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DIE GROSSEN OFFENBARER

Jene von uns, die finden, daB sie die Offenbarung als eine Quelle
der Wahrheit zurickweisen missen, oder den Gehorsam der Autoritat
gegeniuber nicht mehr als Fihrer zum religiosen Glauben anerkennen
konnen, missen mutig mit der Schwierigkeit ringen, die Quelle der
Wohrheit in uns selbst zu finden, und zwar individuell, und durch
ausgetauschte Erfahrungen.

— Bruce T. Lundin, Sunrise-Artikelserie Heft 3/1964

DAS IST das Glaubensbekenntnis einer wachsenden Zahl
aufrichtiger Menschen. Es driickt die religiose Meinung jener
denkenden Personen aus, die, da sie die oft bedeutungslose und
fragmentarische Theologie, die in vielen Konfessionen das
Mittelalter tberlebte, nicht mehr anerkennen konnen, auf eine
von Erfahrung gegrindeten Weise an die Wahrheit herantreten.
Der moderne Mensch zieht es vor auf seinen eigenen Fiifen zu
stehen. Er weigert sich irgend etwas anzunchmen, das er nicht
zu seiner eigenen Erfahrung in Beziehung bringen kann. Das
ist eine gesunde Haltung, denn schlieflich ist die einzige Wahs-
heit, die wirklich einen Wert hat, jene, die wir auf die eine oder
andere Weise in unserem eigenen Bewufitsein ‘entdecken’.

In dem obigen Zitat witd jedoch in dem Ausdruck “*Jene von
uns, die finden, daf sie die Offenbarung als eine Quelle der
Wahrheit zurlickweisen miissen. . .’ eine wichtige Seite dieses
Gegenstandes iibergangen. Wenn mit Offenbarung jene von einer
Autoritat ausgehenden Verkiindungen gemeint sind, die so viele
sektiererische Religionen behindern und von denen geglaubt
werden soll, daB sie vom Allmichtigen selbst stammen und
deshalb nicht angezweifelt werden konnen - wenn diese mit
Offenbarung gemeint sind, dann sollten wir sie uns ganz gewif
vom Leibe halten. Diese Verkiindungen enthalten vielleicht
Wahrheit, vielleicht auch nicht, aber auf jeden Fall miissen wir
selber dariiber nachdenken. Aber k&nnen wir alle geoffenbarte
Wahrheit in Bausch und Bogen ‘zuriickweisen’?

Es hidngt viel davon ab, was wir mit Offenbarung meinen ~
tatsachlich liegt der Kern des religiésen Dilemmas in diesem
Wort. Es besteht ein grofier Unterschied zwischen dem Aufgeben



der oft kraftlosen und verdrehten Praktiken und Lehren, die die
Jahrhunderte iiberdauerten und dem Abstreiten, daf8 grofere und
heiligere Menschen lebten, die weiser waren als wir und uns
etwas von ibrer Weisheir hinterliefen. Sich zu entscheiden die
Offenbarung als eine Quelle der Wahrheit zurickzuweisen, beden-
tet gleichfalls, den Christus des Christentums oder den Buddha
des Buddhismus zu verwerfen. Wenn wir das tun, pflichten wir
der Idee bei, dafl der Mensch auf seiner langen Pilgerreise keine
spirituelle Hilfe von jenen empfing, die befahigt waren, sie zu
geben. Es mag uns nicht gefallen, was mit der Botschaft jener
geschah, doch ist das ein Grund, diese Botschaft zu verschmi-
hen? Ein kurzer historischer Riickblick mag diese Punkte be-
leuchten.

In der Vergangenheit des Menschengeschlechtes wurden zu
verschiedenen Zeiten erhabene Seelen geboren, deren Leben und
Kenntnisse einen grofilen Einfluf auf unsere Geschichte gehabt
baben =~ in der Tat ist es unméglich, sich vorzustellen, in welch
mifllicher Lage sich die Menschheit befinden miifite, wean diese
sogenanaten Erloser und Lehrer nie gelebt hdtten. Eine oft
iibersehene Tatsache ist jedoch, daf diese Grofien, diese Bei-
spiele wahren Menschentums, keine Kirchen griindeten und
keine Dogmen aufstellten; es waren jene geringeren Menschen,
die nach ihnen kamen und die im Gedichtnis behaltenen Unter-
weisungen bewahren wollten. Sie schlossen diese in Worte ein,
oft erthabene Worte, und zeichneten auch die Geschichte ihres
Lebens und ihrer Taten auf. Diese wurden dann mit der Zeit
zum Kern vieler Heiliger Schriften der Welt.

Spdter wurden Organisationen gegriindet, um diese Lehre zu
bewahren und sie zu verbreiten; eine Geistlichkeit wurde aufge-
stellt, das *Haus der Wahrheit’ zu verwalten, das manchmal reich
und michtig wurde. Die Botschaft, die frilher von den Einzel-
nen gesucht und iiber die vom Einzelnen nachgedacht wurde,
wurde nun der Menge iiberliefert, als kidme sie von oben. Ein
Schlufstrich beendete jedes Nachdenken: glaube und sei erldst.
Zweifle nicht an dem Wort Gottes! Noch spiter verliefen dann
der spirituellen Diktatur, der buchstiblichen Auslegung und des
ausgetrockneten Zeremoniells iiberdriissig, unabhingige und
forschende Gemiiter die Gemeinde, um Reformbewegungen ins



Leben zu rufen. Diese zersplitterten wieder in Spaltungen
wegen licherlich unwichtig erscheinender Punkte, die aber sehr
viel Kummer und sogar Streit unter ihren Anhéngern zuwege
brachten. Und wenn der Geist der Religion ganzlich erstickt zu
sein schien, konnte ein ncuer grofer Reformator kommen und
wieder einmal die klingenden Tone der Weisheit anschlagen.
Die diesem Impuls entspringende neue Bewegung erwies sich
oft, trotz ihrer Schwachheit, im Vergleich zu den anderen ilte-
ren, reicheren und machtigeren Religionen, stirker als sie alle
-~ das ist eben die Macht der nicht durch Dogmen eingeengten
Wahrheit. Sie wirkt wie die zarte Pflanze, die den machtigen
Stein beiseite schiebt oder spaltet.

Wenn es auch gefdhrlich ist allzusehr zu verallgemeinern,
so glaube ich doch, daB die Prinzipien, auf denen die obige
historische Zusammenfassung beruht, richtig sind: erstens, die
erthabene Gegenwart der Wahtheit selbst ist in der Person eines
groflen menschlichen Wesens moglich; dann, in fast jeder Reli-
gion kodnnen wir Schritt fiir Schritt den ProzeB verfolgen, durch
den die Ideen des Lehrers in ein System gebracht, geidndert,
sorgfaltig durchgearbeitet und als endgiiltig niedergelegt wurden.
Wir konnen verfolgen, wie die Betonung von der Wahrheit und
dem Suchen danach gradweise auf das Haus der Wahrheit iber-
tragen wurde. Wir konnen wahrnehmen, wie sich die Diener des
Geistes, ob Monch, Priester oder Prediger nach und nach zwi-
schen den Einzelnen und seinen Gott dridngten, bis geglaubt
wurde, daf der Mensch sich dem Gottlichen nicht ohne ihre Ver-
mittlung ndhern noch ohne ihren Beistand geboren werden, hei-
raten, leben oder sterben konnte.

Ist es da verwunderlich, wenn heute viele dem, was sie
‘geoffenbarte Religion’ nennen, den Riicken kehren und es vor-
ziehen in spirituellen Dingen lieber selbst zu forschen, als
wertlosen Formalititen und rithrenden Moralpredigten beizu-
pflichten? Es gibt sogar Kirchen, die die Offenbarung iiberhaupt
verneinen. Diese Haltung stellt eine Reaktion gegen jene un-
wissende, gedankenlose Haltung dar, durch die die Religion
allmihlich von den Tatsachen und sogar vom gesunden Men-
schenverstand getrennt wurde und sich mehr auf ein angenomme-
nes zukinftiges Leben konzentrierte, anstatt auf die Umwand-



lung des Lebens in etwas Besseres und mehr Erleuchteteres
hier und jetzt.

Die Wissenschaft hatte einen wichtigen Einfluf auf dieses
Problem. Wahrend die Wissenschaftler nach und nach dean Auf-
bau des Lebens erklarten und begannen, ihre Entdeckungen in
millionenfacher Weise anzuwenden, um zu erziehen, zu heilen
und zu verbessern, erwartete die Offentlichkeit von ihnen eine
Erkldrung iiber die Geburt von Welten und Menschen, den Ur-
sprung des Lebens und der Gesetze der Natur — erwartete von
der Wissenschaft Antworten, die frither und auch jetzt von der
Religion in ungeniigender Weise gegeben wurden. Die so freie
und undogmatische wissenschaftliche Methode, wobei Theorien
erdacht wurden, um Naturerscheinungen zu erkldren, und die,
wenn notig, im Lichte neuer Entdeckungen gedndert wurden,
bewegte Gemiiter, die durch strenges Dogma und unbiegsame
Verkiindungen solange gefesselt waren. Man fing an, das Wort
‘Offenbarung’ mit allem in Verbindung zu bringen, was denkende
Menschen in der organisierten Religion verwarfen.

Aber was ist Offenbarung tatsdchlich und was bedeutet es,
wenn wir uns von ihr abwenden? Um diese Frage befriedigend
zu beantworten sollten wir zuerst zu klidren versuchen, was wir
unter Wahrheit verstehen, wenn wir sagen, daf wir sie "haben
wollen; und wenn uns diese Wahrheit gegeben wird oder wir sie
entdecken, welche Krifte oder Fihigkeiten in uns wiirden es uns
ermoglichen, sie zu erkennen?

Der Kosmos besteht aus zahllosen Schichten. Zur Bestiti-
gung brauchen wir nur die vielen Schichten von uns selbst zu
betrachten. Wir durchlaufen die Skala der ‘Stoffe’ unseres Kor-
pers und der verwickelten Energien, die sie durchdringen auf-
wirts durch die Lebenskraft, die uns belebt; unsere Gefihle,
die sich von der niederen Begierde bis zur hohen Aspiration
erstrecken; bis zu unserem Gemiit, das so seltsam dual sein und
auf mitleidsvolle oder kriminelle Ziele gerichtet werden kann.
Uber diesen Elementen in uns befinden sich das Gewissen, die
Intuition, das Urteilsvermégen, das Bewufitsein, der Verstand
und viele andere sogenannte ‘spirituelle’ Faktoren, die geheim-
nisvoller aber michtiger sind, als alles andere im menschlichen



Leben. Nun, wir kénnen in unserem kleinen System kaum etwas
haben, das das Universum nicht enthalt: wir besitzen diese
Fahigkeiten, Krifte und Substanzen nur, weil sie im Kosmos
vorhanden sind, von dem wir einen Querschnitt im Kleinen bil-
den. Wie bedeutend und umfassend das Reservoir des kosmi-
schen Bewufitseins, des kosmischen Gesetzes, der kosmischen
Energie und Materie ist, bleibt der Mutmafung jedes Einzelnen
liberlassen, aber Spekulationen dariiber haben die gréfiten Den-
ker unter den Menschen veranlafit, Ideen zu verkiinden, die sich
spater zu den verschiedenen religiésen, philosophischen und
wissenschaftlichen Systemen entwickelten.

