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Vorwort

,DER WIND DES GEISTES, der tiber die Erde weht, stiirmisch, kalt und
bissig, wie es uns empfindsamen Menschen scheint, ist nichtsdesto-
weniger der Wind des Geistes“ — dies war das Leitthema einer Ansprache,
die Gottfried de Purucker im Jahre 1940 hielt. Die Uberschrift des ein-
leitenden Kapitels sowie der Titel des vorliegenden Buches beziehen sich
darauf. Der Verfasser ermuntert uns, die Welt der dufleren Erschei-
nungsformen zu durchschauen und hinter den Zeiterscheinungen das
Ewige zu sehen, denn in der gegenwirtigen Unruhe verkorpert sich
»Kraft, spirituelle Kraft“.

Seit diese Worte vor einem halben Jahrhundert gesprochen wurden,
wehten die Winde des Schicksals heftig, gelegentlich mit steifer Brise.
Kaum eine Nation oder Rasse, kein Mensch, nicht einmal Mutter Erde
selbst mit ihren vielfiltigen Lebensbereichen blieben von karmischen
Verinderungen verschont. Doch aus dem Leid und der Zerrissenheit
riickt eine neue Weltsicht, eine neue und grofiere Vision von der Rolle
der Menschheit im kosmischen Drama in den Mittelpunkt unseres Inter-
esses. Trotz verbreiteter, subtiler, gelegentlich auch plumper Selbstsucht
wichst die Ausiibung des Altruismus als geistiger Gegenimpuls und
gewinnt an Bedeutung.

Im Verlauf seiner Titigkeit als Leiter der Theosophischen Gesell-
schaft (1929-1942) hielt Dr. de Purucker wihrend vieler Jahre in Europa
und in den Vereinigten Staaten eine Reihe von Vortrigen, welche die
vielfiltigen Aspekte der Theosophie zum Inhalt hatten. Sie bilden die
Grundlage seiner umfangreichen Biicher. Das Buch Der Wind des Geistes
unterscheidet sich davon. Aus der scheinbar zufilligen Zusammen-
stellung von Bemerkungen, die er offentlich oder in privaten
Zusammenkiinften machte, aus Briefausziigen oder einzelnen Hinweisen,
die er Schiilern gab, geht erneut hervor, wie ungeheuer praktisch die
Theosophie ist. Natiirlich enthalten diese Hinweise viel Belehrung — wie
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konnte es auch anders sein; so profund war seine Kenntnis des spirituel-
len und literarischen Erbes der Welt. Der Wert des Buches liegt jedoch
in der Fihigkeit de Puruckers, auf die menschliche Not eine klare und
direkte Antwort zu geben. Obwohl sich der Autor den menschlichen
Schwichen gegeniiber immer mitleidsvoll zeigt, fordert er uns dennoch
bestindig auf, unseren inneren Seelenadel zu manifestieren. So war es
verstandlich, daf§ sich Der Wind des Geistes, im Jahre 1944 erstmalig
publiziert, zwei Jahre nach dem Tod des Autors, der sofortigen Wert-
schitzung erfreute.

In der vorliegenden Ausgabe wurden die im Erstdruck enthaltenen,
etwas formal erscheinenden acht Vortrige weggelassen, da die behandel-
ten Themen vom Autor vielfach auch an anderen Stellen erortert wurden.
Abgesehen davon wurden nur kleine Uberarbeitungen der Texte
vorgenommen, um die Lebendigkeit des gesprochenen Wortes hervor-
zuheben. Als Hilfe fiir den Leser wurde ein Index und ein Glossar der
philosophischen Ausdriicke angefiigt. Beide wurden von Ingrid Van
Mater erstellt.

Das Buch schliefit mit der Rede, die Dr. de Purucker eine Woche vor
seinem Tod hielt: ,Aham Asmi Parabrahma“, d.h. ,Ich bin Parabrahma,
das Grenzenlose.“ Dies war das Alpha und Omega seines Lehrauftrages.
Er erinnerte uns immer wieder daran, dafi im Herzen jedes Menschen, in
der Tatin jedem Atom im Kosmos, eine lebende Gottheit wohnt. ,Denkt
dartiber nach, was es bedeuten wiirde, wenn jeder Mensch auf Erden von
der Wirklichkeit dieser kosmischen Wahrheit vollkommen iiberzeugt
wire! Niemals mehr wiirde sich eine Hand des Menschen gegen einen
Mitmenschen erheben. Immer wire es die ausgestreckte Hand der Hilfe-
leistung und der Bruderschaft. Da ich mein Bruder bin - sind wir in
unserem Innersten eins.“

GRACE F. KNOCHE

21. Juni 1984
Pasadena, California
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Der Wind des Geistes

EINE SACHE LERNTE ICH bereits als Kind. Ich lernte sie gut, und sie
wurde seitdem eine meiner besten Freunde: es ist die Einsicht, daf} ich aus
allem etwas lernen kann, und daf§ jeder Tag in meinem Leben verloren
ist, den ich verstreichen lasse, ohne mich zu bemiihen, meinen Weis-
heitsschatz zu vermehren und mein inneres Leben zu erweitern und zu
vertiefen, wie klein der Ertrag auch sein mag. Zu viele von uns schlafen;
wir schlafen und triumen. Wir triumen Triume, und allzuoft sind diese
Triume schlechte Triume, weil sie aus unserem niederen personlichen,
leicht selbstzufriedenen Ego emporwallen. Andere von uns jedoch triu-
men Visionen unvergleichlicher Schénheit — und ich meine nicht nur sol-
che von physischer Schénheit, sondern von Schénheit jeglicher Art: von
spiritueller Schonheit, intellektueller Schonheit, ja selbst von Schonheit
der uns umgebenden wunderbaren Natur. Und jede neue Vision eines
solchen Wunders erweckt uns gleichermafien. Oh, wie wir schlafen und
vergessen haben, was wir sind und welcher Reichtum um uns ist, der uns
gehort, wenn wir nur wollen! Denn dem steht nichts im Wege aufier dem
eigenen Ich. Niemand ist so blind wie jene, die sich weigern zu sehen;
niemand ist so taub wie jene, die sich weigern zu horen. Andererseits ist
niemand so weise wie derjenige, welcher jeder neuen Erfahrung im
wunderbaren Abenteuer des Lebens mit dem Gefiihl begegnet: hinter
dieser Erfahrung steht ein Engel fiir mich bereit. Ich muf} ihn entdecken,
ich muf} lernen, was der engelhafte Bote mir zu sagen versucht. Jede
Erfahrung ist so.

Das Grofiartigste, was Theosophie fiir uns vollbringt, ist meiner
Meinung nach, daf sie die Schleier von unseren Augen nimmt und unsere
Ohren 6ffnet, so daff wir beim Sehen etwas mehr sehen und beim Héren
etwas mehr horen; bis wir schliefilich anfangen zu horen, was die Stille
uns sagt — die Stimme der Stille, die fiir uns die bedeutendste, reich-
haltigste und weisheitstrichtigste Stimme ist. Theosophie wire nur eine
Farce, nur ein Flitterwerk, wenn sie uns nicht aus uns selbst erwecken und
uns zu mehr machen wiirde, als wir waren. Das ist ihr einziges Ziel; und
das ist der wahre Grund, warum wir sie studieren: um immer erleuchte-
ter, ein wenig grofier und ein bifichen empfinglicher zu werden.
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Gerade hier erkennen wir den Unterschied zwischen Tier und
Mensch. Das Tier sieht und weif§ nichts, begreift nichts. Der Mensch
sieht und versteht ein wenig, und der Meister sieht und hort, und die
Botschaft wird ihm in ihrer ganzen Tragweite bewufit. Und die Gottheit,
der Schopfer dessen, was wir sehen und héren, mufi, wie alle Gétter, ihr
Licht aus noch erhabeneren Welten, Ebenen und Sphiren des univer-
salen Lebens empfangen.

Wenn wir uns vor Augen halten, was gegenwirtig in der Welt
passiert, miissen wir erkennen, daf§ es sich um kein zufilliges Ereignis, um
keine planlose oder willkiirliche Begebenheit, nicht um blinde Schicksals-
schlige handelt, sondern um die Entwicklung der kommenden Ereignisse.
Wir miissen erkennen, daf} hinter diesen Ereignissen eine Macht, eine spi-
rituelle Macht, eine spirituelle Kraft steht. Sie wird alles zu einem bereits
vorbestimmten und erhabenen Ende ausarbeiten. Denn trotz der Agonie
und Niedergeschlagenheit, die wir in unserer Blindheit fihlen, ist es der
Wind des Geistes, der tiber die Erde fegt, neuordnend, neuschaffend und
neugestaltend. Die aufkommenden Angste und Sorgen haben ihren
Ursprung allein in uns selbst. Blind, wie wir sind, wollen wir nicht in den
majestitischen Prozef der Natur eintreten, um ihr zu helfen, sondern wir
widersetzen uns ihr; und weil wir uns ihr widersetzen, leiden wir.

Man mag argumentieren: ,,Ach, wir wissen nicht, wie wir in Uber-
einstimmung mit den Naturgesetzen handeln konnen!” Aber diese
Behauptung ist nicht wahr. Sie ist eine Liige, denn den Menschen wurde
seit undenklicher Zeit gelehrt, dafl Recht Recht ist, Gerechtigkeit
Gerechtigkeit und Unrecht Unrecht. Kénnen wir zwischen dem Recht
und dem Unrecht wihlen? Gerade hier beginnt die Schwierigkeit. Nicht,
dafi sie an sich vorhanden wire, aber wir erzeugen sie. Es ist falsch,
Gewalttitigkeit und Gewalt anzuwenden — das erste Gebot lautet: ,Du
sollst nicht toten.” Wer dieses Gesetz verletzt, bringt sich selbst in Oppo-
sition zu den Abliufen der Natur. Sogar in alltiglichen Dingen erkennt
das der menschliche Genius; und das zeigt sich heute schon in unseren
Systemen der Rechtswissenschaft — wahrlich ein Fortschritt. Denn fiir
jemanden, der sich fiir ein ihm zugefiigtes Unrecht richen mochte,
erscheint es nicht linger logisch, seinen Feind ausfindig zu machen und
ihn in ein tédliches Duell zu verwickeln. Wir machen Fortschritte, denn
es gab einmal eine Zeit, in der man sich weigerte anzuerkennen, daf§ es so
etwas wie menschliche Ehre gibt und Menschen einem schindlichen
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Scherbengericht aussetzte. Unsere Ideen haben sich erweitert. Wiirde
heutzutage irgend jemand auf der Welt die Behauptung wagen, dafy
Gewalt der einzige Weg zur Beilegung von Konflikten ist, wenn das
Unrecht zu triumphieren scheint?

Der Weg, Streitigkeiten beizulegen, besteht darin, Vernunft walten
zu lassen und sich zu weigern, etwas anderes, weniger Bedeutsames als
diese anzuwenden. Denn wer zum Schwert greift, wird, wie der Avatara
Jesus sagte, durch das Schwert umkommen. Vielleicht nicht unmittelbar,
aber im Verlauf der Zeit. Streitigkeiten werden gerechterweise auf der
Grundlage von Vernunft und Recht beigelegt, niemals mit harter Hand
und Gewalt.

Wir fragen, weshalb wir leiden. Wir mochten wissen, warum gerade
wir in diese Dinge verwickelt wurden. In Unkenntnis unseres Hoheren
Selbst und mangels eines unerschiitterlichen Vertrauens in die ewigen
Gesetze des kosmischen Lebens ergreifen und iibernehmen wir selber die
Pflichten des Richers. Welcher Mensch weif§ genug, um einen anderen
Menschen zum Schafott verurteilen zu konnen? Diese Prinzipien sind so
weit anerkannt, daf§ keine zivilisierte Nation heutzutage diese Strafe
empfiehlt. Sie alle wollen Gerechtigkeit, sie alle wollen ihren Verstand
gebrauchen. Warum wenden sie ihn dann nicht an? Und, falls sie ihn
beniitzen, warum bleiben sie nicht dabei? Man muf§ sich mit den Tatsa-
chen auseinandersetzen, wenn man die Ursachen des Leidens und der
Seelenangst, des Schreckens und der entsetzlichen Entbehrungen, denen
wir ausgesetzt sind, kennenlernen will. Es ist weder ein aufier- noch ein
innerkosmischer Gott, der uns, seinen blinden Kindern, diese schreckli-
chen Dinge auferlegt hat. Wir selbst sind es.

Ich predige keine Lehre des unlogischen Pazifismus in dem Sinn, daf§
man sich allem widerstandslos unterwerfen muf}, denn die Gesellschaft
mufl sich selbst schiitzen. Aber sie sollte sich mit Mitteln schiitzen, die
sich als nationale und internationale Gesetze bereits bewihrt haben und
die zu halten sich die gréfiten und vor allem die zivilisiertesten Nationen
auf Erden bereits vor Jahren ehrlich und getreulich verpflichtet haben.
Wenn jedoch der Bewihrungsfall eintritt, dann heifit es: ,,Oh nein, das ist
eine Sache der nationalen Ehre. Wir werden es selbst in die Hand

nehmen!” Erst wenn die schweren Schicksalsschlige herniederprasseln,

Gliick und Ehre dahin geschwunden sind und Not und Elend durch
unsere Strafien schleichen, dann schreien wir zum Himmel und fragen:



6 Wind des Geistes

»Was habe ich getan, dafl dies alles auf mich hereinstiirzt?” Gibe es keine
Mittel fiir Sicherheit und die Durchsetzung des Rechts, dann lige der Fall
anders. Aber es gibt Mittel, anerkannte und akzeptierte Mittel, die die
Staatsminner unserer Welt in Paktvertrigen feierlich beschlossen haben.

Der Wind des Geistes, der iiber die Erde weht, stiirmisch, kalt und
scharf, wie es uns empfindsamen Menschen scheint, ist nichtsdesto-
weniger der Wind des Geistes, und er wird die Nebel und Illusionen
zerstreuen. Die Menschen werden endlich wieder Frieden finden, himm-
lischen Frieden und Wohlstand und Selbstachtung.

Wihrend unsere Herzen stohnen — und wir wiren unmenschlich,
wenn unsere Herzen nicht iiber die Vorkommnisse, die unsere mensch-
lichen Briider iiberall erdulden miissen, aufschreien wiirden — ist es trotz-
dem gut, sich daran zu erinnern, daff hinter dem Leid ein Lernprozef§
steht, und daf nach den gegenwirtigen Ereignissen ein neuer Morgen
heraufdimmert. Lafit uns alle, nicht nur als Theosophen, unseren Teil
dazu beitragen und mithelfen, dem neuen Tag zur Geburt zu verhelfen,
damit wir erkennen, wie falsch es ist, Gewalt anzuwenden. Nur dann
kann der Sieg der Gerechtigkeit und der Vernunft durchgesetzt werden,
und echtes Mitgefiihl wird unter uns und um uns sein. Wenn nicht, wird
uns etwas noch viel Schlimmeres ereilen als das, was wir gerade durch-
zustehen haben. Und diesem Schlimmeren werden immer noch
schlimmere Ereignisse folgen, bis zu den Ruinen unserer Zivilisation,
und bis unsere zivilisierte Welt in Flammen und Blut verschwunden sein
wird.

Jene unter uns, die empfinglich genug sind, die Handschrift an der
Wand zu lesen, sollten besser erwachen.

MENE MENE TEKEL UPHARSIN!
Gewogen, gewogen, zu leicht befunden - die Perser!

Die Tragodie der Welt besteht darin, dafi die Menschen ihr Vertrauen
in eine immerwihrende spirituelle Kraft in unserer Welt verloren haben
und die Vernunft uns verlassen hat. Unser gesamtes Universum ist ledig-
lich eine Erscheinung, eine dufiere Schale, ein physischer Kérper, in dem
sich die gewaltigen Krifte, die sich auf der anderen Seite des Schleiers der
Natur befinden, manifestieren. Kein Mensch, kein Halbgott und kein
Gott kann sich diesen Kriften widersetzen oder entgegenstellen, ohne
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dafiir zu biflen. Die Welt wird durch Gesetz regiert, und frither oder
spiter werden die Gotter von ihren azurnen Sitzen herabsteigen. Wir
werden es erleben, dafl sie als Boten von Gliick und Frieden zu uns
kommen und nicht mit flammenden Schwertern, um die Vernichtung der
Unschuldigen zu richen.

Sie mégen mir antworten: ,,Sie predigen, nachdem es bereits passiert
ist!” Aber das ist nicht wahr, denn Schlimmeres wird kommen, ehe wir
uns versehen. Diese Zusammenhinge wurden der Menschheit seit
undenklichen Zeiten erldutert. Der Mann, der sagte: ,,Gott und ich
bilden eine Majoritit gegen die ganze Welt”, war kein gliihender Egoist
—wenn wir die Bedeutung richtig verstehen.

