer vergangenen Erlebnisse, nicht in
Form von Empfindungen, Reaktionen, Erinnerungen und
Gedanken, sondern als eine fluide Substanz dieser Dinge, als
ein Eindruck, der gleichzeitig dunkel und hartnéckig ist. .Diese
Eindricke kdnnen jeden Augenblick als Trdume, mechanische
Wiederholungen oder sogenannte Komplexe wieder auf-
tauchen, die sich io Handlungen oder Ereignissen entladen.

Das Subliminale enthdlt hinter dem mentalen Wesen
der Oberflache ein inneres Mentales, das weiter und wirk-
samer ist als dieses, und hinter dem vitalen Wesen der Ober-
flache ein inneres Vitales, das gleichfalls weiter und méchtiger
ist; auBerdem enthdlt es noch ein feineres physisches Bewuft-
sein hinter dem korperlichen BewuBtsein der Oberflache, das
offener und freier ist. Das Subliminale 6ffnet sich nach oben in
die Bereiche des Uberbewul3tseins, genauso wie es sich nach
unten den unterbewuften Regionen 6ffnet.

Das Ub er bewuf3te umfalit zundchst gewisse Bereiche
des Mentalen - dessen sich der gewdhnliche Mensch normaler-
weise nicht bewul3t ist -, ndmlich die Quellen der hdheren
Intuition und Eingebung, dann das Supramentale und schlief3-
lich dariiber in den héchsten Hohen des UberbewuBten die
Ebenen des sat-chit-ananda.

Als psychisch oder seelisch wird bei Sri Auro-

bindo das bezeichnet, was zu der wahren Seele, der Psyche
oder dem seelischen Wesen gehort.
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Atman, brahmarr. der Geist, das wesentlidi Gottliche. Wenn
das Eine sich in der Vielheit offenbart, die ihm innewohnt,
erscheint es unter zwei Aspekten: purusha und prakriti, dem
bewuRten Wesen oder der Seele und der Natur.

Der purusha ist das wahre Wesen, oder zumindest repra-
sentiert er das wahre Wesen, auf welcher Ebene auch immer
er sich offenbart. Im gewohnlichen Menschen jedoch ist er
durch das ego und das unwissende Spiel der prakriti verdeckt
und bleibt verschleiert als ein ,,Zeuge“, der das Spiel der
Unwissenheit unterstitzt und beobachtet. Wenn er hervortritt,
wird er zuerst als ein ruhiges, unbewegliches Bewuf3tsein wahr-
genommen, das vom Spiel der Natur nicht berihrt wird.
Spéter zeigt er sich immer mehr als der souverdne Meister der
prakriti. Auch versteckt, ist er immer anwesend; prakriti,
auch versteckt ist es immer anwesend. Das Zutagetreten des
purusha bedeutet den Anfang der Befreiung.

Unter prakriti versteht man gewdhnlich die Natur; sie
scheint ein Spiel unbewuf3ter und mechanischer Krafte zu sein.
Dahinter aber ist sie das immer gegenwaértige Bewuf3tsein und
die lebendige Kraft des Gottlichen: die géttliche shakti. Die
Natur ist der dufere oder ausfiihrende Aspekt der shakti
oder der bewulRten Kraft, die die Welten schafft und bewegt.

Im engeren Sinne ist Nlatur die niedrige prakriti, die
prakriti des Mentalen, des Vitalen und der Materie. Es gibt
aber auch eine hohere prakriti, paraprakriti, die Uber’-
natur oder die goéttliche Natur des sat-chit-ananda, die die
Macht hat, das Supramentale zu offenbaren, die sich immer
des Gottlichen bewuf3t ist, und die frei ist von Unwissenheit
und ihren Folgen.

Sri Aurobindo nennt das hohere Kréaftespiel des spirituellen
Daseins das Supramentale oder die Gnosis. Das
Supramentale ist das vollkommene Bewuftsein der Wahr-
heit, in dem es keinen Platz fur das Prinzip der Teilung und
der Unwissenheit geben kann. Sein grundsatzliches Wesen ist
Wissen durch Identitat, in dem der Kenner mit dem Erkann-
ten wesenseins ist. Es kennt das Selbst, das géttliche sat-chit-
ananda und auch die Offenbarung in ihrer ganzen Wabhrheit.

Das Supramentale besitzt eine ihm innewohnende dyna-
mische Kraft der Selbstbestimmung und der Selbstverwirk-
lichung, die alles sieht und alles vereint.

Dharma: dieses Wort wird mit Gesetz, Moralgesetz,
Pflicht oder Religien Ubersetzt und gleichzeitig in einem
weiten und schmiegsamen Sinne gebraucht. In seiner tiefsten
Bedeutung ist es ,,das Gesetz des Handelns, wie es der wesent-
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liehen Natur eines jeden entspricht; Sri Aurobindo erklart
die Bedeutung am Ende des 4. Kapitels.

Pralaya: die periodische Auflosung des Weltalls am Ende
eines Schopfungszyklus.

Tapasya: das geistige Streben, das Sich-Uben in Zudit, und
zwar allgemein mit der Richtung auf ein bestimmtes Ziel; es
bedeutet gezielte Anstrengung und Konzentration der Ener-
gien in einer spirituellen Disziplin oder einem spirituellen
ProzeR.

Rish'r. ,,jemand, der (die Wahrheit) sieht”, der Seher, der
Weise. -

Yoga: Einung mit dem Goéttlichen, auch Disziplin, durch die
diese Einung vorsétzlich und bewuf3t gesucht wird oder, ganz
allgemein, durch die hoheres BewuRtsein erreicht werden soll.
Yogi: einer, der Yoga Ubt oder einer, der das Ziel des Yoga
erreicht hat.

Bhagavad Gita, der himmlische Gesang: eine Episode aus der
,,Mahabharata®, in der auf dem Schlachtfeld zu Kurukshetra
das Gottliche in der Person Krishnas dem Helden Arjuna
seine Lehre mitteilt; es ist die berlihmteste der heiligen Schrif-
ten Indiens.

Nirwana: die Auflosung des getrennten individuellen Selbst
(des Kleinen Ichs, des Ego); das Erléschen des Bewuftseins
des getrennten Senis, der Wiinsche, des egoistischen Handelns
und Denkens. Es ist nicht notwendigerweise das Erléschen des
ganzen Wesens, sondern nur des Wesens, wie wir es kennen.

Swami Vivekananda (1863-1902): der Hauptschuler Rama-
krishnas und Griinder der Ramakrishna-Mission.

Sowohl beim Einzelnen wie auch beim Kollektiv betont Sri
Aurobindo nachdriicklich den grundsétzlichen Unterschied
zwischen dem wahren Selbst, das unverdndert und
frei, eins mit dem hochsten Selbst ist, und dem ego, dem
voriibergehend abgesonderten, individuellen BewuRtsein, das
sich mit dem Mentalen, Vitalen und Physischen identifiziert,
und das mehr oder weniger den Kraften gedffnet und unter-
worfen ist, die auf diesen Ebenen der Natur wirken.