Aber es gibt nur eine Wahrheit, nicht wahr? Hier steht der
Kosmos, der uns hervorbrachte: in ihm finden sich ganz offen-
sichtlich Wirkungsbereiche, eine Struktur, Gesetze, eine Ge-
schichte und selbst ein Schicksal, wenn unsere Verstandes-
kanile nur offen und weit genug wiren, um wahrzunehmen und
zu erfassen, was dies alles sein konnte. Das enthdlt tatsdch-
lich den Schliissel: unsere Ideen iber den Kosmos sind durch
vorgefalite Meinungen geférbt und durch unsere Beschrinkungen
begrenzt. Wir sehen nicht das Universum, sondera durch Uber-
lieferung, Beobachtung oder Intuition in unserem Gemiit ins Le-
ben gerufene Bilder. Wir diirfen nicht vergessen, daf diese
Bilder im besten Falle nur ausgestreckte Fiihler darstellen:
morgen nennen wir hoffentlich eine neue und umfassendere
Perspektive unser eigen — das heifit, wenn wir nicht mit den
gegenwirtigen Begriffen zufrieden und iberzeugt sind, dag
unsere mentalen Begriffe das uns umgebende Universum genau
beschreiben. Eine solche ‘Befriedigung’ ist jedoch gewdhnlich
das Zeichen dafiir, da das mentale lL.eben des Betreffenden
passiv ist. Diese Bemerkungen gelten fir den religidsen Men-
schen, den Mann der Wissenschaft und den Mann auf der Strafie
gleicherweise.

Es ist klar, daB jemand mit groferem Begriffsvermdgen mehr
*sicht’, als ein anderer, dessen Ausblick durch fehlende Ent-
wicklung oder durch Vorurteil beschrinkt ist, Wenn eine Person
mit groRerer Befihigung ihre Erkenntnis mit uns teilt, kann das
eine Offenbarung genannt werden -~ das heifit, die Erkenntnis
wurde uns mitgeteilt oder geoffenbart; wir haben sie nicht ent-



deckt. Wie sollten wir uns diesen Offenbarungen gegeniiber
verhalten? Sollten wir sie zuriickweisen, weil wir sie nicht
selbst gefunden haben? Das wire genau so, als wiesen wir
Jung oder Einstein oder jeden anderen Pionier, der unser Ver-
stindnis iiber den Menschen und den Kosmos und was diese
enthalten erweiterte, als unniitz zuriick. Ich nehme viele wis-
senschaftliche Theorien und Prinzipien, die ich nie fir mich
selbst beweisen konnte, als verntinftig an; ich nehme es als
richtig an, daf sie die reiflich iiberlegte Meinung von Experten
darstellen, die diesen Gegenstianden unter Umstdnden ein Leben
gewidmet haben. Doch das ist nicht der eigentliche Grund,
warum ich sie annehme; ich nehme sie hauptsachlich an, weil
sie bei mir ‘eine Saite zum Schwingen bringen’. Wire das nicht
der Fall, so wiirde ich sie nicht ganz abweisen, sondern zum
weiteren dariiber nachdenken zuriickstellen. Und mir scheint,
dasselbe Prinzip sollte man auf die religiése Wahrheit, auf ge-
offenbarte oder jede Art Wahrheit anwenden.

Es sollte nachdriicklich betont werden, daff, wenn ein Wis-
senschaftler seine Ansichten bekannt gibt, das ohne Anspruch
auf Letztgiiltigkeit geschieht; die wissenschaftliche Giiltigkeit
seiner Darlegungen beruht auf der ihnen innewohnenden auf
Tatsachen begriindeten Wahrheit, nicht auf irgend jemandens
Behauptung. Die Botschaft eines groflen religidsen Lehrers
dagegen wird als unvetletzlich und seine Vorschriften werden
als absolut geltend erklart. Die Botschaft wird, ob wir das ver-
stehen, annehmen oder nicht, fiir uns zum Gesetz erhoben. Das
ist jedoch das Werk kleinerer Gemiiter: die Grofen der mensch-
lichen Familie suchen weder zu iiberzeugen noch zu bekehren.
Sie geben uneingeschrinkt, was sie wissen und sind; und es ist
Sache jedes Einzelnen zu verstehen, anzunehmen oder zuriick-
zuweisen, wie er es fiir richtig findet. Die Unbedeutenderen
in der Wissenschaft dogmatisieren ebenfalls: sie sind es, die in
der materiellen Forschung Allwissenheit beanspruchen und
Theorien lebren, als wiren sie Gesetze.

Ist es moglich in der Religion eine ginzlich auf Erfahrung
gegriindete Haltung einzunehmen? Das bezweifle ich, aber ich
glaube auch nicht, daf die Wissenschaft immer rein empirisch
war oder sein wird. Ganz gleich wie viele Tatsachen sich



anhidufen, schlieflich mufl sie ein Gemiit ordnen und das Licht
intuitiven Verstehens muff das Landschaftsbild erleuchten.
Sonst werden die Funde eben Funde, das heifit kalt und tot
bleiben. Das gleiche gilt fiir die Religion. Die erhabenen
Wahrheiten, die dem Menschengeschlecht Zeitalter um Zeit-
alter gegeben wurden und einen Teil jener alten Weisheit bilden,
die unser spirituelles Erbe ist — diese Wahrheiten sind eben-
falls tot, bis sie durch irgendeinen EinfluR unseres Bewufit-
seins einen Sinn bekommen. Dann stehen sie in der einzigen
Weise ‘geoffenbart’ vor uns, in der jemals etwas geoffenbart
werden kann, und das ist in uns und durch uns selbst. Die
Weisheit wird durch die grofen Lehrer nicht dadurch lebendig
erhalten, dafl sie dem Menschen auf einem silbernen Tablett
etwas darreichen, sondern indem seine Intuition angeregt wird,
damit er fiir sich bestidndig grofere Bereiche seines universalen
Heimes enthiillt, so daf er jeden Tag erwachen und mehr iber
sich selbst und iiber seine Mitmenschen wissen kann, damit er
inspiriert wird, edler zu denken und zu leben. Das ist Offen-
barung in ihrem positivsten und niitzlichsten Sinne, und wir
sollten sie so wenig ‘zuriickweisen’, wie wir versuchen sollten,
unser Herz am Schlagen zu hindern.

Gewify ist das Gold oft in Stiicken und mit seltsamen Pra-
gungen versehen; aber das Gold ist da und es liegt an uns, es
zu finden, und zwar in uns selbst. Bei diesem Suchen zeigen
grofRe Offenbarer der Welt den Weg.

— John P. Van Mater



TEMPEL DES MENSCHEN

VIELE begreifen: heute die tiefschiirfenden Gedanken in
den - Religionen,; die Agypten, Indien, Amerika, Chaldia,Persien
und Griechenland hervorgebracht haben und die durch Zivili-
sationen' hindurch erhalten geblieben sind. Und das ist gut,
denn nichts kann das Leben dieser alten Volker weniger erkld-
ren, als die einst vorherrschende Meinung, daf deren Glaube
nicht mehr war, als das Resultat allgemeiner Unwissenheit,
Leichtgldubigkeit, Phantasie und Aberglauben. Die Menschen
wiren nicht jahrtausendelang damit zufrieden gewesen, wenn die
Wahrheiten dieser Religionen nicht ihre tiefsten Note und ihr
hochstes Sebnen beriihrt hitten. Was in den Jahren des Verfalls
auch gewesen sein mag, es gibt geniigend Beweise, um anneh-
men zu konnen, daf zur Zeit ihres Hohepunktes neben der for-
malen Geistlichkeit immer eine erhabene Gruppe existierte, die
von ihren Zeitgenossen als Bewahrer einer universalen Weisheit
sehr geachter wurde.

Es besteht jedoch noch immer ein weiter Abgrund, der die
‘Welt’ jener fritheren Menschenrassen von der unsrigen trennt.
Obwohl wir viele der Schriften, religidsen Texte und Flach-
reliefe in neuzeitliche Sprachen iibersetzten und auszulegen ver-
suchten, sind wir nicht wirklich in das Gedanken-Leben unserer
Vorfahren eingedrungen. Einige Gelehrte haben die Ursache



dafiir in “'einem tiefgriindigen Unterschied der Mentalitit gese-
hen, der die Alten von uns trennt’’, aber das ist nicht alles.
Der Zusammenhang der iiberlieferten Kultur wurde unterbrochen,
wobei zwei der Hauptursachen ziemlich naheliegend sind: die
Zerstreuung der Alexandrinischen Bibliothek, der unermeflichen
Sammlung von Schriften auf jedem Gebiet des Wissens,* durch
Feuer, Pliinderung und die anscheinende Geheimhaltung einiger
besonders wertvollen Biicher. Eine zweite Ursache war der
Verfall des alten Romischen Reiches, begleitet vom Wachstum
eines kristallisierten Dogmatismus, der die Europder in der
kurzen Zeit von einer oder zwei Generationen von ihrem Erbe
abschnitt,

Gliicklicherweise haben wir neben Kunstwerken und Manus-
kripten, die nach und nach in Ruinen und Verstecken gefunden
werden, bis in unsere Zeit ethaltene feste Bauwerke, die wir in
der Hauptsache mit religiosem Kult in Beziehung bringen. Man-
che dieser alten Tempel wurden fiir hohere Zwecke errichtet,
als nur zur Beherbergung von Bildnissen oder fiir die allgemeine
Verehrung der Gottheiten. Unseren Vorfahren wurden die alten
Mythen nicht nur vorgetragen oder vorgelesen, sondern durch den
Brauch der wiederholten Auffiihrung der heroischen Taten ihrer
“Gotter’’, erlebten sie witklich einen heiligen Ritus. Das be-
deutete, daff das Volk bestdndig an einem religiosen Drama
teilnahm, so daf etwas, das nie rein historisch gewesen sein
mag, trotzdem fiir es eine spirituelle Wirklichkeit war, denn die
Mythen schlossen eine lebendige Wahrheit in sich ein.