Ich fithle mich gedringt, vom Wind des Geistes zu sprechen, der
tiiber die Erde weht. Er wird alle falschen Lichter 16schen. Die wahren
und heiligen Lichter werden jedoch heller leuchten und fortdauern.
Doch richtet nicht! Es wird nicht alles an einem Tag vollbracht. Viel-
leicht dauert es fiinfzig Jahre, bis wir endlich etwas von der inneren
Bedeutung dessen begreifen, was jetzt auf uns zukommt: des Guten und
Schlechten, des Hohen und des Niedrigen, der Gefiihle in all ihren
Hohen und Tiefen. Doch das, was ich den Wind des Geistes nannte, ist
im himmlischen Sinne vorausschauend. Er ist der Geist der Erde, wenn
man so will, und er funktioniert dufierst prizise. All das, was grofi und
selbstlos ist, wird leben. Was jedoch falsch und voller Selbstsucht ist, wird
der Wind nicht nur zum Einsturz bringen, sondern méglicherweise ginz-
lich vernichten. Legen Sie Ihr ganzes Vertrauen in die gottliche Kraft, die
hinter der Natur wirkt! Leben Sie in Ubereinstimmung mit ihr, dann
wird die Natur Sie als ihren Mitarbeiter betrachten, Sie als ihren Meister
betrachten und sich vor Thnen verbeugen. Wer Ohren hat zu horen, der
hore!



Das Erbe des Menschen
ist der Mensch selbst

Das ERBE DES MENSCHEN ist der Mensch selbst. Jeder Mensch ist sein
eigener Baumeister und auch sein potentieller Vernichter. Jeder Mensch
ist sein eigener Erneuerer und Erretter, und jeder Mensch zerstort das
Werk, das er vielleicht seit Aonen in der Vergangenheit selbst geschaffen
hat. Diese Feststellung mag geheimnisvoll und schwer verstindlich
klingen, wie ein dunkler Ausspruch. Und doch frage ich mich, wie irgend
jemand eine so selbstverstindliche Wahrheit bezweifeln konnte. Ist es
nicht ganz klar, daf ein Mensch genau das ist, was er ist; und daf} das, was
er ist, die Summe seiner fritheren Leben ist, das Resultat seiner Gedan-
ken und seiner Gefiihle, das Ergebnis seines fritheren Wollens, Denkens
und Fiithlens. Wir machen uns selbst, wir formen unseren eigenen
Charakter.

Dies ist eine der Binsenwahrheiten menschlicher Erfahrung. Denken
Sie aber dariiber nach, was es bedeutet, wenn dies voll erfafit wird. Wir
gestalten unser Dasein von Tag zu Tag, von Jahr zu Jahr, von Leben zu
Leben, entweder harmonisch oder sehr hifilich. Fiir letzteres kann nie-
mand anderem die Schuld zugeschoben und fiir ersteres kann niemand
anderer gepriesen werden, aufier der Betreffende selbst. Uberlegen Sie,
wie gerecht dies ist! Wir haben keinen, niemanden aufier uns selbst zu
tadeln, wenn wir uns mifigestaltet und héfilich und voll Sorge und Pein
geschaffen haben; und niemand aufier uns selbst ist zu preisen, wenn
unser Dasein durch unsere eigenen Anstrengungen geordnet und bewun-
dernswert harmonisch wird. Der Mensch kann seinen Charakter durch
sein Denken dndern, wodurch sich seine Seele dndert, wodurch sich sein
Schicksal dndert und wodurch sich alles dndert, was er gegenwirtig ist
und in Zukunft sein wird. Weshalb beschuldigen wir die schuldlosen
Gotter fiir unsere eigenen Fehler, uns nach Mustern geschaffen zu haben,
die wir selbst prigten? Es ist die alte Geschichte vom ,,Siindenbock” - ein
Wort der Umgangssprache, aber wie bezeichnend! —, der gefunden wer-
den mufi, um die Schuld einem anderen zuschieben zu kénnen. Das ist
der sicherste Weg, abwiirts- statt aufwirtszugehen; denn die Erkenntnis
der Wahrheit und der Gerechtigkeit und das Erkennen der Verantwor-
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tung eines Menschen fiir sich selbst, sind die ersten Schritte auf dem
aufwirtsfihrenden Pfad; und welche grofie Hoffnung liegt hierin!
Denken Sie an die Fehler, die wir in der Vergangenheit machten; an das
Unrecht, das wir anderen und uns selbst zufiigten. Nur die Hilfte der
Geschichte ist erzihlt, wenn wir sagen, dafl wir uns selbst gemacht haben
und dafl wir selbst fiir uns verantwortlich sind; die andere Hilfte der
Geschichte besteht in dem, was wir anderen zufigten: wie wir geholfen
haben, daf§ sie ihr Leben schon gestalteten oder ihr Leben auf hifiliche
Weise mifigestalteten.

Diese Erkenntnis der Verantwortung des Menschen nicht nur sich,
sondern auch anderen gegentiber, ist der verlorene Grundton der moder-
nen Zivilisation, die von der Idee geblendet zu sein scheint, daf§ sich die
Dinge selbst regeln werden und daf} alles, was die Menschen tun miissen,
darin besteht, so viel wie méglich aus der sie umgebenden Atmosphire
herauszuholen. Ich halte das fiir eine hollische Lehre, aus der nur Elend
geerntet werden kann. Lassen Sie einen Menschen sich dariiber klar-
werden, dafi er ein Mensch ist, und daf} er, was er sit, ernten wird, und
daf} er, was er erntet, selbst gesit hat, und dann beobachten Sie, wie das
Antlitz der Welt verindert werden wird. Jeder Mensch wird dann nicht
nur dufierst sorgfiltig darauf achten, wie seine eigenen Handlungen, die
der Spiegel seiner Gedanken und Gefiihle sind, als erstes auf ihn selbst
wirken, sondern, was vielleicht noch wichtiger ist, wie sie auf andere
einwirken. Ich halte das Fehlen dieses Gefiihls der individuellen Verant-
wortung und der Verantwortung der Allgemeinheit in der heutigen Welt
fiir die Ursache der vielen, vielen Greuel, die immer schlimmer werden,
statt besser. Es fordert den Glauben, dafl Gewalt ein Unrecht in Ordnung
bringen kann. Das kann sie niemals. Gewalttitigkeit wurde nie durch
weitere Gewalt unwirksam gemacht. Nie wurde ein Problem auf diese
Art gelost. Gewalt verstofit gegen die Gesetze des Seins, gegen die
Gesetze der Dinge, wie sie sind. Denken Sie es zu Ende, und Sie werden
es selbst erkennen.

Was ist des Menschen Erbe? Ich sage es nochmals: es ist der Mensch
selbst. Ich bin ich, weil ich mich in anderen Leben schuf. Wie schiame ich
mich gelegentlich tiber mich selbst, dafi ich mich nicht weiser und besser
und vorziiglicher und in jeder Hinsicht edler gemacht habe. Und wie
segne ich die leisen Eingebungen der Géttlichkeit in meinem Herzen,
daf} ich sagen kann, ich bin nicht schlechter als ich bin! Sie sehen, dies ist
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die erste Verwirklichung meiner Verantwortlichkeit gegentiber allen —
und dieses ,alle” schliefit mich mit ein. Hierin liegt ein wunderbarer
Gedanke: Wenn ein Mensch recht handelt, ohne Riicksicht darauf, was es
ihm selbst abverlangt, dann stirkt er sich selbst und alle anderen. Es ist
ein Werk wunderbarer Magie. Und ist es nicht einleuchtend, dafl sich ein
Mensch selbst schwicht, wenn er Boses tut? Als erstes wird sein Wille
geschwicht, dann werden seine Gedanken beschmutzt und dann lafit die
Stirke seiner wahren inneren Gefiihle nach. Wenn dieser Mensch den
abwirtsfihrenden Pfad lange genug verfolgt, verursacht schon der blofie
Kontakt mit ihm eine Beschmutzung des eigenen Selbst. So wie es heifit,
daf} ein verfaulter Apfel einen ganzen Korb voll gesunder Friichte ver-
derben wird, so beeinflufit ein schlechter Charakter in widriger und
schlechter Weise nicht nur sich selbst, sondern auch alle die Ungliick-
lichen, die ihm nahe sein mogen.

Wir kénnen uns davor sehr leicht schiitzen, weil es nur wenige Dinge
gibt, die so offenbar sind wie das Bose. Es besitzt nichts, was ihm Halt
gibt, aufler der Illusion. Lassen Sie es allein und es wird sich wie ein
Nebel auflosen. Stirken Sie es nicht dadurch, daff Sie von Ihrer eigenen
Energie noch mehr Boses in die Illusion einstromen lassen. Wenn es
nichts hat, was ihm Halt gibt, keine Quelle vitaler Aktivitit in sich selbst,
so zerfillt es, bricht es in Stiicke. Wie andersartig ist das Gute; es ist heil-
bringend, stirkend und reinigend. So einfache und so tiefe Wahrheiten!
Ich halte die einfachsten Dinge fiir die schonsten und tiefgriindigsten. So
ist die Lehre vom Erbe eines Menschen, das er selbst ist, einfach die
Lehre einer anderen Chance fiir den Menschen, der sein Leben selbst
verdorben hat. Kein anderer Mensch kann Sie verderben, wenn Sie nicht
selbst an der Verderbnis mitwirken. Kein anderer kann Sie bose machen,
wenn Sie sich nicht beeinflussen lassen oder an der Tat beteiligen.
Tadeln Sie nicht den anderen fiir IThren Fall. Sie selbst sind es, der fillt,
und Sie werden niemals fallen, wiirden niemals gefallen sein, wenn Sie
nicht das bevorzugt hitten, was den Fall zustande brachte. Solch einfache
Wabhrheiten, und doch enthalten sie einen Kodex gottlichen Verhaltens
fur uns Menschen auf dieser Erde. Ein Kind vermag diese Dinge zu
verstehen, weil sie so klar, so einleuchtend sind.

Die Lehre von einer neuen Gelegenheit! Denken Sie an einen
Menschen — an irgendeinen von uns —, der sein Leben verpfuscht hat und
sich dariiber wundert, warum iible Umstinde, Unheil, Ungliick, Elend
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und andere schreckliche Dinge tiber ihn kommen, bis er manchmal in der
Seelenqual des Selbstvorwurfes aufschreit: ,,Herr, befreie mich aus dieser
Holle.” Dies ist der alte schwache Appell an eine Instanz, von der keine
Hilfe kommt, denn die Hilfe liegt im Inneren: das Géttliche liegt in Threr
Brust, die Quelle aller Stirke und Grofie; je mehr Sie an sie appellieren,
desto mehr bringen Sie sie in Titigkeit, desto mehr stirken Sie Thr
eigenes Selbst, nehmen Sie an Wahrheit und Weisheit zu und erheben
sich iiber alle Ebenen der Schwiche, des Kummers und der Pein, die
durch die schlechten Handlungen und Gedanken entstanden sind.

Sie haben sich selbst so gemacht und in Threm nichsten Leben
werden Sie genau das sein, was Sie gerade jetzt aus sich machen. Sie wer-
den Ihr eigenes Erbe sein. Sie schreiben jetzt sozusagen Ihren letzten
Willen und Ihr Testament fiir sich selbst. Wenn ein Mensch sich dieser
wunderbaren Tatsache bewufit wird, dann tadelt er nicht linger andere
und sitzt nicht linger zu Gericht tiber seine Briider. Er sagt nicht linger:
Ich bin heiliger als Du — eine Haltung, die ein sicheres Kennzeichen fiir
ein schwaches und armseliges geistiges Leben ist.

Es gibt ein wunderbares franzosisches Sprichwort, das wie folgt
lautet: Tout comprendre, c’est tout pardonner; ,Alles verstehen, heifit alles
verzeihen.” Alle verborgenen Ursachen, die Resultate, das vergangene
Schicksal, die gegenwirtige Stirke, die Versuchung, die Tugend, was es
auch sein moge, zu verstehen — all dies zu verstehen, heifit, gottliches
Wissen haben, und das heifit vergeben. Es ist ein wundervolles Sprich-
wort. Es muf — ich wage es zu behaupten — zuerst von einem Menschen
geiduflert worden sein, der von einer Erleuchtung berithrt wurde. Ich
weify aus eigener Erfahrung, dafi ich mir sage, wenn ich verletzt worden
bin oder mich gekrinkt und ungerecht behandelt fiihle, selbst wenn das
mir zugefiigte Unrecht anscheinend offensichtlich ist: Wenn ich im
Herzen meines Bruders, der mir Unrecht zufiigte, lesen und in die weit
entlegene Vergangenheit zuriickblittern und sehen konnte, was ich ihm
moglicherweise an Unrecht zugefiigt habe, dann wiirde ich vielleicht
erkennen, dafi er sich jetzt des Unrechts, das er mir zufiigte, genauso-
wenig bewufit ist, wie ich damals das Unrecht nicht sah, das ich ihm antat.
Ich kann den Schatz an Tugend, Gliick und Frieden in dieser Welt nicht
dadurch vermehren, indem ich mit dem Mafistab des Kampfes messe und
noch mehr Wut und Haf} in eine von Haf§ besessene Welt hineinbringe.
Aber ich kann meinen Teil dazu beitragen, indem ich mein Selbst stirke,
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meinen Teil dazu beitragen, indem ich das tue, was ich selbst gelehrt
habe: namlich das ausiiben, was ich predige und dafir etwas Licht aus dem
Hoheren in mir empfange, von dem Gott in mir. Friede und Gliick sowie
das Gefiihl verstirkter Selbstachtung und mehr Mitgefiihl entstehen
daraus.

Wissen Sie, manchmal denke ich, daff Mitgefiihl oder Mitleid die
hochsten himmlischen Besucher im Tempel des menschlichen Herzens
sind. Die alten Weisen sagten wiederholt, dafl niemand, aufier den
Gottern, den Menschen wirklich exakte Gerechtigkeit widerfahren lasse,
oder was sie fiir Gerechtigkeit halten und sich als ihr Recht einreden. Die
Gotter horen alles, sehen alles, fithlen alles, verstehen alles und sind von
Mitleid erfiillt. Uberlegen Sie einmal, welche Chance irgendeiner von
uns Menschen wohl haben wiirde, der Verdammung zu entrinnen, wenn
er ohne Milderung durch Mitleid und Weisheit auf der feinsten Waage
der karmischen Gerechtigkeit gewogen wiirde? Nimmt irgendeiner von
Ihnen an, daf§ seine Tugend und seine heilige Stirke so fleckenlos sind,
daf} sich die Schale nicht zu seinen Ungunsten neigen wiirde? Wenn ja,
dann sind Sie sehr, sehr gliicklich — oder sehr, sehr blind! Ich denke, wenn
Sie eine solche fleckenlose Reinheit vergangenen Karmas hitten, dann
wiren Sie nicht als Mensch hier auf dieser Erde, um sich selbst Thr
eigenes Erbe zu erarbeiten.

Es ist wahr, daf} die gesamte Menschheit dabei ist, kiinftig zu Gottern
zu werden, und es gibt keinen erdenklichen Grund, warum wir nicht
genau in diesem Augenblick beginnen sollten, der Gottlichkeit entgegen-
zuwachsen. Sie gewinnen alles, Sie erlangen alles, Sie verlieren nichts.
Aus einem von vergangenem Karma getriebenen Sklaven werden Sie mit
der Zeit zum Ordner IThres eigenen Schicksals, denn Sie sind Ihr eigenes
Erbe. Was fiir eine trostliche Lehre! Wieviel Licht schenkt sie uns!



Wo sind die Weisen und Seher?

DIE GROSSEN WEISEN UND SEHER, die Meister der Weisheit und des
Mitleids gehoren keiner Rasse und insbesondere keinem Glaubens-
bekenntnis an. Sie sind Kinder des Geistes, erwachte Menschen, deren
gewohntes Denken die Wahrheit selbst ist. Daher sind ihre Sympathien
universal. Sie kennen keine Schranken der Rasse, der Kaste, des Glaubens
oder der Hautfarbe. Sie sind Wahrheitssucher, Wahrheitslehrer. Die
Theosophische Gesellschaft wurde von ihnen gegriindet, um die Wahr-
heit zu verbreiten, die kosmische Weisheit, die kosmische Philosophie,
die bereits bestand, ehe die Fundamente der michtigen Berge gelegt
wurden, ja, ehe die S6hne des Morgens anfingen zu singen und ihre
himmlischen Hymnen anstimmten. Denn Wahrheit ist ohne Alter. Sie
wurde nie geboren, sie ist nie nicht gewesen. Sie ist zeitlos, weil sie
universal ist. Thr Appell richtet sich an das Herz und den Geist aller
Menschen. Es kommt nicht im geringsten darauf an, aus welchem Teil
der Welt eine schone Wahrheit gewonnen wird. Wann daher auch
immer ein Mensch die siebensaitige Lyra des Apollo — sein Herz oder
seine sieben Prinzipien — so gestimmt hat, daff sie wie eine Aolsharfe singt
und klingt, wenn die himmlischen Winde sie beriihren, dann ist er in
dieser Zeit und so lange er auf dieser Bewufitseinsebene bleibt, einer der
Weisen und Seher, ob seine Mitmenschen ihn erkennen oder nicht. Und
das betrifft Sie und mich und alle Menschen, zumindest jeden, der
moglicherweise so viel erreicht hat.

