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SUNRISE

Theosophische
Perspektiven 29. JAHRGANG, HEFT 2/1985

EINE VISION VON KOSMISCHER SICHT

Jedes Volk besitzt Uberlieferungen von élteren, fortgeschritte-
neren Menschen, die die Bewahrer jener Wahrheiten sind, die sich
aufden Menschen und aufdie himmlischen und die irdischen Sphii-
renbeziehen, aus denenderMensch sein wahresLeben erhilt; Wahr-
heiten, die von Generation zu Generation an diejenigen weitergege-
ben werden, die sie ausschlieBlich fur die Wohlfahrt der Menschheit
und flr alle Naturreiche anwenden. Es wird behauptet, daB3 diese
Gemeinschaft von weisen Minnern als eine Fraternitit oder Bruder-
schaft von Adepten oder Meistern auch heute noch besteht. Obwohl
ihre Rolle kaum verstanden wird, ist ihre Tétigkeit als Hiiter der
Wahrheit und als Beschiitzer der Menschheit so nattirlich, wie es die
Eltern und Lehrer fir ihre Kinder sind.

Eine Legende berichtet, daB im 14. Jahrhundert der geistige
Reformer Tibets, Tsong-kha-pa, darauf drang, daf} in jedem Jahr-
hundert zu einem bestimmten Zeitpunkt des Zyklus eine Anstren-
gung gemacht werden solle, »um die Welt, einschlieBlich der >wei-
Ben Barbaren« zu erleuchten.« Abgesehen von den wenigen bekann-
ten Lichttrdgern, die iber Europa verstreut waren, und unermiidlich
bemiiht waren, in der Christenheit die heilige Flamme des selbstin-
digen Denkensiebendig zu erhalten, ist es schwierig, vom 15. bis zum
18. Jahrhundert das Ausmaf ihres vergeistigenden Einflusses festzu-
stellen. Das 19. Jahrhundert erlebte jedoch eine radikale Umwilzung
der Normen, denn nicht nur die Theologen und die Wissenschaftler
gerieten in erbitterten Konflikt miteinander, nachdem Lyell den geo-
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logischen Beweis fiir das ungeheure Alter der Erde geliefert hatte,
und Darwin die Theorien {iber die fortschreitende Entwicklung der
Arten vom Protozoon bis zum Homo sapiens aufgestellt hatte; auch
die Archiologie erweiterte unsere Perspektive liber die geistige
Geschichte des Menschen durch die Entdeckung einer groBartigen
dgyptischen Zivilisation und einer babylonischen Geschichte iiber
Noah und die Sintflut, die vor der Zeit der biblischen Geschichte lag.
Dazu kam noch, dafl der Orient, der ungefihr bis zum Jahre 1780 ein
verschlossenes Buch gewesen war, nun das westliche Denken durch
seine reichen philosophischen Schiitze befreite.

Das WeltbewulBtsein war reif fUr eine Verdnderung: einerseits
hielt der iiberhandnehmende Materialismus in Theologie und Wis-
senschaft den fragenden und forschenden Geist in seinem Wiirge-
griff, wihrend andererseits viele Menschen, die danach verlangten,
an die Unsterblichkeit der Seele zu glauben, vom Irrlicht spiritisti-
scher Erscheinungen gefangen wurden. Eine kosmische Betrach-
tung des Menschen und seiner Bestimmung im universalen Plan,
eine Anschauung, die das Vertrauen in das gottliche Gesetz wieder
herstellen, und die grausamen Ungerechtigkeiten des irdischen
Daseins erkldaren konnte, war dringend notwendig. H. P. Blavatsky,
eine Frau mit aulergewdhnlichen Gaben, angetrieben durch eine
unerschrockene Wahrheitsliebe und das Bestreben, die Ursachen
der menschlichen Leiden auszurottien, wurde die Sprecherin der
modernen theosophischen Bewegung, deren Ziel es unter anderem
war, einen Kern von Personlichkeiten zu bilden, die sich bemiihen,
den Gedanken einer Bruderschaft aller Menschen zu fordern, ver-
gleichendes Studium der Religionen, Philosophien, Wissenschaften
und Mythologien zu betreiben, und die inneren Krifte der Menschen
zu erforschen.

Das Wort »Theosophie« wurde sowohl fiirdie Lehren gewihlt, die
durch H. P. Blavatsky gegeben wurden, als auch fur die Gesellschaft,
die diese Lehren verbreiten sollte, weil dieser Name seit vielen Jahr-
hunderten flir mehrere philosophische Schulen verwendet worden
war: z. B. fur die Stoiker, die Gnostiker, die Neuplatoniker, die Sufis
und die Anhédnger der Kabbala. Diese setzten voraus - im Gegensatz
zu den Offenbarungs-Religionen, dem Judentum, dem Christentum
und dem Islam -, dafl das Universum mit allen seinen monadischen
Leben aus dem Einen ausstromt, und daf jede dieser Monaden, die
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ein Funke des Universalen Geistes oder der Gottlichen Intelligenz
ist, die innere Fahigkeit besitzt, die mystische Vereinigung mit dem
Gottlichen zu erlangen, um mit der Zeit, durch die mannigfachen
Lehren der Erfahrung bereichert, wieder mit ihrer Quelle vereinigt
7zu werden.

In den 70er und 80er Jahren des vergangenen Jahrhunderts
gehorte betridchtlicher Mut dazu, in geistigen und gesellschaftlichen
Kreisen von universaler Bruderschaft zu sprechen und zu schreiben,
ohne einen Unterschied zwischen Rasse, Kaste, Glauben oder
Geschlecht zu machen. Doch jeder, der den Briefwechsel zwischen
den Lehrern von H. P. Blavatsky und A. P. Sinnett und A. O. Hume
liest, kann erkennen, dal} sie bereit waren, diese Engldnder in den
Anfingen der okkulten Wissenschaft zu unterweisen, und da3 esihre
grol3e Hoftnung war, Hume, Sinnett und deren Mitarbeiter wiirden
imstande sein, die Lehren neu zu formulieren, und damit eine
Grundlage fiir eine »dringend notwendige universale religiose Philo-
sophie« herzustellen. Diese Philosophie sollte der ganzen Mensch-
heit von Nutzen sein, und die Millionen von Unterdriickten aus der
Tyrannei von Unwissenheit, Aberglauben und Unbriiderlichkeit
befreien. Kurz, es war ihr groites Anliegen, eine universale Bruder-
schaft zu griinden und nicht die Griindung einer Schule fiir Magie, in
der die Grundprinzipien der astralen oder psychischen Phianomene
gelehrt werden.

Spitestensim Jahre 1884 stellte essich heraus, dafl eine umfassen-
dere Formulierung der urspriinglichen Wahrheiten notig war als sie
in H.P. Blavatskys erstem literarischen Versuch, Isis Entschleiert
(1877), oder in der von A.P. Sinnett veroffentlichten Auswahl von
Briefen, die er und Hume von ihren Lehrern erhalten hatten, enthal-
ten war. Deshalb schrieb H. P. Blavatsky unterder Leitung und Inspi-
ration ihrer Lehrer - jetzt unter den Initialen M. und K. H. bekannt -
Die Geheimlehre, ein umfangreiches zweibdndiges Werk, das heute
als eine authentische Quelle alter und moderner theosophischer
Prinzipien angesehen wird. Sie beniitzte etwa 100 Stanzen aus
»einem sehralten Buch«, dem Buch des Dzyan, das in keiner moder-
nen Bichereizu findenist,und breitete damit ein wunderbares Pano-
rama aus, das die Entstehung und die evolutionire Bestimmung der
Sonnensysteme, der Erde und ihrer Menschen sowie der Tiere und
der anderen Reiche, von denen gelehrt wird, daB sie in fritheren
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Zyklen von der anfinglichen Menschheit abgeworfen wurden, ein-
schlief3t. Sie erhebt nicht den Anspruch, daf3 diese Lehren von ihr
stammen. Sie ist nur Vermittler von einigen Fragmenten aus esoteri-
schen Aufzeichnungen, denn in dieser Zeit, in der es keine klare
Erkenntnis flir Werte gibt, wiirde mehr nicht verstanden werden.

Bevor H. P. Blavatsky ihre Erkldrungen zu den Stanzen des Dzyan
beginnt, 1ddt sie uns ein, »drei Grundbegriffe, die dem gesamten
Gedankengebdude zugrunde liegen und es durchdringen«, auf die
die heilige Wissenschaft des Altertums und daher die religidsen und
philosophischen Schulen der Welt gegriindet sind, zu betrachten.
Aufdas Wesentliche reduziert, sind es die drei Lehrsétze: (1) Es gibt
ein ewiges, allgegenwirtiges, unverdnderliches Prinzip, das nicht
beschrieben werden kann, da es jenseits »der Reichweite und des
Bereiches des Denkens« liegt, aus dem jedoch alles Leben emaniert
oder hervorgeht. (2) Universen erscheinen und verschwinden
bestindig wie »in Erscheinung tretende Sterne« in rhythmischem
Pulsschlag wie Ebbe und Flut; und (3) fur alle Seelen ist es notwen-
dig, weil sie im Innersten dieselbe gottliche Essenz wie die »Univer-
sale Uberseele« besitzen, den vollen Zyklus in den materiellen Wel-
ten zu durchlaufen, um durch eigene Anstrengung ihre gottlichen
Eigenschaften zu aktivem Ausdruck zu bringen.

Das ist eine Vision, die das Herz erhebt, und die man anderen, die
das Vertrauen zu sich selbst, zu anderen und zum Leben verloren
haben, mitteilen kann. Zu fiihlen, dall jeder Mensch ein notwendiger
Teil des kosmischen Planes ist, verleiht unserem Ringen und dem
Drang, uns zu entwickeln, Erhabenheit. Der Grund fur diesen erha-
benen »Kreislauf der Notwendigkeit« ist zweifach: wihrend wir als
nicht selbstbewulite Gottesfunken beginnen, werden wir, wenn wir
mit der Zeit alles erfahren haben, was es in jeder Lebensform und in
allen Naturreichen zu lernen gibt, nicht nur die Scharen atomarer
Lebenseinheiten, die uns als unsere Korper auf den verschiedenen
Ebenendienen, zu hdherem Bewuf3tsein erweckt haben, wir werden
auch selbst die Stufe der vollen Géttlichkeit erreicht haben.

Wir stellen diese drei Grundsitze in unserer Sonderausgabe Uber
Theosophie in den Vordergrund, denn wenn wir ihre innige Bezie-
hung zu unserem jeweiligen Leben verstehen, dann erkennen wir,
wie alle anderen Lehren sich daraus ergeben. Diese Grundsitze sind
die Schliissel zu einem umfassenderen Verstindnis fiir Reinkarna-
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tion, die Zyklen, Karma, was nach dem Tod geschieht, und die
Ursache und Linderung des menschlichen Leides, fiir die Hierar-
chien und die siebenfache Natur des Menschen und des Kosmos, das
Zusammenspiel von Involution/Evolution und noch mehr - und
inzwischen setzt die erwachende Seele ihre ewige Suche fort.

Die Geheimlehre wird heute von vielerlei Suchenden studiert, Pro-
fessoren und Studenten der vergleichenden Religionswissenschaft
und der Mythologie erwarten darin erkldrende Richtlinien zu finden.
Auch die darin enthaltene Kosmogonie wird auf verschiedene Weise
neu formuliert. Sie ist in wissenschaftlicher Terminologie zu finden,
in Romanform, und leider wird sie auch von denen gebracht, die die
Botschaft aus Unwissenheit oder zu selbstsiichtigem Gewinn ent-
stellen. Das alles ist eine Herausforderung fur den Suchenden, der
unterscheiden will, was MutmafBungen sind und was wirkliche Wahr-
heit ist. Er mochte beides voneinander trennen und sich nicht duich
den Schwall von Halbwahrheiten, die in Umlauf'sind, blenden, und
von den hervorragenden Erkenntnissen, die vielleicht in ungewdhn-
licher Form erscheinen, abhalten lassen.

Aufjedem Gebiet unserer Kultur hat gleichzeitig eine Belebung
des Denkens stattgefunden, besonders im Bereich der Wissenschaft,
der Literatur, der philosophischen Forschung, der Mythologie, der
Archdologie. sowie in der Psychologie und der Ganzheitsmedizin.
Die verstorbene Dame Frances Yates erweiterte zum Beispiel unser
Verstindnis firden Einflull der hermetischen Tradition. Eine andere
britische Gelehrte, Dichterin, Neuplatonikerin und Philosophin,
Kathleen Raine, fordert die moderne Welt auf, ihre geistigen Traditio-
nenerneut zu iberpriifen und »ein Gefuhl fiir das, was heilig ist« wie-
derzugewinnen. Joseph Campbell, Joseph Needleman, Mircea
Eliade und andere Mythologen und Historiker forschen in der Antike
und finden Perlen mystischer und philosophischer Weisheit. Refor-
merische wissenschaftliche Denker wie David Bohm, theoretischer
Physiker an der Universitiat London, und Rupert Sheldrake, Botani-
ker und Pflanzenphysiologe an der Universitdt Cambridge, bieten
revolutiondre Hypothesen an, die den theosophischen Vorstellun-
gen bemerkenswert nahe stehen.

Das Thema, das das Denken und den heutigen Lebensstil wahr-
scheinlich am stédrksten gewandelt hat, ist unsere Einheit mit der
Natur. Wirbetrachten das Universum wiederalslebendes, fuhlendes
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Wesen, und uns selbst als seine Teilhaber in einem Okosystem von
kosmischer Dimension. Wir haben entdeckt, dal3 wir, die Zuschauer,
nicht nur das Objekt, das wir betrachten, bis zu einem gewissen Grad
beeinflussen, sondern auch alle anderen sich entwickelnden Wesen.
Am besten ist es, wenn wir begreifen, was bisher noch nicht ganz der
Fall war, daf3 wir eine Menschheit sind, und dafl das, was Sie tun oder
ich tue, um uns gegenseitig zu helfen, allen zugute kommt. Es bringt
in der ewigen Symphonie, die wir zusammen auffihren, eine Saite
zum Schwingen. Wenn die gesamte Schépfung sich unter der Last
unserer Unmenschlichkeit abmiiht, wie muf} sie sich dann tiber das
geringste Anzeichen von Mitleid inder Seele auch nureineseinzigen
Menschen freuen.

Mit diesen Gedanken leiten wir unsere Sonderausgabe ein und
hoffen, dal3 die vielen verschiedenen Darstellungen, die hier geboten
werden, Thre eigene Intuition anregen, und zu weiteren Fragen und
tieferem Denken anspornen.

- G.F.K.

DREI GRUNDWAHRHEITEN DES SEINS
H. P. Blavatsky

DIE GEHEIMLEHRE stellt drei fundamentale Sétze auf:

(a) Ein allgegenwirtiges, ewiges, grenzenloses und unverianderli-
ches PRINZIP, liber das iiberhaupt keine Spekulation mdglich ist, da
es die menschliche Vorstellungskraft Gibersteigt, und durch irgend-
eine menschliche Ausdrucksweise oder durch einen Vergleich nur
erniedrigt werden konnte. Esistjenseits vom Bereich oder der Reich-
weite des Denkens - mit den Worten der Mandukya [Upanishad]
»undenkbar und unaussprechlich.«

Um dem Leser diese Ideen klarer zu machen, sollte man davon
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ausgehen, daf} es eine absolute Realitédt gibt, die allem manifestier-
ten, begrenzten Sein vorangeht. Diese unendliche und ewige
Ursache - in der anerkannten europiischen Philosophie das »Unbe-
wuBte« und »Unerkennbare« genannt - ist die wurzellose Wurzel
von »allem, was war, ist, oder jemals sein wird.« Sie ist tatsdchlich
ohne jegliche Eigenschaften und absolut ohne irgendwelche Bezie-
hung zum manifestierten, endlichen Sein. Sie ist vielmehr»Seinheit«
als Sein (im Sanskrit Sar), und ist jenseits allen Denkens und Speku-
lierens.

Diese »Seinheit« wird in der Geheimlehre unter zwei Aspekten
symbolisiert. Einerseitsalsabsoluterabstrakter Raum, derreine Sub-
jektivitat darstellt, als das eine Ding, das sich kein menschlicher Ver-
stand vorstellen noch als solches begreifen kann; andererseits als
absolute Abstrakte Bewegung, die das Unbedingte BewuBtsein dar-
stellt. Selbst unsere westlichen Denker haben gezeigt, dafl Bewul3t-
sein ohne Verdnderung flir uns unvorstellbar ist, und dal Bewegung
die Verdanderung am besten symbolisiert, weil sie ihr charakteristi-
sches Merkmal ist. Dieser letztere Aspekt der Einen Realitdt wird
auch durch den Ausdruck »der Grol3e Atem« versinnbildlicht, ein
Symbol, das anschaulich genug ist, so daf} es keiner weiteren Erkla-
rung bedarf. So ist denn der erste fundamentale Satz der Geheim-
lehre, dieses metaphysische EINE ABSOLUTE - die SEINHEIT - von
endlicher Intelligenz als die theologische Trinitdt symbolisiert.

Parabrahm (die Eine Realitit, das Absolute)ist das Feld des Abso-
luten BewuBltseins, d. h. jene Essenz, die ohne jede Beziehung zum
bedingten Dasein ist, und von welcher bewuBte Existenzein beding-
tes Symbol ist. Sobald wir uns aber in Gedanken von dieser (fiir uns)
Absoluten Negation hinwegbegeben, tritt Dualitdt hinzu, in dem
Gegensatz von Geist (oder BewuBtsein) und Materie, von Subjekt
und Objekt.

Geist (oder BewuBtsein) und Materie sind jedoch nicht als unab-
hingige Realitdten zu betrachten, sondern als die zwet Facetten oder
Aspekte des Absoluten (Parabrahm), welche die Basis desbedingten
Seins, sei es subjektiv oder objektiv, abgeben.

Betrachtet man diese metaphysische Dreiheit als die Wurzel, aus
der alle Manifestation hervorgeht, so nimmt der grole Atem den
Charakter prikosmischer Ideation {Ideenbildung] an. Er ist fons et
origo |Quelle und Ursprung] von Kraft und allem individuellen
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BewuBtsein, und liefert die fithrende Intelligenz in dem weiten Plan
der kosmischen Evolution. Andererseits ist prakosmische Wurzel-
Substanz (Mulaprakriti) der Aspekt des Absoluten, welcher allen
objektiven Ebenen der Natur zugrunde liegt.

Geradesowie priakosmische Ideenbildung die Wurzel allen indivi-
duellen BewuBtseinsist, soist die prikosmische Substanzdie Grund-
Jlage der Materie in ihren verschiedenen Graden der Differentiation.

Daraus ist zu ersehen, dal3 der Gegensatz dieser beiden Aspekte
des Absoluten fur die Existenz des »Manifestierten Universums«
wesentlich ist. Getrennt von Kosmischer Substanz konnte sich die
Kosmische Ideation nicht als individuelles Bewulitsein manifestie-
ren, dadieses Bewul3tsein nur mit Hilfe eines materiellen Vehikels als
»IchbinIch«hervorgeht, und eine physische Basis notwendigist,um
einen Strahldes Universalen Geistes aufeiner bestimmten Stufe der
Komplexitit zu konzentrieren. Hinwiederum wiirde Kosmische Sub-
stanz, getrennt von Kosmischer Ideation, eine leere Abstraktion blei-
ben, und kein Auftauchen von BewuBtsein konnte sich ergeben.

Das »Manifestierte Universum« ist daher von Dualitdt durch-
drungen, die gewissermalien die wahre Essenz seiner EX-istenz als
»Manifestation« ist. Doch gerade so, wie die einander entgegenge-
setzten Pole von Subjekt und Objekt, Geist und Materie, nur Aspekte
der Einen Einheit sind, in der sie ihre Synthese finden, so ist es im
manifestierten Universum »Es«, welches Geist mit Materie verbin-
det, Subjekt und Objekt verkniipft.

Dieses Etwas, das dem westlichen Denken gegenwirtig unbe-
kannt ist, wird von den Okkultisten Fohat genannt. Es ist die
»Briicke«mittels dererdie im »Gottlichen Gedanken«existierenden
Ideen der Kosmischen Substanz als die »Naturgesetze« eingepragt
werden. Fohat ist somit die dynamische Energie der Kosmischen
Ideenbildung; oder von der anderen Seite aus betrachtet, ist es das
intelligente Medium, die lenkende Kraft aller Manifestation, der
»Gottliche Gedanke«, derdurch die Dhyan Chohans,*) die Architek-
ten dersichtbaren Welt, libertragen und manifestiert wird. So kommt
vom Geiste oder der Kosmischen Ideenbildung unser Bewufitsein;
von der Kosmischen Substanz kommen die verschiedenen Vehikel,
in denen dieses Bewulitsein individualisiert wird und Selbst- oder

*) In der christlichen Theologie Erzengel, Seraphim, usw., usw. genannt.
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reflektives Bewuf3tsein erlangt; wihrend Fohat in seinen verschie-
denartigen Manifestationen das geheimnisvolle Band zwischen
Geist und Materie ist, das anregende Prinzip, das jedes Atom zum
Leben elektrisiert. ...

Weiterhin behauptet die Geheimlehre:

(b) Die Ewigkeit des Universums in roto als einer grenzenlosen
Ebene, die periodisch »der Spielplatz von zahllosen unaufhdrlich
erscheinenden und verschwindenden Universen ist«, den sogenann-
ten »manifestierenden Sternen« und »den Funken der Ewigkeit.«
»Die Ewigkeit des Pilgers«*) ist wie ein Augenblinzeln der Selbst-
Existenz(Buchdes Dzyan).»DasErscheinenund Verschwinden von
Welten ist wie die regelméBigen Gezeiten von Ebbe und Flut.«

Diese zweite Behauptung der Geheimlehre bedeutet die absolute
Gemeingilltigkeit des Gesetzes der Periodizitét, von FluB und Riick-
flul3, von Ebbe und Flut, welche die Naturwissenschaft in allen Berei-
chender Natur beobachtet und verzeichnet hat. Ein Wechsel wie der
von Tag und Nacht, Leben und Tod, Schlafen und Wachen, ist eine so
allgemeine, universelle und ausnahmslose Tatsache, dafi es leicht zu
verstehen ist, dafl wir darin eines derabsolut fundamentalen Gesetze
des Universums sehen.