In der Entwicklung spielt dieses ego eine beschitzende
Rolle, die solange notwendig ist, wie das Individuelle sich
seines wahren Selbst noch nicht bewuft geworden ist. Es wird
jedoch Uberflissig, wenn das seelische Wesen, der Vertreter
des wahren Selbst, sich offen kundgibt. Damit das seelische
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Wesen von der Natur Besitz ergreifen kann, mul3 das ego
abdanken und verschwinden.

Ishwara: das Géttliche als Herrscher und Konig des Weltalls
und shakti, die bewufite Schopferkraft, bilden grundséatzlich
eine Zweiheit, die etwas verschieden ist von der Zweiheit
purusha-prakriti (s. Anm. 8). Parusha-prakriti sind verschie-
dene Méchte, wahrend ishwara und shakti sich gegenseitig
enthalten. Ishwara ist der purusha, der die prakriti in sich ent-
héalt, und der durch die Macht der shakti, der prakriti in sich
enthélt, regiert. Shakti ist die prakriti, die von purusha beseelt
wird, und sie handelt dem Willen des ishwara gemaR, der in
all ihren Bewegungen zugegen ist.

Die shakti des ishwara (ishwara-shakti) ist die gottliche
Bewulitseinskraft, die Welten-Mutter, die alles in sich ent-
halt und alles in sich tragt und es in Zeit und Raum offen-
bart, dem Willen des Ewigen gemél. Sie spielt so die Rolle
der Vermittlerin zwischen dem ewigen Einen und der offen-
barten Vielheit.

Diese beiden Zweiheiten, ebenso wie die dritte grundséatz-
liche Zweiheit, brahman-maya, entsprechen verschiedenen
spirituellen Erlebnissen und Verwirklichungen im yoga
(s. ,,Synthesis of Yoga“, Kapitel 1V, und ,,The Life Divine*,
Kapitel 30, 2 Bd; II).

Bhakti: liebevolle Hingabe, bhakta ist derjenige, der die-
sen Weg der Hingabe geht.

Zwischen dem denkenden Bewuf3tsein und dem Supramentalen
gibt es eine Anzahl von Réngen, Ebenen oder Schichten des
Bewultseins, auf denen die mentale Substanz und infolge-
dessen auch ihre Regungen immer erleuchteter, méachtiger und
weiter werden.

Das Ube rmentale ,,overmind*, ist die hochste dieser
Zwischenzonen. Sie ist voller Licht und Kraft; aber von einem
Uibergeordneten Standpunkt aus gesehen, bedeutet sie die
Grenze, wo die Seele sich von dem ganzen und unteilbaren
Wissen ab- und dem Nichtwissen zuwendet. Denn obwohl
das Ubermentale aus der Wahrheit stammt, beginnt hier die
Trennung der einzelnen Aspekte der Wahrheit, und sie fangen
an zu wirken, als ob sie unabhdngige Wahrheiten und Krafte
waren; das ist ein VVorgang, der dann in einer vollkommenen
Trennung, Zersplitterung und Absonderung von der einen
unteilbaren Wahrheit im gewdhnlichen Denkwesen, im Leben
und in der Materie etldet.

Aus diesem Ubermentalen stammen die verschiedenen Ein-
richtungen, wie sie der schopferischen Wahrheit der Dinge
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entsprechen. Aus dem Ubermentalen steigen sie hinab in das
intuitive Mentale, von dem aus sie dem erleuch-
teten Mentalen ubermittelt werden, um schlieflich in
das hohere Mentale zu gelangen, wo sie unserem Ver-
stdndnis angepalit werden. Auf diesem Wege der Ubertragung
jedoch und in dem Male, wie sie auf die niedrigeren Ebenen
hinabsteigen, verlieren sie ihre Kraft, ihre Selbstgewi3heit
und ihre Harmonie.

Das Ubermentale ist die Welt der grolRen Gotter, der gott-
lichen Schopfer. Man kann es als die Zone betrachten, die die
hohere Hemisphére des All-BewuBtseins von ihrer niedrigen
Halfte trennt. Die hohere Hemisphare besteht aus
den Ebenen des Seins, des BewuRtseins und der Seligkeit, sat-
chit-ananda, aus dem Supramentalen, mahas. Die niedri-
gere Hemisphéare besteht aus den Ebenen des Men-
talen, des Vitalen und der Materie.

Im individuellen Yoga wie auch in der kollektiven Entwick-
lung muB sich das BewuBtsein stufenweise bis in jede dieser
Zonen erheben, d. h. vom Mentalen bis zum Supramentalen.
Sri Aurobindo beschreibt (Kapitel VVI1) das charakteristische
Wirken des BewuRtseins auf den jeweiligen Ebenen.

Mantra: ,,das Wort, das enthullt“, Worte oder Laute, die mit
spiritueller Bedeutung und Kraft erfullt sind. Die Aufgabe
eines mantra besteht darin, im Bewultsein Schwingungen zu
erzeugen, die es auf die Realisation vorbereiten, die das
mantra symbolisiert und in sich tragt.

Brahman: die hochste Realitat, das Absolute, das Gottliche
(s. Anm. 1).

Die Trinitaten des Geistes:

»Das Transzendente, das Universelle, das Individuelle bil-
den die erste dieser Trinitaten. Sie sind das Gewolbe, die
Basis und die Substanz der ganzen Offenbarung. Auch in der
Entwicklungsgeschichte des BewulRtseins sind sie die drei
grundlegenden Méchte, und keine von ihnen darf tGbergangen
werden, wenn wir die ganze Wabhrheit des Daseins erleben
wollen.” (Aus ,,Synthesis of Yoga“, Teil I, Kapitel XL)

»Eine Trinitéat des transzendenten Daseins, des Bewuf3tseins
in sich und der Seligkeit in sich, sat-chit-ananda, ist in der
Tat die metaphysische Beschreibung, des hdchsten atman, die
Formel, die sich das Unerkennbare in unserem Wachbewuf3t-
sein gibt, sei es als reine Unpersonlichkeit oder als kosmische
Personlichkeit erfal3t, die das Weltall offenbart.“ (Aus ,,Syn-
thesis of Yoga“, Einfuhrung I1.)
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Idee: ein Begriff, der dem Wortschatz Platos angehort, wo
er soviel heiBt wie Urform oder der wesentliche Typ der
Dinge, eine Art von ewigem und unverdnderlichem Modell.
Fir Plato ist die Idee das Wahre, die einzige Wirklichkeit,
alles andere ist nur Schein oder Abbild.

Die Realidee, Wirklichkeitsvorstellung, ist eine Er-
kenntnis der Wahrheit, die ihre eigene Verwirklichungskraft
in sich tragt.

Sri Aurobindo unterscheidet zwischen der Idee, die den
hdchsten Regionen des Mentalen angehort, und der Realidee,
die dem Supramentalen angehdrt. Die Vorstellung und die
Willenskraft sind im Mentalen bereits getrennt, wahrend die
Realidee in sich den spirituellen Dynamismus besitzt, der der
hochsten Wirklichkeit, der Ubernatur innewohnt.

Vedanta: Urspriinglich bedeutet Vedanta das Ende oder der
Hohepunkt der Veden (des Wissens) und bezieht sich spater
auf die Upanishaden. Im indischen Mittelalter wird auch noch
eine der sechs klassischen Schulen der indischen Philosophie,
deren Disziplin sich auf die Upanishaden grindet, Vedanta
genannt.