Und achten Sie auf das Versprechen in dieser Feststellung: Gerade
weil wir Kinder der Unendlichkeit sind, nicht nur S6hne der Gétter,
sondern die wirklichen Abkémmlinge der himmlischen Riume, liegt das
in uns, was mit ihnen im Einklang ist; das daher zeitlos ist, das daher
unendlich ist, das daher ewig ist.

Wie wahr ist die alte Feststellung im Neuen Testament, die Sie mich
so oft zitieren horen, weil die Christen dieser Tage sie so sehr aus den
Augen verloren haben! Ich verbinde zwei dieser Feststellungen: ,, Wisset
ihr nicht, dafl ihr Gotter seid und dafl der Geist des Ewigen in euch lebt?”

Wo sind die Weisen und Seher? Nun, wo sie immer gewesen sind.
Die Frage mag zunichst toricht erscheinen. Ich nehme aber an, sie
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entspringt dem Wunsch den Menschen zu erkliren, warum die Meister
die Menschheit nicht an die Hand nehmen und sie dazu verpflichten oder
zwingen, anstindig zu sein. Aber was wiirde das Gutes bewirken? Wie
konnte man die Menschen durch Zwang iiberzeugen, dafi dieses, jenes
oder irgend etwas anderes wahr ist? Ist es nicht offensichtlich, dafi die
Menschen nur das glauben, was ihre eigenen Herzen sie lehren? Und daf§
sie nichts von dem annehmen — ganz gleich, was sie horen oder gelehrt
bekommen mogen — was keinen Widerhall im menschlichen Herzen und
eine sofortige Antwort im menschlichen Intellekt entstehen lifit, sondern
daf sie dagegen Schlimmeres als eine Mauer aus Stahl in sich errichten?

Wahrheit ist ewig. Wahrheit ist immer bei uns, und die Verehrer der
Wahrheit sind immer bei uns, waren immer bei uns und werden immer
bei uns sein. Wir in unserer Torheit, Unwissenheit und Blindheit sind es,
die sich weigern, sie zu empfangen. Offnen Sie Thr Herz und Thren Geist,
und das Licht wird hereinstromen. Es gibt das Versprechen aller Weisen,
die die Menschheit je hervorbrachte. Die Lehrer sind stets bereit, wenn
der Schiiler bereit ist. Wenn wir heute keinen Beweis fiir die Meister in
der Welt erkennen, so liegt es teilweise daran, daf§ wir zu dumm sind,
teilweise daran, dafl wir die Gottesweisheit in der Welt vergessen haben
und teilweise daran, daf§ wir nicht héren wollen.

Ja, die Wahrheit wurde von den titanischen Intelligenzen der
menschlichen Rasse festgelegt; und wessen Fehler ist es, wenn die
Menschen sie nicht annehmen? Nicht der Fehler der Lehrer. Warum soll
ich den tauben Himmel anrufen? ,Wo bist Du, o Gott?”, wenn ich Streit,
Elend, Verbrechen und Schrecken vorziehe? Von allen Martern des
Stumpfsinns sehen wir hier einen Beweis mehr fiir den menschlichen
Versuch, seine eigene Torheit und Unwissenheit selbst zu rechtfertigen.
Man kénnte ebensogut fragen: ,,Wo sind die Gesetze der Natur? Was ist
aus ihnen geworden? Warum nehmen sie die menschliche Rasse nicht an
die Hand?” Ein schoner Gedanke! Selbst gewohnliche menschliche
Eltern wissen es besser. Normalerweise wird ein Vater oder eine Mutter
nicht versuchen, mit Gewalt in die Entwicklung eines Kindes einzu-
greifen. So etwas hat nie funktioniert und wird nie funktionieren. Man
kann einen Leoparden nicht dazu bringen, seine Flecken zu édndern.
Keine noch so grofie Aushungerung, Kasteiung oder sogenannte strafen-
de Rache wird je etwas anderes aus ithm machen als einen Leoparden —
sondern nur seine eigene Evolution.
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Verlangen Sie nach Wahrheit? Sie konnen sie haben, wann immer
Sie wollen. Die Welt ist voll davon. Die grofien Lehren der Zeitalter sind
voll von ihr. Was hindert uns daran, sie zu sehen? Gibt es einen Men-
schen, der so blind ist wie einer, der nicht sehen will? Gibt es jemanden,
der so stocktaub ist wie einer, der nicht horen will? Das sind einige der
einfachen Wahrheiten, die jedem Kind bekannt sind. Wir ziehen jedoch
Scheinheiligkeit, Heuchelei und Selbstgerechtigkeit der Wiedergut-
machung der Untaten vor, die wir an anderen veriibt haben und rufen
dann die unsterblichen Gétter um Hilfe an, wenn wir selbst unter unserer
Torheit zu leiden beginnen. Ja, wir wihlen die Heuchelei. Wie viele von
uns konnen vor dem heiligen Tribunal im eigenen Herzen sagen: ,Ich
bin kein Heuchler. Ich bin rein. Ich danke Gott, dafl ich nicht bin wie
andere Menschen!” Seien Sie ehrlich, ist Ihnen das nie in Herz und Sinn
gekommen? Und sehen Sie nicht, dafi das die erste Fessel ist, die Sie sich
als Pilger selbst um ihre Glieder gelegt haben? Selbstrechtfertigung und
Selbstgerechtigkeit? Sehen Sie nicht, daf§ Sie die eigenen Augen durch
solches Handeln blind machen?

Wie wahr ist es, daf die Wahrheit nicht populir ist; dafl die Wahrheit
nicht willkommen ist, daf§ die Menschen sie nicht mogen. Warum? Weil
sie Verinderung bedeutet. Sie bedeutet eine Evolution des Fiithlens und
Denkens. Sie bedeutet eine Revolution der moralischen Instinkte, um
wieder lebendig und kriftig zu werden. Der erste Schritt, um mit den
grofien Lehrern bekannt zu werden, um individuelles Wissen von ihnen
aus erster Hand zu erhalten, besteht darin, ihnen, soweit wir wollen und
konnen, gleich zu werden. Es gibt keinen anderen Weg. Das Herz muf§
um jeden Preis der Wahrheit geweiht werden. Sind Sie stark genug?
Wenn Sie es sind, dann sind Sie bereit fiir Chelaschaft, fiir Schiilerschaft;
und Sie werden ein Schiiler sein, ehe dieses Leben fiir Sie zu Ende sein
wird, ja vielleicht, ehe der morgige Abend den Untergang Thres Tages-
gestirns sieht.

Die Meister, die grofien Weisen und Seher, sind stets fiir Sie bereit.
Es gibt auf dem Weg zu ihnen keine Schranken, aufier Ihrem eigenen
Selbst, absolut keine; wenn Sie die Chelaschaft nicht in diesem, im nich-
sten oder im darauffolgenden Leben erreichen, so tadeln Sie niemanden
aufier sich selbst. Wie konnen Sie ein Schiiler oder Chela werden, bevor
Sie bereit sind, ehe Sie es geworden sind? Wie kénnen Sie das Licht
sehen, ehe Sie Augen haben, es zu sehen? Wie konnen Sie Schonheit
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wiirdigen oder von Schonheit angeriihrt werden, ehe Schonheit in Threr
Seele geboren ist, so dafl die Schonheit in Thnen die dufiere Schonheit
wahrnehmen kann? Wie vermogen Sie einen grofien Menschen zu erken-
nen, ehe Sie nicht wenigstens eine Grofie in sich selbst geboren haben,
um sich zu befihigen, Grofie zu erkennen? Wenn Sie armselig, klein und
gering sind, wie konnen Sie dann das Gegenteil davon erkennen?

Es ist wie bei den Menschen, die unwissend durch die Welt gehen,
blind und taub fir die gottliche Schonheit in ihren eigenen Mit-
menschen. Einer der leichtesten Wege, Schonheit zu finden, Wahrheit
zu finden und schneller in sofortige magnetische Sympathie mit den
Mitmenschen zu kommen, ist, selbst mitfiihlend und sehend zu werden.
Wenn ein Mensch in seiner Seele keine Sympathie hat, wie kann er dann
die Sympathie in den Seelen anderer fihlen? Wenn er keine Schonheit in
seinem Herzen trigt, wie kann er irgendwo Schonheit sehen oder, wie
der englische Dichter Shakespeare sagte:

Der Mensch, der nicht Musik im Herzen trigt,
den Einklang siiffer Laute nicht bewegt,
ist fihig zu Verrat, zu List und Raub.

Sie werden niemals das Meister-Selbst sehen, ehe Sie nicht in sich
selbst meistergleich geworden sind. Weil Sie ihn nicht erkennen wiirden.
Es wire unmoglich. Sie haben die innere Vision, die inneren Fahigkeiten
dazu nicht entwickelt; dennoch sind diese Fihigkeiten vorhanden.

Diese Weisen und Seher existieren heute. Sie nehmen Schiiler an,
um es mit gewohnlichen Worten zu sagen. Ja, mehr noch, sie streifen
forschend und suchend durch die Welt, nicht so sehr wie Diogenes nach
einem ehrlichen Menschen, sondern iiberall nach gutem Material, nach
empfindsamen menschlichen Seelen Ausschau haltend; sie suchen, wo
immer sie einen auch noch so schwachen Schimmer buddhischen
Glanzes in einem Menschenherzen sehen konnen; und wenn sie ihn
sehen, wird ihre Aufmerksamkeit sofort angezogen. Sie fiihlen den
Anstof} sofort in ihrem eigenen Herzen. Sie nihern sich, sie helfen, sie
inspirieren, sie tun alles, um die zitternde Flamme der Vision und des
Fiihlens zu nihren. Sie nihren sie und pflegen sie, bis die Flamme
schliefilich stark brennt und der Mensch wiedergeboren ist, nicht mehr
im Fleisch, sondern im Geist wiedergeboren, durch die Inspiration von
innen und durch den Lehrer von aufien.
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Uber und jenseits und hinter diesen Weisen und Sehern steht deren
eigenes grofies Oberhaupt. Welch wunderbare Gestalt himmlischer
Weisheit und Schonheit, ganz dem Geiste geweiht und der Welt und
allem, was darin ist, ohne Riicksicht auf Rasse, Nation, Glaubens-
bekenntnis, Kaste, Hautfarbe oder Geschlecht! Dieses Wesen ist ein
Gott. Theosophen sprechen von ihm in Ehrerbietung und Ehrfurcht als
dem Stillen Wichter. Er ist der Hochste der Meister. Er ist einer von uns,
unser eigener hervorragender Fihrer, Lehrer, Freund, Bruder und,
soweit wir Menschen in Betracht kommen, die Quelle aller Erleuchtung,
Weisheit, Schonheit und Liebe. So dafi wir in den tieferen Bereichen der
theosophischen Lehren mit grofier Ehrfurcht, aber auch in aller Wahr-
heit sagen konnen, daf§ hinter unserer ganzen Arbeit, wie unvollkommen
wir Menschen diese auch leisten mogen, als Ursprung und als Inspiration
diese grofie Gottheit steht.

Welch eine Hoffnung! Welches Wunder, auf das wir schauen
konnen! Ich glaube, dafy es heute Millionen, Hunderte von Millionen von
Minnern und Frauen in dieser Welt gibt, die in Demut und erfiillt von
universaler Liebe danach hungern, sich weiter zu entwickeln und fiir
immer voranzuschreiten. Oh, dafi sie sich alle zu einer Gemeinschaft
unpersonlicher Arbeiter zusammenschliefen konnten! Welche Macht
wiren sie dann in der Welt! Nicht linger wiirde der Verstand des Men-
schen durch Probleme verwirrt werden, die aus seiner Selbstsucht ent-
standen sind. Nicht linger wiirde die Menschheit durch Armut, Elend
und die meisten Siinden, die jetzt existieren, und durch den furchtbaren
entsetzlichen Jammer in Mitleidenschaft gezogen. Ich denke manchmal,
daf§ die rithrendste, die herzzerreifiendste Geschichte in der Welt unter
unseren Mitmenschen jene ungehorte Geschichte ist, die sich in der
stummen Qual der Stille ereignet. Oh, wie die Menschen so unnétig
leiden!

Ich kenne keinen erhabeneren Titel als jenen, den ich unseren
grofien Lehrern gebe: Freunde der Menschheit und aller lebenden
Wesen!
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WORAN KRANKT DIE WELT? Lassen sich ihre Leiden durch eine verin-
derte Politik oder durch die Anderung von Regierungsformen heilen, die
im Laufe der Zeit selber einem Wechsel unterliegen? Oder lassen sich die
Leiden der Welt durch eine Verinderung des Denkens und Herzens-
lebens kurieren, was ganz sicher wirksame Resultate hervorbringen
wiirde, deren Notwendigkeit heute jeder normale Mensch fithlt — wenn
auch nur, um die sich zu einer von allen mehr oder weniger als bedroh-
lich empfundenen Krise ansammelnden psychischen Energien in
ungefihrliche Kanile abzuleiten? Wie steht es aber mit der Politik?
Wenn wir uns auf sie verlassen miifiten, wiirde die verzweifelte Lage der
heutigen Welt, so glaube ich, ginzlich hoffnungslos sein. Aber gliick-
licherweise gibt es einen Ausweg.

Ich war immer der Ansicht, dafy der Theosoph als Einzelner der ihm
zusagenden Politik zustimmen kann. Ebenso meine ich aber auch, daf§ die
ethischen Dinge, individuell und gemeinschaftlich, einen unvergleichlich
praktischeren und interessanteren Bereich des menschlichen Lebens aus-
machen. Politische Theorien wechseln und 4ndern sich von Jahrhundert
zu Jahrhundert, wenn nicht noch 6fter. Was im einen Zeitalter als die
richtige Art fiir die Fithrung der Welt angesehen wird, wird fiir gew6hn-
lich in der darauffolgenden Epoche verworfen. Die Menschen streiten
meist wie besessen um politische Uberzeugungen; in den grundsitzlichen
Wahrheiten der Moral oder der Ethik stimmen jedoch alle iiberein. Die
grofiartigen Lehren der Philosophie und die aus der Religion gewonnene
Inspiration — im Unterschied zur Religion selbst — sind aufgrund ihrer
Wichtigkeit fiir das menschliche Denken und die Vorstellungskraft von
aufierordentlicher Bedeutung. In der Regel wenden sich die Menschen
nur dann der Politik zu, wenn sie ihr Vertrauen in religiose Belange
verloren haben oder wenn sie die Philosophie als ein trockenes System
leerer Spekulation ohne praktischen Wert kennengelernt haben. Sie
hoffen in der Politik etwas zu finden, was ihnen als interessante,
manchmal leider auch eintrigliche Beschiftigung erscheint, und als
Ventil fiir verborgene Energien dient.
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Was die manchmal diskutierte Frage beziiglich des personlichen
Besitzes von Geld und Eigentum betrifft, so glaube ich als Schiiler und
Anhinger des alten, tberlieferten Pfades der Jiingerschaft, dafi kein
dauerhaftes, anhaltendes und echtes Gliick jemals im Besitz materieller
Dinge gefunden werden kann. Mit anderen Worten, ich bekenne mich
zur alten, im Neuen Testament nachzulesenden Feststellung, und ich
akzeptiere sie, die auf einen Nenner gebracht etwa lautet: ,Du kannst das
Reich der Gétter nicht betreten, es sei denn, Du verlifit Vater und Mut-
ter, Weib, Kind und Besitztum und folgst mir nach.” Augenscheinlich
kann dieses strenge Gebot nur auf jemanden angewendet werden, der mit
jener erhabenen Bruderschaft edelherziger Menschen eins werden
mochte, die ihr ganzes Leben der Besserung der gesamten menschlichen
Rasse gewidmet haben, denn wenn ein Schiiler noch Familienbindungen
hat oder Besitz sein eigen nennt, ist er daran gebunden, und seine
Energien und Interessen werden dadurch mehr oder weniger zerstreut
und verbraucht.

Dies bedeutet in keiner Weise, dafy ein Mensch das Recht hat, auch
nur seine kleinste Pflicht zu vernachlissigen, wenn er sie einmal
iibernommen hat; noch sollte er Vater, Mutter, Ehefrau, Kind oder selbst
seinen Besitz verlassen, es sei denn, er hat fiir die von ihm Abhingigen
angemessene, gerechte und grofiziigige Vorsorge im besten Sinne des
Wortes getroffen sowie die sorgfiltige Verwaltung des Besitzes sicher-
gestellt, von dem jeder anstindige Mensch erkennen muf}, daff ihm die
Zufriedenheit der anderen damit anvertraut ist. Bedenken Sie, daf} das
kiinftige Schicksal eines Menschen davon abhingt, woran sein Herz jetzt
am stirksten hingt. Wie kann sich jemand, dessen Herz allein daran
hingt, fiir sich und die mit ihm verbundenen Menschen personlichen
Besitz zu erwerben, von den Fesseln personlicher Bindungen befreien,
den Banden, die ihn fest an das weltliche Leben fesseln? Natiirlich nicht
mit Hilfe der Politik; sondern mit Ethik und Religion sowie Philosophie
und echter Wissenschaft, denn richtig verstanden bedeuten sie: Liebe
diese Dinge nicht, hinge dein Herz nicht an sie, so daff dein Herz
dadurch gefesselt, gebunden und in Ketten gelegt wird. Gebrauche sie
nur in einer solchen Weise, wie Du alle anderen guten Dinge der Erde
gebrauchst; aber benutze sie als ihr Meister, nicht als ihr Sklave.