Es wurde darauf hingewiesen, daR eine der Methoden, in
denen die alten Erzieher der Menschheit der Menge des Volkes
die Essenz der Schulung zur Charakterbildung, **Die Mysterien”’
genannt, mitteilten, ein System symbolischer Geographie war,
wobei ein ganzes Land, oder vielleicht auch eine Stadt verwen-
det wurden, um den Tempel des Menschen zu verkorpern, die
Namen von Bergen, Flissen, Bezirken und anderer Markierungen

fir des Menschen innere oder **

mystische’’ Geschichte standen;
ebenso fiir die Seele und ihre Eigenschaften. Eines der vielen

Beispiele von Bauwerken, die universale Prinzipien verkorpern,

*Siehe ‘‘The Great Library’’, SUNRISE, June 1962.



ist der Tempel des “*Apet des Siidens” in Luxor, Agypten. Seine
zwei Haupthallen versinnbildlichen die zweifache Natur des
Menschen: seine Essenz in einem dufleren Vehikel oder in sei-
ner Personlichkeit (sein hoherer und sein niederer Teil). Die
Agypter stellten den zweifachen Charakter des Gemiites symbo-
lisch durch den Ibis mit seiner schwarzen und weiflen Farbung
dar; und auch durch den Ibis und den Pavian. Eine weitere
Hilfe im Prozefl der Selbsterkenntnis war, die Wande mit Hiero-
glyphen zu bedecken: Bilder, die geeignet waren, im Menschen
intuitive Vorstellungen zu erwecken. Beim Betreten dieses
‘““Apet’’-Tempels nahm der geschulte Mensch den Zusammenhang
zwischen den Teilen des Gebdudes und dem Ganzen wahr und
belebte in sich, was er ‘sah’, wenigstens dem Grade seines
Erkenntnisvermdgens entsprechend. Die Anordnung der Siulen,
Nischen und anderer Einrichtungen war nicht nur architektonisch
ausschmiickend und zweckmidfig anzusehen, sondern erlduterte
auch die vielseitige Natur des menschlichen Wesens.

Wenn wir die Fragen, die sich der Agypter wegen seiner
‘Gotter’ (als Symbole) stellte, in unsere Sprache iibertragen
wollen, so kommen wir etwa zu folgendem, das zwar in einem
anderen Zusammenhang erscheint, aber eine vollkommene Wie-
dergabe der Themen darstellt, mit denen sich der nachdenkliche
Agypter beschiftigte.

Was ist das Gemit? Worin liegt seine Tatigkeit? Was ist die
Seele? Was ist das Leben? Was ereignet sich beim Tode und nachher?
Welche Bedeutung hat der Korper und seine verschiedenen Teile im
Menschen, in den Tieren, in den Pflanzen? Wie ist die Struktur der
Welt und wie trat sie ins Dasein? Durch welche Krafte und Mittel
werden die menschlichen Schicksale bestimmt? Was sind Universen?
Was ist Zeit?*

Er empfing seine Antworten in sich selbst, denn in Uberein-
stimmung mit dem hermetischen Grundsatz eines bis in unsere
Zeit anhaltenden Echos: **Wie oben, so unten’’, wurde die
Parallele zwischen den Ereignissen der Welt und seinen eigenen
durch seine Mythen zur Tatsache. Denn die Gotter waren tatige
Agenten des Raumes oder des Makrokosmos und hatten ihre

*The Origins of European Thought von R.B. Onians.
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Vertreter im Menschen, der Miniatur oder dem Mikrokosmos. Die
Agypter sahen hinter jedem Ereignis das Géttliche, und wenn
das Universum ihrer Auffassung nach unverinderlich schien,
galt das nur in bezug auf gewisse grundlegende Prinzipien, die
der schopferische Geist (R&-Atum} am Anfang des Evolutions-
prozesses durch sein Vehikel, die Natur, (Isis) *‘aufstellte.”’
Innerhalb der anscheinend unverdnderlichen Unermeflichkeit
gab es bestdndige Bewegungen, die sich zu einem bestimmten
Auf und Ab oder Pulsieren, wie das Schlagen eines Herzens,
gestalteten. Das wurde in der Geschichte von dem bestindigen
Kampf zwischen Horus, dem #dgyptischen Christos, und Set ge-
schildert, der urspriinglich nicht die Personifikation des Bosen
war, zu dem wir ihn wihrend sechzehn Jabrhunderte dauernder
theologischer Herrschaft machten.

Es gibt eine interessante Vignette, die Osiris *‘auf dem
Waagbalken’’ (ein anderes Symbol fiir das Gemiit) stehend zeigr,
die Zepter der Meisterschaft iiber die Gefilhle und den Geist,
sowie den an einem Ende gegabelten Stab tragend. Vor Osiris
kniet, aber mit dem Riicken zu ihm, ein an einen gegabelten
Stab gebundener Mann. Er trdgt einen Eselskopf und drei waag-
rechte Messer beriihren ihn. Vor dieser Gestalt steht Horus mit
erhobenem Messer (Symbol des Willens). Die Bedeutung scheint
zu sein, da ein Mensch durch die Macht der Entscheidung oder
des Willens die unentwickelte materielle Seite umwandeln — **die
Maske herunterreissen” oder diesen Aspekt ‘‘erschlagen™ —
muf, ehe er in dem Prozef der vollkommenen Entfaltung der
menschlicher Eigenschaften seiner inneren Gottlichkeit, dem
Christos in ihm, von Angesicht zu Angesicht gegeniibertreten
und der Mensch hinter der Maske hervorkommen und wahbrge-
nommen werden kann. Dann kann der zum klaren Kanal des
Horus-Christos Einflusses gewordene ‘Mensch’ seinen Vater
Osiris ‘sehen’. Kein Wunder, daB jeder, der selbstlos lebt, in
geringem Grade eine ‘Umwandlung’ erfahren kann.

Einer der charakteristischen ZAgyptischen Begriffe war der
der Immanenz oder des Werdens. Die Menschen konnten ‘osiri-
fiziert’ werden, das heifit, ihr eigener Osiris oder ihre inne-
wohnende Gottheit konnte durch sie leuchten . . . wenan sie vor-
bereitet waren, die notige Schulung durchzumachen, die Umwand-
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lung zu vervollstindigen, indem sie sich dem Dienste der Gétter
weihten. Wie ein Gelehrter sagt, mogen die Agypter *‘ihre Got-
ter erhoht haben, indem sie die uneandliche Vielfaltigkeit der
gottlichen Macht besonders betonten’’, aber sie miissen die
Menschen in diesen Kreislauf eingeschliossen haben, denn fiir
sie war alles im Werden begriffen. In ihrer Kosmogonie ward
das sichtbare Universum aus Niin, dem groen Ozean des Rau-
mes, geboren. Sogleich nach dem Erscheinen des ersten Fun-
kens mit seiner ihm innewohnenden gewaltigen Macht, folgte in
einer Reihe von Hierarchien die ganze Reihe der Gotter und
intelligenten kosmischen Krafte. Aus den hohen Gottern gingen
die niedrigeren hervor und von Anfang bis zum Ende herrschte
*“Ordnung und Harmonie'’. Wenn diese Prozesse irgendwann
oder irgendwo gestdrt wurden, mufite Isis-Natur den gottlichen
Plan wieder in Ordnung bringen oder wieder herstellen.

Da sich die Religion in jedem Teil des Lebens des Durch-
schnitts-Agypters auswirkte, kénnen wir sie von seiner Erfah-
rung im Alltagsleben nicht trennen. Von seiner grofien Litera-
tur, die vorbanden gewesen sein muB, ist nur sehr wenig iiber-
liefert. Selbst Biicher, wie die Aphorismen von Ptah-hotep,
Amen-em-apt oder Ke-Gemni sind nicht die einfachen Sammiun-
gen von Sprichwortern, die auffordern Gutes zu tun oder den
aufgestellten ethischen Vorschriften entsprechend zu handeln,
wozu sie die meisten Ubersetzer machten. Diese Ausspriiche
oder "*Lehren’’, wie Professor Henri Frankfort sie nennt, haben
durch die in den Worten enthaltenen Hieroglyphen oder Symbo-
len eine tiefe Bedeutung erlangt, denn die Bilder bildeten
nicht nur ein Alphabet, sie enthielten auch Gedanken, die aus-
zulegen ganze Sidtze erfordern wiirde. Wir sind zu sebr an eine
von Buchstaben abgeleitete Sprache gewthnt, denen ein solch
bildlicher Inhalt fehlt. Unsere Sprache mag priziser erscheinen,
aber es fehlen ibr die notwendigen Obertine, die jedes Zeichen
durch bildliche Darstellung, durch Stidrke und Mannigfaltigkeit
des Gefiihls vermitteln kann. Oder vielleicht ist es richtiger zu
sagen, wir haben die in unserer Zeit fiir unseren Gebrauch
tichtige Sprache. Aber wir dirfen bei der Wertschdtzung unserer
Errungenschaft der genauen Begriffsbestimmung die Moglichkeit
nicht aus den Augen verlieren, daf dabei manche der feineren
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Auslegungsmoglichkeiten verloren gehen, weil unsere Worte
nicht die gedankenreichen Verbindungen und die Anregung ent-
halten, wie die alteren Ausdriicke.

Die Agypter kannten zum Beispiel viele Unterschiede in der
Bedeutung ecines Wortes wie Akb, das gewdohnlich mit ‘‘ange-
nehm’’, *‘vorteilhaft’’ libersetzt wird. Aber Professor Frankfort
deutet an, dafB es auch ‘‘heilig’’ und “‘verkldrt’’ bedeutet. Wenn
ihré Texte uns vorschreiben Akbu zu werden, dann beziehen sie
sich nicht nur auf die Eigenschaft des Angenehmen, oder daf
wir ‘‘das Leben leicht nehmen’’ sollten. Sie bedeuten fiir uns
heilig, mit dem inneren Gott verherrlicht werden. Im Pert-em-
Hru oder dem *‘Ritual vom Heraustreten ins Tageslicht”’ (als
*‘das Totenbuch’ bekannt) sind zum Beispiel jene, die den
darin angefiihrten Schulungszyklus durchliefen, Akbu. Sie wur-
den mit ihrem eigepen inoeren Osiris vereinigt und daher osiri-
fiziert, “‘gerechtfertigt’’ oder mit Maat vereint. Maat ist Wahr-
heit, Ordnung, Gerechtigkeit etc.. Diese Eigenschaften miissen
in einem Menschen erweckt, das heilt von ihm erfahren worden
sein, ehe sie das Innere ihrer Bedeutung hervorbringen. Daher
ist der ProzefR nicht statisch, sondern flissig oder fliefend. Dar-
in liegt eine der Schwierigkeiten bei der Ubersetzung, weil viele
Ideen in den Texten enthalten sind.

Es ist jedoch moglich die Bilder zu erfassen, doch muf das
eher durch ein von intuitivem Gefithl geleitetes Gelehrtentum
geschehen, als durch eine zerstorende Analyse, die auf Denk-
gewohnheiten aufbaut, die wit von fritheren Generationen erhal-
ten haben. Gegenwirtig beobachten wir immer mehr die Neigung
zu einer Offenheit des Gemiites; die Auslegung erfolgt nicht vom
iiberlegenen Standpunkt (?) einer eingebildeten Uberlegenheit
unserer eigenen Ansicht aus.

In einer kiirzlich erschienenen Broschiire* finden wir an-

schauliche Ubersetzungen, wie die folgende von Amenemope:

Der leidenschaftliche Mensch im Tempel ist wie ein Boum, der im
Freien wachst. Platzlich verliert er sein Laubwerk und endet auf der
Schiffswerft,

*Ancient Egyptian Religion, by Henry Frankfort. Harper Torch-
book, 1961.
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(Doch) der wirklich stille Mensch . . . ist wie ein Baum, der in ei-
nem Garten wachst. Er gedeiht, tragt doppelte Frucht und steht vor

seinem Herrn. Seine Frucht ist sufl, sein Schatten ist ongenehm.