Ferner lehrt die Geheimlehre:

(¢) Die fundamentale Identitét aller Seelen mit der Universalen
Oberseele - die letztere selbst ein Aspekt der Unbekannten Wurzel
ist; und die obligatorische Wanderschatft fiir jede Seele - einem Fun-
ken der Oberseele - durch den Zyklus der Inkarnation (oder »Not-
wendigkeit«), was die ganze Zeit hindurch in Ubereinstimmung mit
dem Zyklischen und Karmischen Gesetz geschieht. Mit anderen
Worten, keine rein geistige Buddhi (gbttliche Seele) kann eine unab-
hingige, bewulite Existenz haben, ehe der Funke, deraus derreinen
Essenz des Universalen Sechsten Prinzips - oder aus der OBER-
SEELE - hervorgegangen ist (a) jede Elementalform der phinomena-
len Welt dieses Manavantaras [Lebenszyklus] durchlaufen hat und
(b) Individualitét erlangt hat, anfangs durch natiirlichen Impuls, und
dann durch selbstherbeigefiihrte und selbstgelenkte Anstrengun-

+) Pilger ist die Bezeichnung. die unserer Monade (die zwei in einem) wihrend
ihres Inkarnations-Zyklus gegeben wird. Sie ist das einzige unsterbliche und ewige
Prinzip inuns.einunteilbarer Teil desintegrierten Ganzen-des Universalen Geistes,
aus dem sie emaniert, und in den sic am Ende des Zyklus wieder absorbiert wird.
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gen (von seinem Karma iberwacht), und so durch alle Grade der In-
telligenz emporgestiegen ist, von dem niedrigsten bis zum héchsten
Manas [mind], von Mineral und Pflanze bis hinauf zum heiligsten
Erzengel (Dhyani-Buddha). Die Kardinallehre der Esoterischen Phi-
losophie anerkennt keine Privilegien oder besonderen Gaben im
Menschen, auller jenen, die von seinem eigenen Ego durch persén-
liche Anstrengungen und Verdienste wihrend einer langen Reihe
von Metempsychosen und Reinkarnationen errungen worden sind.
Deshalb sagen die Hindus, daf3 das Universum Brahman und Brahma
ist, denn Brahman ist in jedem Atom des Universums.

- Die Geheimlehre, Vorwort.

Deutsche Ausgabe, I, Seite 42-45

KOMMENTAR

G. de Purucker

Die Geheimlehre triagt ihren Namen zu Recht. Esist die Lehre, die
zuallen Zeiten esoterisch warund geheimgehalten wurde. Man kann
nachweisen, daf3 alle Religionen der Vergangenheit und der Gegen-
wart ihr entsprangen; ... H.P. Blavatsky beginnt ihr Werk mit drei
fundamentalen Lehrsdtzen, mit drei grundlegenden Fakten. Mir
scheint, daf} ein richtiges Verstdndnis dieser Lehrsitze die vielen
MiBverstdndnisse beseitigen konnte, die heute liber die grundlegen-
den Wahrheiten im religiosen Denken der Menschen bestehen. Sie
vereinigen, sie trennen niemals,

Zuerst spricht sie von einem unergriindlichen Prinzip; der zweite
Lehrsatz im Vorwort der Geheimlehre besagt, dal das Universum
sozusagen das Spielfeld ist, die Arena, der Schauplatzfirein Gesche-
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hen von unaufhoérlicher, ewiger, nie endender Periodizitit: es sind
sozusagen zyklische Bewegungen, das Manifestieren des ewigen
Lebens im zyklischen Erscheinen und Verschwinden von Welten -
Sternen, Planeten und den anderen Himmelskorpern. ... Sie sagt
uns, indem sie die alte Weisheit in Worte faf3t, dafl diese Welten wie
Funken kommen und gehen, mystisch werden sie die »Funken der
Ewigkeit« genannt. Der Lebenszyklus von jedem der gréoBBeren Kor-
per ist notwendigerweise von immenser Dauer; und wenn wir von
Zeit sprechen, dann verlangt der menschliche Verstand, dal} wir
einen Malstab haben, mit dem wir verstehen kénnen, was wir mit
Zeit meinen. Allgemein ist man {ibereingekommen, den Zeitab-
schnitt der Erdumdrehung um die Sonne, den wir ein Jahr nennen,
als willkiirlichen Maf3stab anzuwenden.

Derdritte Lehrsatz - keinesfalls der belangloseste, deram leichte-
sten zu verstehenist,und der fliruns vielleicht die bedeutungsvollste
Wahrheit enthilt -, dal das Universum und alles, was sich darin
befindet, ein einziger ungeheurer und ewiger Organismus ist. ...

Dieser dritte fundamentale Lehrsatz sagt uns nicht nur, daf} das
Universum mit allem, was es enthilt, eins ist, er sagt uns vor allem
noch, dafl das menschliche Wesen - sein Kérper, seine Korper; seine
Seele, seine Seelen; und sein Geist - nur der Abkdmmling, das
Ergebnis von Kriften ist. Hier kommen wir zu einer der Lehren in
dem grofB3artigen Bereich dertheosophischen Philosophie, die zu ver-
stehen flr uns am wichtigsten ist. Es ist die Lehre von den Hierar-
chien, die besagt, dall der Kosmos und das Universum, auch wennsie
ein Organismus sind, dennoch aus Klassen oder Graden von Wesen-
heiten, von BewuBtseinseinheiten oder Intelligenzen verschieden-
ster Art gebildet werden, in denen sich das universale Leben manife-
stiert, und dal diese miteinander verbunden sind, einander entspre-
chen, aufeinander abgestimmt sind und als eine Einheit auf ein
gemeinsames Ziel und Ende hin zusammenarbeiten.

So sehen wir, dall wir nicht nur Kinder der Erde sind, Wesen wie
Schmetterlinge, Eintagsgeschopfe, sondern in Wahrheit Funken aus
dem Herzen des Seins, aus dem zentralen Feuer des universalen
Lebens.

Diese drei Lehrsitze kdnnen eine Zusammenfassung des gesam-
ten Systems der esoterischen Philosophie genannt werden. Sie sind
eine kurze Darstellung des religidsen und philosophischen Denkens
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der menschlichen Seele aus Zeiten, die sich in unbekannte Vorzeit
verlieren. Daher ist es unvermeidlich, daf3 sie sehr schwer zu verste-
hen sind, und in einigen ihrer tieferen Aspekte kdnnen sie vom
menschlichen Verstand nicht vollig begriffen werden. Wihrend wir
zum Beispiel in bezug auf den ersten Lehrsatz nicht sagen kénnen,
was dieses Prinzip ist, so konnen wir dennoch dariiber sprechen, es
von allen Seiten betrachten, und feststellen, was es nicht ist. Auch
H. P. Blavatsky tut das, wenn sie anfangs davon spricht, daf} dieses
Prinzip in der Upanishad als »undenkbar und unaussprechlich«
bezeichnet wird, und sie dann fortfahrt, die alte Lehre dariiber mit-
zuteilen, wie es von den groflten Denkern der alten Zeiten verstan-
den wurde. ...

Offensichtlich beniitzte H. P. Blavatsky das Wort Prinzip nicht im
materiellen Sinn. Was wollte sie dann damit sagen? Dal} dieses Prin-
zip jenseits der Reichweite des menschlichen Denkens alles sein
muf, was menschliches Verstehen libersteigt, und da3 wires deshalb
nur das All nennen konnen. Es ist wahr, dal3 dieses Wort einfach nur
unsere Unwissenheit ausdriickt; aber es verdeutlicht die Tatsache,
daf3 dieses unbeschreibliche Prinzip das All ist. Schlief3lich sind wir
daraus hervorgegangen, und wir wandern zu ihm durch Aonen von
unbegrenzbarer Zeit zurliick. Alle Gedanken kamen urspriinglich
von diesem All, aber nicht durch den Befehl eines denkenden Ver-
standes [mind], wie erhaben er auch immer sein mag. Die alte Philo-
sophie sagt uns, dad wir die ersten Bewegungen des Daseins in die-
sem All mit dem Lebenskeim in einem Ei vergleichen kénnen. Wie
wunderbar ist es, dal ein Ding, das chemisch analysiert, mur aus eini-
gen matericllen Elementen besteht, dennoch, wenn es nicht gestort
oder vernichtet wird, unter geeigneten Bedingungen ein lebendes
Wesen hervorbringt!..

Im Vorwort des ersten Bandes ihres Werkes sagt H. P. Blavatsky
auf S. 32: »Es ist das EINE LEBEN, ewig unsichtbar, doch all-
gegenwirtig, ohne Anfang oder Ende, doch periodisch in seinen
regelmiBigen Manifestationen ...«

Ist es moglich, sich im Inneren diese ungeheure rdumliche Aus-
dehnung dieses Alls und unseres Kosmos, unseres Universums vor-
zustellen, als hinge es durch einen Verbindungsfaden des Geistes
von Ihm herab - unser Universum, nicht nur unser Staubkorn Erde,
sondern das Universum, das in demriesigen Bereich der Milchstralle

60



enthaltenist-,unddie zahliosenanderen Universen, die alte von [hm
herabhidngen?

Das All selbst manifestiert sich nie. Esist das Unmanifestierte, und
dennoch ist es wahr, dafl dic Manifestation aus /hm hervorgeht.
Womit kdnnen wir Es also vergleichen? Welche Bilder, welche Meta-
phern gebrauchten die Alten, um zu erkldren, wie die Manifestation
aus dem Unmanifestierten hervorkommt - das Materielle aus dem
Immateriellen, das Leben aus dem Leblosen, die Personlichkeit aus
der Nichtpersdnlichkeit, das Sein, das Wesen aus dem Nichtsein und
dem Wesenlosen? Hier ist eine Darstellung: Das Weltprinzip ist die
Sonne. Die Sonne sendet unzihlige Lichtstrahlen aus; wir konnen
annehmen, dall das Aussenden ewig und in alle Richtungen stattfin-
det,und daBBdie Lichtstrahlen ein Teil dessen sind, was sie aussendet.
Aufdiese Weise verglichen die Alten die Sonne mit dem All. In ihrer
Philosophie war die Sonne nur die materielle Manifestation aus einer
Reihe von Hierarchien auf diesem Plan, die ihrerseits in etwas ver-
wurzelt waren, das noch héher war als sie, usw. Wie beschrieben sic
dieses Prinzip, dieses Unaussprechliche, in den Veden? Stille und
Finsternis umgaben das Denken, und sie nannten es einfach 7ar, die
deutsche Ubersetzung ist »Jenes« - nicht einmal »Gott«, nicht ein-
mal »der Eine Strahlende«; es wurde durch kein Adjektiv begrenzt.
Es war einfach Jenes.

Eine andere Darstellung war der Weltenbaum. Diese Darstellung
war noch universaler als die mit der Sonne, und sie ist in den Hindu-
Schriften, bei den alten Mayas, den Inkas, den Symbolen der Tolte-
ken,und auch im alten Europa, in der skandinavischen Edda bis zum
heutigen Tag zu finden. Der Weltenbaum - wie stellt man sich ihn
vor? Er wurde als ein Baum dargestellt, der von oben nach unten
wichst; seine Wurzeln sind im Jenen verankert, und sein Stamm,
seine vielen Aste und Zweige, seine Blitter und seine Bliiten erstrek-
ken sich in alle Richtungen nach unten und versinnbildlichen das
sich offenbarende und manifestierte Leben, ...

Im Menschen besteht eine Verbindung mit dem Unaussprechli-
chen, ein Band, eine Kommunikation, die sich vom Es zum inneren
BewufBtsein erstreckt; und diese Verbindungist - so lautet die Lehre,
die auf uns gekommen ist - das eigentliche Herz des Seins. Es ent-
steht in dem geistig-seelischen Prinzip, dem unaussprechlichen
Geheimnis, das H. P. Blavatsky in dem ersten fundamentalen Lehr-
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satzals Uber dem menschlichen Verstand stehend bezeichnet. Wenn
wir mit dieser Verbindung eins werden, konnen wir die Fihigkeit des
gewoOhnlichen menschlichen Intellekts iberschreiten und (selbst
wenn es durch unser nach oben gerichtetes Bemiihen geschieht) das
Unaussprechliche erreichen, das, wie wir wissen - obwohl jenseits
der menschlichen Fihigkeit, es in Worten auszudriicken, oder
obwohl jenseits des menschlichen Denkens - das Verborgene des
Verborgenen, das Leben des Lebens, die Wahrheit der Wahrheit, das
All ist.

Hier ist der Gedanke, der, wie mir scheint, in dieser Hinsicht
durch Katherine Tingleys Worte sehr gut illustriert wird:

Sich in Gedanken dem Unvorstelibaren zu nidhern. ist eine wunder-
bare, vergeistigende Kraft; man kann das nicht tun, ohne die Bereit-
schaft, mehr darQiber nachzudenken. mehr zu empfinden - ohne das
innere menschliche BewuBtsein zu erschlieBen. Wenn dieses innere
Bewultsein erwacht ist. dann befindet sich die Seele niher an den all-
umfassenden Gesetzen, niher an JENES oder an jenem Groflen Zen-
trum, das Worte nicht beschreiben kénnen.

Wenn wir diesem Inneren zustreben, dem Innersten, dann kon-
nen wir, auch wenn wir das unbegrenzte Prinzip von all dem, was ist,
nicht verstehen, doch eine gewisse Vorstellung davon erlangen. Vom
Es manifestieren sich am Ende des groflen universalen oder kosmi-
schen Pralaya [der Ruheperiode] im Verlaufvon endlosen Zeiten, die
Anfinge der Dinge. Diese Anfinge miinden in die Lebensformen
und Wesen, die in dem zweiten und dritten Lehrsatz beschrieben
werden. ...

Wenn wir erkennen, dafl wir mit allem, was ist, eine Einheit bil-
den, daB universale Bruderschaft eine Tatsache des Seins ist, die
unaussprechlich und unvermeidbar im tiefsten Herzen der Dinge
verwurzelt ist, und dafl unsere Handlungen und Gedanken mit un-
vermeidlicher Konsequenz, in allem was wir denken und tun, wirken
und zuriickwirken - nicht nur auf uns selbst, die Denkenden und
Handelnden, sondern auf alle anderen Wesen liberall -, wie anders
konnte das menschliche Leben sein! Hier ist die wahre religiose, wis-
senschaftliche und philosophische Basis der Moral noch mehr zu fin-
den als in den ersten zwei fundamentalen Lehrsidtzen. Kein Mensch
kann fur sich allein wirken; unvermeidlich wirkt er gleichzeitig auch
flir andere. Was er tut, beeinflufit andere. Diese Lehren sind Realiti-
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ten, wirkliche Dinge.

Lalit uns das zur Kenntnis nehmen, la3t uns begreifen, daB3 jeder
Gedanke etwas ist, das jetzt oder spéter zu einer Handlung flihrt; dafl
die Anhdufung von Gedanken in einer bestimmten Richtung ihre
gebuhrende Wirkung oder thre Wirkungen hervorbringen wird; dafl
in der Kette des Seins ein Ding zum néchsten fiihrt, und daB gerade
unsere moralische und physische Verantwortlichkeit etwas ist, dem
wir nie entkommen konnen. Wenn der Mensch erkennt, daB er ver-
antwortlich ist und unvermeidlich zur Rechenschaft gezogen werden
wird, und daf} sein Handeln in jedem Augenblick entweder von
selbstslichtigen Motiven oder von gottlicher Liebe und von Mitleid
geleitet wird, dann werden wir mit Recht einer erneuerten Mensch-
heit entgegensehen konner.

- Fundamentals of the Esoteric Philosophy, S. 4-14

et D P

DIE ALEXANDRINISCHE TRADITION

1. M. Oderberg

WuBte man es bereits, da} ein absteigender kultureller Zyklus
etwa zu Beginn der christlichen Ara erwartet wurde, und dal eine
entschlossene Anstrengung notwendig sein wiirde, um dafiir zu sor-
gen, dall wenigstens etwas gottliches Licht hindurchscheinen
wiirde? Es scheint so, wenn man bedenkt, dal zu jener Zeit eine
Anzahl neuer Bewegungen entstanden, und &ltere Bestrebungen,
wie die orphische, die im alten Griechenland entstanden war, und
zur Romerzeit erneuert wurde, wieder auftauchten. Unter den ver-
schiedenen Strémungen theosophischen Denkens im geistigen
Leben jener Zeit, gab es drei, die aus der Alexandrinischen Biblio-
thek ihr Wissen bezogen. Es waren: 1) der Neoplatonismus, ein
Bemithen, das Wesentliche von Platos Phifosophie wieder zu bele-
ben; 2) der Gnostizismus, der die hermetischen Dokumente
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beniitzte, die wir heute als Corpus Hermeticum™) kennen; und 3) der
Versuch, in die christlichen Schriften eine Philosophie hineinzule-
gen (siehe das Evangelium nach Johannes). Dazu kommt noch, dal3
Philo Judaeus (Philo von Alexandria) zu Beginn des ersten Jahrhun-
derts n. Chr. in dieser Bibliothek studierte. Platos Schriften und
Ideen zogen ihn so sehran, dafi seine eigenen Darlegungen als helle-
nistischer Judaismus bekannt wurden und sowohl die ersten alexan-
drinischen Christen als auch die Neuplatoniker stark beeinfluiten.

Die Bibliothek von Alexandria wurde von Ptolemaios II. Phila-
delphos, dem »Freund der Menschheit« gegriindet; er beniitzte als
Unterlage die Sammlung seines Vaters Ptolemaios 1. Sorer, der »Ret-
ter«, Beschiitzer Agyptens, der der erste Pharao griechischer
Abstammung wurde. Philadelphos machte die Bibliothek und ihre
VergréBlerung zu seinem Lebensziel. Erholte sich als Mitarbeiter die
besten Gelehrten seines Landes, die gute Abschriften von allen
wichtigen Biichern, die verfligbar waren, herstellen sollten. Fremd-
sprachige Werke mufiten in alexandrinisches Griechisch ibersetzt
werden.

Man glaubt, daf3 das Worl theosophia, das »gottliche Weisheit«
bedeutet, zuerst im dritten Jahrhundert n. Chr. in Alexandria von
Ammonius Saccas gebraucht wurde, um das zu bezeichnen, was er
fiir die Essenz der wichtigsten Religionen seiner Zeit hielt. Seine
Lehren wurden spiter als das »eklektische theosophische System«
bekannt.

Ammonius Saccas hinterlie3 nichts Schriftliches, aber seinen
Schiilern sei es gedankt, besonders Plotinus, dal sein Werk und
seine Lehren nicht verloren gingen. In seiner Schule bestand er auf
strenger moralischer Disziplin, die aufeine Lebensweise gegriindet
war, die mit dem Naturgesetz iibereinstimmte. Er empfahlauch, den
Geist durch Kontemplation zu iiben und zu reinigen.

Es war die Absicht und das Ziel des Ammonius, alle Sekten, Volker
und Nationen in einem gemeinsamen Glauben zu vereinen - dem Glau-
ben an eine Hochste, Ewige, Unbekannte und Namenlose Kraft, die das
Universum durch unabénderiiche und ewige Gesetze regiert. Er wollte
nachweisen, daB} ein einfaches theosophisches System, das anfangs in
allen Liandern im wesentlichen gleich war, bestanden hat; er wollte alle

*) Diese Schriften sind wahrscheinlich alexandrinische Ubersetzungen sehralter
dgyptischer Gedanken.
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Menschen dazu bringen, ihre Streitigkeiten und Kdmpfe zu beenden
und sich im Handeln und Denken als die Kinder einer gemeinsamen
Mutter zu vereinigen; ... sein Hauptziel, um, wie er glaubte, alle ande-
ren zu erreichen, war, den verschiedenen religitosen Lehren - wie von
einem Instrument mit vielen Saiten - eine volltdnende und harmo-
nische Melodie zu entlocken, die in jedem wahrheitsliebenden Herzen
Widerhall finden wiirde.!

Der eigentliche Griinder des Neuplatonismus, des neuen oder
wiederbelebten Platonismus, war Ammonius, obwohl die Schule
gewohnlich dem bedeutendsten seiner Schiiler, Plotinus, zuge-
schrieben wird: weitere Schiiler waren Origenes, Herennius und
Longinus. Bis vor kurzem waren die westlichen Philosophen
geneigt, im Neuplatonismus eine Verdrehung dessen zu sehen, was
Plato gelehrt hatte. Sie warcn der Meinung, dal} die Vertreter der
Alexandrinischen Schule Abschnitte aus Platos Schriften aus dem
Zusammenhang herausgerissen und ein Fantasiegebilde aus den
Ideen errichtet hitten, ohne Beziehung zu dem, was in der Akade-
mie in Athen gelehrt worden war. Einige moderne Philosophen f{in-
denjedoch Hinweise in der alten Literatur aufeine »ungeschriebene
Philosophie«, die Plato einigen ausgewihlten Schillern mitgeteilt
hatte.? Die Hauptschwierigkeit liegt vielleicht darin, daf} die Bedeu-
tung, die dic Mysterienschulen in der Bliitezeit der griechischen
Kultur besallen, nicht erkannt wird.

Die Theosophie des Neuplatonismus, wie sie von Plotinus formu-
liert wurde, steht uns in einer Reihe von Abhandlungen zur Ver-
fligung. Sie werden die Enneaden oder die »neun Musen« genannt,
und sind von seinem Schuler Porphyrius® zusammengestellt wor-
den. Als erstes stelltc man sich die Emanation von Wesen aus dem
Unendlichen oder Ungeoffenbarten als drei Hvpostasen vor, das
heifSt, als drei Aspekte des Gottlichen oder der Gottheit: 1) das trans-
zendente Eine, das »Prinzip des Universums«, dem man keine
Eigenschaften zuschreiben kann: dann 2) Seine erste Emanation
»Nous oder Gottlicher Geist oder Géttlicher Gedanke« - in der pla-
tonischen Philosophie die hohere Seele oder der geistige Pol sowohl
in der Menschheit als auch im Kosmos: schilief3lich 3) die »All-
Seele«, manchmal als Logos bezeichnet; dual in der Manifestation:
die »Himmlische Seele«, die auf den Gottlichen Geist ausgerichtet
ist, und die niedere oder »Generative Seele«, die die materielle Welt
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hervorbringt.

Plotinus betrachtete uns als Miniatur-Universen, als Repliken
des groBen Universums, und was wir suchen, ist wieder Gottlichkeit
zu erreichen, indem wir uns »aus unserer Vielheit wieder zu Einem
machen.« Die erste Emanation aus dem Einen ist nicht nur das Gei-
stige Prinzip (Nous), sondern »Licht wird durch Licht sichtbar: das
Geistige Prinzip sieht sich selbst; und wenn dieses Licht auf die
Seele herabgldnzt, gibt es ihr ein klares Leben [so wird sie erleuch-
tetl« (Enneaden, V,3,8, Ubersetzung von Richard Harder). Dieses
»Licht«ist nicht seine physische Manifestation, wie wir sie aufErden
wahrnehmen, sondern eine geistige Essenz, die uns tiber die Natur
des Seins erleuchtet.