Um nicht mifiverstanden zu werden, mochte ich hier ein fiir allemal
sagen, daf§ ich fir die Handlungsweise eines Menschen absolut keine
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Nachsicht und keine Sympathie aufbringen kann, der die von ihm
Abhingigen verlifit, weil er seinen eigenen Fortschritt im Sinne hat,
selbst wenn es ein spiritueller wire. Niemand kann einen grofieren
Pflichtenkreis erfiillen, wenn er vorsitzlich und riicksichtslos seine
kleineren Pflichten vernachlissigt und ignoriert. Wer zu allen Zeiten und
an jedem Platz auch seine weltlichen Pflichten erfiillt, ist auf dem rechten
Pfad. Sollte es sich ereignen — und das ist einer der seltenen, aufieror-
dentlich seltenen Fille —, daff jemand den Ruf hort, er mége dem Pfad der
Chelaschaft, der Jiingerschaft folgen, dann kann der richtige Anfang dazu
nicht darin bestehen, durch Nichterfilllung bereits eingegangener
Verpflichtungen die Rolle eines Feiglings zu spielen. In jedem Fall kann
er nur dann frei werden, wenn er diese Pflichten zuerst restlos erfiillt hat,
und zwar auf ehrliche, aufrichtige und giitige Weise, im gegenseitigen
Einverstindnis mit jenen, die von ihm abhingig sind, und erst nachdem
er fiir sie gesorgt hat; oder er findet, wenn er bereits entsprechende Vor-
sorge getroffen hat, eine gegenseitige Ubereinkunft, daff er nach einer
gewissen Ubergangszeit dem Gebot seiner Seele frei folgen darf. Auf kei-
nen Fall verhilt sich ein Theosoph wie ein unsozialer Mensch. Er erfiillt
seine sozialen Verpflichtungen genausogut wie jeder andere. Er bekennt
sich zur Ehe. Er versucht, ein guter Biirger, ein guter Ehemann und
Vater, ein guter Sohn und Bruder zu sein und seine Pflicht gegeniiber
dem Staat, in dem er lebt, zu erfiillen. Dies gilt fiir alle ohne Ausnahme.

Ein Theosoph, der an die Bruderschaft und den Frieden glaubt und
sie lehrt, was die Verbesserung und Veredlung aller Arten der mensch-
lichen Beziehungen einschliefit, ist de facto auch von der Notwendigkeit
von Gesetz und Ordnung iiberzeugt und bekennt sich zur bestehenden
Obrigkeit; und als guter Biirger erkennt er seine Pflichten seinem Land
gegeniiber an und gehorcht den Gesetzen, unter denen er lebt. Er
erkennt, dafl er wegen seines Glaubens an die Bruderschaft als eine
universale Tatsache in der Natur als erster selbst damit beginnen muf}, in
seinen Handlungen und in seiner Lebensfithrung ein lebendes Vorbild
fir Ordnung, guten Willen und willfihrige Unterordnung unter die
Gesetze des Landes, in dem er lebt, zu geben; dabei sucht er auf jede
gesetzliche und geeignete Weise eine Verbesserung der Sozialstruktur zu
erwirken und unvollkommene oder schlechte Gesetze zu verbessern; und
er handelt als einzelner seinen Mitmenschen gegeniiber so gut er nur
kann.
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Mit diesen kurzen, sehr aphoristischen Bemerkungen will ich sagen,
dafl wir als ernsthafte Menschen immer danach streben sollten, die rein
personlichen und selbstsiichtigen Bande zu schwichen, die den
beschwingten Flug unserer Seelen in hohere Regionen hemmen. Gerade
diese selbststichtigen Wiinsche und Bande sind es, die durch die Kon-
flikte und Schwierigkeiten mit uns selbst und mit anderen, die ebenso
selbststichtig denken und #hnlich handeln, den grofiten Teil des
menschlichen Elends und des moralischen Niedergangs in der Welt
verursachen.

Es ist nicht das Geld an sich, das die Wurzel allen Ubels ist; es ist das
selbststichtige Verlangen danach. Geld kann in den Hinden eines edlen,
weisen und guten Menschen durchaus ein sehr niitzliches Instrument
sein, um der Menschheit zu helfen. Das Ubel und der sich daraus
ergebende falsche Umgang kommt daher, daf wir es zum Nachteil jener,
die uns nicht so nahe stehen, in selbststichtiger Liebe entweder fiir uns
allein oder zumindest nur fiir unsere nichsten Angehorigen verwenden.
Darum lehrte Jesus, der Avatara, gleich den grofien Weisen und Sehern
aller Zeitalter: Hingt euer Herz nicht an irdische Dinge. Versenkt euch
vielmehr in die unergrindlichen Tiefen des Geistes in eurem Innern.
Dort werdet ihr vollkommene Freiheit, unermeflichen Frieden und
unaussprechliche Gliickseligkeit finden.

Weise ist jener Mensch, der in der Welt lebt und die Dinge dieser
Welt beniitzt — nie mit einer rein weltlichen Gesinnung, sondern mit
Weisheit, Giite und mit der gebiihrenden Riicksicht auf die Rechte ande-
rer, vor allem aber mit einem Herzen, dem nichts an diesen weltlichen
Dingen liegt und das dafiir keine Zuneigung spiirt. Das ist der Chelapfad,
das ist der Schiilerpfad — zumindest dessen Anfang. Dies ist die Begriin-
dung fiir meine Antwort auf die mir mehr als einmal gestellte Frage: ,,G.
de P., falls Ihnen jemand zehn Millionen Dollar geben wiirde, wiirden Sie
diese annehmen? Und wenn ja, was wiirden Sie mit diesem Geld anfan-
gen?” Meine spontane Antwort war: ,Ich wiirde das Geld mit Freuden
annehmen und es samt und sonders fiir niitzliche Zwecke bestimmen, die
dem Wohle der Menschheit dienen. Ich selbst will keinen einzigen
Penny. Ich bin zu personlicher Armut verpflichtet. Aber ich bin kein
Idiot. Ich weiff um die Macht eines guten Mittels, und Geld und Besitz
konnen und sollten Instrumente fiir etwas Gutes sein. Es sind nicht diese
Dinge an sich, die Schaden verursachen. Es ist vielmehr unsere selbst-
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siichtige Reaktion auf ihren Einfluf}, der nicht nur fiir uns, sondern auch
fiir andere verderblich ist.”

Obgleich sich die Theosophische Gesellschaft als Korperschaft strikt
der politischen Titigkeit enthilt, kann sich jedes Mitglied dennoch zu
den ihm genehmen politischen Richtungen bekennen und sie unterstiit-
zen. Meiner Uberzeugung nach nihert sich die Welt dem Zeitpunkt, wo
sie sich dariiber klar werden muf}, daf§ die einzige Methode, mittels derer
sich die Menschen ,selbst retten” konnen, um einen altmodischen
Ausdruck zu gebrauchen, und dies gilt auch fir die Methode, wie ,,die
Welt gerettet” werden kann, eben die ist, etwas zu sein und nicht die, zu
predigen — ob dies nun politische, philosophische oder religiose Predig-
ten sind. Die Politik, wie wir sie heute verstehen, wird wie ein Trugbild
verschwinden, wie eine meiner Ansicht nach abscheuliche Tduschung,
wenn sich die Menschen erst einmal dariiber klar werden, welche
Reichtiimer im menschlichen Herzen liegen, welche grofien, verbor-
genen Mysterien: Liebe und Bruderschaft, Mitleid und Friede, die
Achtung des Menschen vor dem Menschsein sowie die Fihigkeit, zu
wachsen und den Verstand und die moralischen Empfindungen zu
erweitern. Dort allein liegt die Quelle seines Verlangens, seinem Gefiihl
fir Recht und Gerechtigkeit allem und jedem gegeniiber freien Lauf zu
lassen und fiir sie einzustehen. Dies sind die grofien Dinge, die in der
Welt sichtbar werden sollten, fiir das Wohl aller. Ich bin tiberzeugt, daf§
eines Tages ein grofier Mensch mit einer spirituellen und intellektuellen
Idee oder einer ganzen Reihe solcher Ideen erscheinen wird, mit Gedan-
ken, die der gegenwirtig schlingernden Zivilisation einen zuverlissigen
Weg zu Sicherheit, menschlicher Eintracht und Frieden zeigen konnen.
Das bedeutet keinen Zusammenbruch, wie einige filschlicherweise
annehmen, sondern einen neuen gedanklichen und ideellen Uberbau,
begriindet auf einem edelmiitigen, leistungsstarken sozialen Fundament.
Letzten Endes sind es doch die Ideen, welche die Welt regieren. Weil die
Menschen filschlicherweise annehmen und dem Denkfehler erliegen,
dafl Geld, Besitz und Politik an sich etwas Wertvolles sind, und daf§
Politik als solche einen inneren Wert hat, halten diese schwachen Instru-
mente oder Produkte menschlichen Strebens die Menschheit fest im
Griff und breiten ihre Schwingen tiber den Herzen der Menschen aus.

Menschen machen Politik, Menschen machen Geld, es sind
Menschen, die Dinge, Besitztiimer und Zivilisationen zustandebringen.
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Ideen regieren die Welt, und auch sie haben ihren Ursprung im
Menschen. Es ist notwendig, unsere Ideen zu 4ndern und Ideen zu
folgen, denen edle Gedanken zugrunde liegen, Ideen, die auf universaler
Bruderschaft griinden, Ideen von innerer, moralischer Schonheit und
spiritueller wie intellektueller Grofie; Ideen, die nach und nach nicht nur
einen briiderlichen Zusammenschluf§ der Volker dieser Erde bewirken,
sondern den Zusammenschluf all der kleineren sozialen Gruppen, die
eine Nation ausmachen. Dann, wenn diese Ideen unser Bewufitsein
durchdringen, werden wir es nicht mehr notig haben, uns um kleinliche
Politik und um die Rechtmifligkeit oder Unrechtmifiigkeit von Privat-
besitz oder dhnlichem zu kiimmern. Die menschliche Welt wird dann so
leicht und leise wie ein gut konstruierter Mechanismus funktionieren und
auf unserem gesamten Globus werden Gliick und Frieden einkehren.

Das ist nicht das Luftschloff und die vage Vision eines idealistischen
Triumers. Es ist eine Realitit, die sich verwirklichen lifit, wenn wir
einfach damit beginnen, unser Denken und unsere Gefithlswelt neu zu
orientieren und neue Standards fiir menschliches Verhalten zu schaffen.
In solch einer neuen Welt wird man die Menschen nicht allein danach
beurteilen, was sie tun oder welcher Arbeit sie nachgehen, sondern
danach, was sie denken, denn Gedanken briiderlichen und menschlichen
Wohlwollens werden in aufbauende Titigkeit umgesetzt. Man wird die
Menschen nicht danach beurteilen, was sie besitzen oder ihr eigen
nennen. Die Besitzverhiltnisse werden nicht als Mafistab dafiir gelten, ob
jemand rechtschaffen und anstindig oder angesehen ist.

Wir missen unseren moralischen Schwerpunkt auf das Feld der
Ethik verlegen, wo er richtigerweise und der Wahrheit entsprechend
hingehort, und nicht auf Besitzerwerb, wie das aufgrund ungliicklicher
historischer Umstinde wihrend der letzten Jahrtausende filschlicher-
weise geschehen ist. Es ist wesentlich leichter, unsere Wertvorstellungen
in einen ihrer Natur angemessenen und legitimen Bereich zu verschie-
ben, als fiir weitere Jahrhunderte damit fortzufahren, sich in furchtbare
internationale oder vernichtende Auseinandersetzungen zu verwickeln,
erfiillt zu sein von boshaften Feindseligkeiten und nicht enden wollenden
Haflausbriichen, die das soziale und politische Leben aus dem Gleich-
gewicht bringen und folglich bedriickendes Elend fiir uns alle herauf-
beschworen. Es gibt kein einziges logisches oder verniinftiges Argument,
das man gegen die Notwendigkeit einer Verlagerung unseres Bewufit-
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seins vorbringen konnte, aufier Ignoranz, Vorurteil und hoffnungslose
menschliche Dummbeit. Dies alles entspringt einer Trigheit, die letzten
Endes darauf zuriickgeht, dafl unser moralisches Empfinden noch schlift
und wir bestindig davon ausgehen, dafi es nicht in unseren eigenen
Kriften steht, unser Schicksal zum Besseren zu wenden.

Wenn sich die Menschen dieser Erde nicht zu einer neuen Lebens-
auffassung durchringen und nicht damit beginnen, eine Anderung ihrer
mentalen und psychischen Gewohnheiten zu vollziehen und die
Ereignisse weiterhin durch die verzerrenden Linsen der heute giiltigen
Wertbegriffe betrachten, dann konnte es sich sehr schnell bewahrheiten,
daf} unsere bereits schwer angeschlagene Zivilisation Gefahr lduft, in ein
solches Chaos der Konfusion, der Verzweiflung und des menschlichen
Elends zu stiirzen, wie es die Annalen der bis heute bekannten Geschich-
te noch nicht verzeichnet haben. Die in Nationen zusammengeschlosse-
nen Volker der Erde miissen lernen, einander mit Achtung, einem feinen
Gespiir fir Wiirde und mit der Fihigkeit des gegenseitigen Dienens zu
begegnen, anstatt weiterhin Verhaltensweisen zu praktizieren, die sich
auf die wackeligen Fundamente des Opportunismus, der Zweckdienlich-
keit und der Bequemlichkeit stiitzen, die in der Vergangenheit so oft die
internationalen Beziehungen beherrscht und iberschattet haben und
dadurch zu dem Eindruck fithrten, dafl der moralische Standard zwischen
den Nationen méglicherweise noch weit unter dem des Mannes auf der
Strafie liegt. Die Lage der Dinge ist indessen keineswegs hoffnungslos,
denn das Heilmittel ist einfach, praktisch und praktikabel. Was wir tun
miissen ist einfach den Schwerpunkt unseres Bewufitseins von der Politik
und vom Profit auf die Bereiche der Moral und der gegenseitigen Hilfs-
bereitschaft zu verlagern. Selbst ein Geschiftsmann mit durchschnitt-
licher Intelligenz hat heutzutage begriffen, daf} ein erfolgreiches Unter-
nehmen auf Ehrlichkeit und Service aufgebaut sein mufi. Sonst ist ein
Fehlschlag unausweichlich. Es gibt wahrhaftig keine glaubhafte Begriin-
dung dafiir, daf§ die Nationen nach Methoden handeln sollten, die der
Durchschnittsmensch fiir sich selbst als beschimend betrachten wiirde.
Das ganze Geheimnis liegt darin, den Standpunkt und die Blickrichtung
zu dndern. Die augenscheinlichen Schwierigkeiten wiirden dann als das
erkannt, was sie sind, als Tduschungen. Man sollte sie bereitwillig beisei-
te schieben und gegen die Normen vertauschen, die einen sicheren Weg
zu Fortschritt, Gliick und Frieden garantieren.
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Wenn ich vom Verlust des Gefiihls fiir ethische Werte in den letzten
Jahrhunderten spreche, weil sich unser Bewufitseinsschwerpunkt bei der
Wahrnehmung unserer nationalen und individuellen Interessen allein
um Besitztum drehte, dann méchte ich nachdriicklich nicht den Eindruck
erwecken, als wire ein Theosoph irgendwie blind dafiir, sich dessen
unbewufit oder wiirde es gleichgiiltig hinnehmen, wenn in manchen
Fillen Menschen in der Welt grofies und herzzerreifiendes Elend durch-
machen miissen, weil es an geeigneten Mitteln oder an Unterstiitzung
mangelt. Ganz im Gegenteil. Wir zeigen vielmehr solche Zustinde auf,
um die Macht zu illustrieren, die materielle Besitztiimer auf das
menschliche Herz und den menschlichen Verstand ausiiben; denn das
ungesunde Jagen des Menschen nach Wohlstand und das Verlangen nach
personlicher Bereicherung, selbst auf Kosten seiner Mitmenschen, hat
ihn fiir die erste aller menschlichen Pflichten blind gemacht: briidderliche
Riicksicht zu nehmen, Achtung zu empfinden und, wo es nétig ist, einem
Mitmenschen, dessen Karma — oder Schicksal — weniger gliicklich ist als
das seinige, Hilfe angedeihen zu lassen.