Der moderne Vedanta, der sich auf Shankaracharya beruft,
betont, dall die Welt eine unerklarliche, reine Illusion sei.

Svadharma: das Gesetz des Handelns, nach dem der Einzelne
angetreten ist (s. Anm. 10).

Die inneren Zentren sind die sieben Lotusse oder psycholo-
gischen Zentren, chakra, des subtilen Korpers. Sie werden im
Laufe des Yoga aktiv und verbinden dann das Wachbewuft-
s%in mit den feineren, tieferen oder héheren BewuBtseins-
ebenen.

Asura: feindliche Krafte oder Wesen, die der vitalen Mental-
Ebene angehdren. Die traditionellen Legenden Indiens spre-
chen von ihnen als den S6hnen der Finsternis und spater als
den Giganten, Titanen oder Damonen im Gegensatz zu den
Gottern, den Kindern des Lichtes und der Unendlichkeit.

Rasa: der Saft, der innere Geschmack der Dinge, wesenhafte

Freude, der Urgrund der kinstlerischen oder spirituellen
Freude.

BIBLIOGRAPHISCHE ANMERKUNGEN

Dieses Buch ist zusammengestellt mit Hilfe von Ausziigen aus

THE LIFE DIVINE = LD
THE SYNTHESIS OF YOGA = SY
THE HUMAN CYCLE = HC

THE LIFE DIVINE ist urspringlich in der philosophischen Monats-
zeitschrift ,ARYA" in Pondicherry erschienen, und zwar von August 1914
bis Januar 1919. Die erste Buchausgabe verlegte das ,,Arya Publishing
House“, Calcutta, in 2 Banden (3 Teile); 1939 den I.Band (l.Teil,
441 Seiten) und 1940 den 2. Band (2. Teil, 1186 Seiten). In dieser Ausgabe
hat Sri Aurobindo die Reihenfolge der Kapitel abgeandert und den Text
weitgehend Uberarbeitet und vervollstandigt. Das trifft besonders fur die
letzten 6 Kapitel zu, die den gréRten Teil des vorliegenden Buches aus-
machen.

Das erste und die letzten sechs Kapitel von THE LIFE DIVINE sind
unter dem Titel DER MENSCH IM WERDEN im Sri Aurobindo
Ashram Verlag, Pondicherry, erschienen. Diese Ubersetzung ist unserem
Buch zugrunde gelegt worden. Die Numerierung der Kapitel im vor-
liegenden Buch entspricht jedoch der englischen Ausgabe:

THE LIVE DIVINE DER MENSCH
l. Teil: . IM WERDEN:
1. Kapitel 1.
1. Teil:
23. ]
24,
25.
26.
217.
28.

Nooakwn

»THE SYNTHESIS OF YOGA" erschien ebenfalls urspringlich in
73 Kapiteln in der Zeitschrift ,,ARYA" von August 1914 bis Januar 1921.
Als diese Zeitschrift ihr Erscheinen einstellte, war das Buch unvollendet.
Die erste vollstdndige indische Ausgabe erschien 1955 unter dem Titel
ON YOGA |, THE SYNTHESIS OF YOGA (Sri Aurobindo Inter-
national Centre Collection, Band 1V), im Sri Aurobindo Ashram Verlag,
Pondicherry (1034 ﬁp.). ,

Das Werk besteht aus einer neugeschriebenen Einfiihrung (The Con-
ditions of the Synthesis) und 4 Teilen, von denen der 1. Teil (THE YOGA
OF DIVINE WORKS) 1948 neu durchgesehen und veréffentlicht wurde;
das 13. Kapitel wurde neu hinzugefiigt, blieb jedoch unvollendet. Der
2. Teil (THE YOGA OF INTREGAL KNOWLEDGE) wurde teilweise
vom Verfasser revidiert. Die beiden anderen Teile (THE YOGA OF
DIVINE LOVE, THE YOGA OF SELF-PERFECTION) erschienen in
Buchform ohne Anderungen.
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Idee: ein Begriff, der dem Wortschatz Platos angehort, wo
er soviel heifdt wie Urform oder der wesentliche Typ der
Dinge, eine Art von ewigem und unveranderlichem Modell.
Fir Plato ist die Idee das Wahre, die einzige Wirklichkeit,
alles andere ist nur Schein oder Abbild.

Die Realidee, Wirklichkeitsvorstellung, ist eine Er-
kenntnis der Wahrheit, die ihre eigene Verwirklichungskraft
in sich tragt.

Sri Aurobindo unterscheidet zwischen der Idee, die den
hdchsten Regionen des Mentalen angehdrt, und der Realidee,
die dem Supramentalen angehért. Die Vorstellung und die
Willenskraft sind im Mentalen bereits getrennt, wahrend die
Realidee in sich den spirituellen Dynamismus besitzt, der der
hdchsten Wirklichkeit, der Ubernatur innewohnt.

Vedanta: Ursprunglich bedeutet Vedanta das Ende oder det
Hohepunkt der Veden (des Wissens) und bezieht sich spater
auf die Upanishaden. Im indischen Mittelalter wird auch noch
eine der sechs klassischen Schulen der indischen Philosophie,
deren Disziplin sich auf die Upanishaden grindet, Vedanta
genannt.

Der moderne Vedanta, der sich auf Shankaracharya beruft,
betont, dal? die Welt eine unerkléarliche, reine Illusion sei.

Svadharma: das Gesetz des Handelns, nach dem der Einzelne
angetreten ist (s. Anm. 10).

Die inneren Zentren sind die sieben Lotusse oder psycholo-
gischen Zentren, chakra, des subtilen Korpers. Sie werden im
Laufe des Yoga aktiv und verbinden dann das Wachbewuft-
sein mit den feineren, tieferen oder hoheren Bewulitseins-
ebenen.

Asura: feindliche Kréafte oder Wesen, die der vitalen Mental-
Ebene angehdren. Die traditionellen Legenden Indiens spre-
chen von ihnen als den S6hnen der Finsternis und spéter als
den Giganten, Titanen oder Ddmonen im Gegensatz zu den
Gottern, den Kindern des Lichtes und der Unendlichkeit.

Rasa: der Saft, der innere Geschmack der Dinge, wesenhafte

Freude, der Urgrund der kinstlerischen oder spirituellen
Freude.

BIBLIOGRAPHISCHE ANMERKUNGEN

Dieses Buch ist zusammengestellt mit Hilfe von Ausziigen aus

THE LIFE DIVINE = LD
THE SYNTHESIS OF YOGA = SY
THE HUMAN CYCLE = HC

THE LIFE DIVINE ist urspriinglich in der philosophischen Monats-
zeitschrift ,,ARYA" in Pondicherry erschienen, und zwar von August 1914
bis Januar 1919. Die erste Buchausgabe verlegte das ,,Arya Publishing
House®, Calcutta, in 2 Bénden (3 Teile); 1939 den l.Band (l.Teil,
441 Seiten) und 1940 den 2. Band (2. Teil, 1186 Seiten). In dieser Ausgabe
hat Sri Aurobindo die Reihenfolge der Kapitel abgeandert und den Text
weitgehend Uberarbeitet und vervollstandigt. Das trifft besonders fir die
letzten 6 Kapitel zu, die den groBten Teil des vorliegenden Buches aus-
machen.