Professor Frankfort erkldrt, daf die ** *L.ehren’ zwischen zwei
Temperamenten unterscheiden: dem ‘leidenschaftlichen Men-
schen’ und dem selbstbeherrschten, dem sogenannten ‘stillen

Menschen.” . . . Wahre Weisheit ist wirkliche Macht; aber sie
bedeutet Meisterschaft tiber die eigenen Impulse und Stille als
Zeichen . . . von Uberlegenheit.”” Diese und andere Schrift-

stellen zeigen deutlich, dag mit dieser Stille der Gleichmut oder
die innere Ausgeglichenheit des erleuchteten Weisen gemeint ist,
genau wie sich die Verkldrung des Akbu auf den inneren Gortt
bezieht und nicht auf die duBeren Gotter oder auf die Geister der
Toten. Amenemope sagt ferner, dafl sich der ‘leidenschaftliche
Mensch’ sicherlich gegen Gott wenden wird —~ wobei hinzugefiigt
werden mufl, gegen seinen efgenen inneren Gott?

Ein Zitat von Kagemni (Ke-gemni) lautet:

Wenn du ein Fihrer bist, der die Angelegenheiten vieler anderer
Menschen leitet, dann strebe nach jeder trefflichen Eigenschaft, bis
kein Fehler mehr an deiner Natur ist. Maat ist gut und sein Wert ist
von Douer. es ist seit seiner Erschaffung nie erregt worden. . . . Es
liegt als ein Weg selbst vor dem, der nichts weif.

Wihrend diese Stelle gewdhnlich dahingehend ausgelegt wird,
daf sie “‘Ehrlichkeit ist die beste Politik’’ bedeutet, weist der
Text bestimmt auf eine ‘gbttliche Ordnung’ oder gottliche Essenz
des Daseins hin.

Alles das veranlaft, aufer auf die dgyptischen auch noch
auf andere Beispiele hinzuweisen, um die zusammenhingende
Lebensphilosophie zu erkliren, die in den Uberresten alter Zivi-
lisationen zum Ausdruck zu kommen scheint, ohne Ricksicht auf
deren Alter, den Ort oder die Rasse von denen sie stammen. Die
in den Wanderungen des Odysseus, des Aeneas, des historischen
Apollonius von Tyana und seines Damis (der dem Weg des Py-
thagoras folgte) aufgezeichnete symbolische Geographie deutet
auf dieselbe Mysterienlehre iiber die Entwicklung der Fahigkei-
ten des Menschen hin, damit er als eine augenscheinliche Dar-
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stellung des Gottlichen oder von Epiphanie leuchten kann. Das
Suchen nach dem Goties-Samen schloff immer eine ‘Riickkeht’” von
der Reise ein, um die gesammelten Errungenschaften und Wahr-
heiten mit jenen zu teilen, die noch nicht so weit auf dem Wege
fortgeschritten waren. Das ist der wabre Mythos von der Ewigen
Wiederkehr. Er stellt die Bedeutung dar, die der Geschichte in
Koénige L,VL,7 zugrunde liegt. Diese beschreibt den Bau des
Tempels Salomons ohne daf man ‘‘Hammer, noch Beil, noch
irgendein eisern Werkzeug horte.”” Denn hier handelt es sich
um die Gestaltung der wahren Natur des Menschen, des ““Tem-
pels des Lebendigen Gottes”, und des Konigs Bitte um Weisheit
vor Reichtum und Macht zeigen den Wunsch, seinen Mitmenschen
zu dienen: das Zeitalter alte Gebot jedes grofen religitsen
Lehrers.

~ J.M. Oderberg

Bevor Himmel und Erde waren
Existierte das nebelbafte Eine
Ungenannt, still, formlos,
Unverdnderlich, ewig, unfeblbar

Der unergriindliche Schof aller Dinge.
Gedampft sprecke ich von ibm als Tao,
Tao, dem Allerbochsten . . |

- LAO - TSE
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ALS ich kiirzlich nachts wach lag, hérte ich in mirter-
ndchtlicher Stille plstzlich das Lied einer Spottdrossel. In
dieser Stunde offnete dieses liebliche kleine Lied mein Herz
und weitete meinen Blick.

Es eripnerte mich daran, daf die Welt grof und voller Le-
bewesen ist, die anders beschaffen sind als der Meansch, aber
mit uns in Beziehung stehen., Vieles — wie die Blumen, die
Bdume und die Végel — betrachten wir mit Freude, aber es
gibt Myriaden atomistischer und kosmischer Zusammenhinge,
die wir nicht sehen kdnnen. Alle um uns herum gehen jedoch
ihren mysteridsen, geschiftigen Lebensgang, ohne dafl wir es
bemerken. Wie die Spottdrossel, die mich erfreute, aber aus
eigenen Beweggriinden sang, so beriihren und ergreifen sie uns
auf wunderbare Weise durch ihr einfaches Dasein. Sie sehen
uns micht so wie wir glauben zu sein, und wie oft betrachten
wir sie als sich entwickelnde Wesen, die uns im Prinzip dhn-
lich sind? Alles, was wir zu wissen scheinen ist, daf wir le-
ben und atmen!

Aber der **Atem des Lebens' ist mehr als die Luft, die
wir einatmen. Er kommt zu uns und zu jedem Geschopf durch
unsere Verkniipfung mit den gottlichen Welten des Seins. Alle
Dinge, vom Atom zum Menschen bis zu einem Usiversum sind
durch die Kraft eines hoheren Willens geoffenbart worden. So
treten wir tatsdchlich nicht etwa aus persdnlichen Ursachen in
das leben, wir sind eine Stufe des Ausdrucks einer iiber dem
Menschen stehenden Natur, die selbst ein Glied einer unend-
lichen Kette sich entwickelnder Einheiten ist, von denen jede
niitzlich und von den unter- und oberhalb befindlichen Stufen
abhingig ist. Der Mensch kann unméglich nur fiir sich allein
leben.

So zeigte mir die Spottdrossel gerade dadurch, daf sie nur
sie selbst war, wieder einmal, daf ich nicht allein die Ubel der
Welt zu beseitigen habe. Wir Menschen sind zusammen mit
allem, das lebt, Mitarbeiter im herrlichen und heiligen Pano-
rama des Lebens.

— Gertrude W. Hockinson

16



INTUITION, INTELLEKT
und die
RASSENFRAGE -~ 11

LAURENS van
der POST ist seinen eigenen Worten nach ‘‘ein Schriftsteller und Lond-
wirt, der fiir zehn Jahre, in denen er Soldat war, an dieser Betdtigung
verhindert war.’”” Aber er ist spirituell und physisch gesehen ein Er-

forscher des “‘inneren’’ Afrika, der Weltruf besitzt. Wahrend seines Be-
suches in den Vereinigten Staaten hielt er im Myrin Institut fiir Er-
wachsenen-Fortbildung an der Adelphi Universitat in New York om
2. Oktober 1963 einen Yortrag tber die ‘‘Wurzeln der Rassenfrage’’.
Mit freundlicher Erlaubnis des Rektors der Universitét, Dr. Franz E.
Winkler, bringen wir fiir unsere Leser den Hauptteil seiner Ansprache.

~ Der Herausgeber

DER primitive Mensch in Afrika hat ein besonderes Gefiihl
fiir die Bedeutung und den Symbolismus der Sterne. Er kannte
unser Teleskop nicht, maR aber der Astronomie auf seine Art
soviel Bedeutung bei, wie wir. Eine der reizendsten Geschich-
ten, die ich kenne, wird von diesen Menschen iiber den Morgen-
stern erzahlt, den sie das Herz der Dimmerung nennen.

Am Anfang waren die Sterne Menschen der vorgeschichtli-
chen Rasse. Das Herz der Dimmerung war Jiger und mit einem
Luchs verheiratet. Wenn Sie die Tiere Afrikas so wie ich kennen,
dann werden Sie in dieser Verheiratung des Sternes mit einem
Tier wie dem Luchs ein wunderbares Beispiel von dieser sonder-
baren Wahrheit, dieser poetischen Wahrheit und Exaktheit der
Vorstellung dieser Menschen haben. Denn, wenn es fir den
Stern moglich war, ein Tier in Afrika zu heiraten, konnte es nur
dieses Tier sein! Der Luchs — ich habe viele davon auf mei-
ner Farm in Afrika — ist das lebhafteste, empfidnglichste und
entschlossenste Tier auf unserem Kontinent. Sie haben etwas
Sternenbaftes an sich, das aus ihren Augen leuchtet, in ihrer
Farbe und in ihrer Bewegung zum Ausdruck kommt. Und sie
haben die richtige Grofe. Ein Lowe ist ebenfalls lebhaft, aber
zu grof; er verletzt das Gefiihl des Ebenmafes. Der Leopard,
lebhaft und mebr in der richtigen Grofe, ist zu gefleckt. Man
kann sich keinen Stern mit einer gesprenkelten Braut vorstellen.
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Es konnte nur ein Luchs sein.

Die bosen Tiere, die Hyidne und der Schakal, waren wegen
dieser Vermidhlung zwischen dem Stern und seiner Braut eifer-
siichtig und versuchten, den Luchs zu verzaubern. Und bei-
nahe brachten sie es fertig. Aber eine Schwester des Luchses
erzihlte es dem Stern. Das Herz der Dimmerung kam nach
Hause und kampfte mit der Hyane. Diese floh so iiberstiirzt,
dap sie sich am Feuer den Fufl verbrannte. Es heift, das sei
der Grund, warum die Hyédnen in Afrika bis auf den heutigen Tag
hinken - sie wurden von dem Stern gezeichnet, zum Zeichen,
wie bose sie sind. Und wenn Sie das Herz der Dammerung be-
trachten, konnen Sie sehen, daB seine Augen poch heute fun-
keln; er ist noch zornig. Des Morgens kommt er heim mit einem
Pfeil auf dem Bogen und einem Speer in der Hand fiir den Fall,
daff die Hydne wieder am Werk sein sollte, um Unheil zu stiften!

Ich dachte sogleich an den Dichter Blake, weil in seinem
groBartigen Gedicht iiber den Tiger, auch eine Katze vorkommt,
die in der Nacht hell leuchtet: **Wenn die Sterne ihre Speere
hinab schleuderten . . .”” Wo unterscheiden sich wohl Blake
und dieser Mensch, der den Morgenstern mit dem Speer in der
Hand pach Hause kommen sieht? Hier haben wir diese Wechsel-
wirkung, die grofartige bestindige Verkntipfung.

Ich m&chte gerne noch einige poetische Beispiele geben,
die das ausdriicken. An einem gliihendheiflen Tag sah ich in der
Kalahari einen meiner Jagdfreunde kerzengerade in einem Busch
im Schatten sitzen. Ich sagte zu den anderen, ““Was macht er
denn eigentlich??’