Es ist ermutigend zu bemerken, daf} in letzter Zeit in den verschiede-
nen Liandern der Welt, sowohl bei den Staaten als auch bei den einzelnen
Menschen, die allgemeine Tendenz dahin zielt, mit allen Mitteln zu
versuchen, die Not der Bedirftigen zu lindern. Daneben wichst das
Verstindnis, daf§ die wirklichen Werte nicht im Besitz liegen, sondern
jene sind, die sich in menschlicher Wohltitigkeit und in Ausiibung der
universalen Bruderschaft dufiern, die jede gut organisierte und dauerhafte
Gesellschaftsstruktur auszeichnet.

Einige der edelsten Menschen, die jemals gelebt haben, erduldeten
alle Qualen der personlichen Demiitigung und wurden durch grofite
Armut benachteiligt, wihrend Unwiirdige bzw. Unfihige, wie die
Geschichte oft zeigt, tiber grofie Reichtiimer verfiigen. Die Welt bewegt
sich schnell auf einen Zeitpunkt zu — vorausgesetzt, der Lauf der Welt
wird nicht durch eine Katastrophe gestoppt oder aufgehalten —, an dem
man viel besser als heute erkennen wird, daf§ jeder Mensch ein angebore-
nes Recht auf ,Leben, Freiheit und einem Streben nach Gliick” hat, um
die Worte der Amerikanischen Verfassung zu gebrauchen, und dafl es fiir
ein aufgeklirtes Staatswesen eine der edelsten Pflichten ist, nicht nur fiir
alle gleiche Vorbedingungen zu schaffen, sondern jenen aktiv Beistand zu
leisten, die aus dem einen oder anderen Grund, oft sogar zu ihrem
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Vorteil, keine Reichtiimer um sich sammeln konnten. Solche Dinge, wie
die Notwendigkeit der Altersversorgung, kostenlose Ausbildung und
Arbeitsbeschaffung fiir jeden Arbeitswilligen, sind heute mit Recht
allgemeine Diskussionsthemen.

Und obwohl ich das und viel mehr zugestehe, und nachdem ich fest-
gestellt habe, dafl die oben erwihnte Richtung sich zum Guten ent-
wickelt, ergreife ich die Gelegenheit darauf hinzuweisen, daf} in der Ver-
gangenheit die Wurzel allen Ubels in der Welt darin lag, daff unser
menschlicher Sinn fir dauerhafte Werte falsch ausgerichtet war — mehr
auf den Besitz als auf das, was dem Menschen innewohnt. Die natiirliche
und unvermeidliche Folge davon hat ihren Héhepunkt in der gegen-
wirtigen, weltweiten Unruhe, dem Konflikt und den endlosen Streiterei-
en gefunden, in Diskussionen bis zum Erbrechen tiber Rechte und
Mifistinde; aber es findet sich selten ein Gesprich tiber die Pflicht, die
ein Mensch seinem Mitmenschen schuldig ist. Der Tag wird kommen, an
dem sich der Schwerpunkt unseres moralischen Bewufitseins vom
materiellen Besitz als dem Dreh- und Angelpunkt unserer Zivilisation
abwendet und in den Menschen hinein verlagert, dem Zentrum aller
bedeutendsten und urspriinglichen Werte, und dann werden 99 Prozent
der Ausbriiche von Agitation, der Wirrnisse und der Fille von Gewalt-
anwendung verschwinden; alle menschlichen Beziehungen werden auf
internationaler, nationaler, sozialer und politischer Ebene automatisch in
Ordnung kommen und dem Allgemeinwohl dienen. Universale
Bruderschaft — nicht nur eine unbestimmte Sentimentalitiit, sondern die
Erkenntnis der auf den Gesetzen der Natur beruhenden menschlichen
Solidaritit — ist daher der Schliissel zur Errichtung jeder echten Zivilisa-
tion. Ohne sie kann keine Zivilisation bestehen.



Altruismus

WENN DER MENSCH ETWAS tiber Altruismus hort oder liest, neigt er zu
der Vorstellung, er sei etwas uns Fremdes. Er sei dem menschlichen
Leben als etwas hochst Erstrebenswertes aufgedringt worden, sei aber
letzten Endes vollig undurchfiihrbar — das heifit, Altruismus gehore nicht
zu den natiirlichen menschlichen Eigenschaften. Mit anderen Worten:
Alle sind von der Idee des isolierten Eigennutzes gefangen. Ist aber diese
Annahme nicht vollig unbegriindet in der Natur? Wo immer wir auch
hinsehen, was immer wir auch betrachten oder studieren: wir finden, daf§
das Einzelwesen, das fiir sich allein arbeitet, hilflos ist. In allen grofien
Reichen des Universums versucht die Natur die gemeinsame Anstren-
gung aller hervorzubringen, die Zusammenarbeit von Lebensgemein-
schaften, die wir deshalb auch iiberall finden kénnen, und alles, was
diesem Gesetz des Universums — Einheit im Handeln — zuwider- oder
entgegenliuft, erzeugt Disharmonie, Streit und das, was wir in unseren
Korpern als Krankheit bezeichnen. Gesundheit ist jener Zustand des
korperlichen Organismus, bei dem alle Teile auf ein gemeinsames Ziel
hinarbeiten, was wir als Freundschaft oder Ubereinstimmung bezeichnen
konnen.

Betrachten Sie die Steine: Sind sie keine Gemeinschaften, sind sie
keine Verbindungen von Individuen, die ein Ding bilden, machen oder
erzeugen? Kein einziges Atom irgendeines chemischen Elementes, aus
dem ein Stein gebildet ist, ist der Stein selbst. Wie ist es bei der lieblichen
Blume? Wie ist es bei den Korpern, in denen wir leben? Wie ist es beim
einzelnen Menschen? Kénnte er die groffen Werke allein bewerkstelli-
gen, fir deren Vollendung viele ihre Genialitit aufboten? Was ist
Zivilisation denn anderes, als die vereinten Anstrengungen von
Menschen, um grofie und edle Wirkungen fiir das menschliche Leben
hervorzubringen - die Annehmlichkeiten zu steigern, Gefahren zu
bannen, die genialen Werke fortgeschrittener Menschen zu verwirk-
lichen, die zu unserem eigenen Komfort und Nutzen beitragen. Nennen
Sie mir ein einziges Beispiel, wo reines Eigeninteresse irgend etwas her-
vorgebracht hat. Wenn wir die Natur mit all ihren Reichen hinzuziehen,
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finden wir nichts anderes vor als gemeinschaftliche Zusammenarbeit,
durch eine Vielzahl von Einzelwesen zustandegebracht, die fiir ein
gemeinsames Ziel kooperieren. Und was ist das anderes als Altruismus?
Altruismus ist das Wort, mit dem wir diese Tatsache bezeichnen, wenn
wir ihre ethische Bedeutsamkeit sehen, und diese Bedeutsamkeit unter-
scheidet sich in keiner Weise, weder im Grofien noch im Kleinen, von
dem, was wir in der physischen Welt sehen. Altruismus bedeutet das
Wirken des Einzelnen fiir das Ganze — das ist das Grundgesetz der Natur
in all ihren grofiartigen Strukturen —, und das Ganze ist der Schutz, der
Schild und das Titigkeitsfeld des Einzelnen. Denken Sie an die tiefe
moralische Lektion, an die Schlufifolgerung, die aus dieser grofiten
Wahrheit — nicht Geheimnis, sondern Wahrheit — des Universums zu
ziehen ist. Es vollzieht sich in unserer Umgebung so allgemein, daf§ wir
normalerweise mit blinden Augen dariiber hinweggehen, ohne es zu
sehen. Nennen Sie mir etwas, das nur fiir einen einzigen Augenblick ein-
sam und allein existieren kann.

Zwei oder mehrere Atome, die sich verbinden, bilden ein Molekiil;
zwei oder mehrere Molekiile bilden eine grofiere Einheit; und die unzih-
ligen Mengen solcher Einheiten sind es, die das Universum bilden. Jede
einzelne Wesenheit, die dem unedlen Pfad des isolierten Eigennutzes zu
folgen versucht, setzt ihren winzigen Willen gegen die Kraft ein, die die
Sterne in ihrer Bahn hilt, die unseren Koérpern Gesundheit verleiht, die
die Zivilisationen hervorbringt und alle Wunder um uns herum bewirkt.

In diesem Zusammenhang gibt es einen Punkt in der Lehre, dessen
Einfithrung in die heutige Welt sehr wichtig ist, und zwar die Hoffnung.
Sie kennen die alte, griechische Geschichte von einer gewissen, sehr
neugierigen und wifibegierigen Person, die eine Schachtel 6ffnete, aus
der alle Ubel der Welt heraustlogen und nur die Hoffnung blieb darin
zuriick. Ich denke, diese Geschichte enthilt sehr viel Wahrheit, die fiir
die Lebensprobleme von praktischer Bedeutung ist. Solange ein Mensch
Hoffnung hat, verzweifelt er nicht. Sei er schwach oder stark, es spielt
keine Rolle, solange er Hoffnung hat, solange er etwas hat, dem er ent-
gegensehen kann; wenn sein innerer Geist, das spirituelle Wesen in ihm,
ihn etwas von der Hoffnung lehrt, dann wird er nicht nur niemals
verzweifeln, sondern er wird auch ein Erbauer, ein Konstrukteur sein,
einer, der mit dem Universum zusammenarbeitet, weil er sich vorwirts
bewegen wird. Und das ist Altruismus.
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Wir sind alle Kinder des Universums, seiner physischen, seiner
spirituellen und seiner gottlichen Seite. Da dies so ist, befindet sich in jeder
menschlichen Brust nicht nur eine unerschopfliche Quelle der Inspiration,
sondern auch des Wachstums, der Hoffnung, der Weisheit und der Liebe,
so daf} die heutige Welt, obwohl sie anscheinend in einer verzweifelten
Verfassung, in einem gefihrlichen Zustand ist, immer noch gentigend
Frauen und Minner hat, um die evolutionire Welle des Fortschritts iiber
die gegenwirtigen Unruhen und Auseinandersetzungen hiniiberzutragen;
denn der grofite Teil der Menschen ist im wesentlichen mit seinen natiir-
lichen Instinkten, besonders mit den hoheren, auf dem richtigen Weg.

Daher sehe ich die heutige Weltlage tiberhaupt nicht als besonders
hoffnungslos. Ich glaube deshalb nicht nur, daff Grund zur Hoffnung
vorhanden ist, sondern dafi der unsterbliche Funke der Spiritualitit, der
Weisheit und der selbstlosen Liebe, der immer im menschlichen Herzen
lebendig ist, die Menschheit nicht nur durch ihre gegenwirtige Reihe von
Hindernissen und Schwierigkeiten hindurchfithren, sondern auch in
hellere Zeiten bringen wird; heller, weil sie weiser und freundlicher sein
werden. Nicht die Krisen, wenn die Dinge zusammenbrechen oder
anscheinend zusammenstiirzen, nicht das schreckliche Krachen des
Donners oder der Strahl des Blitzes regieren die grofien Funktionen des
menschlichen und kosmischen Lebens, sondern es sind jene langsamen,
fiir uns Menschen immer ruhigen, unaufhorlichen, stillen Vorginge, die
wirken: die wirken, wenn wir wachen, und die wirken, wenn wir schlafen,
die zu jeder Zeit wirksam sind. Selbst in der Menschheit — all ihren
Torheiten trotzend - fithren sie diesen Aufbau in der Zukunft fort.

Hierin liegt der Grund unserer Hoffnung; und ich glaube, daf} sich
alle guten und aufrichtigen Menschen zur Verteidigung dieser urspriing-
lichen, einfachen Wahrheiten zusammentun sollten, die jedes mensch-
liche Herz verstehen kann, ob Kind oder Erwachsener. Ich glaube, es ist
allmihlich Zeit, daf§ die Midnner und Frauen beginnen, die helle Seite der
Dinge zu sehen, Hoffnung um uns herum zu sehen, sich selbst und ihre
kleinlichen Sorgen zu vergessen und im Unendlichen und Ewigen zu
leben. Es ist leicht, unendlich leichter, als uns dauernd selbst durch Arger
und Sorgen krankzumachen. In jedem von uns ist etwas Gottliches, an
das wir uns halten kénnen und das uns weiterhelfen wird!

Sagen Sie mir nicht, daf§ Altruismus fiir uns etwas Fremdes und
Exotisches sei, ungewohnlich, unpraktisch und daher undurchfiihrbar;
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denn er ist das einzige, was bestindig lebt, das einzige, was fiir immer
fortdauert. Wenn jedes einzelne Element oder Teilchen in einem
menschlichen Kérper anfingt, sich selbstindig zu machen, ist Krankheit
die Folge. Wenn irgendein einzelnes Element oder Teilchen in einem
beliebigen Lebensverbund, der die Welt um uns aufzubauen mithilft,
anfingt, sich selbstindig zu machen — was wir Eigennutz nennen — dann
sehen wir Degeneration und Verfall.

Schlufifolgerung und Frage: Welchem von beiden sollen wir folgen
— dem Weg der kosmischen Intelligenz, die uns innere und duflere
Gesundheit, inneren und dufleren Frieden, innerliche und dufierliche
Kraft und innere und dufiere Einheit bringt? Oder der Lehre eines wert-
losen und isolierten Eigennutzes, der vor allem anderen zuerst fiir sich
selbst sorgt?

Ist es nicht hochste Zeit, daff wir der Welt einige der einfachen inne-
ren Lehren der Gottesweisheit der alten Weisen vermitteln? Koénnen Sie
mir etwas Erhabeneres zeigen, etwas, das fiir den menschlichen Intellekt
und fiir die Mahnungen des menschlichen Gewissens anziehender ist, als
Altruismus, der uns in eine innige Verbindung mit dem Pulsschlag des
kosmischen Herzens bringt — eine Idee, die, wenn wir sie dem Bewufit-
sein der Menschen einprigen kénnen, die ganze Arbeit der grofien Mei-
ster der Weisheit, die sie seit undenklichen Zeiten fiir die Menschheit
verrichtet haben, mehr als rechtfertigen wird? Ethik steht iiber allem!

Gestalten Sie Ihr Schicksal!

SIE HABEN DIE UNENDLICHKEIT VOR SICH, die Ewigkeit. Sehen Sie ihr ins Auge!
So lehrt die Gottesweisheit — eine Lehre der Hoffnung, erfillt mit dem
Versprechen der Zukunft. Kein Mensch muf} jemals sagen, es ist zu spit — jene
schrecklichen Worte: zu spit. Kein Mensch braucht das je zu sagen. Jeder
Augenblick der Zeit ist eine neue Gelegenheit. Wie der Mensch sich in der
Vergangenheit zu dem gemacht hat, was er jetzt ist, so kann er sein Schicksal fiir
die Zukunft gestalten und sich zu dem machen, was er seiner Vision nach in der
Zukunft werden mochte. Welch grofiartige Lehre! Der Mensch ist nur eine
Wiedergabe, eine zyklisch evolutionire Wiedergabe seiner selbst aus der
Vergangenheit in der Gegenwart, auf dem Weg in die Zukunft. Dort liegt Thr
Schicksal.
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ICH HOFFE, dafl die Zeit kommt, wo wir mehr Gewicht als bisher auf die
Lehren legen werden, die sich mit den Vorgingen nach dem Tode
befassen. Der Durchschnittsmensch ist heute anscheinend weniger
unmoralisch als vielmehr amoralisch, das heifit, er scheint grofitenteils
den Sinn fiir moralische Verantwortung verloren zu haben. Wenn die
Menschen erkennen kénnten, was mit ihnen nach dem Tode geschehen
wird, wiirde in ihnen ein gewisser Sinn fiir das notwendige Benehmen
oder Verhalten geweckt.

Wir wollen versuchen, die alte Weisheitslehre fiir die Menschheit
wiederherzustellen: So wie Du lebst, wirst Du nach dem Tode sein. Es ist
eine einfache Lehre, und sie ist so logisch, sie wendet sich an uns. Einige
mogen anfinglich dartiber verstimmt sein, sie mag ihnen nicht gefallen;
aber es liegt eine Idee darin, die wegen ihrer Logik, wegen ihrer Gerech-
tigkeit schliefilich im Bewufitsein Wurzeln schlagen wird.

Wer Kama-Loka und Devachan verstehen will, der studiere sich
selbst jetzt , und er wird wissen, was er bekommen wird. Genau das. Sie
werden die Fortsetzungen dessen sein, was Sie jetzt sind. Was wird einem
Menschen zustofien, der sich dem Laster hingibt? Er erntet die Folgen
seiner Missetaten. Er lernt daraus die Lektionen, die dem Leiden
entspringen. Wenn ein Mensch sein Gemiit mit rohen Gedanken und
bosen Triumen anfillt, dann wird er dadurch fiir lange Zeit durch
Leiden lernen, denn die Wirkungen und Folgen fiir seinen Geist und
Charakter ergeben sich unmittelbar. Er leidet, er empfindet Qualen, er
zahlt die Strafe, er hat sein inneres System vergiftet, und er wird erst
Frieden finden, wenn sich das Gift selbst herausgearbeitet hat, wenn er
sich neugestaltet, das heifit, neugeformt hat. Dann wird er wieder Frieden
haben, dann wird er wieder in Ruhe schlafen kénnen.