Das erste und die letzten sechs Kapitel von THE LIFE DIVINE sind
unter dem Titel DER MENSCH IM WERDEN im Sri Aurobindo
Ashram Verlag, Pondicherry, erschienen. Diese Ubersetzung ist unserem
Buch zugrunde gelegt worden. Die Numerierung der Kapitel im vor-
liegenden Buch entspricht jedoch der englischen Ausgabe:

THE LIVE DIVINE DER MENSCH

l. Teil: . IM WERDEN:
1. Kapitel 1.

I1. Teil:
23.
24,
25. §
26.
27. »
28. n

Noohwn

»THE SYNTHESIS OF YOGA" erschien ebenfalls urspriinglich in
73 Kapiteln in der Zeitschrift ,,ARYA" von August 1914 bis Januar 1921.
Als diese Zeitschrift ihr Erscheinen einstellte, war das Buch unvollendet.
Die erste vollstdndige indische Ausgabe erschien 1955 unter dem Titel
ON YOGA |, THE SYNTHESIS OF YOGA (Sri Aurobindo Inter-
national Centre Collection, Band V), im Sri Aurobindo Ashram Verlag,
Pondicherry (1034 ﬁp.). .

Das Werk besteht aus einer neugeschriebenen Einfihrung (The Con-
ditions of the Synthesis) und 4 Teilen, von denen der 1. Teil (THE YOGA
OF DIVINE WORKS) 1948 neu durchgesehen und verdffentlicht wurde;
das 13. Kapitel wurde neu hinzugefigt, blieb jedoch unvollendet. Der
2. Teil (THE YOGA OF INTREGAL KNOWLEDGE) wurde teilweise
vom Verfasser revidiert. Die beiden anderen Teile (THE YOGA OF
DIVINE LOVE, THE YOGA OF SELF-PERFECTION) erschienen in
Buchform ohne Anderungen.



THE HUMAN CYCLE erschien in der Zeitschrift ,,ARYA" unter dem
Titel ,THE PSYCHOLOGY OF SOCIAL DEVELOPMENT" von
August 1916 bis Juli 1918. Die erste Buchausgabe unter dem Titel ,, THE
HUMAN CYCLE" erschien 1949 im Sri Aurobindo Ashram Verlag,
Pondicherry, fast ohne Anderungen, nur unter Hinzufligung einiger An-
merkungen. Eine deutsche Ubersetzung von Ursula von Mangoldt erschien
unter dem Titel DER ZYKLUS DER MENSCHLICHEN ENTWICK-
LUNG im Otto-Wilhelm-Barth-Verlag, Minchen, jetzt Weilheim (Obb.),
1955.

Fur eine vollstdndigere Bibliogrthie der Werke Sri Aurobindos ver-
weisen wir auf das Taschenbuch ,,DER INTEGRALE YOGA von Sri
Aurobindo®, in der Ubersetzung von Otto Wolff, erschienen in der Reihe
»Klassiker der Literatur und Wissenschaft” im Rowohlt-Verlag, Hamburg.
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INHALTSVERZEICHNIS

I. Die Sehnsucht des Menschen

Die hdchste Sehnsucht des Menschen - sein Streben nach Voll-
kommenheit, Freiheit und Meisterschaft, sein Suchen nach
reiner Wahrheit und unvermischter Seligkeit - steht in offen-
kundigem Widerspruch zu seinem gegenwaértigen Leben und
zu seiner Alltagserfahrung .......cccocoeiiiiniencinececeee
Das Hervorrufen solcher Widerspriiche entspricht der all-
gemeinen Methode der Natur; sie deuten darauf hin, daB die
Natur eine héhere Harmonie anstrebt. Ihr Ziel erreicht sie
durch .einen Entwicklungsvorgang .........cccocccoeeieincinieniens
Leben entwickelt sich aus Materie, Denken aus Leben, weil
sie dort bereits involviert sind: Materie ist eine Form ver-
schleierten Lebens, und Leben eine Form verschleierten Denk-
wesens. Konnte nicht das Denkwesen Form und Schleier
einer héheren Macht sein, des Geistes namlich, und waére seiner
Natur nach also supramental? Das Emporstreben des Menschen
wirde dann eine allméhliche Entschleierung des ihm inne-
wohnenden Geistes, die Vorbereitung eines hoheren Lebens
auf Erden anzeigen

. Der Platz des Menschen in der Entwicklungsgeschichte

Fntwicklung-des Bewultseins ist der innere Beweggrund
des irdischen Daseins. Es erfullt sich auf zweierlei Weise: in
einer Entwicklung der Formen und in einer der Seele

Der Mensch wurde bisher von der Entwicklungswelle getra-
»»N In ihm vollzieht sich nun der Ubergang aus einer un-
bewuBten in eine bewuflte Entwicklung ...
Auf jeder Stufe der Entwicklung kann man Hinweise auf
die nachste Stufe finden ...
Die Natur der néchsten Stufe laRt sich aus der tiefen Sehn-
sucht erkennen, die langsam in der Menschheit erwacht ...

Das Hauptmerkmal der nachsten Entwicklungsstufe ist eine
Wandlung des Bewultseins. Das BewuBtsein ruft dann durch
seine Mutation die notwendigen Mutationen des Korpers
NEIVOE e

Es gibt keinen Grund anzunehmen, daB diese Umwandlung
auf Erden unmdglich sei. Sie allein gibt dem irdischen Dasein
einen Sinn
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Die Sehnsucht des Menschen nach Spiritualitat weist unver-
kennbar auf das Dréngen des Geistes in ihm, die nichste Stufe
seiner Offenbarung zu verwirklichen ...

Die gegenwartige Entwicklungskrise

Es wird héufig behauptet, daR die Vernunft die hdchste
Féahigkeit des Menschen sei, weil die Vernunft ihn befahigt
hat, sich selbst und die Natur zu beherrschen. Ist dies der
Vernunft tatsdchlich gelungen?..........cccooeiiiiniiiiiiiine

Wenn der Verstand dem Vitalen und dem Handeln seine
MaRstabe auferlegt, wird er leicht fanatisch, parteiisch und
Sklave aller Art von Kréaften, nur nicht der reinen Wahrheit

Warum glaubt der Mensch an die Vernunft? Weil die Ver-
nunft eine legitime Aufgabe zu erfiillen hat, ndmlich: dem
Menschen seine mannigfaltigen Erlebnisse und Erfahrungen
zu erkléren und einzuordnen und ihm das Vertrauen und
die Zuversicht zu geben, die Erweiterung seines BewuRtseins
zu bejahen und zu SIChEIN ..o

Aber die Vernunft kann die letzte Wahrheit nicht erreichen,
weil sie weder bis zur Wurzel der Dinge kommen, noch
deren Ganzheit umarmen kann. Sie beschaftigt sich mit dem
Endlichen und der Einzelerscheinung, hat aber keinen MaR-
stab fur das Ganze, fur das Unendliche ..........cccoooiiinene

Die Grenzen der Vernunft werden besonders deutlich, wenn
sie sich dem religidsen Leben gegenibergestellt sieht..........