Was die Seele betrifft, so behauptete Plotinus, sie sei in den gene-
rativen Zustand oder in das materielle Dasein gefallen, um das
Wesentliche aus dieser Erfahrung zu lernen, danach wiirde sie gerei-
nigt zur urspriinglichen Quelle in die geistigen und gottlichen
Bereiche des Seins zuriickkehren. In den materiellen Verwicklun-
gen verstrickt zu bleiben, wurde als eine Erniedrigung der Seele
gehalten, wovon sie sich selbst befreien muf3. Unter der Uberschrift
»Probleme der Seele« deutete er darauf hin, dal3 die Materie fur die
Seele notwendig ist, und die Seele fiir die Materie; beide helfen
einander in Ubereinstimmung mit dem »Gesetz der Notwendig-
keit«, wonach die Seelen ihrer eigenen Neigung folgen, wenn sie
magnetisch zum materiellen Dasein hingezogen werden, wihrend
die Materie nach dem Geist »verlangt« oderstrebt. Und dennoch ...

Der Menschen Seelen aber, da sie gleichsam im Spiegel des Diony-
sos Nachbilder ihrer selbst erblickten, gingen hinab zu ihnen, sie lielen
sich herab aus der oberen Welt; gewil3 sind auch sie von ihrem eigenen
Ursprung nicht abgeschnitten, auch nicht vom Geist; denn sie gingen
nicht mitsamt dem Geiste hinab, sondern, wihrend sie bis zur Erde hin-
reichen, »ruht ihr Haupt festgegriindet« oberhalb des Himmels.

-1V, 3,12
Fiir Plotinus bedeutete »Reinigung« die Trennung der geistigen
Seele von der korperlichen Seele und vom Kérper (V,3,9). Das ent-
spricht einer Vorstellung in der indischen Philosophie, wonach der
niedere geistige Pol sowohl mit den héheren als auch mit den mehr
materielleren Aspekten des Menschen verbunden ist. Man kann es
auch mit dem Hinweis des Apostels Paulus vergleichen, daf3 die
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Seele die Verbindung zwischen Korper und Geist ist. Fiir Plotinus ist
unsere Aufgabe im Leben nicht nur, das Bose aus unserem Charak-
ter zu entfernen, es bedeutet auch, gut zu werden, nicht gerade »feh-
lerlos, sondern Gott zu sein.«

Wir kénnen die Theosophie von Ammonius, wie sie durch Ploti-
nus ibermittelt wurde, folgendermaBen zusammenfassen: 1) das
Eine, jenseits allen Seins und aller Vorstellung: 2) die Ideen, das sind
die geistigen Prototypen oder Essenzen der Wesen; 3) die Formen
(oder die transzendenten Aspekte der Wesenheiten) im gottlichen
Geist; 4) der belebte Kosmos, von der Weltseele oder dem Logos
getragen und geleitet; und 5) die essentielle Natur des Menschen als
intelligenter Geist (zeitweise in einem materiellen, irdischen Kérper
beheimatet), dessen einziges Ziel es ist, seinen Weg zurlick zu fin-
den zur gottlichen Welt, zu der er gehort. Plotinus, der den Spuren
des Ammonius folgte, versuchte seine Schiiler zu inspirieren, zu ent-
decken, wer sie wirklich wiren. Er wollte sie Giber die Begrenzun-
gen ihres alltdglichen Selbst hinaus zur eigentlichen Quelle des
Lebens hinfiihren.

Dieser Hinweis auf die wahre Quelle des Lebens ist der Grund,
weshalb die moderne Theosophie soviel Nachdruck auf die Bruder-
schaft der Menschen und aller anderen Erdenbewohner legt. Ein
gemeinsamer Ursprung, die Stiarke, die jeder aus universaler Ener-
gie und Intelligenz entnimmt, und die durch den Planeten als Bio-
sphire vermittelt werden, macht uns alle verwandt. Mit anderen
Worten, was wir verkérpern, iibermitteln und tauschen wir fortwih-
rend aus; dabei sind wir fiir einander und fiir die harmonische Ent-
wicklung des ganzen Organismus, von dem wir sozusagen die Zellen
sind, verantwortlich. Die briiderliche Verbundenheit der Menschen
und der anderen Bewohner dieses Erdballes ist daher mehr als ein
auf reinem Gefiihl beruhender Slogan.

Versuchen wir, das System von Plotinus und die moderne Theo-
sophie in wenigen Worten zusammenzufassen: Es dreht sich alles
um das Géttliche, um Geist, Seele und Korper; die Unterschiede,
die festgestellt werden kénnen, kommen von den Abstufungen zwi-
schen dem, was zum groflen Kosmos gehort, und dem, was zum klei-
nen oder Mikrokosmos gehort - dem Menschen. Das Entscheidende
ist die Identitdt des Gottlichen im Menschen und des Géttlichen im
groBen Universum oder Makrokosmos.
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Die Neuplatonische Schule bliihte in Alexandria bis 415 n. Chr.,
als Cyrillus, der Bischof von Alexandria, eine Schar seiner Ménche
aufstachelte, Hypatia, die groBe Neuplatonikerin, zu liberfallen und
zu toten. Obwohl Origines die liberalen Menschheits-Lehren von
Ammonius im Christentum eingeflihrt hatte, es »neuplatonisiert«
hatte, um ein Wort zu priagen, liel3 der Einfluf} trotzdem bald nach.
Nach dem funften Jahrhundert ging der Strom der Inspiration wei-
ter, wenn auch grofitenteils in verborgenen Kanilen; zu anderer Zeit
war dann die Stromung wieder dffentlich anerkannt. Die letzte grol3e
Gestalt aus der Bewegung war Proclus, der, wie Plotinus drei Jahr-
hunderte vor ihm, von seinen Zeitgenossen der »wiederverkorperte
Plato« genannt wurde. Das war wahrscheinlich mehrals Zeichen der
Wertschitzung gemeint, als daf es tatsichlich eine Uberzeugung
gewesen ware.

Nach fast acht Jahrhunderten wurde die alexandrinische Tradi-
tion durch die Zerstdrung der Bibliothek und des Museums toédlich
getroffen, aber der Geist, der ihre Philosophen inspiriert hatte,
breitete sich an anderen Plitzen aus, zunéchst in Byzanz. Er bliihte
erneut in der Platonischen Akademie, die von den Medici in Florenz
errichtet wurde, und Ficino die Gelegenheit gab, Platonische Texte
zu veroffentlichen, die viele Jahrhunderte lang unerreichbar waren;
erinspirierte grofle Kiinstler, wie zum Beispiel/Michelangelo und da
Vinci. Jahrhunderte spéter beeinfluSten die Platoniker von Cam-
bridge die englische humanistische Bewegung sehr stark; sie legten
im 18ten und zu Beginn des 19ten Jahrhunderts den Grundstein zu
dem Werk von Thomas Taylor, was wiederum William Blake, Shelley
und andere beriihmte Dichter anregte. Noch viel mehr konnte ange-
fuhrt werden, doch die Kraft der neuplatonischen Tradition wird
wahrscheinlich am besten so zusammengefal3t: Sie ist das Begreifen
des Gottlichen im Kosmos und im Selbst aller Wesen.

HINWEISE UND ANMERKUNGEN:

1. H.P.Blavatsky: »Was ist Theosophie %« in The Theosophist, Band I, Okto-
ber 1879, Seite 2-3. Siehe auch: H. P. Blavatsky, DerSchliissel zur Theoso-
phie, 1889; wortlicher Nachdruck, Theosophical University Press, 1972,
Seite 1-12 (deutsche Ausgabe S. 21-27).

2. Philip Merlan: From Platonism to Neoplatonism, Martinus Nijhoff, Den
Haag, 1953 - er tritt flir die Existenz eines »ungeschriebenen Platonis-
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mus« ein. Er findet in den Schriften Platos und seiner Zeitgenossen
Beweise fur Gedanken, die fir die Alexandriner wesentlich waren.

Vergl. auch J.N. Findlay, Plato: The Written and Unwritten Doctrines,
Routledge & Kegan Paul, 1974, Professor Findlay fordert zu einer neuen
Auslegung der Platonischen Schriften auf.

Veda Cobb-Stevens: »Perception, Appearance, and Kinesis: The
Secret Doctrine in Plato’s Theaetetus«; Nachdruck der Thesen, die von
der Gesellschaft fur alte griechische Philosophie 1983 veroffentlicht
wurden.

3. Plotinus: The Ethical Treatises, Band 1 der Enneaden, libersetzt von Ste-
phan MacKenna, das Gesamtwerk in 5 Bianden; Nachdruck der ersten
Ausgabe: The Medici Society, London, 1917-1930.

BRUDERSCHAFT: DIE GRUNDLAGE IN DER NATUR

Sarah Belle Dougherty

Briiderlichkeit wird allgemein als ein edles Gefiihl, als ein gro-
Bes Ideal anerkannt, aber persénliche und internationale Ereignisse
zeigen, wie es immer wieder mifachtet wird. Unser Egoismus und
das Gefiihl des Abgesondertseins machen uns oft fiir die Tatsache
blind, dafl das Universum ein Netzwerk aus gegenseitiger Abhingig-
keit und wechselseitiger Beziehungen ist, und dal3 Bruderschaft zu
dieser Realitdt gehort.

Von einer globalen Perspektive aus gesehen, ist die Bruderschatt
der Menschen gewil3 einleuchtend. Betrachtet man den Planeten als
ein Ganzes, dann schrumpfen unsere personlichen Differenzen zu
einem Nichts zusammen, und die Menschen mit ihren gemeinsa-
men Interessen, ihren Verantwortlichkeiten und ihrem Schicksal
treten in den Vordergrund. In diesem Zusammenhang erscheinen
unsere unbriiderlichen Handlungen als unnatiirlich - nicht nurjene,
die gegen unsere Mitmenschen gerichtet sind, sondern auch diejeni-
gen, die unsere »kleinen Briider«, die anderen Lebensformen, die
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unsere Mutter Erde bilden, betreffen. Die moderne wissenschaft-
liche Forschung macht uns immer mehr die Tatsache bewufit, daf
wir ein Teil eines sorgfiltig ausgewogenen Lebenssystems sind, das,
um unserer Bequemlichkeit willen nicht verdndert werden kann,
ohne daf3 es fiir uns und fiir unsere Umgebung Folgen hat, die von
kleinen Mifgeschicken bis zu Katastrophen reichen kénnen. Auf
der materiellen Ebene zwingt uns die Erde selbst, die Basis unseres
Verhaltens gegen unsere Umgebung zu iberpriifen und entweder
die gegenseitige Abhingigkeit von allem zu respektieren, oder Fol-
gen hinzunehmen, die stindig hidrter werden.

In anderen nichtphysischen Bereichen ist es ebenfalls wahr, dafy
»kein Mensch eine Insel ist.« Unsere Gedanken und Gefiihle haben
auf unsere Umgebung eine tiefe Wirkung, und das, was unserem
Leben Bedeutung gibt, stammt zum grof3ten Teil aus den Weahsel—
beziehungen mit anderen. Dariiber hinaus bleiben auch unausge-
sprochene Gedanken und Geflihle nicht auf uns begrenzt, sie sind
vielmehr reale Kréfte. Tatséichlich ist die psychologische Wirkung
einesjeden von uns aufdie librige Menschheit viel durchdringender
und einfluBBreicher als unsere physische Einwirkung. Ohne daB wir
uns dessen bewuBt sind, beeinflussen wir viele Menschen, denen
wir nie begegnen, die aber fur die psychischen Sttémungen, die wir
aussenden, empfinglich sind, und umgekehrt werden auch wir von
anderen beeinflufit. Wir sind in unserem Leben von dieser nicht-
greifbaren Atmosphire eingehiillt. Wir geben und nehmen und fir-
ben durch unseren Beitrag das BewuBtseinsfeld der gesamten
menschlichen Rasse.

Im Geistigen ist unsere gegenseitige Bezichung noch enger.
Nach der theosophischen Philosophie stammt der innerste Aspekt
eines jeden Lebewesens aus derselben gottlichen Quelle und ist ein
Teil davon. Dadurch sind wir nicht nur eng verwandt, wir sind tat-
sdachlich in der Essenz mit unseren Mitmenschen, mit dem Univer-
sum und mit den zahllosen Lebewesen, aus denen es besteht, iden-
tisch. Dieses Gefiihl der Einheit ist der Grundgedanke des mysti-
schen Pfades, der in der bewufiten Erfahrung des Einsseins mit
unserer gottlichen Quelle gipfelt. Mystiker und Weise sind Men-
schen, die das bis zu einem gewissen Grade erreichten. Jene, die
eine engere Verbindung erlangen, werden Buddhas und Christusse.
Das ist das Geschick, das uns als Menschen alle erwartet, wenn wir
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lernen, in Ubereinstimmung mit den inneren Gesetzen des Univer-
sums zu leben.

Wie anders wire die Welt, wenn wir mit der Natur und nicht
gegen sie arbeiten wiirden. Wenn wir uns in jedem Augenblick
bewul3t wiren, dall wir mit den anderen Menschen eine Einheit bil-
den, dann wiirde viel Elend, das aus Ichbezogenheit, durch Ausbeu-
tung und Gewalt, aus Nachlissigkeit und aus Bigotterie entsteht,
verhindert. Es gibt viele Wege, um dieses Ziel zu erreichen und dazu
beizutragen, als einzelner oder durch Organisationen, menschliches
Leiden zu lindern. Unsere grofiten Gelegenheiten und Verantwort-
lichkeiten liegen jedoch darin, unser eigenes Leben umzuwandeln.
So gesehen, sind die Forderungen Jesu: »einander zu lieben« und
»liebe deinen Nichsten wie dich selbst« keine Utopien, sondern das
nitzlichste Heilmittel fiir die Probleme, die die Menschen quilen.

Die Schwierigkeit besteht natiirlich darin, die uns einengenden
Gewohnheiten des Denkens und Fiihlens, die unser Verhalten so oft
bestimmen, aufzugeben, und uns dafir jenen tieferen Strémungen
zuzuwenden, die aus dem Gottlichen in uns ausstromen und wieder
zu ihm zurlickflieBen. Eine derartige Aufgabe verlangt fortwihren-
des Bemuhen, und wir werden dabei sicher Fehler, und manchmal
anscheinend sogar trotz allem was wir tun{ Riickschritte machen.
Wenn wir uns jedoch immer weiter bemiihen und bereit sind,
unsere Handlungen und Reaktionen auf konstruktive Weise zu
liberpriifen, dann wird unser Leben mit der Zeit unsere hochsten
Bestrebungen immer mehr widerspiegeln. Denn, wenn wir aus der
tiefsten Uberzeugung unseres Herzens handeln, dann werden wir in
unserem alltaglichen Denken und Fiihlen schliefilich unmittelbar
das BewufBitsein fiir die universale Bruderschaft erwecken, und
dadurch die dufleren Bereiche unseres Bewulitseins in Harmonie
mit dem inneren Seher bringen, der bereits mit der Einheit der
Menschheit und der gesamten Natur in Einklang steht.

ole
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THEOSOPHIE:
WEISHEIT IN GOTTLICHEN DINGEN *)

J. 0. Okoaze-Ononye

Es ist mir eine Freude, diese Abhandlung liber Theosophie vor-
tragen zu kdnnen - nicht daf3 ich in dieser Materie irgendwie kltiger
wire als andere, da aber die Theosophie ohne Dogmatismus und
Starrheit ist, ist es fur die Studierenden in der ganzen Welt unum-
ganglich und dienlich, geniigend tolerant und anpassungsfiahig zu
sein, um bestimmte fundamentale Ideen und Prinzipien iber dieses
gro3e Thema untereinander auszutauschen.

Einfach erklirt: theosophia oder »Gottes-Weisheit« ist das Wis-
sen von gottlichen Dingen, die den Kosmos und den Menschen als
Ausdruck des Gottlichen betreffen. Dieses Wissen kann durch
unmittelbare geistige Wahrnehmung oder durch Studium und
durch philosophisches Nachdenken, oder dlrch eine Verbindung
von Inteliekt und Intuition erlangt werden. Theosophie hat seit
undenklichen Zeiten bestanden und bietet uns eine Theorie Uiber
die Natur und iber das Leben an, die auf dem Wissen beruht, das
von den Weisen der Vergangenheit erworben wurde. Thre besten
Schiiler behaupten, dal} dieses Wissen nicht erdacht oder durch
SchluBifolgerungen entstanden ist, sondern ein Wissen tiber die Tat-
sachen in der Natur ist, das von jenen erlangt und verstanden werden
kann, die bereit sind, sich den Pflichten und der Schulung zu unter-
ziehen, die erforderlich sind, um zu sehen und zu begreifen. Als
ilteste Uberlieferung menschlicher Weisheit ist Theosophie in ver-
schiedenen Zeitaltern durch gro3e und edle Seelen, wie Krishnaund
Buddha, Zarathustra oder Zoroaster und Jesus zum Ausdruck
gebracht worden. Von weniger bedeutenden Anhiingern dieser Leh-
rer wurde die Hauptlehre, nimlich die Unsterblichkeit der Geist-

*) Vorgelesen anldBlich der Nigerianischen Theosophischen Konferenz am
5. April 1980 in Asaba, Bendel Staat, Nigeria.
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Seele durch zyklische Wiederverkorperung, weiterhin aufrecht
erhalten. Grof3e Denker wie Bruno, van Helmont, Goethe, Schopen-
hauer, Shelley, Kipling, Masefield, Emerson und Whitman, um nur
einige zu nennen, haben alle die Reinkarnationslehre vertreten. Die
vollstindige philosophische Bedeutung dieser Lehre wurde dem
Westen jedoch durch H.P.Blavatsky, die 1875 die Theosophische
Gesellschaft griindete, wiedergegeben.

Es ist vielleicht gut, darauf hinzuweisen, daff Theosophie kein
Glaube oder Glaubenssystem ist, denn ein Glaube kann gewechselt
werden: aber die Kenntnis der Naturgesetze, die jeder Mensch sich
zu eigen machen kann, ist nicht von einem Dogma oder von einer
Offenbarung abhingig, die man bei Strafe der Verdammung glauben
muB. Weder H. P. Blavatsky noch ihre Lehrer forderten je dazu auf,
die Theosophie anzunehmen. Sie wiesen auf die Grund-Prinzipien
und deren Anwendung hin. Es ist wahr, die Theosophie stellt
gewisse Behauptungen auf, und gibt einen Uberblick iiber
bestimmte theosophische Ideen, aber nicht als Dogma, das ohne zu
fragen und ohne wissenschaftliche Uberpritfung geglaubt werden
mufl. Der Zweck oder das Ziel der Theosophie besteht darin, den
Menschen zu lehren, was erist, indem man 1hm zeigt, dall esnotwen-
dig ist, sich selbst zu kennen und Herr {iber sich selbst 2 werden.
Wihrend die Religion, die nur von einer angenommenen Offenba-
rung abhingt, und sich von den uns beherrschenden Gesetzen
abwendet, nichts weiter ist als eine Entartung, ein Feind des Fort-
schritts und ein Hindernis auf dem Weg der evolutiondren Entwick-
lung des Menschen.

Auf den ersten Blick mag es scheinen, als umfasse Theosophie
nur Religion, aber sie vernachldssigt auch nicht die Wissenschatft
und die Philosophie. Wir kénnen sie die Wissenschaft der Wissen-
schaften nennen, denn sie schlief3t jeden sichtbaren und unsichtba-
ren Bereich der Natur ein. Da sie beides, Wissenschaft und Religion
umfalit, kann die Theosophie eine wissenschaftliche Religion und
eine religiose Wissenschaft genannt werden. Sie ist auch Philoso-
phie, denn sie befal§t sich mit den unveridnderlichen Ursachen hinter
den stindig wechselnden Erscheinungen. Von der Theosophie wird
keine neue Sittenlehre angeboten, denn sie geht davon aus, dafd
wahre Ethik immer die gleiche ist, und dafl in ihren Lehren die philo-
sophische und vernunfigemaifSe Basis fir die Ethik und deren natiir-
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liche Anwendung im tdglichen Leben zu finden ist.

Welcher Art sind ihre Lehren? Theosophie wird am besten
erkldrt, indem man auf die drei groflen Prinzipien oder fundamenta-
len Ideen hinweist, die allem Leben, jeder Religion und jeder Philo-
sophie, die es je gegeben hat oder die es je geben wird, zugrunde lie-
gen. Aufdie Menschheit angewendet, kdonnen sie kurz folgenderma-
Ben genannt werden: erstens, das Selbst als Realitdt im Menschen;
zweitens, das Gesetz des rhythmischen oder zyklischen Fortschrit-
tes als der Prozef3, durch den sich der Mensch sowohl in seiner Form
als auch in seiner Seele entwickelt; drittens, Evolution als der Plan
oder das Muster des Lebens in bezug auf Zweck, Bedeutung und
Ziel.

Nun zur ersten fundamentalen Idee, dem Selbst oder der Quelle
des Seins: Die groBen Theosophen, sowohl der alten als auch der
modernen Zeit, haben erklart, daf3 es ein unendliches Prinzip gibt,
das die Ursache von allem ist, das war, ist und je sein wird. Daher
muf} dieses kausale Selbst, die einzige wahre Gottheit, in allen Punk-
ten des Raumes vorhanden sein, und auch wir sind von ihm nicht zu
trennen. Jeder einzelne ist ein Strahl aus diesem und ist eins mit die-
sem absoluten Prinzip: Diese Vergegenwiirtigung bringt sofort Har-
monie in unser Denken. Hinter allen Wahrfehmungen, Kénntnis-
sen und Erfahrungen ist das eine unanfechtbare Selbst. Die Fihig-
keit in uns, zu erkennen, zu wissen, zu erfahren, abgesehen von
allem was gesehen, gewuBlt oder erlebt wird, die Kraft jedes einzel-
nen Wesens ist das eine Selbst, das eine Bewultsein, das allen
gemeinsam ist. Hierin liegt die wahre Basis der universalen Bruder-
schaft zwischen allen Volkern und Nationen, und das vereinende
Band aller Wesen, liber und unterhalb des Menschen.

Nun zur zweiten fundamentalen Idee: Das ist das universale
Gesetz der wiederkehrenden Zyklen oder des periodischen Todes
und der Erneuerung in der Natur, sowie ihr stindiger Drang, das
Gleichgewicht wieder herzustellen. Auf das moralische Leben des
Menschen angewandt, erscheint dieses zweite grofle Prinzip als
Karma oder Ursache und Wirkung, und als Reinkarnation. Karma,
die Lehre von der Verantwortlichkeit, bedeutet, dal} der Mensch
immer das erntet, was er sit; es ist das Gesetz des ethischen Kausal-
prinzips, die Ursache von Geburt und Wiedergeburt. Vereinfacht
ausgedriickt, Karma ist die Wirkung, die aus der Ursache erwichst,
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die Reaktion auf jede Handlung, die genaue Folge eines jeden
Gedankens und einer jeden Handlung. Da die Theosophie das Uni-
versum als ein intelligentes Ganzes betrachtet, ist jede Bewegung in
diesem Universum eine Handlung, die zu Resultaten fiihrt, die
selbst wiederum Ursachen fur weitere Folgen werden kénnen. Wir
ernten alle, individuell und kollektiv, was wir gesdt haben. Auch
wenn wir vielleicht glauben, dal wir allein handeln, beeinflul3t unser
Denken und Handeln andere zum Guten oder zum Schlechten, und
wir erhalten die notwendige Riickwirkung aus den Ursachen, die wir
selbstin Bewegung gesetzt haben. Das stelit flir uns die Idee von der
absoluten Gerechtigkeit dar; in Ubereinstimmung mit dieser
Gerechtigkeit empfingt jedes Wesen genau das, was es moralisch
und physisch gibt.