Studieren Sie sich selbst in Threm tiglichen Bewufitseinszustand; und
studieren Sie auch die Art Ihrer Traume. Warum stehen beide in Zusam-
menhang? Weil Thre Triume aus Ihrem eigenen Denken stammen und
daher ein Teil Ihres eigenen Bewuf§tseins sind. Ein Mensch hat in seinen
wachen Stunden bose Triume, iible Gedanken; wenn er schlift, hat er
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Alptraume. Er lernt daraus wihrend des Schlafens, aber er wird im Schlaf
sicher keine himmlischen Triume haben, denn er hat sein Denken mit
grifilichen, hafierfillten, niedrigen und erniedrigenden Gedanken er-
fiillt. Er hat keine himmlischen Substanzen gebildet.

Das ist die Antwort: Kama-Loka ist einfach ein Bewuf§tseinszustand,
in den das Bewufitsein des Menschen nach dem Tode eintritt, weil er
wihrend seines Lebens bestrebt war, diese Art von Bewuf3tsein zu bilden.
Kama-Loka wirkt sich selbst aus, und dann erhebt er sich oder sinkt er in
sein entsprechendes Schicksal: in ein schwaches Devachan, oder in tiber-
haupt kein Devachan, seinem Wesen entsprechend. Mit anderen Wor-
ten: Wenn er sich den Charakter X geschaffen hat, wird er nach dem
Tode den Charakter X haben, welcher Art er auch sei. Er wird nicht den
Charakter Y oder Z oder A oder B haben. Umgekehrt wird ein Mensch,
der sich wihrend seines Lebens stets im Zaume hielt, der Selbstkontrolle
tibte und hochherzig lebte, genau das gleiche Gesetz erfahren: Sein
nachtodlicher Zustand in Kama-Loka wird unbewufit sein, oder nahezu
unbewufit, weil er in seinem Innern keine Neigungen fiir Kama-Loka
entwickelt hat. Wahrscheinlich wird er ein glickseliges Devachan
erleben.

Angenommen, ein Mensch hat iiberhaupt keinen ausgeprigten
Charakter, er ist weder besonders gut noch besonders schlecht. Welcher
Art wird sein Zustand nach dem Tode sein? Er wird ein farbloses Kama-
Loka haben, nichts besonders Schlechtes; und er wird ein farbloses
Devachan haben, nichts besonders Schones oder Segensreiches. Es wird
alles wie eine Art verschwommener, ungreifbarer Traum sein. Es wird
belanglos sein, und folglich wird alles belanglos sein, nachdem er gestor-
ben ist.

Oder nehmen Sie den Fall eines jungen Menschen auf schlechten
Wegen, der sich — sagen wir — in mittlerem Alter dndert und den Rest
seines Lebens tugendhafte Taten vollbringt und an seiner Vervollkomm-
nung arbeitet. Wie wird sein Schicksal in den zukiinftigen Welten sein?
Wie ich Thnen zuvor sagte, sind Kama-Loka und Devachan einfach eine
Fortsetzung dessen, was der Mensch ist, wenn er stirbt. So hat folglich ein
schlechter, junger Mensch, der sich zu einem guten, alten Menschen
wandelt, praktisch iberhaupt kein Kama-Loka widriger Art. Er wird bis
zum letzten Heller fir jede schlechte Tat, die er in der Jugend beging, zu
zahlen haben — aber in seinem kiinftigen Leben. Seine schlechten Taten
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sind dort Gedanken-Samen. Doch da er sich im mittleren Alter besserte
und ein reines, sauberes Leben als anstindiger Mensch fiihrte, wird sein
Kama-Loka sehr mild sein, weil es einfach eine Fortsetzung dessen sein
wird, was er bei seinem Tode war, und das Devachan wird entsprechend
ausfallen.

Man kann auch schon vor Eintritt des Todes im Kama-Loka und im
Devachan sein; ja, man kann sich wihrend der Verkorperung sogar im
Avichi-Zustand befinden. Aus dieser Tatsache sollten wir eine sehr wich-
tige Folgerung ziehen: Wenn wir als verkorperte Minner und Frauen
Kama-Loka erleben kénnen, werden wir es auch nach dem Tod durch-
laufen; und nach genau dem gleichen Gesetz werden wir, wenn wir
wihrend unserer Verkorperung geistige Bestrebungen, Triume spiritu-
eller Art oder spirituellen Gepriges und Charakters haben, das Devachan
nach dem Tode durchleben. Um es zu wiederholen: Kama-Loka ist eine
Weiterfithrung oder Fortsetzung dessen, was Sie wihrend Ihres Lebens
gewesen sind, und zwar bis es sich ausgewirkt hat. Wenn Sie Thr Denken,
Thren Geist und Ihr Herz an Dinge hingen, die Thnen Schmerz bringen,
die Thnen Leiden schaffen, weil Sie selbstsiichtig sind und halsstarrig aus
Stolz und Egoismus, dann werden Sie nach dem Tode mit Sicherheit den
gleichen Bewufitseinstendenzen folgen. Es kann nicht anders sein. Sie
sind einfach Sie selbst. Daher sind Devachan und Kama-Loka die
Weiterfithrungen oder Fortsetzungen der jeweils entsprechenden
gleichen Bewufitseinszustinde, die Sie auf der Erde durchlaufen haben —
mit diesem einen Unterschied: dafi Sie, mit dem Verlassen des Korpers,
der zugleich eine Blende und ein Schutzschild ist, dhnlich einem Gedan-
ken sind — dhnlich einem blofien Gedanken. Und wenn Ihr Denken
wihrend des Lebens bei schrecklichen Dingen verweilte oder wenn Sie
wihrend Ihrer Verkorperung Threm Denken gestattet haben, in diese
Richtungen zu gehen, dann wird der Makel nicht von Ihnen abgewaschen
werden, nur weil Sie den Korper abgelegt haben. Thr Denken, das Sie
selbst sind, wird fortdauern, und Sie werden durch Kama-Loka
hindurchgehen und jene Phase des Denkens erschopfen miissen. Es wird
absterben miissen, so wie ein Feuer abbrennen muf.

Gleichermafien, in der Tat genauso, werden Sie, wenn Sie im Leben
schone Gedanken, groflartige Gedanken, erhabene Gedanken gehegt
haben, nach dem Ablegen IThres Korpers gewiff das gleiche im Devachan
erleben, nur tausendfach stirker, weil der Korper nicht mehr behindert.
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Wenn Sie also wissen wollen, was Thr Schicksal nach dem Tode bringen
wird, so studieren Sie sich jetzt selbst und lassen Sie sich warnen. Es gibt
eine sehr wichtige und zutreffende Lehre, die wir aus dieser Tatsache
ziehen konnen, gerade aus dieser Tatsache. Sie konnen jetzt Thren
Zustand nach dem Tode so gestalten, wie Sie ihn haben wollen, ehe es zu
spit ist. Nichts im Universum kann verhindern, daf§ Thnen die Gliick-
seligkeit des Devachan zuteil wird, oder vielmehr, dafi Sie sie sich selbst
schaffen. Daraus folgt: nehmen Sie sich selbst in die Hand.

Das ist die Lehre von Kama-Loka. Das ist die Lehre von Devachan.
Es ist sehr einfach. Alle die verwickelten, abstrakten Fragen ergeben sich
meines Erachtens weitgehend aus der Unfihigkeit, die Prinzipien der
Lehren zu verstehen. Wenn Sie sich zur Ruhe legen, dann triumen Sie
oder sind unbewufft. Wenn Sie sterben, triumen Sie oder sind unbewuf3t.
Sie haben, wenn Sie in der Nacht schlafen, schlechte oder gute Triume,
oder sind unbewufit. Wenn Sie sterben, werden Sie schlechte oder
schone Triaume haben, oder werden unbewufit sein — alles hingt von dem
einzelnen Menschen ab und von dem Leben, das er fithrte. Daher sind
Kama-Loka und Devachan und, in der Tat, Avichi nicht Dinge, die Ihnen
plotzlich begegnen werden, wenn Sie sterben; vielmehr wird Thr Bewufit-
sein, weil es wihrend Threr Verkorperung von bestimmter Art war — auf
die eine oder andere Art — fortdauern, nachdem Sie gestorben sind.

Hier erkennt man die Bedeutung der Ethik, und warum alle grofien
Weisen und Seher zu jeder Zeit versucht haben, die Menschen zu
lehren, ihre Gedanken zu vergeistigen, ihre Gedanken zu veredeln, ein
Leben aus dem Herzen zu fithren, und die Dinge abzulegen, die bose
und schlecht sind. Das Devachan wartet nicht auf Sie; Kama-Loka
wartet nicht auf Sie — ich meine im Sinne von absoluten, im Moment
vollig von Thnen getrennten Zustinden. Wenn Sie sie im Leben erfuh-
ren, werden Sie sie nach dem Tode erfahren. Der Mensch, der keine
hafivollen, widerwilligen, abscheulichen oder giftigen Gedanken
gegeniiber einem anderen hegte, mit anderen Worten: dessen Herz und
Geist nie Niststitten des Bésen waren, wird weder im Leben noch nach
dem Tode ein Avichi durchlaufen und auch kein ungliickliches Kama-
Loka im Leben oder nach dem Tode. Ihm wird ein wundervolles
Devachan zuteilwerden, und er wird erfrischt, gekriftigt, gestirkt und
erneuert zuriickkehren, um ein neues Leben mit allen giinstigen Vor-
aussetzungen zu beginnen.
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Nach dem Tode sind Sie weiterhin genau das, was Sie sind, wenn Sie
sterben. Das ist alles. Darin liegt das Geheimnis von Kama-Loka und
Devachan und aller dazwischenliegenden Zustinde des Bardo, wie die
Tibeter es nennen. Alles iibrige sind Einzelheiten, und deshalb bleibe ich
dabei, in meinen offentlichen Ansprachen und in meinen Schriften zu
betonen, dafy der Tod nur ein Schlaf ist. Der Tod ist ein vollkommener
Schlaf und der Schlaf ein unvollkommener Tod. Es ist buchstiblich so.
Wenn Sie schlafen, sind Sie zu einem Teil tot. Wenn Sie sterben, sind Sie
in vollkommenem Schlaf. Wenn Sie diese einfachen Ideen begreifen,
werden Sie die ganze Lehre, bildlich gesprochen, auf Threm Daumen-
nagel verzeichnet haben, ein daumennagelgrofies Bild.

Nun folgt noch ein anderer Gesichtspunkt: Ich habe Leute sagen
horen, dafi sie nicht im Devachan bleiben mochten, weil es eine Zeit-
verschwendung sei. Das ist ein Mifiverstindnis. Ebensowohl kénnten Sie
sagen: Ich mochte heute Nacht nicht schlafen, es ist eine Zeitverschwen-
dung. In Wirklichkeit haben Sie die Ruhe nétig, die Erholung, die
Assimilation der Erfahrungen des vergangenen Lebens. Sie werden
dadurch gestirkt, Sie wachsen dadurch. Daher ist das Devachan, obwohl
es keine Zeit der Evolution ist, doch eine Zeit des Aufbaues, der Erho-
lung, der Assimilation, der inneren Verarbeitung und der Stirkung; es ist
ebenso notig, wie die Nachtruhe des Menschen im Bett fiir seinen Korper
notig ist.

Es wird in der menschlichen Entwicklung eine Zeit kommen, wo
selbst das Devachan nicht linger erforderlich sein wird, weil der Mensch
gelernt haben wird, im hoheren Teil seines Wesens zu leben. Devachan
ist, wie schon es auch sein mag, eine Illusion. Es wird in der Zukunft die
Zeit kommen, wo die Menschen nicht linger nachts schlafen miissen; sie
werden es nicht notig haben. Sie werden verschiedene Arten von Kérpern
haben und so lernen, ohne Devachan auszukommen und beinahe unver-
ziiglich wieder zu reinkarnieren, um der Menschheit und allen anderen
Wesen zu helfen — was sie am meisten schitzen. Diese Menschen sind die
Meister, wie wir sie heute nennen, in all ihren Stufen. Doch fiir uns
gewohnliche Menschen ist das Devachan eine notwendige Episode.

Das Devachan ist jedoch, wenn es auch eine schone Erfahrung des
Bewufitseins ist, eine Erfahrung des hoheren personlichen Bewufitseins,
des hoheren Teils unseres menschlichen Egos, des hoheren Teils des
persinlichen Menschen, sozusagen seines Aromas. Auf dieser Tatsache
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beruht die Ubung, die eine Abkiirzung des Devachan zustandebringt.
Wenn Sie wihrend Threr Verkérperung lernen, aufierhalb der Person-
lichkeit und im Ewigen zu leben, wenn dies Ihre Gewohnheit wird, dann
wird Thr Devachan entsprechend verkiirzt werden, weil Sie es nicht
linger wiinschen wiirden. Sie werden es nicht notig haben, Thr Geist
neigt dann nicht zur selbstsiichtigen, begliickenden Befriedigung der
Seele. Das ist nimlich das Devachan: ein Narrenparadies. Im Vergleich
mit der Wirklichkeit ist es eine Illusion. Doch gerade, weil Minner und
Frauen nach diesen Dingen streben und leiden, um sie zu erlangen, wird
das Devachan, so sie es erleben, durch das unendliche Mitleid der Natur
zur Zeit der Ruhe und Entspannung, der Wiedererstarkung, der Verar-
beitung, der Assimilation. Doch wihrend wir wachsen, wihrend die
Zeitalter dahinziehen, werden wir in kiinftigen Zeitaltern lange nicht so
verzweifelt nach diesen begliickenden Befriedigungen der Seele streben.
Wir werden unser Gliick in unpersonlichen Neigungen zu schonen
Dingen finden, zu Dingen, die zum hoheren geistigen Menschen
gehoren und nicht zu der verlangenden menschlichen Seele.

Darin liegt die Schulung, die allen Chelas gelehrt wird, diese
Wabhrheit, und nicht mehr. Erheben Sie sich aus der Personlichkeit,
damit Sie lernen, sie als ein willfihriges, figsames Instrument zu
benutzen, und leben Sie im spirituellen Teil Threr selbst, das heifit,
unpersonlich; leben Sie ausnahmslos so, daf§ Sie nicht beherrscht werden
von Threm eigenen Hunger nach Dingen, die Ihnen gefallen und Thnen
helfen und Ruhe verschaffen; leben Sie vielmehr im Geistigen, im
Universalen und alle diese anderen Dinge werden Thnen dann von selbst
zufallen.



Das Geheimnis der menschlichen Konflikte

DAs GEHEIMNIS DER KONFLIKTE nicht nur zwischen Menschen, sondern
ebenso im Universum, liegt im Vorhandensein von Stufen von Un-
wissenheit und Selbstsucht und im Fehlen von Altruismus — dem edelsten
Gefiihl, das sich im Herzen der Menschen regen kann. Es ist nur Altruis-
mus, das Denken an andere, das Hintanstellen unserer selbst, wodurch
wir uns selbst vergessen; und im Vergessen verlieren Leid und Sorgen
und die winzigen Gliickseligkeiten, die wir hegen und pflegen und unsere
Personlichkeit nennen, ihre Bedeutung.

Sehen Sie nicht, daf} es nur einen einzigen Pfad gibt, der zu Weisheit,
universalem Frieden und dufierster Gliickseligkeit fithrt, und daf§ er darin
besteht, das Unbedeutende dem Ganzen, das kleine Ich den Interessen
des Ganzen unterzuordnen, wodurch es moglich wird, am universalen
Leben teilzuhaben, anstatt nur im eigenen beschrinkten Bereich wirk-
lichen Verstehens zu leben? Hier liegt die Losung fiir alles. Gerade dieses
Geheimnis hat die moderne Welt vergessen. Sie vergaf}, dafy im Selbst-
vergessen Grofie, Frieden und Gliick liegen, und dafi unser Mangel an
Frieden und unser Ungliick daraus entstehen, daf§ wir unsere kleinen
Belanglosigkeiten und Sorgen hegen und pflegen. Denn diese Begierden
und Hafigefiihle zerfressen den Lebensnerv unseres inneren Wesens und
dann leiden wir, fiithlen uns verletzt und erheben unsere Augen zu Gott
oder den Gottern und rufen: ,Warum geschah dies gerade mir, gerade
uns? Was habe ich, was haben wir getan?” Doch die blofie Kenntnis um
das Vorhandensein eines spirituellen und natiirlichen Gesetzes sollte uns
klarmachen, daf§ alles, was im Grofien wie im Kleinen geschieht — das
Kleine ist ja im Grofien enthalten — dem gottlichen Gesetz folgt. Elend,
Ungliick, Konflikte, Not, Armut und die ganze Reihe der uns tangieren-
den Unannehmlichkeiten entspringen der Gleichgiiltigkeit der Menschen
dem kosmischen Gesetz gegeniiber. So einfach ist das.