Sie sagten, *‘Bst, du darfst ihn nicht storen, er ist sehr
beschafrigt.”

So betrachtete ich ibn, um zu sehen, was er tat, aber er saf
regungslos da. Ich sagre, *‘Aber er tur doch nichts.”

Und sie antworteten, **Aber natiirlich, sei kein solcher Narr.
Er ist sebr beschdfrigr.”’

Darauf sagte ich, **Was macht er?’’ Sie sahen mich in der
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mitleidsvollen Weise an, in der der primitive Mensch den zivili-
sierten Menschen ansieht, wenn er denkt, **Ei nun, er ist ein
Dummkopf; er hat alles vergessen’ und sagten zu mir, “'Er ist
damit beschaftigt Wolken zu machen. Es ist sehr trocken; wir
brauchen Regen.’”” So saf er denn da.

Sie glauben, wenn sie mit den Prozessen des Lebens in
Fihlung kommen konpen und sich im Schatten auf Kihle, auf
Wolken, die Schatten bringen konzentrieren und so weiter, dann
bilden sie Wolken. Ferner glauben sie, wenn sie stetben wird
ein Teil von ibhnen — das Haar auf ibrem Kopfe — verwandelt und
steigt mit dem Wind empor, um bestindig Wolken zu bilden.

Das mag nun wissenschaftlich gesehen nicht stimmen und
stimmt offensichtlich auch nicht, aber als Symbol ist es wahr.
Als Symbol der Zusammengehdrigkeit ist es wahr. Und wenn der
kleine Mann spiirt, da er an den Prozessen des Lebens, des
Universums, teilnehmen und Wolken machen kann, danm ist er
in einer Weise reich, in der wir arm geworden sind. Dieser klei-
ne Mann in der Wiiste weifl das, wenn wir es auch vergessen

haben.

Dann haben wir die Sache mit dem Wind, das ungewdhaliche
Empfinden, das sie in dieser Hinsicht haben. Sie hatten viele
Geschichten liber den Wind; er war da; er wehte durch ihre Ge-
miiter. Eine seiner letzten Funktionen ist, die Fufabdriicke der
Toten im Sande der Wiiste zu verwischen. Als ich das horte,
sagte ich, *'Das klingt meiner Ansicht nach recht melancho-
lisch.”

Doch sie erwiderten, **Oh ja, das muf der Wind tun, sonst
herrscht grofle Verwirrung in der Wiiste.”” Das werden Sie nicht
recht verstehen, da Sie nicht wissen, daf der Fufabdruck fir
diese Menschen auflerordentlich wichtig ist. Der Buschmann
geht jeden Morgen in die Wiiste hinaus und liest im Sand, wie
Sie oder ich vielleicht in einem alten Buch lesen. Alle Zeichen
im Sand berichten ihm, was sich wihrend der Nacht ereignete,
was er sich wahrend des Tages fiir die Jagd vornehmen soll, und
jeder FuBabdruck, jedes Zeichen hat eine nicht miBzuverste-
hende Bedeutung fiir ihn. Meine kleinen Freunde hielten mich
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fiir einen schrecklichen Toren und hatten ganz recht, denn ich
verstand nichts von diesen FuBabdriicken.

Eines Tages rief ich einen von ihnen heran und sagte zu
ihm, **Sieh einmal, hier in der Ndhe meines Feuers ist der Fufi-
abdruck eines Fremden.”

Er betrachtete iho und brach in schallendes Gelachter aus.
Ich fragte, ‘*Warum lachst du denn so?”’

Er erwiderte, “*Ich lache, weil du so dumm bist. Das ist der
Fuflabdruck deines Kochs. Erkennst du denn den nicht?’ Sie
dachten, was fiir ein Tor ich doch sei, daf ich das nicht wufite!

Wenn also der Wind kommt und diese Zeichen verwischt, ist
das ein umsichtiger Dienst, den er fiir die Menschen verrichtet,
weil Verwirrung entstiinde, wenn diese Fufabdriicke nicht ent-
fernt wiirden. Es wiirde aussehen, als lebten die Verstorbenen
noch, und das wire irrefithrend. So ist der Wind ein Werkzeug
der Sorgfalt.

Ich erinnere mich an eines ihrer Gedichte, das die Frauen
zu singen pflegten:

Die Erde ist dirre unter der Sonne.

Am Feuer sitz’ ich allein obne Wonne.

Mein Herz sebnt sich nach einem [dgersmann;
Die Erde fleht den Regen an.

Der Mana antwortet:

Ob, Frau bhorch auf den Wind;

Die Zeit ist reif, der Regen nabt geschwind,
Horch auf dein Herz, ein [dger ist da;
Horch auf den Wind, der Regen ist nab.

Wenn ich an den Wind denke, erinnert er mich an einen der
groften franzosischen Dichter von heute, an Valéry, der ein
grofartiges Gedicht schrieb, *“The Graveyard of the Sailors’.
{Das Seemannsgrab) Es handelt von der See, die alles ver-
schlingt, von all den Seelen, die in der See ertranken, und von
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den Schiffen, die sie unbekiimmert befahren. Alles ist so
schwermlitig, sieht aus wie das Ende, und dann kommt plétzlich
der Wind und er schreibt "Le vent se IBve! . . . Il faut vivre!"'
~ “Der Wind kommt auf! Man mu@ leben!”” Der Wind ist der
Geist. Der Geist regt sich. Es ist das gleiche, was sich in
Coleridges “*The Ancient Mariner” (Der Alte Seemann) ereignet,
als das Schiff in einer bedngstigenden Windstille liegt. Es
kommt ein Augenblick des Wahnsinnigwerdens, der Verzweiflung
und der Verneinung. Dann kommt der Wind und das Schiff glei-
tet wieder dahin.

Wenn wir nur die Augen aufmachen wollen, dann werden wir
die gleichen Ideen, die gleichen Symbole in allem wirken se-
ben — durch den modernen Wissenschaftler, den neuzeitlichen
Dichter und den Menschen vergangener Zeiten.

Ich konnte noch weit mehr iber dieses Thema sagen, aber,
was ich von Ihnen allen méchte, ist, daR Sie achtgeben und sich
dem Aspekt zuwenden, der nicht zum Verstand gehdrt, dag Sie
griindlich in sich gehen, um die Symbole und Ideen zu erfassen,
die aus dem Leben auf Sie zukommen. Sie wiirden dann die
Universalsprache des Menschen wunmittelbar kennen lemen,
die eines Tages die menschliche Bruderschaft zustande bringt.
Dann wiirden Sie erkennen, wie man das Licht und den Schatten,
Schwarz und Weif, Teile des einen und unaussprechlichen Gei-
stes, zum Ganzen macht.

Sie mégen fragen, wieso ich so zuversichtlich sein- und von
einer Universalsprache sprechen kann. Ich will Thnen nur noch
ein Beispiel, eine Erfahrung mitteilen, die ich vor einigen Jah-
ren hatte. Ich war in Japan und besuchte einen sehr alten
Freund. Er bat mich, zu ihm in sein Heim zu kommen. Als ich
hinkam, fand ich, daf sein Haus in der Nacht vorher abgebrannt
war, und er saf — eigentlich solite er wie Hiob auf seinem
Aschenhaufen sitzen —~ aber er saB lachend da! Das ist die
japanische Hoflichkeit, den Gast hoflich empfangen, wobei man
ein Ungliick mit Heiterkeit hinnimmt. Mein Freund und seine
Familie bewirteten mich unter einigen Bambusstauden neben dem
ausgebrannten Haus mit einem Mahl. Ich war den Trdnen nahe.
denn ihr ganzes Hab und Gut war verbrannt. Wihrend wir da-
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safen ging der Vollmond auf. Ich weif nicht, was es in Japan
mit dem Mond auf sich hat; er scheint dreimal so gro zu sein,
wie anderswo, selbst als in Afrika. Und die Japaner sind in
bezug auf den Mond sehr gefithlvoll; bei der Sonne vielleicht
nicht so sehr. Unser Bewufitsein ist zu sehr der Sonne zuge-
wandt, aber dem Mond vielleicht zu wenig.

In dem Augenblick, als der Mond aufging, setzren sich diese
Japaner alle nieder — der Grofvater, die Kinder, alle, etwa
flinfzehn Personen — und begannen in japanisch kleine Verse
an den Mond niederzuschreiben und einander vorzulesen. Sie
sagten zu mir, “‘Schreiben Sie doch auch einen Vers an den

Mond.”!

Ich erwiderte, '‘Das kann ich nicht. Ich kann nicht geniigend
japanisch.”

**Alsdann tragen Sie ein Gedicht iiber den Mond in Ihrer
eigenen Sprache vor.”

Ich strengte mich an und iiberdachte alles, was in unserer
Literatur iiber den Mond zu finden ist, aber es pafite nichts bei
einer so feierlichen Gelegenheit. Ich dachte an Romeo und
Julia, “*In einer solchen Nacht, wie dieser . . .”’, doch ich fand
nicht, daR es hier pafite. Dann fiel mir Byrons liebliches Ge-
dicht ein:

Wir wollen nicht langer umbersireifen
So spat noch in der Nacht,

Obgleich das Herz noch liebt

Und der Mond ist eine Pracht.

Ich dachte, ““Auch das eignet sich nicht. Was soll ichdenn
nur tun?’’ Da sagte ich, “‘Ich kaon Ihnen nur eine Geschichte
iiber den Mond erzdhlen.”’? Und ich erzihlte ihnen eine, die ich
von den Steinzeitmenschen in der Wiiste gehort hatte.

Am Anfang, zur Zeit der ersten Rasse, sah der Mond, dag
sich die Menschen vor dem Sterben fiirchteten. Deshalb wihlte
er das schoellste Tier auf Erden, den Hasen, und sagte zu ihm,
**Laufe so schnell du kannst und sage den Menschen auf Erden,
sie sollen mich betrachten. Sie kénnen daon sehen, dafl, so wie
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ich sterbe und wieder neu erstehe, auch sie nach dem Sterben
wieder erscheinen werden.”

Aber in der Eile, sich moglichst schnell auf den Weg zu ma-
chen, horte der Hase die Botschaft nicht richtig. Er ging zu den
Menschen auf Erden und sagte ihnen, **Hort, der Mond sagt, ihr
sollt ihn betrachten, denn ihr werdet nicht wie er nach dem
Sterben neu erscheinen.”

Der Mond war so zornig, weil der Hase die Botschaft falsch
ausrichtete, daf er ihn auf den Mund schlug. Daher ist die Lippe
des Hasen bis auf den heutigen Tag gespalten, zum Zeichen,
daB er eine der grundlegenden Wahrheiten des Lebens aus iiber-
mafiger Hast falsch weitergab.

Als die Geschichte zu Ende war herrschte grofe Stille, und
ich dachte, 'O weh, diese Geschichte hat keinen Anklang ge-
funden.”” Ich hatte gehofft, daBl die Geschichte auch zur Er-
bauung meiner japanischen Freunde beitragen wiirde.