Der andere Aspekt des Gesetzes der Zyklen, und unaufloslich
mit Karma verbunden,, ist die Reinkarnation. Sie bedeutet, daf3 der
Mensch ein aus Seele, Intellekt und Geist zusammengesetztes, den-
kendes Wesen ist, das einen Korper nach dem anderen, in einem
Leben nach dem anderen auf dieser Erde bewohnt, dem Schauplatz
seiner Evolution, wo es unter den Gesetzen seines Daseins diese
Evolution, die einmal begonnen hat, beenden'muf3. Das Wissen von
Reinkarnation und Karma bannt die Angst und die Furcht vor dem
Tode. Geradeso wie der Schlaf eine Befreiung vom Korper ist, wih-
renddessen wir trdumen, so ist der Tod eine vollstdndige Befreiung,
wonach wir in eine Traumwelt der Glickseligkeit, die wir uns selbst
geschaffen haben, eingehen. Nach Hunderten oder vielleicht Tau-
senden von Jahren inkarnieren wir dann wieder in einem neuen Kor-
per auf Erden. Wir kommen aufs Neue in das, was wir den Wachzu-
stand nennen, und treffen immer wieder die verschiedenen Egos,
die wir in friheren Geburten gekannt haben, so daf3 die Ursachen,
die wir mit ihnen gemeinsam gelegt haben, sich auswirken kdnnen.
Injedem einzelnen Leben sind wir den anderen als eine Personlich-
keit bekannt, aber wihrend des gesamten Ablaufes der Ewigkeit ist
jeder von uns ein Individuum und empfindet in sich eine Identitét,
die nicht an Namen, Form oder Erinnerung gebunden ist. Unser
physischer Korper ist nur die Schale des wirklichen Menschen, die
aus der Materie der Erde, aus den drei niederen Reichen geformt ist
- dem mineralischen, pflanzlichen und dem tierischen Reich - und
sich bestidndig von Tag zu Tag abniitzt und wieder erneuert. Der wirk-
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liche Mensch ist das unsichtbare Wesen, das den Korper bewohnt
und die Ursache fiir seine gegenwirtige Zusammensetzung aus den
niederen BewubBitseinsformen ist. Der Kérper ist nur ein Instrument
desinneren Menschen. Weitere Instrumente sind psychischer, men-
taler und spirituell-intuitiver Natur, die alle aus intelligenten Leben
zusammengesetzt sind. Wenn das kontrollierende Wesen sich beim
Tode zuriickzieht, trennen sich Instrumente und Leben, aber nur
um spater wieder vereinigt zu werden.

Zusammenfassend kann man sagen, dal die Lehren von Karma
oder der Verantwortlichkeit, wonach der Mensch nur das erntet, was
er im Leben durch Gedanken und Handlungen gesét hat, und von
Reinkarnation oder Hoffnung - die besagen will, dall der Mensch
ohne Riicksicht darauf, was er erntet, seinen freien Willen gebrau-
chen kann, um bessere Saat zu sden - zusammen die zwei Lehren bil-’
den, die die eigentliche Basis flir eine Lebens-Philosophie sind. Sie
erkldren nicht nurdas Leben und die Natur, sie sind auch ein integra-
ler Teitder Evolution, denn Evolution konnte nicht ohne Wiederver-
korperung oder ohne zyklische Erneuerung und das Gesetz von
Karma stattfinden. Leiden kann ein verkleideter Segen sein, denn
dadurch ist es moglich, im Leben niitzliche Lektionen zu lernen.

Sobald wir erst erkannt haben, daf3 der Gottesbegriffjedes Menschen
verschieden, das Wesen der Gottheit jedoch gleich ist, und daf3 die gott-
liche Essenz im innersten Zentrum aller Lebewesen residiert, haben wir
das Fundament gelegt, auf dem die Briicke der Bruderschaft errichtet
werden kann, iber die der Mensch aus der Nacht vergangener Zeitalter
ins Licht der Zukunft schreiten kann.

— JAMES A. LONG, Bewuftsein ohne Grenzen
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EIN KREATIVES SPEKTRUM

D. K. Titchenell

Werm weilles Licht durch ein Prisma fillt, werden die einzelnen
Frequenzen getrennt und die Farben werden sichtbar, die in einem
einzelnen Strahl enthalten sind. Wenn man einen selchen Regenbo-
geneffekt betrachtet, sieht esaus, als ob die Farben in Schichten oder
Bindern angeordnet wiren, voneinander geschieden und getrennt
und dennoch ineinander iibergehend. Es ist interessant, daf3 diese
zusammengesetzten Frequenzen wie getrennte Biander erscheinen,
obwohl es keinen Grund dafiir zu geben scheint, warum es so ist.
Was wir tatsdachlich wahrnehmen, ist ein Segment des elektromagne-
tischen Spektrums, von dem jedes Teil, wie klein es auch sein mag,
als eine unendliche Reihe winziger Abstufungen gesehen wird, die
wiederum aus noch kleineren Abstufungen zusammengesetzt sind -
und so fort. Unsere Augen sehen deutlich den Ubergang von einem
Farbstrahl zum anderen, wodurch das Spektrum in scheinbar siecben
getrennte Bander auseinanderfillt. Die Tonleiter ist ein anderes Bei-
spiel fiir die eindrucksvollen willklirlichen Unterteilungen auf einer
Reihe unendlicher Abstufungen. Dazu kommt noch, daB3, obwohl in
einigen Kulturen die Tonleitern anders angeordnet sind, die Stufen-
leiter mit sieben Noten doch vorzuherrschen scheint. Das horbare
Spektrum ist jedoch viel breiter als das des sichtbaren Lichts und
umfalit viele Skalen mit sieben Noten, wihrend unser Auge nur eine
sieht.

In der Entwicklungsgeschichte wurde in den verschiedenen phi-
losophischen Systemen die menschliche Konstitution als ein Aggre-
gat aus verschiedenen Eigenschaften betrachtet, deren Zahl und
Beschreibung sehr unterschiedlich sind; im wesentlichen sind aber
die Vorstellungen die gleichen. In der theosophischen Lehre ist die
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Zahl, die fir gewohnlich angegeben wird, sieben:
Die gottliche Essenz
Das spirituelle Selbst
Das DenkvermdOgen
Das Wunschprinzip
Die Lebenskraft
Der Astral- oder Modellkdrper
Der physische Korper

Wenn wir uns diese Eigenschaften als eine Reihe von Blocken
vorstellen, wobei ein Block auf dem anderen steht, dann werden wir
der Vorstellung nicht gerecht. Genauso wie bei der Ahnlichkeit der
Spektren des Klanges und des Elektromagnetismus, sind auch hier
die Einteilungen, die wir machen, um sie zu begreifen, wohl niitz-
lich, aber wahrscheinlich doch willkiirtich. In jedem von uns befin-
detsich der ganze Bereich von Eigenschaften, wenn wir auch oft eini-
gen mehr Gewicht geben als anderen. Die subtileren liegen noch
jenseits unseres Wahrnehmungsvermagens, sie flackern gelegent-
lich aufund warten aufdie Zeit, wo sie zu einer Flamme werden. Auf
diese Weise wird in zuklnftigen Zeiten auch das Denkprinzip des
Tierreiches erweckt werden.

In diesem Spektrum menschlicher Aspekfe liegt ungemein viel
kreatives Potential. Beinahe in allen Formen der Kunst oder der
Kreativitit ist es moglich, Werke hervorzubringen, die aus einem
Teil dieser Bereiche kommen, oder aus der Verbindung von mehre-
ren geschaffen sind. Das Wunschprinzip ist besonders interessant.
Es ist weder gut noch schlecht, es ist vielmehr die bewegende Kraft,
der Antrieb hinter unserer Tatkraft. Diese Quelle der Kreativitét
kann Wunder bewirken, wenn sie in die richtigen Bahnen gelenkt
wird. Obwohl es oft mit anstrengender Arbeit, mit Schmerz und mit
Enttduschung verbunden ist, kann das Hervorbringen eines Werkes
aus dem eigenen Inneren dazu fihren, dafl der Korper und die
Lebenskrifte, die Seele, das Herz oder der Geist vor freudiger Erre-
gung erschauern, je nachdem, welches menschliche Prinzip benutzt
wurde.

Die Schépfung ist auf jeder Ebene unseres Seins von ihrer eige-
nen Art Freude oder Schmerz begleitet. Auf der rein physischen
Ebene ist die Zeugung zweifellos ein gutes Beispiel. Obwohl wir
diese Art der Kreativitdt mit unseren weniger entwickelten Gefihr-
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ten des Tierreiches teilen, ist sie doch unleugbar noch ein wesentli-
cher Aspekt unserer eigenen Entwicklungsstufe. Doch der Bereich
des Denkens steht nur dem Menschen offen, denn von allen seinen
Eigenschaften ist das Denken das eigentlich Menschliche. Das Mar-
tyrium, das mit der Tédtigkeit in diesem mentalen Bereich verbunden
ist, ist allen nur zu gut bekannt, denn die meisten von uns mubBten
vom ersten Schultage an mit ihrem verkrampften Denken und ihrem
widerspenstigen Denkapparat ringen, um alles angesammelte Wis-
sen und alle Methoden, die fur unsere Kultur unentbehrlich gewor-
den sind, aufzunehmen. Andererseits kdnnten diese intellektuellen
Freuden des Nachdenkens und spiter des Wertschitzens eines ele-
ganten Algorithmus es sehr wohl rechtfertigen, daf3 man die Friichte
eines solchen mentalen Reifeprozesses als eine Art »Poesie des In-
tellekts« bezeichnet. Doch, obwohl das Denken.(mind) ein sehr
wertvolles Werkzeug ist, so steht es dennoch in unserem schopferi-
schen Spektrum keineswegs am hochsten. Vom Sonett bis zur Sym-
phonie haben sich die verschiedensten kiinstlerischen Ausdrucks-
formen entwickelt, um das menschliche Bediirfnis, seine schépferi-
schen Fihigkeiten anzuwenden, zu befriedigen. Die hgheren Fihig-
keiten ersetzen unmerklich, langsam und allmihlich die anderen.
Wihrend die Freude und der Schmerz, di€’im Schopferischen ent-
halten sind, hauptsichlich aufder physischen Ebene in Erscheinung
treten, kann der frustrierte, am Fillhalter kauende Schuljunge in
einer Mathematikstunde nicht so leicht sagen, wo es ihn driickt. Ein
Dichterist vielleicht ein Meister seiner Kunst, und dennoch sucht er
vergebens nach Worten in der menschlichen Sprache, um die
Freude einerinneren Entdeckung zu beschreiben. Wenn wir die Lei-
ter unserer zusammengesetzten Prinzipien hinaufsteigen, so kann
man bemerken, daf3, je hdher man kommt, der Lohn immer weniger
greifbar, aber gleichzeitig auch unbeschreiblich groBer wird.
Musik ist ein gutes Beispiel fiir ein Medium des schopferischen
Ausdruckes, weil sie das, was sie zu sagen hat, ohne Bilder, ohne
Worte oder Gesten, und oft ohne ein sichtbares Symbol ausdriicken
kann. Allein durch manipulierte Luftschwingungen kann eine Bot-
schaft aus groBer Entfernung ubermittelt werden. Bestimmte
Musikformen wirken unmittelbar auf den Kérper. Der rhythmische
Schlag in einigen musikalischen Ausdrucksformen kann zum Bei-
spiel in manchen Menschen eine physische Resonanz hervorrufen,

79



die sich bis zur Raserei steigern kann. Andere Formen kdnnen den
Nerven eines sensitiven Menschen so weh tun, wie das Kratzen mit
den Fingerndgeln auf einer Schiefertafel, und gelegentlich kann
dadurch sogar Krankheit hervorgerufen werden. Wieder andere For-
men kénnen pastorale oder Andachtsbilder hervorrufen und viel-
leicht den Menschen in einen harmonischen Zustand mit seiner
Umgebung bringen. Dann gibt es jene musikalischen Werke, die
einen Menschen, der innerlich gleichgestimmt ist, die bildliche Vor-
stellung vollig tibersteigen 1453t. Es gibt auch Werke, deren erhabene
Inspiration nicht nur fir Worte und Bilder, sondern fur jedes
Medium, das wir uns gegenwirtig vorstellen kénnen, zu subtil ist.

Was ist die héchste Form der Kreativitdt? Vielleicht ist diese
Frage gleichbedeutend mit: »Was ist die hgchste Farbe im Spektrum
oder welcher Ton ist der hochste?« Konnte es sein, dal3 einige der
GroBen unter uns an der Schopfung der Formen, die wir mit den
Géttern teilen, beteiligt waren?

UNSICHTBARE WELTEN

Floise Hart

F'ur die alten Weisen war die Lehre von den unsichtbaren Wel-
ten zu heilig und tiefgriindig, um sie der Offentlichkeit zuginglich zu
machen. Deshalb wurde Jahrhunderte hindurch nur durch Symbole
und mit Andeutungen darauf hingewiesen. Teile dieser Lehre wur-
den jedoch intuitiv von Wissenschaftlern und anderen Menschen
erfa3t. Dariiber hinaus haben in den vergangenen hundert Jahren
theosophische Schriftsteller die archaischen Lehren, die sich mit
den Regionen des Raumes und mit den Kreisldufen des Lebens
befassen, die fiir uns unsichtbar sind, und die die bisher ritselhaften
Fakten des Lebens hier und nach dem Tode erkliren, wieder neu
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dargestellt.

Fiir digjenigen, die mit diesen metaphysischen Vorstellungen
nicht vertraut sind, ist es vielleicht interessant, einige Ansichten
jener Kulturen, die dlter sind als unsere, zu prifen. Die Volker von
China, Persien, dem Gebiet um das Mittelmeer und anderswo, ver-
suchten diesen Gedanken zu verstehen, indem sie die Erde mit dem
Menschen verglichen. Sie glaubten, dal3 unsere Erde, die Planeten
und die Sonne lebende Wesen seien - Goétter -, und daB die sichtba-
ren Himmelskdrper Formen und Ausdrucksmittel fir die unter-
schiedlichen BewuBtseins-Stufen wiren, deren dtherische »Korper«
im aligemeinen den unsichtbaren psychischen, mentalen und geisti-
gen Vehikeln oder Naturen des Menschen entsprechen. Andere
Volker beschrieben sie als eine Anhdufung oder als eine Gruppie-
rung von Korpern, die sich »gemeinsam drehen«.*) und durch die
verschiedenen Lebensstrome zirkulieren, die mit den vitalen, nutri-
tiven, emotionalen, mentalen und geistigen Zirkulationen im Men-
schen verglichen werden konnen.

Die europdischen Denker der Renaissance, die fur das neuent-
deckte Wissen der griechischen Kultur aufgeschlossen waren, wihl-
ten die Leiter, um die stufenweise fortschreitenden sichtbaren und
unsichtbaren Ebenen oder Welten, die das gesamte Erdenwesen bil-
den, darzustellen, und sie schrieben tiber die Reise der Seele, die sie
den Sprossen, Stufen oder Reichen entlang, bis hinaufzur Stadt Got-
tes macht. Die Bibel weist auf diese inneren Welten als die »vielen
Wohnungen, die »Rader in Riadern« hin, und die jidische Kabbala
spricht von vier Welten, in denen sich der Baum des Lebens mani-
festiert. ,

Die griechischen, die irischen und die hinduistischen Uberliefe-
rungen nennen diese inneren Bereiche Inseln, und verfolgen die
Reise ihrer Helden von den Inseln der sinnlichen Anziehung zu
jenen von geistiger Art und Erfahrung. Indien nennt sie die sieben
lokas und talas. Loka bedeutet geistige Welt, und ra/a materielle
Welt. Heute spricht die moderne science-fiction vom Schattenland,
von auBerirdischen Welten, von anderen Dimensionen, und von
vergangener oder zukiinftiger Zeit. Durch ernsthafte Untersuchun-

*) Das Wort Universum, vom Lateinischen wnus+ versus, bedeutet wértlich,
»das. was sich als das Eine im Kreise dreht.«
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gen scheint man dahin zu kommen, die Einfliisse aus unsichtbaren
Welten zuzugeben.

Die Vorstellung, dal3 die Erde der Korper eines Gottes ist, ist
beeindruckend, besonders wenn man den Menschen, den Mikro-
kosmos, mit der Erde, dem Makrokosmos, vergleicht. Der Mensch
ist ein zusammengesetztes Wesen, und nach alten oder modernen
theosophischen Lehren ist sein physischer Korper nicht nur der Tri-
ger verschiedener Organe und aufeinander einwirkender Systeme,
von denen jedes aus einer enormen Vielzahl winziger Intelligenzen
besteht, er ist dariiber hinaus auch das sichtbare Ergebnis und die
Verkorperung eciner Anzahl unsichtbarer und iibergeordneter
Selbste oder Korper, durch die das menschliche BewuBtsein im
Wachzustand, im Schlaf und nach dem Tode mehr oder weniger voll-
stindig wirkt. Obwohl diese inneren Selbste oder Korper anschei-
nend getrennt und unabhéngig sind, sind sie dennoch durch die fort-
wihrenden Zirkulationen der vitalen, emotionalen, mentalen und
spirituellen Krifte unseres vorherrschenden menschlichen Bewuf3t-
seins verbunden. Ebenso ist es bei der Erde, deren vorherrschendes
BewuBtsein das eines gottlichen Wesens ist.

Die philosophischen Anhidnger Zoroasters verstanden das. Thre
Schriften schildern die Erde als sieben getrennte Regionen, Zonen
oder Welten, wobei jeder karshvar (keshvar) von den anderen durch
Ozeane getrennt ist, so dafl »es niemandem mdoglich ist, von einer
Region zur anderen hiniiberzuwechseln, es sei denn, er wird mit der
Hilfe und durch das Licht der Yazats [himmlische Geister] gefiihrt.«
Dabei steliten sie sich zur Erklidrung diese karshvars als konzen-
trische Kreise oder Zonen vor, mit dem grof3ten, Hvaniratha, im Mit-
telpunkt - dem einzigen karshvar, der von Menschen bewohnt ist,
was genau der Hindu-Vorstellung von den sieben dvipas(Inseln) ent-
spricht. In der Geheimlehre! stellt H.P. Blavatsky in einem Dia-
gramm die sieben karshvars als sieben getrennte Globen in den
»Wassern des Raumes« dar, dabei ist Hvaniratha unten anstattin der
Mitte. Sie ordnet die anderen sechs Erden auf hGheren materiellen
Ebenen an als unsere Erde. Die Theosophie lehrt, dal3 auf jedem
Globus fiir die dortigen Wesen ihre Erde genau so fest ist, wie unsere
Erde es fiir uns ist; sie hat ihre eigenen Kontinente und ihre Ozeane,
Berge, Fliisse und Rassen evolvierender Wesen; und durch die nach
unten und nach oben verlaufenden Bogen geistigen Wachstums flie-
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Benbestdndig sieben grofle Lebensstrome in einer wunderbaren spi-
ralformigen Bahn. Das erinnert an die lebenspendenden Wasser von
Vourukasha, die zum Gipfel des heiligen Berges hinaufsteigen, dann
herabfallen und wieder hinaufsteigen, »auf- und abstréomen, den luf-
tigen Weg aufwiirts und wieder herab zur Erde, zur Erde hernieder
und den luftigen Weg wieder hinauf: ... den von den Géttern
geschaffenen Weg, den Wasserweg entlang, den sie eroffneten.«?

Nach der mystischen Vision des Ardai Viraf3 ist das » Aufsteigen«
des Menschen durch diese Welten nicht nur moglich, sondern eine
Tatsache. In dieser Erzédhlung betrat der bescheidene Ardai die
dunklen Regionen, um geheimes Wissen zu erlangen. Dort beob-
achtete er, wie die Seelen der Verstorbenen von Station zu Station
emporstiegen und dabeiaufjeder Ebene und injeder Sphére die dort
giiltigen Gesetze und Bedingungen lernten. Nachdem sie »von Kor-
per zu Korper gewandert waren und sich dabei zunehmend vervoll-
kommnet hatten«, erreichten sie den Bereich der Sonne.

Diese Ideen sind heute in der theosophischen Philosophie noch
vollendeter zu finden, wo die Erde als eine Kette von sieben Globen
betrachtet wird, die der Einfachheit halber mit den Buchstaben A, B,
C, D (unsere Erde), E, Fund G bezeichnet werden. Jeder Globus ist
in sich vollstdndig und selbstindig. Bis auf den niedersten Globus
- D - sind alle fiir uns unsichtbar, weil sie sich auf Unterebenen des
Kosmos befinden, auf denen die Schwingungsfrequenzen so anders
sind, dald wir sie mit unseren normalen Sinnen und mit unseren
Instrumenten nicht wahrnehmen koénnen.

Wihrend der Dauer von sieben »Runden« oder Reisen auf der
Erdenkette, durchschreiten grofie Lebenswogen oder Reiche evol-
vierender Wesen die sieben Globen und machen wihrend grofer
Zeitrdume der Reihe nach jeden Globus zu ihrer Heimat. Die
Lebenswogen beginnen auf Globus A, und entfalten, wihrend sie
durch die Globen A, B und C wandern, immer grolere materielle
Moglichkeiten. Nachdem sie auf Globus D den Tiefpunkt des langen
Entwicklungszyklus erreicht haben, beginnen sich ihre spirituellen
Eigenschaften allméhlich zu manifestieren, wodurch es ihnen mog-
lich wird, zu den zunehmend dtherischen und leuchtenden Globen
E, F und G aufzusteigen. Aufdiesen letzten Weltglobus wird in ver-
schiedenen religiGsen Schriften als die Quelle, die Heimat des ver-
lorenen Sohnes, die Stadt Gottes, der Siebente Himmel und Satya-
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loka (die Welt der Wahrheit und der Realitat) hingewiesen.