Daf} unsere moderne Zivilisation den grofien Einklang verloren hat
liegt am Vergessen dessen, daf} universale Bruderschaft eine Tatsache in
der Natur ist. Damit ist nicht nur eine sentimentale oder politische
Bruderschaft gemeint, sondern dafl wir alle aus einer gemeinsamen,
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kosmischen Quelle stammen, und daff das, was einen beriihrt, alle
beriihrt; und daf§ deshalb die Interessen des Einzelnen, wenn sie mit den
Interessen aller verglichen werden, unbedeutend sind. Aber vergessen Sie
nicht, daff die Vielfalt aus Einzelwesen zuammengesetzt ist, so dafi Sie
keinem einzigen Individuum etwas Ungerechtes, Grausames oder Ubles
zufiigen konnen, ohne zugleich auch die Gesamtheit zu verletzen. Dies
sind einfache Gesetze. Sie wurden der Menschheit seit unvordenklicher
Zeit eingeprigt, zu einer Zeit, die der unseren so weit vorausging, dafy
von den sogenannten ewigen Bergen noch nicht einmal getrdumt wurde,
weil sie noch im archiozoischen Schlamm ruhten.

Nun, diesen verlorenen Einklang, diese vergessene Wahrheit, die in
Vergessenheit geratene Bruderschaft der Menschen kann man auch
anders ausdriicken: es ist der Verlust der Uberzeugung, daff die Natur im
Grunde von spirituellem Charakter ist, vom Gesetz regiert wird und fiir
ein gutes Verhalten Belohnung und fiir ein schlechtes Verhalten Bestra-
fung bereithilt. Wir haben vergessen, daff diese zwei, Belohnung und
Bestrafung, so unfehlbar sind wie das kosmische Gesetz selbst, denn sie
sind nur dessen Ausdrucksweisen. Wenn ein Mensch es zulifit, dafl diese
wunderbaren und doch so einfachen Gedanken in sein Bewufitsein
einsickern, so daf sie zu einem Teil jedes Lebensnervs seines Wesens und
seines Empfindens werden, wird er einen anderen Menschen nie mehr
absichtlich verletzen. Er kann es einfach nicht. Es entspricht nicht mehr
seinem Charakter. Er hat sich selbst aus dem Schmutz gezogen und den
goldenen Sonnenschein erblickt. Er erkennt, dafl im Grunde alles, alle
Wesen, eins sind und dafi das Eine so wichtig ist wie das Ganze und das
Ganze so wichtig wie das Eine; und daf§ das Eine innerhalb des Ganzen
unendlich wichtiger ist als das Eine fiir sich alleine genommen, fiir sich
selbst. Wenn die Einzelwesen ihre Gedanken in eine solche Richtung
lenken wiirden, dann wire das kosmische Gesetz der Harmonie fiir end-
lose Zeit gesichert.

Das haben wir verloren: die Uberzeugung, dafl wir fiir unsere Gedan-
ken und Gefiihle entweder durch Belohnung oder durch Bestrafung
bezahlen miissen; dafl wir unfehlbar Gutes ernten, wenn wir Gutes tun,
Gutes denken und in der rechten Art und Weise fithlen und wenn wir
Samen der Gerechtigkeit, Ehrenhaftigkeit, Rechtschaffenheit und
Anstindigkeit im Umgang mit allen anderen Menschen aussien — a/len
anderen, nicht nur im Umgang mit ,meinen” Freunden, sondern mit
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allen Wesen. Denn der Kosmos ist eine Einheit und kennt keine Unter-
teilungen oder menschliche Trennungen. Das haben wir verloren. Darin
liegt unser Versagen. Das ist das Geheimnis aller menschlichen Konflikte.

Sie sollten sich dariiber klar sein, daf} dieser Gedanke wegen des
dufierst komplexen Charakters der modernen Zivilisation — allein
deshalb — eine verwirrende Reihe schwieriger Fragen nach sich zieht.
Aber jeder, der das Herz am rechten Fleck hat, kann diese Fragen
kliren, weil er durch den Gott im Inneren erleuchtet ist, wenn er sei-
nem Herzen erlaubt zu sprechen. Sein Urteil ist dann eigentlich unfehl-
bar. Wenn ich vom Herzen spreche, meine ich damit nicht Emotion;
ich meine den menschlichen Instinkt fiir aufrichtiges Ehrgefiihl, innere
Moral und spirituelle Sauberkeit. Wir Abendlinder waren tatsichlich
viel zu lange Feiglinge. Wir versuchten immer, unser Fehlverhalten
jemand anderem aufzubiirden. Deshalb schufen wir fiir unseren Zweck
ein reines Phantasieprodukt, Jesus Christus genannt, und luden auf
seine Schultern unsere gesamten Siinden. Dann bildeten wir uns noch
ein, wenn wir das nur stark genug glauben kénnten, wiirden wir durch
das Blut des Lammes rein gewaschen werden. Ja, aber was ist dann mit
denen, die durch mein Ubeltun zu leiden hatten? Hilft es ihnen, wenn
ich gerettet bin? Was ist mit jenen, denen ich in meiner von Dummbeit,
Ignoranz und Boshaftigkeit gezeichneten Vergangenheit vielleicht bos-
willig den Stof§ ins Elend versetzte, anstatt ihnen eine briiderliche Hilfe
angedeihen zu lassen, die es ihnen erlaubt hitte, nach oben zu kommen?
Was ist mit thnen? Sehen Sie nicht, daff Ideen solcher Art eine kosmi-
sche Philosophie in ihr gerades Gegenteil verkehren? Sehen Sie nicht,
dafl das alles falsch ist? Was dem Einzelnen in Aussicht gestellt wird, ist
gar nicht so bedeutsam. Viel wichtiger ist, was mit allen anderen ist, mit
der uniiberschaubaren, sich abquilenden, hoffenden, sich abmiihenden,
leidenden Masse. Das allein ist wichtig. Jeder Geschidigte begreift dies
und empfindet so.

Diese unvermeidliche Bestrafung oder die von Liebe gezeichnete
Belohnung nennen wir die Lehre der Konsequenzen, die Lehre von
Karma: was Du sist, das mufit Du ernten, jetzt oder spiter. Da gibt es
kein Entrinnen. In den Dingen des tiglichen Lebens ist uns das vollkom-
men vertraut. Dazu bedarf es keiner Argumente. Wenn Sie Thre Hand in
eine Flamme halten oder einen elektrischen Draht beriihren, wird Sie das
Feuer nicht etwa nicht brennen, weil Sie dumm und unwissend sind, und
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Thre Unkenntnis der Gesetze der Elektrizitit wird Sie nicht davor
bewahren, eben durch sie vielleicht getotet zu werden.

Gliicklicherweise gibt es dazu noch eine andere, eine schone Seite.
Unser bester Lehrer, unser grofiter Freund, ist das Leid, das wir erfahren.
Welche Eigenschaften sind es, die ein menschliches Herz so giitig
machen, dafl man das Leid der anderen versteht und mitfiihlen kann?
Sympathie und Mitgefithl. Wenn wir leiden, wachsen wir. Nichts
erweicht das Herz so sehr wie eigenes Leid. Aber es stihlt auch gleich-
zeitig unseren Charakter. Das ist ein seltsames, aber schones Paradoxon.
Es macht uns stirker. Wer niemals gelitten hat, kann nicht nachfiihlen.
Er ist tatsichlich unentwickelt und nur auf sich selbst fixiert.

Wer ist ein grofier Mensch? Ein Mensch, der nie gelitten hat oder
jemand, dessen Leiden ihm Stirke, innere Kraft und Vision verliehen hat,
der weifl, was es heifit, zu leiden und darum aufgrund eigener Erfahrung
niemals fihig ist, Leid tiber andere zu bringen? Sein Herz hat begonnen
zu erwachen. Sein Bewufitsein wird fiir diese einfachen kosmischen
Wahrheiten wieder aufgeschlossen.

Sie sehen, wie wunderbar dieses Universum aufgebaut ist. Trotz
unserer Dummbheit und Unwissenheit, trotz der Tatsache, dafl wir von
unseren edelsten Empfindungen, die wir anderen Menschen gegeniiber
haben konnen, von Altruismus, Liebe und Mitgefiihl, keinen Gebrauch
machen, konnen wir durch wirkliches Leid, groite Dummbheiten und
tiefste Unwissenheit den richtigeren, besseren Weg ausfindig machen.
Mit jedem Lernschritt wachsen wir und werden reifer. Wenn wir uns auf
diesem langsamen, miihe- und schmerzvollen Evolutionsweg lange
genug vorwirts gequilt haben, kommen wir schlieilich an einen Punkt,
wo wir zu uns selbst sagen: jetzt reicht es, ich habe genug. Ich werde von
jetzt ab mein Leben selbst in die Hand nehmen und durch eine von mir
selbst gelenkte Evolution regieren. Von jetzt an wihle ich meinen
eigenen Pfad. Nichts wird meinen Willen in diese oder jene Richtung
ablenken. Dort sehe ich das Ziel, und es ist ein kosmisches Ziel. Ich will
nicht linger ein Sklave zufilliger Umstinde sein. Von jetzt an bestimme
ich meinen Weg selbst. Ich suche mir mein Schicksal selbst aus. Ich habe
das Gesetz erkannt.

Es ist ein seltsames Paradoxon, dafl ein Mensch, dessen Seele zu
erwachen beginnt und dessen Augen sich 6ffnen, der ernstlich versucht,
seine Arbeit zu tun, im Leben seine Pflicht erfiillt, der seinen Mann steht
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und aufrecht zu leben versucht, sich wegen des dufierst komplexen und,
wie ich denke, wirklich katastrophalen Zustandes des modernen Lebens
in tausendmal grofiere Schwierigkeiten verwickelt sieht als jemand, der
nur so dahinlebt, weil er wie die Tiere zum Nachdenken zu einfiltig ist.
Mochten Sie nur ein menschliches Tier sein, das nicht denkt, nicht iiber-
legt und tiber kein gottihnliches Empfinden dafiir verfiigt, dafl es seinen
Weg im Leben selbst wihlen kann?

Es ist deshalb meine Uberzeugung, daff alle menschlichen Konflikte
ein Ende, ein ziemlich schnelles Ende hitten, wenn wir alle unsere indi-
viduelle Verantwortlichkeit gegeniiber unseren Mitmenschen erkennen
wiirden. Ich bin sicher, gerade diese eine Regel wiirde das ganze Gewebe
des menschlichen Lebens von oben bis unten durchdringen. Wir wiirden
als Einzelwesen unsere Zusammengehorigkeit in einer menschlichen
Hierarchie fithlen und begreifen, daff das, was den Einen angeht, alle
angeht, im Guten wie im Schlechten.

Ich habe mich oft gefragt, wieviele Menschen in den stillen Stunden
der Nacht an diese Dinge denken. Vielleicht dann, wenn sie ratlos und
verwirrt sind und dartiber nachsinnen, welchen Weg sie einschlagen
sollen oder dann, wenn sie sich fiirchten, einem Weg zu folgen, der nicht
der Weg der breiten Masse ist. Die Masse hilt sich lieber an das, was sie
ygesunden Egoismus” nennt. Ich kann mir keine teuflischere oder satani-
schere Vorstellung denken als die, die mit diesem Ausdruck gemeint ist.
Es ist eine bewufite Verdunklung jeder edlen Regung der menschlichen
Seele. Fragen Sie sich selbst: Tun diese Leute etwas, weil es schon, recht
und gerecht ist, weil es allen Menschen Gliick, Sicherheit und Frieden
bringt? Nein, diese Verfechter des gesunden Egoismus sagen: ,Wenn ich
etwas tue, dann deswegen, weil es letzten Endes mir und den Meinen zum
Vorteil gereicht.” Jetzt stellen Sie sich vor, in den verschiedenen Teilen
der Welt wiirden die Menschen diesem Evangelium folgen, was wiirden
Sie sehen? Genau das, was Sie heutzutage sehen konnen. All das, jeder
menschliche Konflikt konnte verhindert werden. Wohlgemerkt, ich
meine damit nicht etwa eine Unterdriickung von Meinungsverschie-
denheiten. Sie sind fiir uns Menschen eines der natiirlichsten Dinge.
Meinungsverschiedenheiten, wenn sie ehrlich, hoflich und uneigenniitzig
ausgetragen werden, verleihen dem Leben Wiirze und Reiz, verleihen
ihm Zauber und Schénheit. Die Franzosen haben ein wundervolles
Sprichwort: Du choc des idées jaillit la lumiere, ,Aus dem Widerstreit der
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Meinungen entspringt das Licht.” Das ist der Grundsatz aller Kongresse,
aller Parlamente, aller Vereinigungen und aller sonstigen Zusammen-
schliisse von Menschen: Alle funktionieren erst durch Ideenaustausch
und die Ausschopfung der besten Ideen, die vorgebracht werden.

Ich spreche also nicht von Meinungsverschiedenheiten. Diese sind
natiirlich. Ich meine Konflikte, Hafi, Mangel an Achtung fiir den
Mitmenschen, die Unfihigkeit, in ihm etwas zu sehen, was ebenso wun-
derbar ist wie das, was er in uns sehen kann. Haben Sie sich schon einmal
nach der so einfachen Regel gerichtet, dem anderen, mit dem Sie
sprechen, in die Augen zu sehen? Dabei aber nicht zu versuchen, ihm
Thre Idee aufzuzwingen, wie wir es alle tun; dabei aber nicht zu ver-
suchen, ihn zu tiberzeugen, damit er dasselbe glauben mége, was Sie glau-
ben; nur ganz einfach in seine Augen zu schauen. Wissen Sie, daf Sie in
ihnen etwas Wunderbares sehen konnen? Eine Welt von bisher nicht
geschauter und unbekannter Schonheit. Die ganze Seele dieses Men-
schen ist bereit, Ihnen entgegenzukommen, wenn Sie ihm dazu eine
Gelegenheit geben. Natiirlich kann er sich von Ihnen ebensogut zuriick-
gestofien fithlen, wie Sie sich von ihm. Vielleicht fiirchtet er sich vor
Thnen genauso, seine menschliche Seite zu zeigen, wie Sie selbst vor ihm.

Ich versichere Thnen, daf§ die Menschen, wenn sie einander vertrauen
und Anstindigkeit erwarten wiirden, diese auch bekimen. Ich habe dieses
Mittel niemals fehlschlagen sehen. Ich will Ihnen offen sagen, dafi ich
noch nie in meinem Vertrauen enttiuscht wurde, weil ich mein Vertrau-
en stets riickhaltlos und im Sinne einer Aufforderung gegeben habe. Das
wirkt, und auf dieses Prinzip griindet sich auch die beste Verfahrensweise
des modernen Geschiftslebens: gegenseitiges Vertrauen und gegen-
seitige Ehrenhaftigkeit. Wer sich nicht an diese Dinge hilt, erlebt sehr
bald einen Riickschlag.

Ich habe in allerletzter Zeit sagen horen, stindiger Kampf sei fiir die
Menschheit gut, weil die Menschen dadurch stark wiirden. Gewif}, ich
habe von Boxern gehort. Aber ich habe keinen von ihnen kennengelernt,
der wegen seiner Genialitit besonders beriihmt wurde, keinen, der die
Welt mit seinem Geist entflammt hitte, keinen, der den Lauf des Schick-
sals oder der Geschichte entscheidend beeinflufit hitte. Menschliche
Pachydermen, menschliche Dickhiuter, haben ihren Wert, aber sie
stellen nicht gerade jenen Typ dar, den wir wihlen, wenn wir einen
Menschen zur Bewiltigung von besonders schwierigen, auf der Kippe
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befindlichen und verwickelten Angelegenheiten brauchen. Dazu benoti-
gen wir einen Menschen, der nicht nur Verstand, sondern auch Herz hat.
Ein reiner Verstandesmensch, der kein Herz besitzt, kann einen anderen
Menschen, der iber viel Herzensstirke verfiigt, niemals verstehen.
Letzterer wird dem Herzlosen jedoch immer wesentlich iiberlegen sein.
Ein herzloser Mensch ist im psychologischen Sinne nur halb fertig und
gewaltig im Nachteil. Jeder andere kann ihm durchaus tiberlegen sein.
Herz und Verstand zusammen machen erst den vollstindigen Menschen,
denn bei diesem vereinigen sich der Gesang des Herzens und die Philo-
sophie des Verstandes zu einem wahren Verstehen.

Sollen wir mit diesen endlosen Konflikten fortfahren? Ich glaube, sie
werden ein Ende haben. Ich glaube, dafi Schonheit und Achtung selbst
jetzt zu finden sind. Der Weg fiir einen Neuanfang liegt in uns selbst: in
mir und in Thnen.