Und dann geschah es. Einer der kleinen Knaben sprach,
““Groflvater, ist es nicht wunderbar, was Herr’’ ~ er war sehr
taktvoll ~ ‘‘was uns Herr Foreigner (der Fremde) erzdhlte?
Ist das nicht hertlich? Denn wena du dich erinnerst, Groflvater,
hast du uns erzahlt, als Buddha der Herr starb, rief er alle Tiere
zu sich und sagte, “‘Thr Tiere weint nicht. Betrachtet den Mond,
denn wenn der Mond stirbt, so erscheint er neu wieder, genauso
werde auch ich, wenn ich sterbe, erneut wieder erscheinen!”

Das wire es. Ich habe einige unbedeutende Beispiele ange-
fihrt, aber ich denke, der Zweck ist erreicht. Wir leben in einer
Zeit, in der wir unsere Imagination auf die Idee richten miissen,
die hinter dem Wort liegt, hinter diesem anmafenden Wort, das
einherstolziert, als hitte es den dahinter stehenden Sinn erfun-
den. Es gibt Philosophen, logische Positivisten, Anhinger der
Semantik, die glauben, das Wort besitze ein Eigenleben. Das
Wort an sich ist wie ein Schwanz, der einer Eidechse oder einer
Schlange abgehauen ist. Er windet sich bis die Soane unter-
geht, wenn aber der Mond aufgeht, hdrt er auf, sich zu winden!

Dieses alte Volk hat viele Geschichten, die erzdhlen, wie
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der Mond geschaffen wurde. Der Mond wurde aus dem von ihnen
abgelegten Teil ihrer selbst gemacht. Genau wie Christus in
der Bibel sagt, dafl der vom Bauherrn weggelegte Stein der Eck-
stein des zukiinftigen Gebdudes sei, so ist fiir sie der Mond ein
Abbild dessen, was kommt. Und dieses Abbild miissen wir in
Zukunft beachten. Wir werden den Weg aus all den uns umge-
benden Konflikten, aus dem Diinkel, an dem wir leiden, finden,
wenn wir uns dem beiseitegelegten Teil von uns zuwenden und
ihn erleuchten — den Schatten, das Dunkle, den Mond, der in
jedem von uas ist.

Es ist schon spat, aber wenn noch irgendwelche Fragen vor-
liegen, die ich beantworten kann, werde ich das gerne tun. Ich
bemiihte mich absichtlich nicht durch Worte oder durch den Intel-
lekt zu Thnen zu sprechen. Geschichten erzdhlen ist mein Be-
ruf, und ich versuchte in Bildern zu Ihnen zu sprechen, die mich
bewegen.

Wie unterscheiden Sie zwischen dem guten Dunklen und dem
dblen Dunklen in uns?

Ich wollte, ich kdnnte mich ausfithrlich mit dieser Frage be-
schiftigen, denn offensichtlich gehort sie zu diesem Problem.
Es geschieht folgendes: wenn wir das Dunkle in uns nicht von
uns aus erforschen und ihm so viel Licht zukommen lassen, wie
wir besitzen, wird es wie ein Schatten bei Sonnenuntergang zu
einem Ungeheuer heranwachsen und uns iiberwiltigen. Wir
fordern unseren Geist bestdndig durch Opfer, durch opfern eines
Teiles von uns selbst. Aber es kommt ein Augenblick, in dem
das Geopferte sagt, "‘Genug!”’ und zuriickkommt, um seine
Rechte geltend zu machen. Wenn es in unser Leben nicht be-
reitwillig wieder aufgenommen wird, kommt es mit dem Messer
in der Hand. Wenn dieses Dunkle immerwihrend hintangesetzt
wird, ist es negativ. Und doch ist es die Nacht in uns, aus der
der Mond der Erneuerung aufgehen sollte. . .

Was erboffen Sie sich fir die Lage in Sddafrika?

Das ist sehr schwer zu sagen. Es gibt Tausende, und ich
bin nicht der einzige, die Tag und Nacht darauf hinarbeiten, die
Lage in Siidafrika ohne Gewaltanwendung zu dndern, demn wir
halten nichts von dem Versuch, die Gesellschaft mit Gewalt zu
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dandern. Tausende bemiihen sich, Menschen europdischer Ab-
stammung und auch Tausende unserer schwarzen Landsleute.
Tausende sind in Bitterkeit und mit Groll verzweifelt, was in
einer Hinsicht nicht verwunderlich ist. Aber ich hege Hoffnung
fiir Sidafrika, weil manche der aftikanischen Fiihrer glauben,
daB es fiir das zukiinftige Glick des Landes auflerst wichtig
ist, daf die Afrikaner in Siidafrika wegen der Situation dort nicht
verbittert werden sollten.

Es gibt eine Menge unter uns, die glauben, daf das groBe
Problem in der modernen Welt darin besteht, dem Ubel in solcher
Weise entgegen zu treten, daf wir dabei nicht selbst iibel han-
deln. Wo immer die Menschen in der Vergangenheit dem Ubel
entgegentraten, sahen wir groferes Ubel an seine Stelle treten.
Das sehen wir heute in der ganzen Welt, wo eine Tyrannei ab-
geschafft wurde, nur um einer anderen Tyrannei Platz zu ma-
chen. Aber so unangenehm es klingt, es ist ungeheuer wichtig,
einzusehen, daf Schwarz und Weif einsieht, daf das ein Pro-
blem ist, fiir das beide verantwortlich sind.

Da ist vor allem der Miflbrauch der Macht. Menschen, die
eine Macht ausiiben, konnen dadurch verdorben werden. Ich
glaube, daf wir diesem Mifbrauch begegnen, ihn bereinigen
konpen, wenn die Menschen, die darunter leiden, es vermeiden,
sich durch das Gefilhl der Ungerechtigkeit iberwiltigen zu
lassen.

Wir diirfen dem nicht nachgeben. Das ist eine der unsenti-
mentalen, eine der schweren Aufgaben. Das heifit modern, zeit-
gemiaf, fortschrittlich sein: uns nicht durch das aus der Fassung
bringen lassen, was uns verletzte, sondern es als einen Teil
des einzig Moglichen hinnehmen, das uns das Leben als Teil
des Dunklen, des Schattens gegeben hat, den wir mit dem Licht
vereinen miissen.

Wir konnen das tun. Kiirzlich sah ich ein wunderbares
Beispiel dafiir, das sich in New York ereignete. Es ist eine
kleine Parabel, die ich mit nach Hause nehmen werde.

Ich saf in einem Taxi und bemerkte, dafl es sich sehr ei-
gentiimlich verhielt. Taxis verhalten sich natiirlich iiberall
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eigentiimlich, aber das meine war sonderbarer als gewohnlich.
Und daon merkte ich, daf mein Taxi, das von einem Europder
gefabren wurde, ein anderes Taxi jagte; und als die Ampel rot
zeigte, fuhr er ganz dicht an dieses heran. Nun sah ich, daf
das andere von einem Neger gefahren wurde. Ich hatte das
vorher nicht bemerkt, aber offensichtlich hatte dieser Mann mein
Taxi iiberholt und mein Fahrer beschimpfte und verwiinschte den
Fahrer des anderen Taxis. Der andere Fahrer versuchte meinem
zu erkldren, was nicht in Ordoung war, aber dieser wollte es
iiberhaupt nicht wissen.

Plétzlich sah ich einen aufergewdhnlichen Ausdruck iiber
das Gesicht des farbigen Mannes huschen. Ganz unerwartet
nahm er die Verantwortung fiir die ganze Situation auf sich; er
nahm diesen Zorn und die Heftigkeir als etwas, womit der weifle
Mann nicht fertig wurde. Er nahm eine Packung Zigaretten aus
der Tasche und sagte, **Es tuc mir leid, Herr. Ich habe Sie auf-
gebracht. Wiirde es Sie beruhigen, wenn ich Thnen eine Packung
Zigaretten anbiete?”’

Mein Fahrer ward sofort verwandelt. Er wurde ein vollkom-
men anderer Mensch. "*Mein Gott”’, sagte er, *‘ich glaube, ich
habe den Mund viel zu weit aufgerissen!’”” Zu meiner Uber-
raschung fuhr er los, daf er beinahe mit den seitlichen Wagen
zusammenprallte, so begierig war er von der Situation loszukom-
men.

Aber hier ist das Gleichnis: wenn Sie Ihres Nachbarn Unge-
biihrlichkeit, sein Versagen als Ausdruck lhres eigenen Versa-
gens hinnehmen, koénnen Sie sich und den Nachbarn aus der
Situation befreien .

Ich glaube, es besteht Hoffnung, weil wir in Siidafrika, nicht
alle, aber sehr viele Menschen auf beiden Seiten — auf allen
vier Seiten, denn es gibt dort auch ““Farbige’’ und Inder — das
Problem als Teil des Rohmaterials des Lebens betrachten, von
dem wir durch unser personliches Beispiel zeigen, daB wir dar-
iiber stehen. Ich bin nicht ganz ohne Hoffnung, weil wir die
Dinge in Siidafrika richtig stellen konanten, wenn die ubrige Welt
ibre Schwierigkeiten im gleichen Lichte sehen und uns durch ihr
Beispiel helfen wiirde.
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UBER DIE

LEIBNIZISCHE MONADENLEHRE

VIELE Menschen haben sich bisher gewundert, warum die
Wissenschaftler den ganz kleinen "und scheinbar unwichtigen
Partikeln, aus denen diese Welt und die Sterne geschaffen sind,
so viel Aufmerksamkeit widmen, doch die Ereignisse der letz-
ten Jahre haben beinahe jedermann uberzeugt, daf das Swdium
des Atoms fiir die Zukunft des Menschen entscheidend ist. Jeder
Studierende, der die Natur liebt, verfolgt daher mit tiefem In-
teresse jedwede Erweiterung wahren Wissens iiber die Struktur
der ‘Materie’, denn sie verspricht zu tieferer Weisheit zu fithren
und sogar fliichtig in bisher unbekannte Regionen des Lebens
und des BewufBtseins blicken zu lassen, die, obgleich man sie
vermutet, gewohnlich doch nur in die Sphire des religiésen
Glaubens und der Hoffnung gelegt wurden, aber nichr in die
niichterne Wirklichkeit.

In dieser Hinsicht sind die Anschavungen des grofien deut-
schen Philosophen und Mathematikers Leibniz (1646-1716) von
tiefem Interesse. Leibniz teilt mit Newton die Ehre, das Prinzip
und die Mechanik der Differenzialrechnung vervollkommnet zu
haben, obwohl er v6llig unabhdngig dazu kam. Er wird jedoch
vielleicht (auBerhalb der mathematischen Kreise) mehr gewiir-
digt wegen seines mutigen Vordringens liber die Sinnenwelt der
Materie hinaus, auf seiner Suche nach einer auBerphysischen
Wirklichkeit, von der er intuitiv verspiirte, dafl sie dort verbor-
gea ist. Seine Forschungen fithrten ihn zur Formulierung seiner
berithmten Theorie iiber die Monade.