Sieben derartige Runden sind erforderlich, damit die Seele eine
Sprosse oder eine Stufe im System der Natur emporsteigen kann.
Die Seelen des Pflanzenreiches sollen zum Beispiel wiahrend dieser
Zeitspanne ihre vollen pflanzlichen Eigenschaften entwickeln und
im darauffolgenden Zyklus bereit sein, in das Tierreich einzutreten.
Die Tierseelen sollen sich zum Menschenreich hin entwickeln; und
die Menschen kénnen ihr Bewufltsein so erweitern und in Tugend
und Weisheit so vollkommen werden, dafl sie auf der niedersten
Stufe der Engel wiedergeboren werden. Von den Gelehrten der
Renaissance wurden die betreffenden Reiche verschiedentlich auf-
gezdhlt als: die Welt der Elemente, die aus Wesen besteht, die Feuer,
Luft, Wasser und Erde bilden; ebenso gab es die Reiche der Minera-
lien, der Pflanzen und der Tiere; und iber den.Menschen die
»himmlische Welt«, die die sieben Planeten einschlief3t; dann gab es
die »intellektuelle Welt«, die neun Ordnungen der Engel umfalt,
mit dem Gottlichen, das iiber allem thront.4

In der Vergangenheit wurden die Globen manchmal nach den
Planeten benannt. Damit sollte der charakteristische planetarische
EinfluB, der auf diesem speziellen Globus vorherrschte, angedeutet
werden. Sowar es in der Vision des Hermes, einer Lehrerzihlung, die
den Schiilern im Innenhof der alten Tempel von Theben vorgetra-
gen wurde. Darin wird berichtet, wie einst, als Hermes iiber die Art
des Universums nachdachte, sich seine Gedanken, von herrlichem
Licht umhillt, hinaufin den Raum erhoben. Er sah in einer Vision,
wie am Anfang, inmitten von Dunkelheit und Licht, die Welten aus
Feuer, Luft, Wasser, Erde und aus Bewegung und Klang gebildet
wurden. Er sah auch die sieben Sphéren der Planeten, deren kreis-
formige Bahnen die Welt umschlieBen, die durch die menschlichen
Sinne wahrgenommen wird; und iiber allem sah er den reinen Him-
melskorper sich in glanzvollem Licht nach oben erstrecken.

Obwohl er von dieser Schénheit ganz benommen war, tauchte in
ihm dennoch eine Frage Giber das Wesen des Menschen auf, Poiman-
dros, der Lehrer, erklarte, dafl der Mensch ein hochst wunderbares
Wunder ist, eine Mischung aus Natur (Materie) und Gott (Geist). Er
ist die Gesamtsumme des Universums, indem er »von der Struktur
der Himmel dic Wesensmerkmale der sieben Administratoren (Pla-
netensphéren) erhalten hatte ... «, und deshalb sind in einem Men-

84



fﬁapiemia edificauic ib1oothum. * X |

/ =

=
~

RN
2

Scaleinteds | &

Der Weg zur Vollkommenheit nach Ramon Lull
(Reproduziert aus The Cosmographical Glass)



schen sieben Menschen vereint, und »so wird es bleiben bis zum
Ende einer Periode.« Der materielle Teil von ihm ist vergidnglich
und stirbt, aber das, was vom Geist ist, stirbt nicht, denn es be-
steht aus Leben und Licht.

Hermes fragte seinen Lehrer, was beim Tod geschieht, wenn sich
der Korper auflost. Poimandros erklérte, dal3 zu dieser Zeit der stoft-
liche Korper und derjenige der Sinne und Begierden »zu ihren eige-
nen Quellen zuriickkehren und Teile des Universums werden, ...
Und danach steigt der Mensch durch die Bereiche der Himmel nach
oben«, und liBt in jeder planetarischen Sphire die betreffenden
Energien zuriick, die Teil des siebenfachen irdischen Menschen
gewesen sind. So steigt er vom Bereich des Mondes, des Merkur, der
Venus, der Sonne, des Mars, des Jupiter und des Saturn von Sphiire
zu Sphire auf, bis er alles abgelegt hat, was ihm von der Struktur der
Himmel mitgegeben worden war, er steigt zur »hochsten oder ober-
sten Sphire des Himmels« und ist nun im Besitz seiner wahren
Natur, und ist eine Zeitlang eins mit dem Gottlichen.

Als Hermes aus dieser wunderbaren Vision erwachte, freute er
sich, weil er wulte, dal3 er »den Bereich der Wahrheit« erreicht hatte,
und er gelobte, daf} er hinfort mit seiner ganzen Seele und mit aller
Kraft danach streben werde, seine Brider zuerleuchten, so da3 auch
sie in das Licht und das Leben eintreten konnten.5

Eine dhnliche Beschreibung wurde von dem rémischen Staats-
mann Cicero in seinem Traum des Scipio® gegeben. Macrobius (um
400 n. Chr.) sagt in einer Erklarung zu diesem Traum, von dem er
glaubt, daB er auf pythagoreischer und platonischer Uberlieferung
beruht, dal3 die menschlichen Seelen, die zur Erde zuriickkehren,
durch eine siebenfache Reihe planetarischer Bereiche herabsteigen
und injeder Sphéire die besonderen »Mechanismen und Krifte« ent-
wickeln. In einer Region entwickeln sie zum Beispiel die Fahigkeit
des Gewahrwerdens und der Imagination, in einer anderen die des
Urteilens und Nachdenkens. Wihrend dieser Strom von Seelen wei-
terzieht, wird er immer materieller. Die Materie stromt in sie ein,
beschleunigt ihren Abstieg und verursacht in allen Vergessen, bis
auf einige wenige, die wissen, daf} die Seele mit der Zeit unversehrt
und vollkommen in die gottlichen Bereiche aufsteigen wird.”

Wer die Kabbala studiert, wird im ZoAar, dem Buch des Glanzes,
Hinweise auf eine Reihe von Weltensphéren finden. Darin wird

86



erzdhlt, wie der »Heilige, Gepriesen sei Erl« sieben Himmel Oben
schuf, einen iiber dem anderen, wie die Schalen einer Zwiebel, jeden
Himmel mit Sternen, Planeten und Sonnen. Er schufsieben Erden
Unten, die »wie das Firmament Oben sind. Jene Uiber jener und
diese Uiber dieser«, und aufihnen sind »Geschopfe, die sich vonein-
ander unterscheiden wie die Oben.« Dann heif3t es im Text: »Und
woher kommen die Niederen Erden? Sie kommen von der Erdkette
und von dem Himmel Oben.«

Der Zohar nennt vier Menschheiten und vier Welten: Die erste
ist der Himmlische Adam, der in der héchsten Welt wohnt, der Welt
der Emanationen; der zweite Adam bewohnt die Welt der Schop-
fung; der dritte Adam, der unschuldige und kindliche Adam aus dem
Garten Eden, wohnt in der Welt der Formen; und der vierte Adam ist
der dritte Adam, so wie er nach dem Fall war. Nachdem er von der
Frucht des Guten und des Bésen gekostet hatte, erwachte sein Ver-
stand und nun ist er der Versuchung und dem Kampfausgesetzt. Er
istin einen Korper aus Haut, Fleisch und Nerven eingehiilit; solange
er sich in der vierten Welt, in der Welt der duBeren Hiillen, aufhilt,
ist das Licht der Oberen Welten im Inneren verborgen und kann von
ihm nicht gesehen werden. Er kann sich jedoch durch Ausiibung
guter Taten wieder des Lichtes bewuB3t werden.8

Die verbreitetste Art, die Lehren von den unsichtbaren Welten
mitzuteilen, war immer, sie Himmel und Hollen zu nennen. Die
Himmel bezogen sich auf die geistigeren, die Hollen auf die mate-
riclleren Globen oder Welten der Erfahrung. Es ist interessant, daf3
die brahmanischen und buddhistischen Schriften die Héllen be-
schreiben als seien sie fiir die Wesen, die dort verbleiben, »voll von
Sinneslust«, doch offensichtlich scheinen derartige Vergniigungen
fur diejenigen, die geistig weiter fortgeschritten sind, wie die Holle
zu sein. Dantes Gortliche Komédie vermittelt ein lebendiges Bild von
den verschiedenen Einflulsphiren der Holle, dem Fegefeuer und
von den himmlischen Welten, die das géttliche Imperium umgeben.
Das Agyptische und das Tibetische Totenbuch enthalten Instruktio-
nen fur die Seele, um sich einen ungefihrdeten Durchgang durch die
unsichtbaren Reiche zu sichern.

So gesehen ist auch der Traum Jakobs von Bedeutung. In der
Genesis (28 :11-13) »Und er gelangte an einen Ort und iibernachtete
daselbst.« Im Traum sah er eine Leiter, die auf der Erde stand und
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deren Spitze bis zum Himmel reichte: »Engel Gottes stiegen aufihr
aufund nieder.«In diesem Traum haben wireinen weiteren Hinweis
auf die Reise der Seele in der anderen Welt; die Leiter zum Himmel
deutet auf den Aufstieg durch die dtherischen Ebenen des Kosmos
hin.

Esist keine AnmaBung, wenn wir Jakobs Traum auf diese Weise
auslegen, denn die Lehre Giber andere Welten war sowohl den Juden
als auch den Christen des vorderen Orients bekannt. Dies geht aus
den Schriften des Kirchenvaters Origines (um 185 - 254 n. Chr.) her-
vor, der die Meinung vertrat, dafl die Seele »unsterblich und ewigist,
... [und] daB sie in den vielen und endlosen Zeitriumen in den uner-
meflichen und verschiedenartigen Welten vom héchsten Guten bis
zum niedrigsten BoOsen heruntersteigen, oder vom niedrigsten
Bosen zum hdéchsten Guten zuriickkehren kann.«®

Die Leiter war natiirlich ein beliebtes Mittel, um den Weg zu ver-
anschaulichen, der durch sieben oder zehn Ebenen oder Reiche
oder BewuBtseins-Zustande aufwarts fiihrt. Eine der interessante-
sten Formen ist die Stufenpyramide in Agypten, im alten Amerika,
in Babylon, in Java und an anderen Orten. Besonders vielsagend ist
der Name des babylonischen Stufenturms, Etemenanki, was »Haus
der sieben Richtungen von Himmel und Erde« bedeutet.!0

S.K. Heninger schreibt in seinem Kommentar {iber die Treppe
zur Vollkommenheit, die sich der katalanische Mystiker und Alche-
mist Ramon Lull ausgedacht hatte: »der menschliche Verstand iiber-
brickt den langwierigen Prozell vom Unvollkommenen zum Voll-
kommenen, vom Objekt zum Subjekt, von dem sinnlich Wahrnehm-
baren bis zu dem, was nur allein vom Geist (mind) begriffen werden
kann. Auf diese Weise umfaf3t er den gesamten Bereich von Gottes
Schopfung, vom Niedrigsten bis zum Hochsten, und kennt durch
direktes Erfassen jedes Glied in der kosmischen Kette.«4

Einfacher ausgedriickt, die Treppe zur Weisheit besteht darin,
daB man dem Pfad der Tugend folgt, der von jedem groflen Lehrer
gezeigt wurde. Wenn wir das tun, entwickeln sich die hoheren Fahig-
keiten des Verstandes und des Herzens auf natiirliche Weise, und wir
werden sensitiver fur den Einflul der »himmlischen« Welten.
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... Ieh rube nicht aus von meiner grofien Aufgabe,
Die ewigen Welten zu 6ffnen,
Die unsterblichen Augen des Menschen nach innen,
In die Welten des Denkens zu 6ffnen,
In die Ewigkeit, sich stdndig erweiternd. ...
Oh Erretter, gieBe auf mich Deinen Geist aus ...
Reille aus die Selbstsucht in mir;
Sei Du mein ganzes Leben!

- WiLLiaM BLAKE. Jerusalem
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DAS GEHEIMNIS VON TOD UND WIEDERGEBURT

Ingrid Van Mater

Den Tod sehe ich heute vor mir,

Wie den Lauf eines stromenden Flusses. ...

Den Tod sehe ich heute vor mir,

Wie ein Mensch, der verlangt, sein Haus zu sehen,
Wenn er jahrelang in Gefangenschaft war.

‘]on dieser alten dgyptischen Hymne, dem Lobgesang auf den
Tod, geht eine groB3e Wirkung aus - ein Akzeptieren der Dinge, so
wie sie sind, ein dem Tod Entgegentreten, wie man der Morgenrote
eines neuen Tages gegentibertritt. Die Seele wird zu ihrer geistigen
»Heimat« hingezogen, auf den inneren Strémungen des Lebens ent-
langgetragen, wie ein Schiff mit vollen Segeln, oder wie ein stromen-
der Flufl - der Lauf des vielbefahrenen Stromes symbolisiert das
Abenteuer des Todes als eine zeitalterlange Gewohnheit.

Der Tod beriihrt das Leben von uns allen. Er bringt Trauer und
manchmal Tragik mit sich, und ganz gleich, wann und wo es
geschieht, wir sind nie vollig darauf vorbereitet. Nach dem schmerz-
lichen Gefiihl des Verlustes kommt jedoch allméhlich ein Gefiihl
des inneren Friedens, und wir wissen, daf3 alles gut ist. Der Schmerz
scheint eine der Lebenserfahrungen zu sein, die unser Mitgefiihl fiir
das Leid anderer grofier werden lassen. Im Verlaufe der Zeit lebt
alles, was wir an dem anderen liebten und schéitzten, in der Erinne-
rung und im Herzen weiter, so wie die Schonheit, der Duft und die
Farbe einer Rose uns im Gedéichtnis bleiben. In Wirklichkeit gibt es
aufden inneren Ebenen keine Trennung von denen, die wir lieben,
denn echte Liebe hort nicht auf.

Der gesamte Prozel3 von Tod und Wiedergeburt ist uns viel ver-
trauter als wir glauben, denn er ist im Universum allgemein glltig.
Geburt und Tod sind fundamentale Aspekte des Lebens; wie
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Wachen und Schlafen in unserem téglichen Zyklus, so wechseln
Aktivitdt und Ruhe in der ganzen Natur. Es kann keine Geburt
geben ohne Tod, oder keinen Tod ohne Geburt. Ein Same muf ster-
ben, damit seine Energie eine Pflanze werden kann. Der Winter, die
Jahreszeit des scheinbaren Todes, ist eine Zeit, in der sich das Leben
ins Unsichtbare zuriickzieht: Samen, Knollen und Wurzeln schiafen
im Boden; die Lebenskraft des Laubbaumes zieht sich in den Stamm
und in die Wurzeln zuriick. Im Winter des menschlichen Lebens
zieht sich das Bewultsein allméhlich von den weltlichen Angelegen-
heiten zuriick und wendet sich anderen Bereichen zu, um sich fur
das Abenteuer Tod - eine andere Geburt - vorzubereiten. Zu gege-
bener Zeit kommt der Frithling, die Zeit der Geburt, der Erneue-
rung, und bestétigt den Glauben an die Unsterblichkeit und an das
gottliche Fortbestehen aller Dinge.

Das wirft die Frage auf: was verstehen wir unter Leben? Was ist
das belebende Feuer in einem Menschen, das, wenn der letzte
Atemzug getan ist, so schnell verloscht wie das Licht einer Kerze, die
ausgeblasen wird? Wir konnen das Lebep natlirlich nicht im Rea-
genzglas messen und wir kdnnen es auch nicht sehen. Wir konnen
nur sehen, wie es sich manifestiert, und manchmal kaum das. Das
Protoplasma, das essentielle Element im Leben der Zelle, grenzt an
das Unbekannte. Donald Culross Peattie nannte es eine fast unsicht-
bare Substanz, die »den Finger der unsterblichen Macht beriihrt.«
Leben kann weder geschaffen noch vernichtet werden, denn seine
Essenzist Geist. Das Herzdes Lebens ist jene gottliche Flamme, die
alles erleuchtet und ewig weiterlebt.

Die Natur macht niemals Spriinge, obwohl dies manchmal der
Fall zu sein scheint. Wir sind ein Teil der gro3en kosmischen Uhr,
und bewegen uns gegen unseren Willen in ihrem Rhythmus. Es gibt
eine glinstige Jahreszeit und »einen bestimmten Zeitpunkt fiir jedes
Vorhaben unter dem Himmel.« Wenn wir schlafen, sterben wir zum
Beispiel jedesmal einen kleinen Tod. Wenn wir zu Bett gehen und
unser Tagesbewuftsein bereitwillig zurlicklassen, wenn wir uns
dem unsichtbaren Bereich Giberlassen, der uns erwartet, dann berei-
ten wir uns auf den vollstindigeren Schlaf vor, der der Tod ist. Wenn
wir beim Erwachen die Welt der Trdume hinter uns lassen, dann
gehen wir den Weg zuriick zur Erde. Sowohl im Schiaf als auch im
Tod, wenn das personliche Selbst keine Flhrung ausiibt, ist das
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Hohere Selbst, unser »Vater im Geheimen«, dominierend. Wohin
wir im gesunden Schlaf gehen, ist ein Geheimnis, denn wir konnen
uns nicht daran erinnern wo wir gewesen sind. Dennoch erwachen
wir, wenigstens sehr oft, innerlich erfrischt, als ob unser BewuBtsein
frei war in den sterneniibersiaten Raumen umherzuschweifen. Ist es
nicht bemerkenswert, dafy wir im Schlaf die Verbindung zu unserem
persdnlichen Bewul3tsein verlieren, und dennoch das Gefuhl unse-
rer Identitdt sowohl in unseren Traumen als auch wihrend unseres
Wachseins weiterbesteht? Noch bemerkenswerter ist die Tatsache,
daB diese Identitdt von einem Leben zum anderen erhalten bleibt.
Wir werden mit einem Geflhl dafiir geboren, wer wir sind, nicht in-
tellektuell, sondern mit einem Gefiihl der inneren Kontinuitéat, das
das ganze Leben hindurch anhilt, obwohl wir unis duerlich fortwih-
rend verindern. Im Schiaf und nach dem Tode sind wir wir selbst; die
Erfahrung jedes einzelnen unterscheidet sich von der Erfahrung
anderer je nach der Qualitdt unserer Gedanken und Geflihle.

Wenn wir sterben, wird der strahlende Lebensfaden, der unsere
verschiedenen Elemente verbindet und uns an diese Welt bindet,
durchgetrennt und jeder Teil von uns wird dorthingezogen, wo er
von Natur aus hingehort. Die Atome unseres Korpers gehen zum
Beispiel zu dieser Erde, wiahrend das Hochste Selbst zwischen den
Sternen kreist. Die Seele oder das reinkarnierende Ego 16st allméh-
lich seine Verbindungen mit unseren astralen, vitalen, verlangen-
den, und den niederen mentalen Aspekten, die ihre eigenen Wege
gehen. Nur die reinsten und die besten seiner Energien bleiben bei
uns; und diese gehen in einen Traumzustand ein, in dem unsere
hochsten Bestrebungen erfillt werden. Wihrend das reinkarnie-
rende Ego sich dieser Ruhepause erfreut, ist es im oder vom hoch-
sten oder gottlichen Selbst umschlossen, das durch die unsichtbaren
Welten unseres Sonnensystems kreist.

Wenn der Tod eintritt, rollt ein Panorama des eben beendeten
Lebens ab und zeigt uns, warum die Ereignisse so waren. In diesem
objektiven Riickblick hilft uns unser Hoheres Selbst, das unser
Gefdhrte im Tod wie im Leben ist, die Starken und die Schwichen in
unseren Entscheidungen wiahrend dieser Reise zu erkennen. Einige
der ersten nachtodlichen Erfahrungen sind von Menschen der ver-
schiedensten Glaubensrichtungen, die »gestorben« waren und wie-
der ins Leben zuriickgeholt wurden, bestitigt worden. Viele haben
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diesen panoramischen Riickblick erfahren und sprachen von einem
strahlenden und freundlichen Lichtwesen, dessen Einflu spurbar
war, obwohl kein Wort gesprochen wurde. Nach der Theosophie gibt
es kurz bevor die Seele in den Zustand gliicklicher Ruhe und Erfiil-
lung eingeht, einen zweiten Riickblick Giber das Leben.

Wenn die nachtodlichen Erfahrungen sich ihrem Ende nahern,
ergreift die Seele eine Unruhe, wodurch sie wieder zur Erde hingezo-
gen wird, und dann beginnt das Mysterium der menschiichen
Geburt. Bevor ein Strahl aus dem reinkarnierenden Ego, nachdem
er die himmlische Welt verlassen hat, in den Mutterschof eindringt,
kommt es zu einer kurzen Riickschau aufdas vergangene Leben und
zu einem fliichtigen Blick auf die allgemeine Richtung, die das
Karma in dem bald beginnenden Leben nehmen wird; dabei zeigt
sich, wie Vergangenheit und Zukunft zusammenhéngen. Das rein-
karnierende Ego findet seinen Weg zurlick durch die verschiedenen
Ebenen des Seins in diese materielle Welt; und die wunderbare
Traumwelt, aus der es erst vor kurzem gekommen ist, umgibt das
Kind vielleicht noch in seinen ersten Lebensjahren. »Der Himmel
umgibt uns in unserer Kindheit«, wie \{’ordsworth intuitiv sagte.
Ganz allméhlich beginnt das Ego, sich mehr und mehr auf dieser
Erde zu inkarnieren, und nimmt die Fiden von friher wieder auf.

Jede Geburt geschieht aus dem Unsichtbaren in das Sichtbare,
und der vorgeburtliche Werdegang ist tatsdchiich die Erschaffung
der Welt im Kleinen. Der Artikel einer Zeitschrift, der sich mit der
wissenschaftlichen Untersuchung uber den Anfang des menschli-
chen Lebens beschiftigte, begann mit dem Gedanken: »Wenn die
Neugeborenen sich erinnern und sprechen konnten, dann wiirden
sie aus dem Mutterleib kommend so wundervolle Geschichten
erzihlen, wie die von Homer. ... Sie wiirden von Zellen berichten,
die aus dem im Entstehen begriffenen Riickenmark ausschwirmen,
um entfernte Teile des Embryos aufzubauen und bei der Bildung
von Gesicht, Hianden und Driisen zu helfen. Die Explosion eines
derartig zusammengestellten und systematischen Ganzen - ein
Herz, das schligt, Beine, die laufen und ein Gehirn, das stark genug
ist, um Uber seinen eigenen Ursprung nachzudenken - gleicht
einem Wunder. Es ist, als ob ein einziger Tropfen weille Farbe sich in
die vielfarbige Pracht der Decke in der Sixtinischen Kapelle verwan-
delte« (Newsweek, 11. Januar 1982).
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Wenn es so ist, wie flihrende Wissenschaftler feststellen, daf3 die
erste befruchtete Zelle alle Eigenschaften in sich trdgt, die im
erwachsenen Menschen zur Reife kommen, gibt es dann irgendei-
nen Augenblick, in dem der Embryo nicht lebt? Vom theosophi-
schen Standpunkt aus ist die Verantwortung, eine Seele in die Welt
zu bringen, etwas Heiliges, und die Haltung der Eltern, besonders
die der Mutter, hat einen groB3en Einfluf3. Natiirlich spielt auch noch,
neben aller Fiirsorge und der besten Umwelt, das Karma der ins
Leben tretenden Seele, die ein selbstindiges Wesen ist, eine Rolle.