Was ist Religion ihrer Wirklichkeit und ihrem Wesen nach,
und warum untersteht sie nicht der Herrschaft der Vernunft?

Kann Religion also die Filhrung im menschlichen Leben Uber-
nehmen? Es ist eine Tatsache, daR man im Altertum der
Religion einen hervorragenden Platz eingerdumt hat..........

Andererseits jedoch hat sich die Menschheit - und zwar be-
sonders jener Teil, der die Fahne des Fortschritts trug - gegen
die Vorherrschaft der Religion empdrt .......c.ccoceevvevvienienns

Zu héufig haben sich die Glaubensgemeinschaften dem Fort-
schritt widersetzt und sich den Kraften der Dunkelheit und der
Unterdriickung zugesellt. Und es bedurfte einer Revolte, einer
Auflehnung des bedruckten menschlichen Geistes und Her-
zens, um diese Irrtlimer zu beseitigen und der Religion wieder
den richtigen Platz'zuzuweisen. Das hatte nicht geschehen
koénnen, wenn die Religion in Wahrheit die ausreichende
Wegweiserin fiir das ganze menschliche Leben gewesen ware
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Wenn die Religion versagt hat, dann deshalb, weil sie das
Wesentliche mit dem Unwesentlichen vermischt hat. Wirk-
liche Religion ist spirituelle Religion, ist Suche nach Gott,
ist Hinwendung des tiefsten Lebens der Seele zum innewoh-
nenden Gottlichen, der ewigen Allgegenwart. Dogmen, Kulte,
Moralgesetze sind Hilfen und Stiitzen, die man dem Men-
schen anbieten kann, ihm jedodi nicht aufzwingen sollte ..

Im Ubrigen haben die Religionen spirituelles Leben als etwas
betrachtet, was im wesentlichen aus Verzicht und Abtétung
bestent. So wird Religion zu einer Macht, die das Leben
unterdriickt; infolgedessen kann sie dem Leben weder Gesetze
geben, noch wegweisend SEeiN..........ccovveinvieinncisecens

In der Spiritualitét also, in einer Spiritualitat, die wieder zu
ihrem wahren Sinn zuriickgefunden hat, durfen wir das fuh-
rende Licht und das harmonisierende Gesetz suchen ..........

Andererseits hat der moderne Mensch das Problem der Be-
ziehungen des Einzelnen zur Gemeinschaft nicht gelost. Welche
Rollen®spielcn sie fur den spirituellen Fortschritt der Mensch-

NBIE? oo

Es ist falsch zu fordern, dal? der Einzelne sich der Gemein-
schaft zu unterwerfen habe oder in ihr verschmelzen miisse,
denn eine Gemeinschaft kann sich nur durch ihre fortschritt-
lichsten Individuen entwickeln, und diese kdnnen nur wirklich
weiterkommen, ,yrenn sie frei sind. Es ist jedoch wahr, daf}
der Einzelne seine Einheit mit der Gemeinschaft und mit dem
All in wachsendem MaRe findet, sowie er spirituell fort-
GESCHIIEEN ST .ot

Die gegenwartige Entwicklungskrise resultiert aus dem Gleich-
gewichtsgefélle der begrenzten mentalen, ethischen und spiri-
tuellen Fahigkeiten des Menschen zu den technischen und wirt-
schaftlichen Mitteln, die ihm zur Verfugung stehen ..........

Der Mensch kann ohne eine innere Wandlung mit der gigan-
tischen Entwicklung seines &ufleren Lebens nicht mehr fertig
WEIBN ottt sttt ene s

Die Verherrlichung der Gemeinschaft oder des Staates ersetzt
nur das Einzel-ego durch ein Gemeinschafts-ego..................

Wenn die Menschheit tberleben soll, ist eine radikale Wand-
lung der menschlichen Natur unumganglich ...........cccccoeveee.
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Die Sehnsucht des Menschen nach Spiritualitat weist unver-
kennbar auf das Dréngen des Geistes in ihm, die nichste Stufe
seiner Offenbarung zu verwirklichen ...,

. Die gegenwartige Entwicklungskrise

Es wird héufig behauptet, daR die Vernunft die hdchste
Fahigkeit des Menschen sei, weil die Vernunft ihn befahigt
hat, sich selbst und die Natur zu beherrschen. Ist dies der
Vernunft tatsachlich gelungen?..........cccoieiiinniiiiiinine

Wenn der Verstand dem Vitalen und dem Handeln seine
MaRstébe auferlegt, wird er leicht fanatisch, parteiisch und
Sklave aller Art von Kraften, nur nicht der reinen Wahrheit

Warum glaubt der Mensch an die Vernunft? Weil die Ver-
nunft eine legitime Aufgabe zu erfiillen hat, ndmlich: dem
Menschen seine mannigfaltigen Erlebnisse und Erfahrungen
zu erkldren und einzuordnen und ihm das Vertrauen und
die Zuversicht zu geben, die Erweiterung seines Bewultseins
Zu bejahen und zu SIChern ...

Aber die Vernunft kann die letzte Wahrheit nicht erreichen,
weil sie weder bis zur Wurzel der Dinge kommen, noch
deren Ganzheit umarmen kann. Sie beschaftigt sich mit dem
Endlichen und der Einzelerscheinung, hat aber keinen MaR-
stab fir das Ganze, fir das Unendliche ..o

Die Grenzen der Vernunft werden besonders deutlich, wenn
sie sich dem religiosen Leben gegenibergestellt sieht..........

Was ist Religion ihrer Wirklichkeit und ihrem Wesen nach,
und warum untersteht sie nicht der Herrschaft der Vernunft?

Kann Religion also die Fiihrung im menschlichen Leben tber-
nehmen? Es ist eine Tatsache, daR man im Altertum der
Religion einen hervorragenden Platz eingerdumt hat..........

Andererseits jedoch hat sich die Menschheit - und zwar be-
sonders jener Teil, der die Fahne des Fortschritts trug - gegen
die Vorherrschaft der Religion emport ........ccccoeeiviiicnnn.

Zu hdufig haben sich die Glaubensgemeinschaften dem Fort-
schritt widersetzt und sich den Kraften der Dunkelheit und der
Unterdriickung zugesellt. Und es bedurfte einer Revolte, einer
Auflehnung des bedriickten menschlichen Geistes und Her-
zens, um diese Irrtimer zu beseitigen und der Religion wieder
den richtigen Platz' zuzuweisen. Das hatte nicht geschehen
kénnen, wenn die Religion in Wahrheit die ausreichende
Wegweiserin fir das ganze menschliche Leben gewesen ware
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Wenn die Religion versagt hat, dann deshalb, weil sie das
Wesentliche mit dem Unwesentlichen vermischt hat. Wirk-
liche Religion ist spirituelle Religion, ist Suche nach Gott,
ist Hinwendung des tiefsten Lebens der Seele zum innewoh-
nenden Géttlichen, der ewigen Allgegenwart. Dogmen, Kulte,
Moralgesetze sind Hilfen und Stiitzen, die man dem Men-
schen anbieten kann, ihm jedoch nicht aufzwingen sollte ..