Leibniz hatte nichts als das sehr unvollkommene wissen-
schaftliche Material des 17. Jahrbunderts zur Verfligung, aber
sein hervorragender Scharfsinn drang so tief hinter die ober-
flachlichen Erscheinungen, so daf die Wissenschaft erst in un-
serem Jahrhundert anfing, seine grofartigen Intuitionen zu be-
greifen.  Zwischen seinen Ideen und den Philosophien des
Ostens besteht eine starke Ahnlichkeit. Zwei Hauptaspekte
sind heute, im Hinblick auf die in jingster Zeit erfolgten

27



wissenschaftlichen Entdeckungen wvon besonderem Interesse:
(1) die illusorische Art der physischen Materie und (2) die Tat-
sache, dafl jedes Partikel, aus dem das Universum zusammen-
gesetzt ist, eine lebendige, wachsende Wesenheit oder ein
solches Gebilde ist. Er war ein wirklicher Anhinger der Evo-
lutionslehre. Er stellte fest, daf die ‘Materie’ nicht tot ist,
sondern die Gestalt oder die duflete und sichtbare Erscheinung
einer (fir uns) unsichtbaren auflerphysischen Wirklichkeit, die
aus metaphysischen, oder wie wir sagen mdéchten, spirituellen
Punkten zusammengesetzt ist, die er Monaden nannte. Jede
Monade ist ein bestimmtes Einzelwesen, das seine eigene Art
oder seinen eigenen Grad von Bewufitsein und Leben besitzt.
Leben ist iiberall, es steigt empor in Intelligenzgraden von der
einfachsten Monade bis zu der unaussprechlichen Herrlichkeit
der *‘Monade der Monaden’’, der unbegreiflichen Géottlichen
Einheit oder dem Einen. Das Wort Monade ist von dem griechi-
schen monas oder eines abgeleitet.

Leibniz war natiirlich nicht der erste europidische Philosoph,
der die granulierte Struktur der Materie annahm. Die griechi-
schen Atomisten besitzen in einigen Richtungen ahnliche Be-
griffe, aber ihre Anschauungen erscheinen, verglichen mit dem
feinen und hoch transzendentalen Inhalt der Theorie iiber die
Monaden von leibniz, die sich so geistreich davon unterschei-
det, gidnzlich materialistisch. Holbach, ein Verfechter des
Materialismus, der oft Leibniz gegeniibergestellt wird, folgerte,
daB, seit der Mensch, *‘ein materielles Wesen'’, denkt, die
Materie deshalb imstande ist zu denken! Leibniz dagegen hat
die Materie vergeistigt statt die Seele zu materialisieren. Aber
seine Monaden liegen nicht im Bereich normaler menschlicher
Wahrnehmung und, logisch schlufifolgernd, dag die “‘reine Ver-
nunft’’ oder das Denken gréBer ist als die Wahraehmung mit
den Sinnpen, ging Leibniz so weit, zu erkldren, daf die inneren
Gedankenvorginge tatsdchlich ausgedehntere Universen (oder
‘Ebenen’) des Seins enthiillen kdnnen, als fiir die Sinne erreich-
bar sind. In dieselbe Folgerung schlof er die Zeit — Ver-
gangenheit, Gegenwart und Zukunft — ein.

Leibniz’ philosophische Monaden sind dem modernen wis-
senschaftlichen Begriff iber die ‘elementaren Teilchen’, die
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das sichtbare Universum zusammensetzen, so vollig dhnlich,
daf es schwierig ist, einen wesentlichen Unterschied zwischen
ihnen festzustellen. Weder die Monaden noch die Menge ele-
mentarer Partikel der modernen Forschung, wie Elektronen,
Protonen, Neutronen, Photonen etc., die sich verbinden, um
die ‘Organismen’ zu bilden, die wir Atome nennen, konnen mit
unseren physischen Sinnen hinreichend beobachtet werden.
Aber wir konnen ihre Existenz durch Experimente feststellen,
die die Wirkungen zeigen, die sie erzeugen. Wir knnen sehen,
was sie ausrichten konnen, aber das erklart nicht, was sie an
sich sind.

Was die ‘Organisation’ der elementaren Teilchen betrifft,
die selbst mit der einfachsten Zusammensetzung beginnen und
dann zum Atom, zum Molekiil, einer Vereinigung von Atomen,
fortschreiten und weiter zu komplizierteren Strukturen bis
hinauf zu unserem Sonnensystem und sogar dariiber hinaus,
so ist jede Verbindung aus geringeren und ‘einfacheren’ Teilen
gebildet, die sie zusammensetzen und wovon jedes dieser
Teile seinerseits seinen nur ihm eigenen Platz und seine nur
thm zukommende Funktion hat. Aber auf alle Fille kann auch
das kleinste physische Partikel nicht langer mehr als das
Letzte an Einfachheit betrachtet werden. Sie konnen ihrerseits
sehr verwickelte Strukturen aufweisen, die die Tatsache be-
tonen, daf das physische Atom etc. eine Illusion ist - nmach
Leibniz die vergingliche Erscheinung der dauernden Monade,
Eine wichtige Phase dieses Gegenstandes ist, daf im Gleich-
gewicht gehaltene Organsiationen — oder sollten wir vielleicht
‘Organismen’ sagen, schwerlich durch Zufall gebildet werden.
sondern, um sich in einem Gleichgewicht erschaffen und er-
halten zu kdnnen, miissen selbst die elementaren Partikel der
Wissenschaft Eigenschaften besitzen, die von der Gesamtheit
der Wesenszidge zu unterscheiden schwierig, wenn nicht unmog-
lich ist. Offensichtlich besteht da ein Plan, dem alle Teile
zweckdienlich folgen — eine Idee, die der Wissenschaft bis
jetzt nicht ganz willkommen ist, aber eine, die Leibniz natiir-
lich gutheifen wirde!

Die moderne philosophische Wissenschaft ist in der Rich-



tung von Leibniz soweit vorgedrungen, daf es nicht schwierig
sein diirfte, seine Theorie iiber die Monaden in ihrer Ganzheit
zu iibernehmen. Aber das wirde bedeuten, daf die allgemein
angenommene Einteilung in belebte und unbelebte Dinge umge-
stoflen wiirde, denn fiir ihn stand fest, daf das monadische Heer,
das ‘hinter der tauschenden Maske der Materie steht, ganzlich
aus lebenden Wesenheiten zusammengeseizt ist, die gradweise
unterschiedlich intelligent sind. Und dieses Prinzip univer-
salen Lcbens, ohne Einschrinkungen oder Ausnahmen, fiihrt
direkt zu einer Art hierarchischen Aufbaus des Universums.
Leibniz fafit seine umfassende Idee iiber die Evolution in diese
Worte zusammen:

Alle die naturgemdBen Klassifizierungen der Welt zeigen eine
einzige Verflechtung von Wesen, wo all die verschiedenen Klassen
lebender Geschopfe so vollkemmen verflochten sind, wie viele Glieder,
so daB es weder durch Imagination noch durch Beobachtung méglich
ist festzustellen, wo irgendeine davon beginnt oder endet. . . . Alles
in der Natur schreitet stufenweise fort, und dieses Gesetz des Fort-
schrittes, dos fir jedes Einzelwesen gilt, bildet einen Teil meiner
Theorie Uber die ununterbrochene Reihenfolge.

Zur Zeit von Leibniz folgten die Wissenschaftler den Grund-
sdtzen Newtons, wie sie in seinen ‘praktischen’ Gesetzen der
Bewegung, des Raumes und der Zeit, die keinen metaphysischen
Inhalt haben, angegeben werden. Die Materie wurde in ihrem
molaren Aspekt oder als Masse bewrachtet. Sogar bis zu Daltons
spiteren Theorie vom unteilbaren, festen Atom fehlte fast noch
ein Jahrhundert, und obgleich sie eine wichtige Stufe bildete,
konnte sie im Lichte der physikalischen, chemischen und philo-
sophischen Forschung des zwanzigsten Jahrhunderts niche
weiter bestehen.

Wie Sir Richard Tute einmal bemerkte, verschaffen die we-
sentlichen metaphysischen Theorien iber Naturerscheinungen,
die durch neuerliche Entdeckungen unseren Wissenschaftlern
tatsichlich aufgezwungen wurden, den Aufschluf oder den
Hintergrund, den Leibniz bendtigte und den er nicht liefern
konnte. Seit Daltons Zeit ist das einzelne, harte, materielle
Atom in so geheimnisvolle Partikel aufgespalten worden, daf
die mit dem neuesten Wissen und den miéchtigsten mathemati-
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schen Hilfsmitteln ausgestattete Wissenschaft, um auch nur ihre
Existenz zu beweisen, gezwungen war, sich iiber die auf Erfah-
rung begriindeten allgemeinen Begriffe iiber Materie, Zeit und
Raum zu erheben! Sie mufite sich an seltsame Prinzipien wen-
den, wie die Existenz von hoheren Dimensionen, Graden und
Ebenen des Raumes jenseits oder innerhalb derjenigen, mit
denen wir vertraut sind. Die Wesenheiten der sogenannten
‘anderen Dimensionen’
kénnen nicht mit unseren
Maglstaben gemessen
noch kénnen sie mit un-
seren Sinnen wahrgenom-
men werden. Wie Leibniz
erkannte haben sie in
dem uns vertrauten Raum
keine ‘Ausdehnung’,
keine greifbare Form
oder Grofe und doch sind
sie paradoxerweise sehr
wirklich.

Natiirlicherweise
hatte Leibniz mit dem
zu  seiner Zeit von
Newton, Huygeas, Halley
u.a. angenommenen Ge-
setz von den mechani-
schen Kriften Schwie-
rigkeiten. Aber obwohl
er keinen abschliefenden Beweis fiir seine Theorie von der
transzendentalen Natur der Materie bringen konnte, war seine
Einsicht nicht abzuleugnen, und er sah keinen Grund, seine
groBartige Hypothese zu dndern, sondern iiberlieB ihre vollstin-
dige Rechtfertigung der Zukunft. Erst nachdem die moderne
Relativitdts- und Quantentheorie aufgestellt war, wurde ein be-
friedigender Weg gefunden, die elementaren Partikel der Natusr-
wissenschaft und folglich auch die Monaden von Leibniz ver-
nunfetgemif zu erkliren. Es wird jetzt vollkommen verstanden,
daB solche Begriffe nicht nur seltsame und verwirrende, wenn
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auch sinnreiche mathematische Spekulationen sind, sondern
tatsachlich Anndherungen an die Wahrheit darstellen, obwohl
sie durch unsere Beschrdnkungen nicht in der gewohnlichen
Weise erklirt werden kdnnen. So kdnnte gesagt werden, daf die
moderne Forschung ihre Studien auf Gleichungen grindet, die
die Existenz einer iiberphysischen Wirklichkeit in sich ein-
schlieflen.