Tod und Wiedergeburt beinhalten noch viele Geheimnisse, die
auf Entdeckung warten, eine Entdeckung, die wir eines Tages
machen werden, wenn wir s geistig verdient haben, um selbstbe-
wuBt den Wegen zu folgen, die wir jetzt unbewufit gehen. Alle Kultu-
ren berichten von der héchsten Einweihungs-Erfahrung, wenn die
Versuchungen der Unterwelt besiegt und die Raume des Kosmos
mit vollem Bewuf3tsein durchschritten werden. Diejenigen, die als
Sieger zuriickkehren, sind grolle Menschen, die uns vorangegangen
sind und die Menschheit erleuchtet haben. Von ihnen wird gesagt,
dal} sie aufs Neue geboren sind, mit der Sonne bekleidet, Meister
iiber Tod und Leben.

Haltet Theosophie nicht so sehr fiir eine Sammlung philosophischer
Wahrheiten oder anderer Lehren, sondern fur die hochste Verhaltens-
regel, die Gestalt gewordene goéttliche Liebe und Mitleid ist.

- KATHERINE TINGLEY
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DER MENSCHLICHE KOSMOS

Elsa-Brita Titchenell

Als dieses weite uns umgebende Universum sich entfaltete und
ins Dasein trat, »als die Morgensterne gemeinsam sangen und alle
Kinder Gottes vor Freude jubelten«, da gab es Dasein, Klang, Bewe-
gung und Bewultsein; und so ist es heute noch.

Viele Uberlieferungen schildern den Kosmos als einen Lebens-
baum, der im Grund des gottlichen Seins verwurzelt ist, und dessen
Stamm durch alle Ebenen des Raumes hindurchgeht, und dessen
Zweige die Sternensysteme und andere lebende Himmelskorper tra-
gen. Jede Art von Substanz, vom zartesten Atem des Geistes bis zur
grobsten Form der Materie ist vertreten.

Als Bestandteile einer Welt inmitten einer gréfferen Welt, sind
auch wir Menschen Lebensbiaume, und unsere Fihigkeiten und
Merkmale gehoren zu diesem grofieren Weltenbaum. Unsere Kor-
perbestehen aus dem Stoff des Planeten, aufdem wir leben, und ent-
halten alle Arten chemischer Elemente, die dieser Planet bieten
kann. Unsere physische Vitalitit und unser tierischer Magnetismus
sind ebenfalls Eigenschaften der Erde und kehren wieder zu ihr
zurick, wenn wir beim Tod weggehen. Das gilt auch fir unsere
besondere Gestalt und Struktur, die wihrend langer Zeit entwickelt
und fir uns und unsere irdische Umgebung angepalit wurden, damit
sie unseren Bediirfnissen genau entsprechen. Welche Rolle spielen
wir demnach im Plan der Dinge? Haben wir wirklich eine rein
menschliche Aufgabe im Kosmos zu erfiilien?

Der Mensch ist ein sehr kompliziertes Wesen; doch nur selten
tiberlegen wir uns, wie kompliziert er wirklich ist. Allein die phy-
sische Form enthalt ein weitverzweigtes Netzwerk von Kreistaufen,
Empfindungen, freiwilligen und unfreiwilligen Aktivititen. Doch
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dieser Organismus widerspiegelt auf einfachste Weise die noch wei-
terauseinandergehenden Funktionen der Seele. Wenn wir beginnen
unser inneres Wesen zu studieren, stehen wir Fragen gegeniiber, die
nicht so einfach sind wie jene, die sich auf die korperliche Person
bezichen. Wie nehmen wir zum Beispiel Schonheit wahr, oder
welche immaterielle Verbindung erzeugt eine sofortige Reaktion auf
den Schmerz eines anderen? Was bringt das Gemit bei einer hefti-
gen Auseinandersetzung in Erregung, oder was beschwichtigt
unsere Geflihle und bringt sie zur Ruhe? Die Religionen sprechen
von der Seele, aber sie erklaren nicht, was sie ist; und was den Geist
betrifft, soist er ein Geheimnis, das im Westen lange stillschweigend
libergangen wurde, weil daflir eine befriedigende Definition fehlt.
Es gibt aber Gedankensysteme, die beide einSchlieBen, und viele
beschreiben den Menschen sogar noch viel genauer.

Im indischen Vedanta wird die menschliché Konstitution als aus
einer Anzahl von kosas oder Hilllen bestehend beschrieben, die das
individualisierte, ewige universale Selbst umgeben. Diese funf
Schleier sind jeweils aus ananda, Gliickseligkeit; aus vijidna, unter-
scheidende Intelligenz; aus manas, Denkvermdgen; aus prana,
Lebensatem, und aus anna, Nahrung, gebildet. Sie entsprechen den
funf Arten des Universums, die sich nach und nach aus der hochsten
Natur entwickelten: Ather, Luft, Feuer, Wasser und Erde. Jedes die-
ser»Elemente« (Zustinde der Materie) brachte aus seinem substan-
tiellsten Teil eine der Sinneswahrnehmungen hervor: vom Ather
kam das Gehdr, aus dem Atem (Luft) kam der Tastsinn, aus dem
Feuer das Sehen, vom Wasser der Geschmack und von der Erde
wurde der Geruchssinn geboren. Andere Philosophiesysteme
gebrauchen andere Einteilungen, um das zusammengesetzte
menschliche Wesen zu beschreiben. Die alte nordische Mythologie
spricht davon, dal} die menschlichen Fahigkeiten von den Gottern
zugeteilt wurden. So wie der biblische Adam nach der Vorstellung
der elohim geschaffen wurde, so wurden im Norden die Menschen,
»deren Fihigkeiten auf Erden gering waren«, von einer gottlichen
Dreiheit mit deren eigenen gottlichen Eigenschaften beschenkt.
Odin, der Allvater, gibt den menschlichen Lebensbdumen seinen
Atem, den Geist, der alles Leben ernéhrt. Seine beiden gottlichen
Briider, Héner und Lodur versehen den Menschen mit dem Denk-
oder Unterscheidungsvermdgen, und sorgen flir den Stammbaum
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(das genetische Erbgut) und die Verschiedenartigkeit - die einma-
lige Identitit, die jedes Wesen kennzeichnet. Die physischen Eigen-
schaften - Vitalitdt, Form und Korperbau - hatten sie bereits, denn
diese gehoren zu der Sphire, in der die Verkdrperung stattfindet.

Die theosophischen Lehren haben eine dhnliche siebenfache
Einteilung der »Prinzipien«, die wie folgt aufgezihlt werden konnen:

1) Die gottliche Monade, die mit der universalen gottlichen
Essenz eins ist, ist untrennbar von dieser Realitdt. Daraus emaniert

. 2) das spirituelle oder Hohere Selbst, unser »Schutzengel«; das

ist die Quelle der wahren Intuition und Inspiration. Diese beiden
Prinzipien sind zusammen der Geist, der uns den Anspruch auf
Unsterblichkeit gibt. Der Geist beseelt

3) den rein menschlichen Teil von uns, den dualen Verstand, der
vom Hoheren Selbst Inspiration erhilt und sich auch mit den Ange-
legenheiten derirdischen Welt befaf3t. Er kann sich mit allen Dingen
verbinden, mit denen er in Beriihrung kommt; einerseits mit reiner
Wissenschaft, mit Wissen und Verstehen, das auf Einflihlungsver-
mogen beruht; andererseits mit angewar}dter Technologie, einer
nitzlichen Tatigkeit, die oft auf Eigeninteresse beruht. Das hohere
Denkvermogen empfingt seine Impulse vom Geist, der unperson-
lich und nicht an die Materie gebunden ist; das Niedere, das Ego mit
seinen bekannten Neigungen, wird stark beeinflufit von

4) Ehrgeiz, Leidenschaften, Wiinschen, Trieben und dem Wil-
len. Es ist die bewegende Kraft in unserer Konstitution und das, was
uns antreibt, die Handlungen im Leben auszuflihren. Obwohl das
Begehren oft auf persénliche Ziele gerichtet ist, ist es auch die Kraft
des Strebens und der Sehnsucht nach Veredelung. In der wunderba-
ren biblischen Erzahlung vom Geschehen im Garten Gethsemane,
gehorte der angerufene Wille dem Christus im Menschen, wihrend
der personliche Wille ihm untergeordnet war. Das Verstandes- und
das Wunschprinzip formen zusammen die Person, die wir kennen -
Herrn X und Frau Y -, mit allen guten und schlechten Neigungen,
die wir wahrnehmen, weil wir sie auch haben. Diese Personlichkeit
besitzt

5) die physische Vitalitdt, die den Korper wihrend seines Auf-
enthaltes auf der Erde belebt. Sie arbeitet durch

6) den Astralkorper, der das Modell ist, nach dem der physische
Korper geformt ist; er ist der Sitz des physischen BewulBtseins und
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der Geflihle. Zusammen mit

7) dem physischen Organismus bilden diese letzten drei den
dreifachen Triger des Lebens, unsere Verbindung mit dem Planeten
Erde: sie sind der sterbliche Teil von uns.

Jedes der sieben Prinzipien, die in der Theosophie aufgezihit
werden, wird siebenfiltig gesehen. In sich eingeschlossen enthélt
jedes die Eigenschaften, die in den anderen sechs deutlicher zum
Ausdruck kommen. Das kann man beobachten in den gemischten
Gemiitsbewegungen, die wir so oft haben, in den widerstreitenden
Motiven und in den gegensitzlichen Entschliissen im menschlichen
Verhalten. Das kommt daher, weil jedes einzelne Kennzeichen auch
in allen anderen zu finden ist, und deshalb ist das vielgestaltige
menschliche BewuB3tsein so flexibel und wandelbar.

Andere Philosophiesysteme erkldren die verschiedenen Eigen-
schaften der menschlichen Natur auf andere Weise; die meisten
Definitionen sind genauer als die einfache Dreiheit: Korper - Seele -
Geist. Doch selbst diese Einteilung gibt einen wichtigen Hinweis,
dereine weitere Betrachtung verdient: We/nn wir die vollstindigeren
Systeme als Richtschnur nehmen, dann wird es kiar, daf} die drei
Aspekte eines Menschen verschiedene Erfahrungen durchmachen
und verschiedene Schicksale haben. Das Physische verbleibt, wie
wir wissen, nur wenig linger am Leben als der letzte Herzschlag und
der letzte Funke der Gehirntétigkeit, das heil3t, wenn der Bewohner
sich zuriickzieht, vom irdischen Leben abberufen wird, und seine
Wohnung verldlit - die tatsidchlich noch voller Leben ist, aber nicht
linger von der magnetischen Kraft des Ego festgehalten wird. Inzwi-
schen verfolgt die Seele, befreit von den Fesseln, die sie an die Erde
gebunden haben, den Weg - niedrig oder erhaben -, den sie sich
selbst bereitet hat. Einige Teile der Seele, die in dem Gewebe der
irdischen Erfahrungen verstrickt sind, sterben mit dem Korper;
andere, die sich mit dem todlosen Geist verbunden haben, erhalten
ein groBBeres Leben. Darliber hinaus ist noch etwas in uns, das ewig
in Sphédren wohnt, die so erhaben sind, dal3 unsere gewdhnliche
Seele sie nicht kennt. Wenn gesagt wird, daf3 wir Gotter sind, dann ist
dieses gottlich geborene Selbst gemeint. Wenn es heifit, dafl der
Mensch sterblich ist, dann ist damit die vergidngliche irdische Form
gemeint. Wir sind jedoch nicht von so einfacher Struktur, da3 man
eindeutig sagen konnte, die Seele sei entweder sterblich oder un-
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sterblich. Was wir als unser Selbst kennen, bewegt sich zwischen
dem Ewigen und dem Augenblicklichen, zwischen unserer Quelle -
grenzenlosem Bewultsein ~ und unserer zusammengesetzten irdi-
schen Struktur. Wir dienen dem, was wir wihlen - Gott oder Schat-
ten - und stehen dadurch fur kiirzere oder lingere Zeit im Dienste
dieser Realitit.

Geradeso wie die Erde unseren irdischen Korper mit seinen che-
mischen Elementen, mit der Vitalitit und der Form versorgt,
genauso entnehmen wir der Natur die mehr dtherischen Substan-
zen, um die Seele zu bilden, die die Form belebt, und wir benitzen
diese Kontakte, um die Welt, in der wir leben, zu verstehen. Durch
sie sind wir imstande, die materiellen Dinge wahrzunehmen und mit
ihnen umzugehen, liber weltliche Dinge nachzudenken und prak-
tische Entscheidungen zu treffen. Dennoch sind diese Fahigkeiten
nur ein schwaches Echo unseres Geistes, unserer inneren Realitét,
die die absolute unsterbliche Essenz ist - der erste erhabene Strahl
der Gottlichkeit - in der Natur und auch im Menschen.

Ist das Universum, das uns umgibt. in dem wir leben, uns bewe-
gen und in dem unser ganzes Dasein ablduft, eine rein materielle
Konstruktion ohne irgendwelche andere Eigenschaften als jene, die
physikalisch gemessen werden konnen? Wenn dem so ist, was tun
wir dann hier? Aus der uranfinglichen Einzigartigkeit, dem kos-
misch dimensionslosen Punkt ~ in der hinduistischen Philosophie
als Brahman bekannt, »das sich Ausdehnende«, und in der moder-
nen Astrophysik als der Urknall bekannt -, kam alles, was in unse-
rem kosmischen System besteht, ins Dasein. Darin miissen auch die
Fihigkeiten enthalten sein, deren wir Menschen uns rithmen: Intel-
ligenz, kiinstlerische und schopferische Begabung, Inspiration, die
Moglichkeit, sich in das Empfinden anderer einzufiihlen, sich etwas
vorzustellen - mit den Augen des Geistes Bilder zu entwerfen -, und
dem, was wir sehen, Ausdruck zu geben. Die Vermutung, da3 wir
diese Fahigkeiten besitzen, ohne dafl sie im Kosmos vorhanden
wiren, ist absurd. Wir befinden uns im Kosmos. Noch k6nnen wir
uns nicht vorstellen, welche groBartigen Wahrnehmungen zu gro3e-
ren Lebensrdumen gehoren, abergibtesirgendeinen Grund, warum
unsere Zukunft nicht solche Moéglichkeiten, die jetzt phantastisch
erscheinen, bereithalten sollte? Und haben wir nicht bereits jetzt,
durch unsere Einsicht und menschliche Begabung eine Verpflich-
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tung gegeniiber einem nicht wahrnehmbaren gottlichen Plan, der
ohne uns nicht verwirklicht werden kann? Wir miissen an mehrden-
ken als an duBere Formen und Erscheinungen, wenn wir unseren
Platz im allumfassenden Ganzen suchen, und wenn wir lernen sol-
len, welche Aufgabe wir Menschen im Kosmos oder in dem geordne-
ten Universum zu erfiillen haben. Da wir zwischen unserer eigenen
kleinen Persénlichkeit und der gréBeren Sphire Ubereinstimmun-
gen feststellen, kdnnen wir annehmen, da3 wir unentbehrlich sind -
ein spezifischer Teil des kosmischen Lebens, so tief verwurzelt in sei-
ner Essenz, wie unsere eigenen Gedanken und Geflihle, unsere
Freuden und Leiden, unsere Talente und Krifte, in uns verwurzelt
sind. Die Rolle, die wir spielen, mag unbedeutend erscheinen, sie
kann aber von einem anderen nicht gespielt werden. Jederist einma-
lig und besitzt eine Verbindung von Eigenschaften, die nirgendwo
ganz genauso vorkommt, wie sehr wir einem anderen auch dhnlich
sein mogen. Noch bedeutsamer ist, dafl wir das wissen. Wir sind uns
unserer Einmaligkeit bewul3t, ob wir grof3 von uns denken oder uns
gering schitzen. Wir allein kennen unsere Seele, und niemand kann
uns die Verantwortung abnehmen, die Wir fiir unsere Gedanken,
Worte und Taten, die durch unsere Wiinsche und durch unseren
Willen entstehen, tragen. Es ist unser wahres Vorrecht als Mensch,
uns selbst zu kennen.

Zweifellos ist das Universum innerhalb eines noch groBeren
Bereiches entstanden; unser Sonnensystem ist ein Teit davon; unser
Planet und die anderen Planeten bilden seine Organe, jeder davon
ist einzigartig; dennoch wirken alle zusammen, um die Funktionen
zu verrichten, die in einem derartigen Organismus von den einzel-
nen Organen verlangt werden. Durch alle seine Rdume stromen die
Lebensformen seiner Konstitution, und jede Art verrichtet ihre
eigene Aufgabe - diese Aufgaben kénnen mit denen verglichen wer-
den, die Blut, Nerven und Lymphe in unserem K&rper ausfiihren;
und diese Lebenseinheiten tragen in sich vor allem die Krifte und
Fihigkeiten der Seele, des Verstandes und des Geistes. Wie das Herz
der Sonne mit vielen Pulsschldgen klopft, und wie es wie der Klang
einer Glocke im Raum vibriert, so ergiefien sich die vitalen Lebens-
strome in rhythmischer Folge durch die kristallenen Globen aus
unsichtbarer Materie. Thre verschiedenen Prinzipien lassen die
unseren entstehen: wenn wir denken, widerspiegeln wir in ganz win-
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zigem Ausmal die Verstandeskraft der Sonne; wenn wir Freude,
Begeisterung, Liebe empfinden, dann widerspiegeln wir im kleinen
die riesigen Krifte von Géttern, die Welten ins Dasein bringen und
diese wieder resorbieren, wenn sie mit Wissen und mit einer standig
sich erweiternden Vision angefiillt sind.

KARMA UND DAS SPIEL DES LEBENS

Nhilde Davidson

Die Bibel sagt uns, dal3 wir unser Hau; aufeinem Felsen bauen
sollen. Dieser »Felsen« ist die Weltanschauung, die unserer Lebens-
auffassung zugrunde liegt, und die Art, in welcher wir die tiaglichen
Ereignisse unserer Meinung nach handhaben sollten. Fiir einen
jeden von uns wird das ein einmaliger und persdnlicher Weg sein,
dem wir folgen, um den inneren Frieden, den wir Gliick nennen, zu
erlangen. Gliicklicherweise sind wir jedoch nicht ohne Wegmarkie-
rungen, welche von Wanderern, die uns vorangingen, auf der Stra3e
des Lebens zuriickgelassen wurden. Wenn wir weise genug sind,
darauf zu achten, aus den Erfahrungen anderer zu lernen, werden
wir in religiosen Schriften, Blichern und Mythen Schéitze der Weis-
heit und der Inspiration finden, die als Schiiissel dienen konnen und
es uns ermoglichen, mit den unvermeidlichen Hohen und Tiefen
des Lebens fertig zu werden.

Zwei Begriffe, die unsere Lebensweise tiefgreifend verdndern,
sind Karmaund Reinkarnation. Diese beiden, sich gegenseitig ergin-
zenden Vorstellungen werden, wenn wir sie in unser Herz aufneh-
men, zu einem Leitstern fiir alle kiinftigen Handlungen. Die Rein-
karnation beseitigt, weil sie uns Zeit gibt, die Angst, die der Gedanke
an ein begrenztes Leben mit sich bringen kann. So manche Qual ist
mit dem Lebenskampfum die Existenz verbunden, denn ein ewiges
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Verbleiben in irgendeinem Himmel oder einer Holle hiangt von den
unvollkommenen Handlungen wihrend der Lebensspanne ciner
einzigen Minute ab. Daher ist die Zuversicht, die die Zeit uns gibt,
ein wunderbares Geschenk. Wir konnen ausfithren, was unerledigt
blieb; wir konnen aus vergangenen Fehlern lernen, und wir kénnen
immer eine zweite Chance haben, so dal3 wir wegen nicht erflillter
Aufgaben keine Sorgen haben missen. "

In dieses tréstliche Bild von der Ewigkeit pafit das universale
Gesetz von Karma gut hinein. Karma, ein Gesetz, das fir a//e Mani-
festationen, vom Atom bis zum Kosmos, gilt, kann ganz einfach mit
den biblischen Worten ausgedriickt werden: »Aber was ein Mensch
sdet, das wird er auch ernten«; oder unpersonlicher, wie Newton es
sagte: »Fiir jede Aktion gibt es eine gleiche und entgegengesetzte
Reaktion.« Die diesem Gesetz zugrundeliegende Gerechtigkeit
kann nicht geleugnet werden. Durch unsere Gedanken, Handlun-
gen und Bestrebungen setzen wir Ursachen in Bewegung, und die
Ergebnisse kommen so gewil3 zu uns zuriick, wie die Sonne jeden
Tag auf- und untergeht, wihrend sich die/Erde um ihre Achse dreht.

Man sagt, dal} die Idee von Karma sowohl mitieidsvoll als auch
unerbittiich ist, je nachdem in welcher Weise wir die stattfindenden
Ereignisse betrachten. Sind die Dinge angenehm flir uns, dann sind
wir glilcklich; sind sie unangenehm, dann klagen wir. Angenom-
men, ein jedes Lebewesen ist ein gottiiches Wesen, das in ein stoffli-
ches Kleid gehiillt ist - in ein Vehikel, das von dem innewohnenden
Geist beniitzt wird, um tétig zu sein und sich dadurch entwickeln zu
konnen -, dann ist es leichter zu verstehen, dal das, was uns
geschieht, nur dann von Wert ist, wenn es uns besser macht. Die
dulleren Ereignisse im Leben, ob angenehm oder unangenehm,
spielen keine Rolle dabei, wie wir uns entscheiden zu handeln. Wenn
sich in unserem Leben ein tragischer Vorfall ereignet, dann ist es gut
zu wissen, dall von dem Augenblick an alles aus der Vergangenheit
vorbei sein kann. Wichtig ist heute nur, wie wir ihn verarbeiten. Wir
konnen das Geschehen gleichmiitig annehmen und das Beste
daraus machen, wodurch wir den alten Ursachen, die das gegenwir-
tige Ergebnis hervorbrachten, keinen neuen Impuls geben. Wirkon-
nenuns den Stromungen aber auch entgegenstellen und neue Ursa-
chen schaffen, mit denen wir zu einem kiinftigen Zeitpunkt fertig
werden mussen. Wenn wir die Tatsache akzeptieren, dal3 wir unser
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eigenes Karma schaffen und mit ihm fertig werden missen, so
bedeutet das nicht, dall wir beim Anblick der Probleme anderer
unbeteiligt mit der Schulter zucken und sagen: »Das ist ihr Karma. «
Nein! Gewil3, es isrihr Karma, aber wie wirhandeln, ist unser Karma;
und wir sollten jederzeit fur unsere Mitmenschen Mitleid und Ver-
standnis aufbringen. Tun wir das nicht, schaffen wir fur uns neues
unglickliches Karma, mit dem wir fertig werden miissen.