Im Ubrigen haben die Religionen spirituelles Leben als etwas
betrachtet, was im wesentlichen aus Verzicht und Abtétung
bestent. So wird Religion zu einer Macht, die das Leben
unterdriickt; infolgedessen kann sie dem Leben weder Gesetze
geben, noch wegweisend SEIN..........ccccevveeieiiciescie e

In der Spiritualitat also, in einer Spiritualitat, die wieder zu
ihrem wahren Sinn zurlickgefunden hat, durfen wir das fuh-
rende Licht und das harmonisierende Gesetz suchen ..........

Andererseits hat der moderne Mensch das Problem der Be-
ziehungen des Einzelnen zur Gemeinschaft nicht gelost. Welche
Rollen spielen sie fur den spirituellen Fortschritt der Mensch-
RBIE? e

Es ist falsch zu fordern, daR der Einzelne sich der Gemein-
schaft zu unterwerfen habe oder in ihr verschmelzen miisse,
denn eine Gemeinschaft kann sich nur durch ihre fortschritt-
lichsten Individuen entwickeln, und diese kénnen nur wirklich
weiterkommen, yenn sie frei sind. Es ist jedoch wahr, dafl
der Einzelne seine Einheit mit der Gemeinschaft und mit dem
All in wachsendem MaRe findet, sowie er spirituell fort-
GESCHIITIEN ST e

Die gegenwartige Entwicklungskrise resultiert aus dem Gleich-
gewichtsgefélle der begrenzten mentalen, ethischen und spiri-
tuellen Fahigkeiten des Menschen zu den technischen und wirt-
schaftlichen Mitteln, die ihm zur Verfugung stehen ..........

Der Mensch kann ohne eine innere Wandlung mit der gigan-
tischen Entwicklung seines duBeren Lebens nicht mehr fertig
werden

Die Verherrlichung der Gemeinschaft oder des Staates ersetzt
nur das Einzel-ego durch ein Gemeinschafts-ego..................

Wenn die Menschheit Uberleben soll, ist eine radikale Wand-
lung der menschlichen Natur unumgénglich ...
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IV. Sittengesetz und spirituelle Freiheit

Weil Vervollkommnung progressiv ist, sind Gut und Bdse
relative Werte, die von Zeit zu Zeit ihre Bedeutung &ndern

Vier Beweggriinde bestimmen nacheinander das menschliche
Verhalten. Die ersten beiden sind: personliche Bedirfnisse
und das Wohl der Gemeinschaft..............cccccoovviinnnnne,

Aus dem Widerspruch zwischen diesen beiden instinktiven
Tendenzen, die das menschliche Tun beherrschen, dem indi-
vidualistischen und dem kollektivistischen, wird ein Konflikt
OEDOIEN.....e

Um diesen Konflikt zu lésen, erscheint ein neues Prinzip,
das anders und hoher ist als die beiden widerstreitenden In-
stinkte, und das gleichzeitig auf ihre Uberwindung und auf
ihre Versdhnung hinzielt: das Moralgesetz ..........ccccceveuenee.

Aber der Konflikt ist damit nicht behoben, er scheint eher
komplizierter zu werden, denn die moralischen Gesetze sind
kunstlich und starr. Um dem Leben gerecht werden zu kénnen,
muR man Kompromisse schliefen, die dem Gesetz reine ganze
Kraft NBNMEN ...oviieiie e

Jenseits des moralischen Gesetzes, das blof3 ein Zerrbild ist,
enthillt sich die groRere Wabhrheit eines weiten Bewul3tseins
ohne Fesseln: das hochste Gesetz unserer gottlichen Natur.
Dieses offenbart in vollendeter Weise unsere Beziehungen mit
jedem Wesen und mit der Ganzheit des All, und es enthillt
uns den genauen Rhythmus, der das Géttliche in uns unmittel-
bar zum Ausdruck bringt. Hieraus erwéchst das vierte und
héchste Prinzip des Handelns, das zu gleicher Zeit gebiete-
risches Gesetz und absolute Freiheit bedeutet.........................

Die Entwicklung des spirituellen Menschen

Spiritualitat ist etwas anders als Rationalitat. Ihr Erscheinen
weist darauf hin, dafll eine grofRere Macht als das Denk-
wesen emportauchen Will ...

Spiritualitat ist progressives Erwachen zur inneren Wirk-
lichkeit unseres Daseins, zum Geist, zum Selbst und zur Seele,
die etwas anderes sind als unser Denkwesen, unser vitales
Wesen und unser Korper. Sie offenbart sich als eine innere
Sehnsucht, die groRere Wirklichkeit tber uns, die gleichzeitig
im Universum und in uns ist, zu kennen, mit ihr in Beriihrung
zu kommen und eins mit ihr zu werden, und - als Ergebnis
dieser Sehnsucht, dieser Fuhlungnahme und dieses Eins-
werdens - eine Wendung, eine Bekehrung, eine Geburt in ein
neues Sein zu erfahren ...
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VI.

Bei ihrem Versuch, unser inneres Wesen zu o6ffnen, ist die
Natur hauptsachlich vier Wegen gefolgt: dem der Religion,
dem des Okkultismus, dem des spirituellen Denkens und
dem der inneren spirituellen Verwirklichung ....................

Nur spirituelle Erfahrung und Verwirklichung kann das
denkende Wesen in ein spirituelles Wesen verwandeln ....

Dem Mystizismus und der Spiritualitat sind zwei Vorwirfe
gemacht worden, die wir untersuchen missen, bevor wir
weitergehen:

1. Der Mystiker entferne sich vom Leben.

2. Mystische Erkenntnis sei rein subjektiv...........cccoccevieane.

Die dreifache Umwandlung

Wenn das Endziel der irdischen Entwicklung nur darin be-
stiinde, den Menschen zur hdchsten Wirklichkeit zu erwecken
und ihn aus Unwissenheit und Horigkeit zu befreien, so daf
die befreite Seele irgendwo einen hoheren Zustand des Seins
finden oder in die hochste Wirklichkeit eintauchen konnte,
dann waére die Aufgabe mit dem Auftreten des spirituellen
Menschen geldst. Es gibt aber in uns noch ein Streben nach
Beherrschung der Natur, ihrer Umwandlung und nach einer
hoheren Vervollkommnung des irdischen Daseins selbst ..

Um diese neue Ordnung des Daseins fur die Dauer zu be-
griinden, ist eine grundsatzliche Anderung der ganzen mensch-
lichen Natur erforderlich. In dieser Umwandlung kann man
drei Phasen unterscheiden ...........occovvieiniciennneienenns

Die erste Phase dieser Umwandlung kann die seelische Um-
wandlung genannt werden: die Seele, das.seelische Wesen
tritt in den Vordergrund und tUbernimmt die Fuhrung ....