Lange vor Leibniz diskutierten im Mittelalter die Gelehrten
an den Universitdten mit Eifer solche, den Raum betreffenden
Probleme. Wir alle kennen eine ihrer berihmten Fragen, *‘Wie
viele Engel koonen auf einer Nadelspitze tanzen?”’ Das wurde
oft mit Spott als ein Beispiel unniitzer Zeitverschwendung an-
gefiihrt, aber es war keineswegs absurd, denn es machte auf die
nichtphysischen Ebenen des Raumes aufmerksam. Da Engel
oder Geister ohne Korper oder wie Leibniz und die moderne
Wissenschaft sagen wirden immateriell und obne Ausdehnung
sind, ist auf einer Nadelspitze fiir das ganze himmlische Heer
Raum in Fiille vorhanden!

Leibniz steht als intuitiver Philosoph auf gleicher Stufe
mit seinem grofen Zeitgenossen Spinoza, und wenn ihre Lehren
weise vereinigt wirden, wobei jede die andere in gewisser Rich-
tung modifiziert, wiirde das Resultat eine ausgezeichnete Briicke
zwischen Religion und Wissenschaft, zwischen der sogenannten
physischen Materie und den hinter ihr liegenden Wirklichkeiten
sein.

— CHARLES ]J. RYAN

XY
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Stadt ohne Mauern

IN EINEM Brief, der kiirzlich in einer Frauenzeitschrift
abgedruckt war, erzdhlt eine Leserin iiber eine Erfahrung, die
sie machte, als sie liber etwas sehr intensiv nachdachte, wovon
sie sich wiinschte, dafl es sich ereignen mochte. Zu ihrem *‘gro-
fen Erstaunen’ ereignete es sich ganz plotzlich. Viele von
uns haben gerade die gegenteilige Erfahrung gemacht. Obgleich
wir einen sehr begehrten Gegenstand oder ein Ereignis sehn-
lichst wiinschten, hat der Wunsch nie Form angenommen.

Wir sprechen oft von Wunschgedanken. Sie sind wie cine
schillernde Seifenblase, die von unserem Gemiit forttreibt und
sich ebenso leicht anscheinend in Nichts auflést. Aber konnen
wir unsere Gedanken, unsere Wiinsche und jene fliichtigen, phan-
tasiereichen ldeen, die wir Tagtrdume nennen, so einfach ab-
schreiben? Gut, schlecht und indifferent stiirmen sie anschei-
nend aus dem Nichts, und oft, ohne dafl wir es wollen, durch
unser iibervolles Hirn. Manche von thoen scheinen allem, was
wir schidtzen und achten, so fremd zu sein, dafl es uns schwer-
fdllt zu glauben, daf wir wirklich solche Dinge denken!

In Goldsmith’s The Vicar of Wakefield stief ich auf den
passendsten Satz iiber diese Dinge:

Jeder Mensch hot tausend falsche Gedanken, die auftauchen, ohne
dafl er es verhindern kann . . . . da er hinsichtlich der Billigung rein
passiv ist, ist er fir seine IrrtUmer so wenig zu tadeln, wie der Kom-
mandant einer Stadt ohne Schutzmauern, dem nichts onderes ubrig
bleibt, als die Stadt einer einfallenden Armee zu iibsrlassen.

Sind wir jedoch individuell in unseren Gemiitern wirklich
eine '‘Stadt ohne Mauern’? Sind wir in unserer Zustimmung un-
beteiligt und nicht fiir jene Gedanken verantwortlich, die von
irgendwoher zu uns zu kommen scheinen und die wir als Irrtiimer
erkennen — die wir aber trotzdem weiter denken?

Es gibt Menschen, die iiber ihre zugegebenermafen schreck-
lichen Gedanken oft duflerst beunruhigt sind und nicht wissen,
wie sie sich angesichts ihrer eigenen speziellen einfallenden
Armee verhalten sollen. Warum sind wir immer bereit, Aner-
kennung fiir unsere guten Gedanken hinzunehmen, aber unwillig
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irgendwelche Verwandtschaft mit den schlechten zuzugeben?
Sie gehoren alle in dem Sinne zu uns, daB wir irgend etwas
ihnen Verwandtes in uns haben, einen Nihrboden, zu dem sie
hingezogen werden, in dem sie Wurzel fassen und wachsen
kénnen. Sie moégen ibren Ursprung nicht in unserem Gemiit ha-
ben, aber es ist unsere Sache, wie wir sie aufnehmen und wie
wir sie wieder hinaussenden.

Unsere klugen Vorfahren glaubten, daf nichts in diesem
lebendigen Universum aufgehoben und in seiner Existenz ver-
nichtet werden kann, und daf selbst Gedanken, die ebenfalls
zur universalen Natur gehoren, wirklich, unzerstorbar und ewig
sind. Es ist daher nicht leicht, fiir jene Elemente unsere Ver-
antwortlichkeit zu leugnen, die wir als fremde Eindringlinge
betrachten, weil sie unaufgefordert in die mauerlose Stadt un-
seres Gemites einfallen. Die menschlichen Gedanken bilden
eine grofie Familie. Ist es da ein Wunder, daf manche wie
Fremde aussehen, wenn sie wieder einmal vor unserer Tiire
stehen? Aber wir finden sie dort, und ob wir nun ihre Eltern
oder nur Pflegeeltern sind, wir miissen uns mit ihnen befassen.

Wenn wir diese zu uns kommenden Gedanken wieder in den
Raum entlassen, ist ihnen der Stempel unserer Individualitidt
aufgedriickt. Wir verleihen ihnen eine Qualitdr, die sie nicht
besafien, ehe sie uns aufsuchten. Wenn wir sie mit schwachem
Impuls wieder hinaussenden, werden sie nicht die gleiche Kraft
haben, wie jene, die unser Gemiit ungestiim und heftig verlas-
sen. Es ist eine ernste Sache, zu bedenken, dafl, obgleich wir
nie fidhig sein mogen, ihnen in die neuen menschlichen Be-
hausungen zu folgen, in denen sie Aufnahme finden, wir durch
die Qualitdt unseres Stempels, den wir ihnen aufdriicken, den-
noch andere Menschen irgendwie beeinflussen.

Man konnte fragen, was ist schlimmer, schlechte Gedanken
nur zu behetbergen oder ihnen zu gestatten, sich zu tatsdchli-
chen schlechten Handlungen zu entwickeln? Vielleicht kdnnen
wir die Handlung als das Ende eines Gedankens betrachten, das
ihn zu seinem logischen Abschluf} bringt. Seine Energien wer-
den verbraucht, wenn auf der duBeren Ebene des Seins etwas
geboren wird. Jeder Gedanke ist wie eine Lichtpause. Diese
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Lichtpausen werden auf der Ebene der Titigkeit gepriift und
ihr Wert wird festgestellt. Aber ein Gedanke, der als Reisen-
der frei in den Raum hinaus entlassen wird, ist durch keine
solche Verkorperung gebunden und kann sehr gut mehr bleiben-
de Macht besitzen, als eine Handlung. Der fliegende Samen
sucht den Beden, in dem er am besten heranreifen kann und
mit dem fluchtigen Gedanken ist es nicht anders.

Unser grofites Unrecht, wenn wir einen starken, schlechten
Gedanken aussenden, kann daher sehr gut darin liegen, daf er
in ein anderes menschliches Territorium eindringt, in dem der
Gouverneur der unbefestigren Stadt so wenig angeborene Stirke
besitzt, daf er aicht fdhig sein wird, ihm den Eiatritt zu ver-
wehren und ihn, in seiner Schwiche, einldft. Folgendes aus
Briefe von Lafcadio Hearn macht diesen Punkt recht klar:

Die ldee ist folgende: Sei nicht zornig oder gib nicht im stillen
schlechten Gedanken Raum! Warum? Weil der Zorn oder der schlechte
Gedanke, obgleich sie im geheimen gehegt werden, und ihnen keine
Handlung folgt, als unsichtbarer EinfluB in das Universum hin-
ausgehen und Boses bewirken konnen. Mit anderen Worten, ein
Mensch konnte fur einen Mord verantwortlich sein, der weit entfernt
von jemandem begangen wurde, den er gar nicht kennt. Schwache,
unausgeglichene, zwischen Verbrechen und Gewissen schwankende
Gemiiter konnen sich durch dos Federgewicht eines unsichtbaren Ein-
flusses plotzlich fir das B&se entscheiden.

Wenn wir Charakterstirke besitzen, kénnen wir lernen, un-
erwiinschten Gedanken in rechter Weise entgegen zu treten,
kénnen erkennen, welche Verwandtschaft wir einst mit ihnen
hatten und sie gereinigt und gelidutert wieder hinaussenden.
Wir sollten uns mit ihnen so befassen, wie wir das Phinomen
des Bosen unter uns hinnehmen. Wir sind uns seiner bewufit, wir
sehen es, aber wir nehmen keinen Anteil, was an sich eine Art
Anziehung bedeuten wiirde.

Weit machtiger als iibles, negatives Denken sind jene guten
Impulse, die von einem altruistischen Geist ausgehen. Auch
die Inspirationen des Genius, die erhabensten Produkte mensch-
licher, schépferischer Titigkeit — auch diese kommen zu je-
nen, deren Gemiiter grof genug sind, um sie festzubalten und
weiterzugeben. Keine irdische Macht kann den Impuls eines
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spirituellen Gedapkens aufhalten. Er drdngt sich in und durch
unser Gemiit. Wir konnen nicht wissen, wie weit und wie
schnell ein scheinbar unbedeutender, aber wirklich selbstloser
Gedanke wandern und allen Segen bringen kann., Er ist viel
witksamer, als der erdgebundene, selbstische Impuls. Auf
Grund seiner spirituellen Natur kann er wie ein wohltitiger
Puck des menschlichen Gemiites ungehemmt und frei “*in vier-
zig Minuten rund um die Erde wandern.”’

Sind wir in unserer Beziehung der Gedanken mit der Essenz
des Menschengeschlechtes nicht wie die Blutkérperchen in un-
serem Kreislaufsystem immer bestrebt, in jene grofle Einheit
des wirklichen Herzens der Menschheit einzutreten? Bei der
Vielzahl der Zellen scheint eine einzelne Zelle nichts zu sein,
und doch ist sie in ihren ausgedehaten Verzweigungen alles,
denn die Gesamtheit aller einzelnen Zellen bestimmt die all-
gemeine Beschaffenheitr des Ganzen.

Unsere fritheren Gedanken und Taten beeinflussen von
Leben zu Leben unsere Haltung, wenn die rechte Stunde schligt
fiir das richtige Problem, dem wir gegeniibergestellt werden.
So gestaltet unser Denken rtatsdchlich unser Schicksal. Und
in groferem Mafstabe gesehen ist es unsere Aufgabe, wenn wir
unsere '"Eindringlinge’’ in die grofle Stadt der Menschheit ohne
Mauern hinaussenden, eine spirituelle und ginzlich uneigen-
niitzige Qualitit zu wihlen, so dafi unser Beitrag zum Wachs-
tum des gesamten Systems der beste sein wird, den wir lei-
sten kbnnen.

~ Elizobeth Duffie, England
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