Spiele mit, und spieie das Spiel

Denn wenn der groBe Punktezihier kommt,

Schreibt er hinter Deinen Namen nicht,

Ob Du gewonnen oder verloren hast,

Sondern wie Du das Spiel gespielt hast.

- GRANTLAND RICE

Genauso ist es! Was wir bei einem Ereignis fuhlen und wie wir
daruber denken, liegt ganz bei uns. Niemand anders als wir selbst,
kann uns gliicklich oder traurig, friedvoll oder froh machen. Der Kor-
per kann Schmerz erleiden, aber der Schmerz, den wir in unserer
Seele fuhlen, ist die Folge unserer ejgenen Torheit. Was uns
geschieht, ist immer unser eigenes Karma, hervorgebracht durch
vergangene Handlungen, die sich zu gegebener Zeit auswirken.
Unsere innere Gottlichkeit kennt unsere Starken und unsere Schwi-
chen, und teilt uns genau das zu, was wir tragen kénnen. In der inne-
ren Welt unseres wahren Selbst speichern wir die Essenz jeder
Erfahrung und verdndern uns dementsprechend: Wir lebten gestern
und sind heute hier, und dennoch sind wir nicht dieselben - wir sind
gewachsen! In diesem Selbst ist auch die »Erinnerung« an die ver-
gangenen Stunden, Jahre und Leben verwahrt, es bestimmt, wenn
auch nicht bewuBt, die Art wie wir handeln. Wir handeln und reagie-
ren nur in Ubereinstimmung mit uns selbst!

Da die gesamte materielle Welt um uns mit gottlichen Wesen
erfullt ist, die alle durch die Vehikel leben, die fiir ihre besondere
Stufe der Entwicklung notwendig sind, und die alle aufihrer speziel-
len Stufe des Daseins nach Vollkommenheit streben, ist es klar, daB3
das Leben, wie wir es kennen, nicht das Ende ist. Durch das Streben
der Seele nach Gottlichkeit, verhelfen wir als menschliche Wesen,
unseren gottlichen Méglichkeiten, sich zu verwirklichen.
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VERERBUNG UND WIEDERGEBURT

John P. Van Mater

Die meisten von uns denken, wenn sie das Wort Vererbung
horen, an die Eltern, die ihr Aussehen und ihre'Charakterziige ihren
Kindern vererben. Oskar hat die Nase von seinem Vater, die Ohren
von seiner Mutter, oder er ist so ernst wie Onkel Jed. Wie weit das
alles stimmt, ist schwer zu sagen. Zweifellos sehen viele Kinder wie
ihre Eltern aus, viele aber auch nicht. Was aber Genie und Talent
anbetrifft, die konnen bei allen zum Vorgchein kommen. Was soll
man also glauben?

In den vergangenen drei oder vier Jahrzehnten haben sich die
Ansichten iiber Vererbung grundlegend geidndert. Offensichtlich
kann in den niederen Naturreichen viel sicherer etwas tiber phy-
sische Anlagen vorausgesagt werden als in den hoheren. Auflerdem
ist in den niederen Reichen BewuBtsein und freier Wille anlagema-
Big nicht so ausgeprigt wie bei uns. Daher kommt es, da3 die For-
scher glaubten, der gesamte Prozell kénne mit Vererbung erklart
werden, und sie folgerten, wenn die niederen Naturreiche aufallen
Stufen durch genetische Weitergabe von den Eltern an die Nach-
kommenschaft geregelt wird, so ist es nur natiirlich anzunehmen,
dal3 bei den Menschen dasselbe gilt.

Doch bei der beinahe unbegrenzten Verschiedenheit der Men-
schen, besonders was ihr inneres Leben anbetrifft, sind die mathe-
matischen Moglichkeiten so zahlreich, daB man im einzelnen Falle
kaum etwas anhand der genetischen Vererbung vorhersagen kann.
Daher mussen wir unsere Zuflucht zur Statistik nehmen. Anschei-
nend herrscht die Theorie vor, daB jeder Mensch der Ausdruck
bestimmter genetischer Muster ist: die DNS-Mdglichkeiten der
Eltern verbinden sich auf besondere Weise, um die gesamte phy-
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sische, mentale und emotionale Mitgift des Kindes zu bestimmen.
Der ProzeB ist vollstindig »abgelaufen«, wenn die Keimzelle
befruchtet ist; und eben dieses Muster der urspriinglichen Zelle ist
es, das ihn zu thm oder sie zu ihr macht. Wenn zwei Menschen ein
Kind bekommen, werden Aussehen, Charakter und Begabung ihres
Kindes dadurch bestimmt, wie die genetischen Spiralen oder die
DNS-Moglichkeiten zusammentreffen. Das nidchste Kind, das den-
selben Eltern geboren wird, wird das Ergebnis einer ganz anderen
Kombination sein; und dadurch kann es in jeder Beziehung ein vol-
lig anderer Mensch sein.

Die gesamte Idee des physischen Determinismus kommt von
bestimmten Annahmen: Die erste ist, dafl der ganze Mensch ein
Nebenprodukt von genetischen Verbindungen ist. Er ist daher ein
Aspekt der Materie - wahrhaftig ein sehr komplizierter Aspekt. Da
es keinen wissenschaftlich akzeptierten Beweis fiir das Uberleben
der Seele gibt, nimmt man an, dall Bewufitsein ein Funke der Ema-
nation des Korpers ist und daher mit dem Korper stirbty Das einzige,
was Uberlebt, ist das Keimplasma, das die Eltern anje(ges Kind wei-
tergeben. Dieses Plasma mul} daher alles enthalten, was notwendig
ist, nicht allein um sozusagen die Erbanlagen der Familie fortzuset-
zen, sondern auch um die grofien Verschiedenheiten von Talent und
Aussehen innerhalb dieser Familie weiterzugeben. Deshalb haben
die Biologen und die Genetiker dem Plasma so grof3e Aufmerksam-
keit geschenkt. Es ist das einzige phy51sche Bindeglied zwischen
Eltern und Kindern.

Gerade hierin liegt ein unsicherer Faktor. Wir wissen nicht, wie
die DNS-Elemente oder die genetischen Determinanten [Erbanla-
gen] sich verbinden. Daher wissen wir nicht, welcher Menschentyp
einem Elternpaar geboren wird. Statistisch mag es eine Moglichkeit
der Voraussagbarkeit geben. Von 100.000 Elternpaaren einer
bestimmten Kategorie kann die Mehrheit der Kinder etwas oberhalb
oder unterhalb des intellektuellen Durchschnitts sein. Andererseits
kann das Feuer des Genius jederzeit zum Vorschein kommen, ganz
gleich, wie die Eltern sein mogen.

Wir wollen nun in dieses Bild die alte Vorstellung einfliigen, daf3
der Mensch vor allem ein Bewul3tseinszentrum ist, eine Monade, die
ihre Moglichkeiten im Laufe vieler Reinkarnationen der Seele oder
des Egoentfaltet. Injedem Leben ist der Mensch er selbst, das heil3t,
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die Anlagen, die er sich in fritheren Leben geschaffen hat, und wih-
rend er durch das Leben wandert, baut er sich Stiick fur Stiick zu dem
auf, was er einmal sein wird. Das alles vollzieht sich durch Ursache
und Wirkung oder Karma, unter Mitwirkung von Verstand, Wille
und Emotion. Bei den Menschen finden die Verdnderungen, die wir
selbst bewirken, grof3enteils im Inneren statt, im Gebiet der Talente
und des Charakters. Sie sind unsichtbar, obwohl die inneren Ver-
dnderungen sich mit der Zeit auch physisch widerspiegeln; wenn
nicht in diesem Leben, dann in spiteren. Die wesentliche Auswir-
kung im menschlichen Leben ist jedoch nicht physisch, was viel-
leicht erklart, warum der menschliche Korper (mit Ausnahme des
Gehirns) verhiltnisméllig weniger spezialisiert ist.

Widerspricht die Moglichkeit, dafl es einreinkarnierendes Wesen
gibt, das von einem Leben zum anderen weiterlebt, der wissen-
schaftlichen Theorie? Eigentlich nicht. Sie widerspricht nur den
»nichts als«-Theorien, die, wenn auch nicht ausdriicklich verkiindet,
so doch unausgesprochen in der wissenschaftlichen Theorie ange-
nommen werden. Der Mensch ist »nichts als« eine komplexe Orga-
nisation von Materie, »nichts als« eine auf dem Physischen basie-
rende emotionale, mentale Struktur, aber so kompliziert, dal} wir
noch nicht alle Einzelheiten erfassen kénnen. Dieser »nichts als«-
Standpunkt ist eine wissenschaftliche Theorie, keine wissenschaft-
liche Tatsache. Man konnte sich andere Erkldrungen ausdenken, um
dieselben Tatsachen auszudriicken; und solange sie alle Fakten
beriicksichtigen, sind sie auch giiltig. Wenn aber weitere Tatsachen
entdeckt wiirden, die bestimmten Theorien wissenschaftlich oder
metaphysisch widersprechen, dann miifiten diese Theorien natir-
lich abgedndert werden.

Wie pal3t die Vorstellung von der Reinkarnation der Seelen in die
heutigen wissenschaftlichen Spekulationen uber die Verbindung
der DNS-Ketten in der befruchteten Keimzelle? Auch die Theoso-
phen messen dem Kelmplasmd grof3e Bedeutung bei. Tatsidchlich ist
es die einzige physische Ubertragung von den Eltern auf das Kind.
Das erklért vielleicht, warum zum Beispiel die Griechen bei thren
Erkldrungen liber die sich wiederverkorpernden Seelen das, was sie
Palingenesis nannten, einschlossen. (Die alten Denker kannten
zumindest acht Moglichkeiten der Wiederverkdrperung, um das
Kommen und Gehen der Seelen zu beschreiben.) Palingenesis
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bezieht sich einfach auf die physische Weitergabe desselben Lebens
von den Eltern zum Spréflling: Die Eiche bringt eine Eichel hervor,
die ihrerseits zur Eiche heranwéchst.

Wenn beim Menschen der Tod eintritt, zieht sich das BewuBtsein
zuriick. Nachdem die irdischen Elemente abgelegt sind, ruht der
hohere Teil der Seele in einer Traumwelt, wo die unerfullten Sehn-
siichte und Gedanken des vorhergehenden Lebens verarbeitet und
zur Reife gebracht werden. Alles wird in das Wesen aufgenommen,
so daly die Seele im néchsten Leben verbessert und im Verhiltnis zu
deninneren Kriften, die das letzte Leben oder die letzte Inkarnation
beherrschten, erweitert zuriickkehrt. Ein noch hoéherer Teil der
menschlichen Natur - man kann ihn den Vater im Innern nennen -
geht in die Kreisldufe des Kosmos ein; die der Bereich seines groBe-
ren Lebens sind. Deshalb sagten die alten Romer von jemandem,
der stirbt, dafl er zwischen den Sternen schlift.

Schlielich sucht das reinkarnierende Ego abermals nach Wie-
dergeburt, und der Prozel3 der /nkarnation beginnt aufs neue. Ein
Kind wird zu den Eltern hingezogen, zu denen alte Bindungen beste-
hen, alte Ursachen, die sich auswirken miissen; fast immer wird es
in seinen aus der Vergangenheit stammenden Familienstrom hin-
eingeboren. Die Seele, die geboren werden soll, wird karmisch zu
einem bestimmten Paar hingezogen. Sie sendet einen iberschatten-
den Einflul oder einen Strahl aus, der zweifach ist: Ein Aspekt geht
in den Schoff der Mutter und in das lebende Ovum, der andere
Aspekt in den Vater und belebt dort eine bestimmte Keimzelle. Der
zukiinftige Vater und die Mutter vereinigen sich, um eine psycho-
magnetische Verbindung zwischen dem cintretenden Ego und der
erwachenden Keimzelle herzustellen. Es kénnen allerdings allerlei
Dinge geschehen, wodurch dieser Prozef3 abgebrochen wird; in die-
sem Falle muf} das Ego ein anderes Lebensatom tberschatten und
den Prozel} der Wiederverkdrperung neu beginnen.

Welcher Platz kommt hierbei der Vererbung zu? Das reinkarnie-
rende Ego, das zu seinen zukiinftigen Eltern hingezogen wird, wihlt
aus dem genetischen Vorratsmaterial, das von ihnen stammt, das
aus, wodurch es sich selbst ausdriicken kann. Dabei gibt es keinen
Zufall. Das Kind erbt vor allem - sich selbst. Es hat sein Selbst nicht
vonden Eltern geerbt. Es brachte es mit, esist sein Selbst. Die Eltern
sorgten jedoch fir die genetischen Moglichkeiten, um alle ihm eige-
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nen besonderen Starken und Schwiichen, Fihigkeiten und Talente
zu verkodrpern. Diese konnen einem Elternteil oder beiden dhnlich
sein, sie kdnnen aber verschieden sein. Das Wichtigste ist, daf3 das
DNS-Muster in der befruchteten Zelle die einmaligen Anlagen der
ankommenden Seele widerspiegelt. Es konnte auch kaum anders
sein, weil dieses Muster durch und aus den inkarnierenden Kriften
aufgebaut und geformt ist, die danach streben, die vielfaltige Person-
lichkeit, die geboren werden soll, so genau wie moglich zum Aus-
druck zu bringen.

Obwohl der gesamte Prozel3 gesetzmaflig gelenkt wird, besteht
von uns aus keine sichere Moglichkeit etwas vorauszusagen, weil die
treibende Kraft oder das BewuBtsein der sich wiederverkorpernden
Seele aufler in den materiellen Veridnderungen nicht wahrgenom-
men werden kann. Weraberweil3 schon vorher, welches seinebeson-
deren Talente und Schwiichen sein werden, oder welches innere und
duBere Karma ihn erwartet? i

Man konnte fragen: »Warum ist es thwendig, den Faktor Seele
hier mit hineinzubringen?« Die Tatsachen sind anscheinend fur die-
jenigen gerechtfertigt, die sich nicht damit abfinden kdnnen, daB3 ein
derart bedeutsamer Vorgang, wie der Eintritt eines liebenden,
lachenden, mitfliihlenden, strebenden, begabten Menschenwesens
in diese Welt, das Ergebnis von Verbindungen ist, die, wenn dem
Zufall {iberlassen, ebensogut ecinen Wahnsinnigen oder einen
Schwachsinnigen ergeben konnen. Viele kdnnen auch nicht glau-
ben, dal3 wir nichts weiteres als materielle Teile sind, die mit dem
Korper sterben, dal3 das gesamte Leben, nur diese kurze Spanne des
Strebens und Wirkens ist, und danach - nichts mehr. Der Mensch
und sein Seelenleben ist ohne Zweifel mehr als das!

Diene immer und laB es anderen dienlich sein.
— ARTHUR L. CONGER
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DIE IMMERWAHRENDE PHILOSOPHIE

W.T.S. Thackara

Diese Lehren sind also nicht neu; es sind keiné heutigen Erfindun-
gen, sie wurden vielmehr schon vor langer Zeit gebracht, wenn auch
nicht so klar ausgedriickt. Unsere Lehren sind die Erkldrung jener frithe-
ren; und die Tatsache, daf3 diese Lehren alt sind, kann von Platons eige-
nen Schriften bezeugt werden.

— PLOWINUS. Fnneaden, V. 1.8

In einem von Platos Dialogen, dem Symposium (§202-204),
kommt der eindrucksvolle Gedanke vor, daf3 die Liebe der Mittel-
punkt zwischen Unwissenheit und Weisheit ist, der Mittler zwischen
den Menschen und den Gottern, und dal3 wir spirituelles Verstiand-
nis durch Liebe erreichen.

Auch Paulus sprach in einem der schonsten Abschnitte der Bibel
von der Liebe (1. Korinther 13): daf3, »wenn ich mit Menschen- und
mit Engelszungen redete, und hétte der Liebe nicht, so wire ich ein
tonend Erz und eine klingende Schelle. Und wenn ich weissagen
konnte und wiiSte alle Geheimnisse, und hitte alle Erkenntnis und
allen Glauben, so dal3 ich Berge versetzen konnte, und hitte der
Liebe nicht, so wire ich nichts.« Esist - treu dem Gebot seines Mei-
sters: »liebet einander, wie ich euch geliebet habe.« Im Buddhismus
bezeichnet man den idealen Menschen, den Bodhisattva, der zur
Realitét hinter den Illusionen des Lebens »erwacht« ist, als jemand,
der mahakarundacitta besitzt - das »grof3e, liebende Herz.« Er hat das
pandere Ufer« erreicht, das Ufer der Erleuchtung, geleitet und
gestdrkt, indem er in sich selbst die beiden wichtigsten Tugenden
der buddhistischen Philosophie, karuna und prajiid, »Liebe« und
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»unterscheidende Weisheit«, aus Altruismus geboren, vervoll-
kommnet hat.!

Das gleiche Thema enthilt das Wort Philosophie - das eine Erfin-
dung von Pythagoras sein soll -, denn das Wort besteht aus zweigrie-
chischen Wurzeln: philos, »Liebe« + sophia, »Weisheit«. Obwohl
das Wort gewohnlich mit »Liebe zur Weisheit« libersetzt wird, kann
Philosophie genausogut die Weisheit der Liebe bedeuten oder alter-
nativ »liebende Weisheit«. Unter den verschiedenen griechischen
Ausdricken fir Liebe bezeichnet jeder einen anderen Aspekt: phi-
los und sein verwandtes p/ilia bedeuten zugleich Freundschaft und
Zuneigung - wie bei philanthropie, die »Liebe zum Menschen, die
zur Barmherzigkeit fuhrt, und philadelphia, »briderliche Liebe.«
Theon von Smyrna (2. Jahrhundert n. Chr.) schrieb in seinem Expo-
sitio rerum mathematicarum ad legendum Platonem (Mathematik,
nitzlich zum Verstdndnis von Plato), daf3 die Philosophie mit der
Einweihung in die Mysterien verglichen werden kann, wovon der
letzte Teil oder der kronende Erfolg die »Ereundschaft und die inner-
liche Vereinigung mit der Gottheit ist.«

Aufdiese Weise konnen wir sehen, dal3 das Hauptziel der griechi-
schen Philosophie, wie im Buddhismus und im Christentum,
urspriinglich darin bestand, sich in Liebe und Weisheit zu vervoll-
kommnen, als das Mittel, um mit der Quelle des Lebens eins zu wer-
den. AuBerdem bedeutet jede dieser Uberlieferungen, daB die spiri-
tuelle Suche eigentlich mit Liebe beginnt und in Weisheit endet; dal
die Tiren zum Herzen des Seins sich denjenigen 6ffnen, die vom
Verlangen nach Wahrheit und von einer tiefen Sorge fiir das Wohl-
ergehen aller ergriffen sind. »Zum Wohle der Menschheit zu leben’
ist der erste Schritt« - das ist eine universale, ewige Botschaft.
Ebenso anhaltend ist die Suche der Menschheit nach einer einigen-
den und rettenden Weisheit.

Die Vorstellung von eciner immerwihrenden Philosophie, von
einem gemeinsamen Nenner - oder besser, von einem hdchsten
gemeinsamen Faktor -, der die Grundlage der Wahrheit in den viel-
faltigen religidsen, philosophischen und wissenschaftlichen Gedan-
kensystemen der Welt ist, geht mindestens Tausende von Jahren
zurtick. Cicero erwidhnt zum Beispiel, als er von der Existenz der
Seele nach dem Tode spricht, daB3 er damit nicht nur als Autoritét fir
die gesamte Antike spricht, sondern auch die Lehren der griechi-

110



schen Mysterien und der Natur aufseiner Seite habe, und daB3 »diese
Dinge bereits sehr alt sind, und dazu von der universalen Religion
bestitigt werden.«2

Eswarjedoch der deutsche Philosoph Leibniz, derim 17. Jahr-
hundert den lateinischen Ausdruck philosophia perennis populdr
machte. Er gebrauchte ihn, um zu beschreiben, was notwendig war,
um sein eigenes System zu vervolistandigen. Das sollte eine eklek-
tische Analyse der Wahrheit und der Unwahrheit aller Philosophien,
der alten und der modernen, sein, womit man »das Gold von der
Schlacke, den Diamanten von der Kohie, und das Licht vom Schat-
ten trennen konnte, und im Effekt wiirde das eine Philosophie sein,
die Giberdauert.« Ein dhnliches Ziel wurde von Ammonius Saccas
angestrebt. Er wollte verschiedene religiose Gedankensysteme in
Einklang bringen. Ammonius Saccas griindete im 3. Jahrh. n. Chr.
die eklektische theosophische Schule in Alexandria, und inspirierte
Plotinus und die neuplatonische Bewegung.

Leibniz behauptete jedoch nicht, den Ausdruck erfunden zu
haben. Er sagte, er habe ihn in den Schiriften von Augustinus Steu-
chus gefunden, einem Theologen des 16. Jahrhunderts, den er als
einen der besten christlichen Schriftsteller aller Zeiten betrachte.
Steuchus beschrieb die immerwidhrende Philosophie als die
urspriinglich enthiillte absolute Wahrheit, die dem Menschen vor
seinem Fall bekannt war, danach véllig vergessen wurde, und in der
spiateren Geschichte des menschlichen Denkens nur allméahlich und
unvollstindig wiedererlangt wurde. Das orthodoxe Christentum ist
seiner Meinung nach das reinste Wiederaufleben, und die
Geschichte von der Erlosung enthélt das lange Suchen nach dieser
Weisheit.3

Vor Steuchus wurde meines Wissens der Ausdruck philosophia
perennis nicht erwiihnt, obwohlin fritheren Schriften dhnliche Worte
zu finden sind, die im wesentlichen denselben Gedanken ausdriik-
ken. Am auffallendsten ist dabei »die immerwidhrende Weisheit
Gottes« - »rtheosophia perennis« in lateinischen Texten.