Im Verlauf der Entwicklung bedient sich die Seele, um er-
folgreidi hervortreten und das Wesen der hoéchsten Wirklich-
keit zuwenden zu kénnen, dreier dynamischer Vorstellungen
dieser hochsten Wirklichkeit: des Wahren, des Schénen und
des Guten. Drei Wege &ffnen sich somit dem Suchenden:

1. Der Weg des Intellekts oder des Wissens.

2 Der Weg des Herzens oder der Liebe.

3. Der Weg des Willens oder der Tat ......cccceevevieieiennn.

Die mdchtigste Wirkung wird erzielt, wenn diese drei Wege
miteinander verbunden und gleichzeitig beschritten werden ..

Ein Standpunktwechsel des BewuBtseins, ein Sich-Zuriick-
ziehen nach innen ist in diesem Stadium die unerlagliche VVor-
aussetzung, um das zentrale Wesen, die wahre Seele zu fin-
den und thr zu ermdglichen, souverdn die Natur zu beherr-
SCREN et
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Das bedeutet, dal? die Seele allem, was falsch und dunkel ist, die
Maske abreit und zurlickweist, was sich der géttlichen Ver-
wirklichung feindlich entgegenstellt; gleichzeitig wird das
Wesen von spirituellen Erlebnissen aller Art tberflutet ....

Die zweite Phase der Umwandlung kann man die spirituelle
nennen. Dem Unendlichen Gber uns, der ewigen Gegenwart,
dem grenzenlosen Selbst, dem unendlichen Dasein, dem un-
begrenzten Bewuftsein, der Allmacht und der Seligkeit 6ffnen
sich die INNEren TOrE ...cocoieeiiiceee s

Die spirituelle Umwandlung gipfelt in einem dauernden Auf-
steigen des niedrigen BewuBtseins zu dem hoéheren BewufRt-
sein, gefolgt von einer dauernd wirksamen Herabkunft der
héheren Natur in die niedrigere .................

Ein neues Bewultsein mit neuen Kraften des Denkens und
der Schau beginnt sich mit der Macht einer unmittelbaren
spirituellen Verwirklichung zu bilden, die mehr ist als Den-
ken und SChaU ....ccoooiiiiiiee e

Um aber diese neue Schépfung dauerhaft und vollkommen
zu machen, missen die eigentlichen Fundamente unserer Na-
tur des Unwissens umgebildet werden, und eine gréfRere Macht,
die supramentale BewuBtseinsmacht, muB eingreifen, um diese
Umgestaltung zu vollbringen. Dies ist die dritte Phase: die
supramentale  Wandlung ...

Der Aufstieg zum Supramentalen

Es ist schwierig, das Supramentale intellektuell zu begreifen,
und um es zu begreifen bedarf es einer anderen Sprache als
der armen abstrakten Spielmarkensprache unseres Denkwesens

Beim Ubergang vom mentalen zum supramentalen Wesen
verwandelt sich die Natur in die Ubernatur. Aus eben diesem
Grunde kann das persénliche Streben unseres Denkwesens
oder unsere Sehnsucht allein nicht geniigen. Das Ubermentale
und das Supramentale sind in der irdischen Natur verborgen,
involviert. Um aber in uns auftauchen zu konnen, mdissen
diese Kréfte, die sich auf ihren eigenen Uberbewuf3ten Ebenen
bereits in ihrer vollen natirlichen Stérke geformt haben,
Druck auf uns austiben. Die Méchte des UberbewulRtseins mis-
sen zu uns herabsteigen, uns emporheben und unser Wesen
VEIWANAEIN .o

Wie kann man die supramentale Umwandlung vorbereiten?
Zunéchst durch wachsende Kontrolle des Einzelnen Uber seine
eigene Natur und immer bewuBtere Anteilnahme am Wirken
der UDEIMatUN..........ccoviiirss s

92

94

95

96

98

99

100

VIII.

Weiter durch bewuRten Gehorsam und Hingabe des ganzen
Wesens an das Licht, die Wahrheit und die Kraft von oben 105

Und schlieBlich mu das wahre Selbst zum Mittelpunkt des
ganzen Wesens werden, und das Individuelle in uns sich der
kosmischen BewuBtheit 6ffnen ... 106

Vier Stufen fiihren vom menschlichen DenkbewuBtsein zum
Supramentalen:

1. das hohere Mentale.

2. das erleuchtete Mentale.

3. das intuitive Mentale.

4, das Ubermentale ........ccccooviveeiiiiicieeceeee e 108

Durch die Herabkunft des Ubermentalen kann das Unbe-
wuBte noch nicht génzlich umgeformt werden; dazu ist allein
die supramentale Kraft f&hig ... 117

Das supramentale oder gnostische Wesen

Die Schwierigkeit, die supramentale Natur zu begreifen und
zu beschreiben, resultiert aus der Tatsache, daR sie ihrem
eigentlichen Wesen nadi ein Bewuftsein und eine Macht des
Unendlichen ISt ..o 120

Man kann jedoch ganz allgemein den Ubergang vom Uber-
mentalen zum Supramentalen beschreiben und sich eine Vor-
stellung von dem supramentalen Dasein in seinen Anfangs-
stadien MAaChen ..o 121

Das supramentale oder gnostische Wesen stellt die Vollendung
des spirituellen Menschen dar ........ccccocevvveriieininense e 122

Charakteristisch fir das Supramentale ist die Einheit, die
sich in der Vielheit verwirklicht; Einheit aber bedeutet nicht
EinfOrmigkeit ..o 125

Das supramentale Wesen wird das individuelle Selbst mit dem
kosmischen Selbst, den Willen und das Handeln des Einzel-
wesens mit dem kosmischen Willen und dem kosmischen Wir-
ken in Einklang bringen .......cccoiiiiiiiieceesee 127

Das Erlebnis der Transzendenz ist fir die Befreiung des
Geistes unentbehrlich. Aber diese Transzendenz wird mit
dem offenbarten Dasein in Einklang stehen und ihm ein un-
erschiitterliches Fundament geben. Fur das gnostische Wesen
bedeutet Handeln in der Welt keinen Verlust der Einheit .+ 129

Auch das gnostische Bewul3tsein geht auf ein integrales Wissen

zu, aber nicht wie ein Licht, das aus der Dunkelheit geboren
ist, sondern wie ein Licht, das aus dem Licht entbunden wurde 131
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Die Freude einer innigen, sich selbst enthullenden Verschie-
denheit des Einen, der vielféltigen Vereinigung und des gliick-
lichen Aufeinanderwirkens in dem Einen werden den Sinn
des gnostischen Lebens erfillen .........ccccovvveviieieviicneninne,

Die Materie wird sich als ein Werkzeug der Offenbarung des
Geistes enthullen; dann wird eine neue, freie und souverédne
Bejahung der materiellen Natur méglich sein...........cc.ccee....

Der Korper wird ein treues und fahiges Instrument werden,
das dem Geist in vollendeter Weise gehorcht...........cccooevee.

Gesundheit, Kraft, Dauer und Wohlbefinden des Korpers
sowie Befreiung vom Leiden gehdren mit zu der physischen
Vollendung, die die gnostische Entwicklung verwirklichen
SOIl e

Die weite Ruhe und die tiefe Wonne des gnostischen Daseins
werden gleichzeitig an Intensitat wachsen und in einer ewigen
Verziickung gipfeln. Im Weltall der Erscheinungen enthillt
sich die ewige Seligkeit, ananda ..............ccoceevrvrnnn.