In neuerer Zeit, vor etwa vierzig Jahren, stellte Aldous Huxley
eine Auswahl aus religiosen und mystischen Uberlieferungen der
ganzen Welt zusammen, worin viele charakteristische Merkmale
enthalten sind, die mit der »Philosophie der Philosophien« Giberein-
stimmen. In seinem Vorwort definierte er es folgendermalien:
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PHILOSOPHIA PERENNIS . . - die Metaphysik, die in der Welt der
Dinge, des Lebens und des Geistes (mind), eine gottliche Realitat als
wirklich vorhanden erkennt; die Psychologie, die in der Seele etwas mit
der gottlichen Realitdt dhnliches, oder sogar identisches findet; die
Ethik, die dasletzte menschliche Ziel in die Erkenntnis der immanenten
und transzendenten Grundlage allen Seins legt - in das, was unsterblich
und universal ist. Bruchstiicke dieser immerwihrenden Philosophie
kdnnen in dem iberlieferten Wissen von primitiven Volkern in jeder
Region der Welt gefunden werden und in ihren vollentwickelten For-
men findet sie sich in jeder bedeutenden Religion.4

Huxley wies darauf hin, daB er sich beim Zusammenstellen sei-
nes Buches nicht an die Schriften »professioneller« Philosophen
gehalten habe, sondern an einige jener seltenen Individuen in der
Geschichte, die - wie er sich ausdriickt - sich entschlossen haben,
bestimmte Bedingungen zu erfiillen: »sich selbst zu liebenden Men-
schen zu machen, die reinen Herzens und geistig arm [bescheiden]
sind« - wodurch es ihnen gelang, die gottliche Realitdt unmittelbar
zu erfassen. Er meinte, wenn man keint Weiser oder kein Heiliger sei,
dann sei es das Beste, was man tun konne, »die Werke jener zu stu-
dieren, die Wissen von iibermenschlicher Art und Bedeutung erlan-
gen konnten, weil sie ihre rein menschliche Lebensweise umgewan-
delt hatten.«5

Es ist nicht so auBlergewodhnlich, dafl die inneren Lehren jeder
groBeren geistigen Philosophie identisch sind, auch wenn die Uber-
lieferungen geographisch, kulturell und durch grofie Zeitraume von-
einander getrennt sind. Es war doch dieselbe Theosophie oder gott-
liche Weisheit, die von jedem Weisen und Lehrer universal verkiin-
det wurde, »dieselbe unerschopfliche, geheime, ewige Lehre«, die
Krishna vor Aonen Vivasvat (der Sonne) enthiillt hatte, und die von
Zeitalter zu Zeitalter weitergegeben wurde, und die er auch Arjuna,
seinem »Anhinger und Freund« mitteilte.6

Die umfassendste moderne Darstellung der »theosophia peren-
nis«, mit den Beweisen fur die Verbreitung der Theosophie injedem
Zeitalter auf der ganzen Welt, kann man in den Schriften von H. P,
Blavatsky finden, insbesondere in ihrem grof3en Werk Die Geheim-
lehre, mit dem Untertitel »Die Synthese von Wissenschaft, Religion
und Philosophie«. Sie selbst wurde von weiter fortgeschrittenen
Schiitern dertheosophischen Tradition unterrichtet; sie schrieb, dal3
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die in diesen Bdnden, wenn auch noch so fragmentarisch und unvoll-
stindig enthaltenen Lehren weder der indischen, der zoroastrischen, der
chalddischen oder der dgyptischen Religion, noch dem Buddhismus,
Islam, Judentum oder Christentum ausschlieBlich angehodren. Die
Geheimlehre ist die Essenz von allen. Die verschiedenen religiosen
Systeme, die urspringlich aus diesen Lehren hervorgegargen sind, wer-
den nunmehr wieder in ihr ureigenes Element zuriickgeleitet, aus dem
jedes Mysterium und jedes Dogma hervorgegangen ist, sich entwickelt
hat und materiell geworden ist.7

Neben der Ausarbeitung der fundamentalen Lehren und dem
Hinweis auf die Analogie dieser Lehren in der Natur, erklidrt H. P.
Blavatsky, wie das geheime »Wissen von gottlichen Dingen« der
Menschheit »enthiillt« und im Laufe der Geschichte periodisch
erneuert wurde. Indem sie sich aufein historisches Ereignis bezieht,
allegorisch dargestellt in der Erzihlung vom Garten Eden, in der
Mythe vom Feuer des Prometheus, und auch in der Hindu-
geschichte vom Abstieg der manasaputras(»Sohne des Denkens«),
schildert sie, wie vor etwa 18 Millionen Jahren gottliche Wesen, »ver-
vollkommnete« Menschen aus fritheren Zyklen, die Bewohner
hoherer, unsichtbarer Sphiren des kosmischen Lebens sind, einen
Teil ihres BewuBtseins mit der entstehenden Menschheit ver-
schmolzen und sie mit Giberlegender Intelligenz entflammten. In
diesem Akt des Opfers und der evolutiondren Notwendigkeit, prag-
ten sie der »plastischen Geist - Substanz« der Menschheit wichtige
Wahrheiten Giber das Leben unausloschlich ein, so daf3 sie nie wieder
vollig verloren gehen konnten. Das ist auch die Basis von Platos
Lehre von Anamnesis (»Riickerinnerung«): daB Lernen in Wirklich-
keit ein Vorgang der »Reminiszenz«ist - ein »Erinnern« oder »Wie-
derentdecken« urspriinglichen Wissens, das in dem unsterblichen
Teil der Seele verankert ist.

Seit jener uralten Zeit ist in jedem Teil des Erdballes regelmiBig
versucht worden, die Weisheits-Tradition wieder herzustellen, und
zwar vor allem aus zwei Griinden: Erstens, wegen der zersetzenden
Krifte, die mit der Zeit jede Darstellung entstellen - daBl man sich
namilich an die urspriinglichen Lehren, die in der Regel miindlich
liberfiefert werden, nur noch unvollstiandig erinnert, oder daB sie
vergessen werden, Texte gehen verloren, Abschriften und Uberset-
zungen werden neu herausgegeben, Wortbedeutungen dndern sich,
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und die Menschen legen Wesentliches oft falsch aus oder iibersehen
es.

Der zweite und zwingendere Grund ist der, dal3 sich die Mensch-
heit und auch ihre Bediirfnisse entwickeln, und wenn der gemein-
same Ruf aus den menschlichen Herzen stark genug ist, erfolgt von
derrichtigen Seite eine Antwort, die die Bediirfnisse des dann begin-
nenden Zyklus befriedigen wird. Es ist allgemein bekannt, daB die
Messiasse, Avataras, Buddhas, Propheten und die von »Gott Unter-
wiesenen« in allen Volkern als Reformer und Uberbringer kamen,
nicht als Begriinder von irgend etwas Neuem auller dem »irdischen
Gewand, in dem sie es brachten, das aus dem zur Verfigung ste-
henden Material gewoben war. Es ist aber auch zu beachten, daf die
Boten selten von ihren Zeitgenossen erkannt wurden, und auch die
Bedeutung ihrer Botschaft nicht voll verstanden wurde. Jede Neue-
rung zieht Opposition an; michtige Drachen umgeben den Gral.

Unsere eigene Zeit ist, wie jede andere, (iberreich an »falschen
Propheten, deren oft beeindruckende Mischung von Wahrheit und
Irrtum viele in unproduktive, sogar gefdhrliche Abwege gefithrt hat.
Wie sollen wir dann, mogen wir fragen, zwischen dem, was unver-
filscht aus dem Geistigen kommt, und der Spreu unterscheiden?
Eine gute und erkennbare Probe kdnnen wir in bezug auf die Bestian-
digkeit und die Universalitdt der Lehre anwenden, obwohl dazu
Ausdauer und unterscheidendes Studium gehdren: Wurde die
Lehre ausnahmslos von allen groflen spirituellen Lehrern der Welt
gebracht oder war sie in ihren Lehren die langen Zeitalter hindurch
stillschweigend inbegriffen? Und, was ebenso wichtig ist, trigt sie
das Kennzeichen des Geistes: ist sie ein Aufruf an die selbstlose,
altruistische Seite unserer Natur?

Das gesamte Universum, physisch und metaphysisch, ist eine
Realitét; der einfachen Logik entsprechend kann es aber nur eine
Wahrheit geben, wie begrenzt, verschieden und scheinbar abwei-
chend ihr Ausdruck in der menschlichen Sprache auch sein mag.
Dertrennende Einfluf3 der dogmatischen Theologien, einschlieBlich
der Wissenschaft und der Philosophie, der Versuch, die Wahrheit
unter irgendeiner Flagge fiir sich in Anspruch zu nehmen, kann das
menschliche Wohl nur negativ beeinflussen.

Vielleicht ist es am besten zu bedenken, daB die meisten von uns
sich, wie die Liebe, »in der Mitte« zwischen Unwissenheit und Weis-
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heit befinden. Wenn wir auch nur eine Andeutung haben, dal} es
eine gbttliche Realitét gibt, iber die wir mehr wissen méchten, oder
wenn wir nur danach streben, eine aktive Kraft fir das Gute in der
Welt zu sein, aber eine Philosophie brauchen, die uns helfen kann,
die Stiirme des Lebens und auch die Depressionen durchzustehen,
dann kOnnen wir zuversichtlich sein, dafl es ein solches Wissen gibt,
das sowohl das Herz wie auch den Intellekt befriedigt. Die Mensch-
heit ist der barmherzigen Fihrung durch die Gotter nicht beraubt,
und ist es auch nie gewesen. Sie und ihre irdischen Repridsentanten
haben stets den Kompal3 der liebevollen Weisheit als sichersten
Fihrer zu unserer Bestimmung angeboten. Wenn wir dem Kurs fol-
gen, der von diesen vorausgegangenen Wanderern vorgezeichnet
wurde, werden wir nicht nur entdecken, was im Leben wahr ist und
was nicht; wir werden uns auch geeignet machen, die unwandel-
baren Kennzeichen des Geistes zum Ausdruck zu bringen.
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H.P. BLAVATSKY: IHR WERK UND IHR VERMACHTNIS

Kirby Van Mater

Es gibt eine alte Uberlieferung, die weit vor die Zeit unserer auf-
gezeichneten Geschichte zuriickgeht. Sie berichtet von sich manife-
stierenden Universen, lebenden Welten von Wesen, und von der
menschlichen Beziehung zu diesen Welten - eine tiefe Philosophie
von riesigem Ausmaf, die die Erfahrungen der groBten Geister
libersteigt. Es gibt auch eine geheime Seite dieser Uberlieferung,
und diejenigen, die glauben, daf3 dieser verborgene Teil allein
dadurch gefunden werden kann, indem man lediglich nach einer
Philosophie flir den Intellekt, oder nach physischen oder psychi-
schen Kriften sucht, irren sich gewaltig, denn diese geheime Seite
betrifft die geistige Entwicklung des Menschen, sowie Liebe und
Vergebung. Im natiirlichen Ablauf der Evolution werden alle Men-
schen schlief8lich diese Art zu leben suchen, aufwachen und einem
Weg folgen, der dlter ist als alles, was wir kennen.

H. P. Blavatsky wies immer wieder auf diese verborgene Seite der
alten Uberlieferung hin, und erinnerte uns auch an die fast unbe-
grenzten philosophischen Lehren, die den Menschen und den Kos-
mos betreffen. Sie weckte das allgemeine Interesse an diesen lange
vergessenen Wahrheiten und zeigte deren unmittelbare Bedeutung
fir den Pfad, dem die evolvierende Menschheit folgen mufB. Ein
bedeutender Teil ithres Vermichtnisses liegt in den Lehren, die in
ihren Schriften verdffentlicht werden. Wir erfahren iiber Karma,
uber Reinkarnation, von der Geschichte der Menschenrassen, von
der Reise der Seele nach dem Tode, von der Zusammensetzung der
dulleren und inneren Natur des Menschen und des Kosmos, in dem
der Mensch lebt. Sie beschreibt die zwei Pfade, die zum Erkennen
des eigenen spirituellen Selbst flihren: der eine wird als spirituell
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selbstsiichtig bezeichnet, weil das Ziel lediglich in der Befreiung des
eigenen Selbst aus dieser Welt des Leidens besteht; der andere Pfad
wird von jenen eingeschlagen, die aufihre nirvanische Gelegenheit
verzichten, um unter den Menschen zu bleiben und fir die Erleuch-
tung aller zu arbeiten ~ »die Seligkeit hinausgeschoben«, wie H. P.
Blavatsky es in der Stimme der Stille nannte.

Ihre Schriften erinnern uns auch daran, daf3 es keinen Tod gibt in
dem Sinne, wie wir heute davon sprechen. Es ist nur ein Abwerfen
der Formen, die bei einer anderen Geburt wieder neu geschaffen
werden. Sie weist auf die Evolution hin, als das Entfalten der laten-
ten Eigenschaften des Bewulitseins im Ego auf seiner unvorstell-
baren Reise durch die Lebensreiche. »Am Anfang, als unsere Erde
oder die Sonne oder der Kosmos - was immer wir betrachten wollen
- ihre Manifestation in die materielle Substanz begann, wurden
Mpyriaden kleinerer Leben zur Aktivitdt erweckt; und die Formen,
die sie bauten, schienen aus Licht zu bestehen, so dtherisch war die
Materie zu jener Zeit. Im Verlaufe der Zeit wurde diese Schopfung
immer materieller, bis die Welt schlieBlich so erschien, wie wir sie
heute sehen. Die Menschheit ist nur eine Gruppe unter den Scharen
von Wesen - die innerlich eine Widerspiegelung der urspringlichen
Einen Ursache sind -, die entweder in der Vergangenheit Menschen
waren oder irgendwann in der Zukunft, wenn die Zeit dafiir gekom-
men ist, Menschen werden sollen. Wir sind das Produkt dieser geisti-
gen Evolution, mit einer wunderbaren Zukunft vor uns, wenn alle
Menschen erleuchtet sind, und unsere Rasse briderlich zusammen-
leben wird, wie es das natiirliche Ergebnis der sich entwickelnden,
voranschreitenden Natur ist.

Die Wahrheit hat natiirlich immer bestanden, aber es gab eine
Zeit vor Millionen von Jahren, als die Menschheit mental noch nicht
erwacht war und sich von den Tieren kaum unterschied. Als geeig-
nete Formen mit der Fahigkeit zum Denken und zum Gebrauch des
Willens entwickelt worden waren, wurde das Denkvermogen (mind)
stimuliert und seine Feuer entzlindet. Selbst zu jener Zeit gab es
Mitglieder der menschlichen Rasse, die der Norm der Entwicklung
weit voraus waren, und die intellektuell und spirituell erwacht
waren. Es gab auch Wesen aus hoheren Bereichen, héher als unser
eigener Bereich, die hier verkorpert waren. Sie waren es, die zusam-
men mit den Fortgeschrittenen der Menschheit unser Denkvermo-
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gen belebten, ungefihr so, wie wir den Verstand unserer Kinder
erleuchten. Diese hoheren, spirituelleren Wesen zogen sich zurtick,
als unsere nun selbstbewuBte Rasse sich auf dem nach unten fithren-
den Kurs des Zyklus materiellen Dingen zuwandte. Vertreter der
Lichtbringer sind immer noch als Gemeinschaft vorhanden. Sie sind
die Bewahrer der alten Tradition unserer Rasse. Von dieser Gruppe
werden diese Wahrheiten in jedem Zeitalter wieder in einer neuen
Form offenbart.

Helena Petrovna Blavatsky war eine ungewdhnliche und bemer-
kenswerte Person. Sie wurde 1831 in Ekaterinoslav am Dnieper in
der Ukraine geboren. Thr Vater war Oberst in der russischen Armee.
Ihre Mutter starb frith, und wenn sie nicht bei ihrem Vater war,
wurde sie von threr GroBlmutter, der Prinzessin Helena Pavlovna
Dolgorukov, erzogen. Noch sehrjung heiratete sie Nikifor Blavatsky,
der viel dlter war als sie, doch sie lief fort, bevor die Hochzeit voll-
zogen war. Wihrend der folgenden 25 Jahre machte sie ausgedehnte
Reisen durch die ganze Welt. Im Jahre 3873 kam sie in die Vereinig-
ten Staaten und zwei Jahre spéter griindete sie in New York City die
Theosophische Gesellschaft. Im Dezember 1878 reiste sie von den
Vereinigten Staaten nach Indien, wo sie genau sechs Jahre blieb.
Von da aus ging sie nach Europa und verstarb am 8. Mai 1891 in
London.

H.P. Blavatsky war eine sehr sensitive Person mit einer unge-
woOhnlichen angeborenen psychischen Veranlagung, aber das war
mehr der materielle Ausdruck ihrer Natur. lhre groBen Werke zei-
gen eine bemerkenswerte spirituelle Einsicht in die Philosophien
und Religionen der Welt. Wollte man ihre Schriften aneinanderrei-
hen, dann wiirden ihre Biicher, Artikel und andere literarische
Arbeiten aus den Vereinigten Staaten, Europa, England, Indien und
RuBland ein ansehnliches Biicherregal filllen, von ihren zahlreichen
unveroftentlichten Briefen ganz zu schweigen. Alles wurde wihrend
einer Zeit von etwa 17 Jahren mit der Hand geschrieben. lhr erstes
groBeres Werk, Die entschleierte Isis, wurde 1877 in zwei Binden ver-
offentlicht. Darin weist sie auf die Existenz der alten Weisheitsleh-
ren hin, erklért diese aber kaum. Sie greift die herrschenden Ansich-
ten im Bereich von Wissenschaft und Religion wegen deren enger
und materialistischer Haltung an. Ihr nédchstes Werk, Die Geheim-
lehre, das im Jahre 1888 gedruckt wurde, umfaBt ebenfalls zwei
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Binde und behandelt Geburt, Evolution und Schicksal von Mensch
und Kosmos; dabei geht sie auf die Religionen und Philosophien der
ganzen Welt ein, um zu veranschaulichen, dall diese universalen
Ideen immer vorhanden waren. Im Jahre 1889 schrieb sie den
Schliissel zur Theosophie in Form von Frage und Antwort, worin sie
die Grundsitze und Lehren der Theosophie und die Ziele der Theo-
sophischen Gesellschaft umrif3. Im selben Jahr gab sie ihr letztes
Buch heraus, Die Stimme der Stille. Es ist ein kleines Biandchen, doch
ebenso bedeutsam wie irgendeines ihrer grofferen Biicher. Darin
spricht sie von der stillen Stimme im Menschen und zeigt den Weg,
wie diese entdeckt werden kann. Sie schildert die beiden Pfade, die
vor dem Suchenden liegen. Der eine fuhrt zur geistigen Erfullung
allein fur das Selbst, und auf dem anderen wird auf die Belohnung
von Nirvana um aller jener willen verzichtet, die ihren spirituellen
Weg noch nicht gefunden haben.

Die Theosophische Gesellschaft wurde als GefdB3 fiir die Theoso-
phie in der Welt gegriindet, obwohl weder in den gegenwirtigen
noch in den vergangenen Verfassungen das Wort » Theosophie« vor-
kommt. Weder bestand noch besteht der Wunsch, eine schriftlich
niedergelegte Reihe von Doktrinen aufzustellen, an die die Theoso-
phen glauben miissen. Die einzige Voraussetzung fiir die Mitglied-
schaft in der Gesellschaft besteht darin, den Grundsatz der universa-
len Bruderschaft anzuerkennen - eine Bruderschaft, die nicht nur
die gesamte menschliche Rasse umschlieBt, sondern alle lebenden
Wesen. Die Anerkennung und die Ausiibung der universalen Bru-
derschaft ist das wichtigste Ziel der Gesellschaft, und dieses Ziel
kénnen die Menschen beinahe aller Glaubensrichtungen befirwor-
ten. Den Mitgliedern wird es freigestellt, von den Lehren nur das
anzunehmen, was ihnen als wahr erscheint; in dem MaBe, in dem
sich ihr Bewultsein erweitert, wichst auch ihr Verstindnis.

Ein weiteres Ziel ist das Studium alter und moderner Wissen-
schaften, Philosophien und Religionen. Bei diesem Studium kann
man sehr schnell die goldenen Fiden der theosophischen Uberliefe-
rung entdecken, die alle Kulturen und Glaubensformen durchzie-
hen. Das letzte Ziel ist die Erforschung der dem Menschen innewoh-
nenden Krifte. Wenn dieses Studium allein betrieben wird, werden
wir jedoch bald merken, da3 wir bestenfalls den Weg des spirituellen
Stolzes und der Selbstsucht gehen. Wenn dieses Bestreben jedoch in
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Verbindung mit dem aufrichtigen Glauben an die universale Bru-
derschaft unternommen wird, dann wird das Licht des Altruismus
iiber unsere Motive und tiber die selbstlose Richtung, der wir folgen,
scheinen. Diese Ziele sind Theosophie, ohne daf} sie dazu erkldrt
werden. ,

Obwohl die Jahre, die H. P. Blavatsky mit der Gesellschaft ver-
brachte, verhiltnismiBig wenig waren, lebt ihr Vermichtnis weiter.
Thre Schriften erwecken in uns nicht nur erneut das wunderbare
Wissen, das der werdenden Menschheit vor Millionen Jahren gege-
benwurde; mehrals alles andere rufen ihre Hingabe an die Wahrheit
und ihre mitleidsvolle Liebe zur gesamten Menschheit das Gedicht-
nis an frithere Gelilbde in uns wach, unser Leben im Dienst flir das
Beste im Menschen hinzugeben. Und das ist tatsdchlich der erha-
benste spirituelle Weg.

Die gesamte Natur ist der Herrschaft des zyklischen Gesetzes unter-
worfen. Das Sternen-Universum mit seinen zahllosen Sonnen, Planeten,
Kometen und Nebelhaufen pulsiert mit dem rhythmischen Schlag des
kosmischen Herzens. Alle Dinge gehen durch Perioden der Dunkelheit
und des Lichts, des Schiafes und der Aktivitdt, durch den nie endenden
Wechsel der Herrschaft des Geistes und des eisernen Regiments der
Materie. Ist es unser Schicksal, fir immer auf dem Rad des Wechsels
dahinzuwirbeln, zwischen den Extremen zu schwanken, wie Treibholz
auf den Schaumkronen im unruhigen Meer des Lebens auf und ab zu
tanzen? -

Um das zu beantworten, miissen wir versuchen, das tiefste Geheim-
nis des menschlichen Lebens in Worte zu kleiden. Die Natur lehrt uns,
daf das, was geboren wird, schlieBlich auch wieder sterben muf}. Alles
hat seinen Anfang, sein Wachstuni, seine Reife, seinen allmihlichen
Verfall und seinen Tod. Es erfihrt diesen periodischen Wechsel auf-
grund des zyklischen Gesetzes. Der Mensch ist jedoch in seiner verbor-
gensten Essenz gottlich. Sein Gehirn und sein Korper, seine Lebens-
kraft, seine Winsche und Leidenschaften und der denkende Verstand,
den er als Werkzeug bentitzt, sind ihm von der Natur geliehen und den
steigenden und fallenden Gezeiten des zyklischen Gesetzes unterwor-
fen. Doch in seiner innersten Essenz ist der Mensch der Zuschauer die-
ser dahinschwindenden Schatten und hat seinen Ursprung in dem
Ozean der Ewigkelit.

— HUGH PERCY LEONARD
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Eeosophie ist jenes Meer des Wissens,
das sich von Kiiste zu Kiiste der Evolution
aller bewufSten Wesen ausbreitet.
Unergriindlich in seinen Tiefen, gibt es den
grofsten Denkern weitesten Raum und ist
an seinen Kiisten dennoch flach genug fiir
das Verstandnis eines Kindes.

— William Q. Judge