Fir die menschliche Auffassung vom Leben bliebe dann noch
Zu beantworten:
Was geschieht mit der Persdnlichkeit im gnostischen Wesen?

Im gnostischen BewuRtsein sind das Personliche und das Un-
personliche keine Gegensatze. Es sind zwei untrennbare
Aspekte ein und derselben Wirklichkeit ..........ccccovienne.

Wie wird dann die Natur der gnostischen Person sein? ....

Wenn es eine gnostische Personlichkeit gibt und wenn sie
irgendwie fir ihr Tun verantwortlich ist, welche Rolle spie-
len dann ethische Gebote fiir die gnostische Natur, worin
besteht deren Erflllung? .....ccccooeiiiiiiiiieceeee

Das gnostische Leben wird Freiheit und Ordiiung mitein-
ander verséhnen. Es wird vdllige Ubereinstimmung herrschen
zwischen dem freien Selbstausdruck des Einzelnen und seinem
Gehorsam gegeniiber den Gesetzen der universalen und héch-
sten Wahrheit. ...

Alle mentalen Verhaltensregeln werden verschwinden, weil
sie (berflissig geworden sind; sie werden von dem einzig
wahren Gebot der Wesenseinheit mit dem géttlichen Selbst
abgeldst WEIden ........cooeirvieirreee e
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IX. Das gottliche Leben auf Erden

Sich voll und ganz seiner selbst und damit der Wahrheit
seines Wesens bewult zu sein, gehdrt mit zur vollen Ent-
faltung des individuellen Bewulitseins. Alles Sein ist eins.
Und voll bewuBt zu sein bedeutet, mit dem Bewultsein des
All, mit dem All-Selbst, seiner Kraft und seinem Wirken
WESENSeiNS geworden ZU SEIN........cociveieiereeneiesese e

Die Fulle dieses Bewuf3tseins kann nur erreicht werden, indem
die Wesenseinheit des Einzel-Selbst mit der hochsten Wirk-
lichkeit, mit dem transzendenten Selbst, verwirklicht wird ...

Diese Verwirklichung erfordert eine Wendung des Bewuft-
seins nach innen. Das gewohnliche menschliche BewuRtsein
ist nach auBen gewandt und sieht nur die Oberflache der
Dinge. Es scheut davor zuriick, in die inneren Tiefen hinab-
zusteigen, die ihm dunkel erscheinen und in denen es sich zu
verlieren fiirchtet. Und doch ist der Eintritt in diese Dunkel-
heit, in diese Leere, in dieses Schweigen der Ubergang zu
einem groferen Dasein ...

Tatsdchlich bedeutet diese Verinnerlichung nicht ein Gefangen-

sein im personlichen Selbst; sie ist der erste Schritt zur wahren
Universalitdt des WESENS .......ccovveierirniiinecenee s

Zum Wesen gottlichen Lebens gehort ein Wirken, das von

einem Willen gelenkt wird, der alles sieht, alles umfa3t und
aus dem Geflihl der wahren Einheit der Dinge kommt..........

Neue Méchte des “Bewultseins und neue Fahigkeiten werden
sich im gnostischen Wesen entwickeln, das sie in natrlicher,
gewohnlicher und spontaner Weise fur Erkenntnis und Wir-
Ken nutzen WIrd ...

Das Leben gnostischer Wesen mag mit Recht als ibermensch-
liches oder géttliches Leben bezeichnet werden. Mann sollte
es aber nicht mit den gewéhnlichen vergangenen oder gegen-
wartigen Vorstellungen von Ubermenschentum verwechseln ..

Es ware ein groBer Irrtum zu glauben, dal ein Leben im
vollen Lichte des Wissens seinen Reiz verlieren und von fader
Eintonigkeit sein wirde. Das gnostische Leben wird voller
und fruchtbarer sein und in seiner Interessantheit lebendiger
und von groRerer Bedeutung als das Drama, das uns die
Welt der Unwissenheit bietet ...
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DIE ARBEIT DES OTTO WILHELM BARTH-VER-
LAGES ist Ausdruck des tberall spirbaren Wiedererwachens
der religiosen Krafte und der Besinnung auf altehrwiirdige
Kulturgtiter. Die heutige Begegnung zwischen Ost und West
fahrt zu einem Austausch von innerstem menschlichen Er-
fahren, der eine wesentliche Bereicherung der Geisteskultur
mit sich bringt. Wichtiges Moment in dieser Begegnung ist
die Besinnung auf religiose Uberlieferung, wie Verstandnis
und Ehrfurcht vor dem fremden Geistesgut.

DER VERLAG HAT ES SICH ZUR AUFGABE GE-
STELLT, ein Spiegel dieses lebendigen geistigen Austausches
zu sein und Zeugnisse und Dokumente aus den religitsen
Bereichen aller Volker zugénglich zu machen. Zugleich ist
der Verlag bemiiht, an der Hebung der Uberlieferung unseres
religidsen und kulturellen europaischen Geistesgutes teilzu-
haben - eingedenk der abendlandisch-christlichen Verpflich-
tung, an der Gestaltung eines neuen Menschenbildes mitzu-
helfen.

Die Besinnung und Kenntnis der vergangenen und heutigen
Stromungen in Ost und West — auf religiésem, kulturellem
und psychologischem Gebiet - sucht der Verlag mit seinen
Veroffentlichungen zu vermitteln.
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Er kam zu dem Ergebnis, daR sich ein
neues Wahrheitsbewuf3tsein im Men-
schen entwickelt, in dem alle Gegen-
satze aufgehoben oder in einer héheren
Schau verschmolzen sind. Aus der
Eigenkraft des Seins entwickelt sich,
seinen Ausfiihrungen nach, der Mensch
zum Licht des Bewultseins, zur ganz-
heitlichen ~ Allumfassung und zur
Seligkeit dec transzendenten Selbst.
Dies ist zugleich das Sich-selbst-Ent-
falten des Geistes, das Sich-selbst-Ent-
hallen des Géttlichen in allen Dingen.
Der Fortschritt zu einer héheren Stufe
der Entwicklung, der &hnlich, aber weit
bedeutender ist als jener vom Tier zum
Menschen, fuhrt zu einer Wandlung
der niederen Natur in die Ubernatur,
die im Menschen von Anbeginn an-
gelegt ist. Es mag interessant sein, diese
Gedanken mit denen von Teilhard de
Chardin zu vergleichen und manche
Ahnlichkeiten zwischen beiden zu fin-
den, wenn sie auch von verschiedenen
Voraussetzungen ausgehen.

Das vorliegende Buch ist eine Antho-
logie der Gedanken von Sri Aurobindo
Uber den Sinn des irdischen Lebens und
seine Entwicklung zum hdochsten Zu-
stand der BewuBtheit und Seligkeit
hin. Es versucht aber auch jedem ein-
zelnen eine Antwort zu geben auf die
Frage, warum alle Kampfe, Anstren-
gungen, Freuden wie auch bitteren
Schmerzen notwendig sind.

OTTO WILHELM BARTH-VERLAG
weilheim/obb.