Die gottliche Entsprechung

SYMPATHIE VERHALT SICH zu Liebe oder kosmischer Harmonie wie Bewufitsein
zu gottlicher Intelligenz. Anders ausgedriickt: Erwachte oder titige Liebe dufiert
sich in dem, was die Menschen Sympathie nennen. Titige und zu Selbstwahr-
nehmung erwachte Intelligenz dufiert sich als Bewufitsein. Dies umfafit auch das
Selbstbewufitsein, das aber nur ein sich selbst widerspiegelndes Bewufitsein ist,
das sich selbst ,sieht” oder ,fithlt”. Alles im Universum und konsequenterweise
alles im Menschen, der ja ein Kind dieses Universums ist, lifit sich daher
letztlich auf das Eine zuriickfithren. Ob Sie dieses Eine das hochste oder das
erhabenste Prinzip im Kosmos nennen, ist nur eine Frage der Wortwahl. Aus
diesem Einen — das in keiner Weise mit Monotheismus gleichgesetzt werden
kann — dieser abstrakten Einheit, erwacht all das zur Titigkeit, was wir Intelli-
genz, Bewufltsein, Vernunft, Sympathie, usw. nennen. Darum konnen wir
sagen, dafl sich Sympathie zu Liebe, das heifit letztlich zu kosmischer Harmonie,
wie Bewufitsein zu kosmischer Intelligenz verhilt.
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DER GEDANKE IST DIE TREIBENDE KRAFT im Menschen. Er steht hinter
unseren Emotionen und kann sie sogar kontrollieren. Obwohl sich
manchmal ein Gedanke aus einem Gefiihl entwickelt, glaube ich, dafy auf
einer hoheren Ebene beide eins sind. Die Welt, in der wir leben, ist eine
Welt denkender und fiihlender Menschen. Wenn die Welt schlecht ist,
dann deshalb, weil unsere Gedanken und Gefiihle sie so gemacht haben.
Wenn die menschlichen Verhiltnisse unharmonisch, zuweilen sogar dia-
bolisch sind, und wenn anstelle von Vernunft und Recht nackte Gewalt
regiert, dann ist es so, weil unsere Gedanken sie so gemacht haben.

Ideen kontrollieren Handlungen. In ihnen mufi man die Ursache
sehen fiir die Unruhe in der Welt, in der wir leben, und natiirlich auch
das Heilmittel. Wenn sich jemand dndern will, muf§ er vor allem damit
anfangen, seine Gedanken zu dndern. Als Folge davon wird er bestindig
in einer neuen Weise fithlen. Das ist der einzig dauerhafte Weg, denn er
bewirkt eine Verinderung des Charakters. Wenn Sie einen Streit ver-
hiiten wollen, missen Sie Mafinahmen ergreifen, bevor der Streit sich
ankiindigt. Wenn Sie versuchen, sich in einen Streit zwischen zwei
Personen einzumischen, werden Sie wahrscheinlich nicht nur sich selbst
verletzen, sondern es werden drei statt zwei streiten. Sie konnen keines-
falls einen Streit beenden, indem Sie den Streitenden Vorhaltungen
machen. Wenn Sie so verfahren, begegnen Sie den Menschen nicht auf
der Ebene, wo sie ansprechbar sind, Sie haben sie nicht verindert und
nicht an ihr Denken und an ihre Gefiihle appelliert. Bestenfalls haben Sie
Beruhigungsmittel verabreicht.

Lassen Sie sie erkennen, dafl sie noch etwas schlechter als Tiere
handeln, wenn sie streiten, denn die Tiere haben weder unseren Verstand
noch unsere Vernunft. Appellieren Sie mit Ideen und erwecken Sie
Gedanken. Erfiillen Sie ihr Bewufitsein mit neuen Gedanken und neuen
Gefiihlen. Dann werden sie anfangen zu verstehen, daff man einen Streit
nicht durch rohe Gewalt entscheiden kann, denn das wiirde ganz einfach
bedeuten, dafi derjenige, der den Kiirzeren gezogen hat, nur seine Zeit
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abwartet, um herauszufinden, ob er den anderen mit brutaler Gewalt
tibertrumpfen kann. Die Menschen miissen somit begreifen, dafi sich
Kriege nicht verhindern lassen, indem man Kriege fithrt, um sie zu
verhindern. Das gelang nie und wird auch nie gelingen, denn es ist eine
falsche Psychologie und ebenso toricht.

Jede Zivilisation wird aus Gedanken erbaut. Wenn Sie innerhalb
einer Zivilisation eine Anderung bewirken wollen, miissen Sie versuchen,
die bisher akzeptierten Gedanken durch neue zu ersetzen. Was ist eine
Erfindung? Gedanken. Was sind Literatur, Philosophie, Religion und
Wissenschaft? Gedanken. Was ist das Fundament der Sozialstruktur, in
der wir leben? Gedanken. Jede Bewegung in der heutigen Welt beruht
auf Gedanken, seien diese sozialer, politischer, philosophischer, religio-
ser oder wissenschaftlicher Natur. Neun von zehn dieser Bewegungen
entstanden im Kopf eines einzigen Menschen und breiteten sich aus. Sie
sehen es in den Blittern der Geschichte, welch verheerende, katastro-
phale Auswirkungen Gedanken haben kénnen. Was ist Krieg? Er ist
nicht nur das Resultat von Gedanken, er ist der Gedanke selbst. Wegen
Ideen, wegen Gedanken kimpfen die Menschen. Wenn wir einen neuen
Weltkrieg verhindern wollen, miissen wir vor seinem Ausbruch damit
beginnen, der Welt eine neue Gedankenrichtung zu geben.

Weil diese Wahrheiten so einfach sind, gehen sie an uns voriiber,
beriihren sie uns kaum, und niemand denkt iiber sie nach. Doch es sind
die Ideen, die die Welt erschiittern. Es sind die Ideen, die die Welt
erschaffen. Es sind die Ideen, die die Menschen vernichten und ihre Welt
zerstoren. Studieren Sie die Annalen der Geschichte. Beobachten Sie die
erstaunlichen Resultate von Bewegungen, die anfangs vielleicht nur mit
einer Handvoll entschlossener Leute begannen. Jahrelang arbeiten,
predigen und wirken sie scheinbar ohne Erfolg. Dann, auf einmal, aus
irgendeinem bemerkenswerten Grund, ziindet die Idee und breitet sich
wie eine Feuersbrunst aus. Manchmal nahmen Ideen die Menschen auf
hochst erstaunliche Weise gefangen. Wie war das mit den Kreuzziigen,
als die Menschen Heim, Herd, Wohnstitte und alles, was ihnen teuer
war, verlieflen, um in einem fremden, weitentfernten und unbekannten
Land gegen Andersgliubige zu kimpfen? Zehntausende von Menschen
aus ganz Europa stromten zur Verwirklichung einer Idee zasammen. Noch
bewerkenswerter war, dafl diese merkwiirdige und das Denken lihmende
Idee sich sogar der Gedanken und der Einbildungskraft kleiner Kinder



46 Wind des Geistes

bemichtigte. Erinnern Sie sich an den Kinderkreuzzug? Kinder aus
Deutschland, aus dem jetzigen Belgien, aus Holland, Frankreich, der
Schweiz, machten sich plétzlich auf den Weg nach Stidfrankreich und
Italien, Jungen und Midchen, von den tapsigen Kleinsten bis hin zu
Dreizehn- und Vierzehnjihrigen, rannten auf die Straflen und rotteten
sich zu Tausenden zusammen, bis die Heerstraflen von ihren trippelnden
Fiilen schwarz waren. Sie wanderten Hunderte von Meilen, starben
unterwegs zu Tausenden oder wurden von menschlichen Ungeheuern,
die sich an ihnen bereicherten, aufs schrecklichste miffhandelt. Niemand
weif}, wie diese Idee entstand. Plotzlich setzten es sich die Kinder dieser
verschiedenen Linder in den Kopf: ,,Wir wollen kimpfen und das Heilige
Grab befreien.” Stellen Sie sich Kinder vor, die solche Reden fiihren!
Natiirlich tibernahmen sie diese von ihren Eltern. Aber beachten Sie auch
das psychologische Moment. Es erfafite jedes Heim und entfiihrte
mindestens ein oder mehrere Kinder aus jeder Familie. Die Miitter und
Viter konnten sie nicht authalten. Sie stahlen sich einfach in der Nacht
davon. Sie bentitzten Nebenwege und abgelegene Pfade, um die grofien
Heerstrafien zu erreichen und dann gingen diese Banden hilfloser Kinder
einfach stidwirts, immer weiter nach Stiden! Und das alles wegen einer
Idee, eines Gedankens!

Welche Rolle spielte weiterhin die Idee, die der bemerkenswerten
Tarantella zu Grunde liegt und so hervorragend von spanischen und
italienischen Historikern, besonders von letzteren, beschrieben wurde?
Plotzlich, ohne ersichtlichen Grund, iiberkam M:inner und Frauen die
Idee, dafl sie tanzen miifiten. Und so tanzten sie, tanzten und tanzten, bis
sie am Ende bewufitlos, vollkommen erschopft, zu Boden stiirzten. Sie
konnten einfach mit dem Singen und Tanzen nicht authéren, weder der
einzelne, die Gruppe, noch die Bevolkerung ganzer Landstriche und
Distrikte. Die Ursache dafiir war ein psychologisches Element, ein
Gedanke, eine Idee.

Das gleiche ungesunde psychologische Element beherrscht heut-
zutage das Gedankenleben der Menschen. Die Menschen haben sich in
die Idee verrannt, dafl es unmoglich ist, einen neuen grofien Krieg zu
verhindern. Sie glauben es allen Ernstes. Das ist einer der Griinde,
warum er auch ausbrechen wird, es sei denn, wir befleifligen uns eines
gesiinderen Gedankenlebens. Wodurch entsteht ein Krieg, wovon lebt
er? Von Gedanken. Was verhindert einen Krieg? Unsere Gedanken, das
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heifit eine Anderung im Gedankenleben der Menschen. Indem man
ihrem Gedankenleben eine andere Richtung gibt, wiirde man ihre
Herzen, ihr Leben, ja, ihre Zivilisation verindern. Sollte ein Krieg
kommen, dann allein nur deshalb, weil ihn die Menschen durch ihr
Denken heraufbeschworen haben. Thr Denken beeinflufit ihre Gefiihle.
Diese wiederum wecken ihr Mifitrauen und ihre Furcht. Aus bésem
Denken entstehen weitere bose Gedanken. Aber Feuer ldfit sich nicht mit
Feuer loschen. Genausowenig kénnen Sie einen Krieg durch Krieg
verhindern. Dies ist so einfach wie das ABC. Dennoch erlauben wir
solchen Gedanken, unsere Kopfe zu umschwirren. Wir haben uns bereits
so an sie gewohnt, dafl wir ihnen keine Aufmerksamkeit mehr schenken,
und doch liegt in ihnen das Geheimnis von allem Guten und allem
Schlechten. Das Leben eines Menschen kann sich durch seine Gedanken
zu Erhabenem verindern, aber genauso sicher kann der Mensch durch
sein Denken zur Holle fahren oder am Galgen enden. Die Gedanken
bestimmen, ob ein Mensch ein Gentleman oder ein Flegel ist. Die
Gedanken sind es, die den Mutigen oder den Feigling machen. Aus
Gedanken werden Vergebung oder fortdauernder Haf§ geboren.

Aus diesen Griinden wurde die Theosophische Gesellschaft ins
Leben gerufen, um zu versuchen, das Denken der Menschen auf bessere
und hohere Dinge auszurichten und in ihren Seelen inspirierende und
wohlwollende Ideen zu wecken. Warum gehen nicht alle Theosophen
mit ihrem Essenskorb zu den Hungernden? Warum sitzen sie nicht an
den Betten der Kranken und Sterbenden? Viele von uns tun dies und
haben es getan. Aber unsere Hauptaufgabe im Leben ist der Versuch, die
Armut zu beseitigen, anstatt an den N6ten der Armen Flickwerk zu leisten.
Das wird nach und nach erreicht werden durch eine Verinderung der
Gedanken der Menschen, so daff unsere Zivilisation erleuchtet wird.
Danach streben wir unter anderen edlen Zielen. Keine andere Aufgabe ist
weitreichender als diese. Sie geht mehr an die Wurzeln der Dinge als nur
Pflaster und Salben auf eiternde Wunden aufzutragen. Auf einer noch
hoheren Ebene besteht unsere Aufgabe darin, den Menschen zu zeigen,
welche Krifte, welche Moglichkeiten und welche Fihigkeiten in ihnen
liegen, von denen sich der heutige Durchschnittsmensch keine Vor-
stellung macht. Aber sie sind da. Die titanischen Intellekte, die grofiten
Menschen, die jemals lebten, haben gezeigt, wozu der menschliche Geist
fihig ist. Jeder normale Mensch trigt dieselben Moglichkeiten in sich.
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Ein Teil der Titigkeit der Theosophischen Gesellschaft besteht darin,
den Glauben daran wiederzuerwecken, denn als Folge davon werden die
Menschen sich danach sehnen, sich von innen her zu veredeln; das, was
innen ist, zu wecken und zu versuchen, grofier und erhabener zu werden.
In was fiir einer Welt wiirden wir dann leben! Bewirken kann dies allein
ein entsprechendes Denken und ein daraus resultierendes Empfinden.
Dann wird wahrlich der Christus, der in uns an jedem Tag unseres
Lebens gekreuzigt wird, von seinem Kreuz, unserem Korper, herab-
steigen, in unseren Verstand Einzug halten und nicht nur unser Leben
erleuchten, sondern auch unser Verhalten gegeniiber unseren Briidern
reformieren. Wenn man die Menschen bewegen konnte, allein diesen
einzigen Gedanken zu erfassen und innerlich als wahr zu begreifen,
wiirde eine universale ,Bekehrung” - ,eine Kehrtwendung”, ein
Verindern — unserer Gemiiter und Herzen zum inneren, lebenden
Christus, zum lebenden Buddha hin, bewirkt werden!

Das Gebot des Pythagoras

DENKEN SIE AN DIE REGEL, die Pythagoras aufstellte. Sie wurde immer wieder
zitiert, aber sie verliert durch die Wiederholung nichts von ihrer Schonheit und
ihrer Tiefe. Sie lautet ungefihr so:

,Lasse die Sonne nicht den westlichen Horizont erreichen, noch schliefie
Deine Augen zum Schlaf, ehe Du nicht alle Ereignisse des eben vergangenen
Tages tiberdacht und Dir folgende Fragen gestellt hast: Was habe ich heute
getan, das gut war? Was habe ich heute getan, das schlecht war? Habe ich
jemanden verletzt? Habe ich meine Pflicht versiumt? Lasse die untergehende
Sonne nicht den westlichen Horizont erreichen, noch schliefie die Augen zum
Schlaf, ehe Du Dir nicht diese Fragen gestellt hast.”

Wenn die Menschen nur diese einfache Regel bewufit befolgten, wiirden
neunundneunzig Prozent der Sorgen der Welt, des Leidens der Herzen, der
Siinde und Angst nicht existieren, sie wiirden gar nicht erst entstehen. Der
Grund dafiir ist einfach. Die Kiimmernisse der Welt entstehen aus unserer
Schwiiche, nicht aus unserer Stirke; und wenn wir unsere Stirke vergrofiern und
unsere Schwichen beseitigen wiirden, dann wiirde danach jeder Mensch,
entsprechend seiner inneren Entwicklung, zu einer Kraft des Guten in der Welt
werden. Und Sie erkennen, was dies bedeuten wiirde. Die meisten Gedanken,
Gefiihle und Handlungen, die uns das Elend bringen, wiirden dadurch direkt an
ihrer Pfahlwurzel abgeschnitten.



Universalitat und die Esoterische Tradition

H.P.BLAVATSKY SCHRIEB IN GROSSARTIGER WEISE iiber die Geheim-
lehre der Zeitalter und sie zeigte uns, dafi diese Geheimlehre zu uns
herunterkam, seit undenklichen Zeiten unter der Obhut der grofien
Lehrer verschiedener Grade. Sie fiihrte aus, daff diese Weisheit der
Gotter urspriinglich den ersten menschlichen Protoplasten von spirituel-
len Wesen aus anderen Sphiren iibermittelt wurde, von anderen Ebenen.
Bei aller Grofie der Lehren und der hohen Gedankenebene, auf die uns
H. P. Blavatsky fiihrte, scheint es mir jedoch notwendig darauf hinzu-
weisen, dafi noch etwas dariiber gesagt werden miifite, wie der Schiiler
davor bewahrt werden kann, falschen Ideen, falschen Unterweisungen
Einlaf} in sein Denken zu gewihren; Lehren, die ihn vom zentralen Feuer
hinwegfiithren. Anders formuliert, die Menschen bediirfen eines Mafista-
bes, eines Priifsteins, der sie befihigt, eine ihnen vorgetragene Lehre dar-
auf zu untersuchen, ob sie pures Gold oder nur Messing enthilt.

Worin besteht dieser unfehlbare Priifstein® Was ist dieses
Instrument, das man beniitzen kann, wenn man es als solches erkennt? Es
ist Universalitit. Jede Thnen vorgelegte Lehre, die diesem Test nicht
standhalten kann, die sich nur als eine angebliche Mitteilung aus anderen
Sphiren erweist und keine Basis in den grofien Philosophien, Religionen
und Wissenschaften hat, die der Menschheit in der Vergangenheit von
den Meistern der Weisheit gegeben wurden, wurde in betriigerischer
Absicht ausgegeben. Sie hat kein Recht, keinen Platz vor dem Tribunal
unseres Gewissens. Die Gotter belehrten, fithrten und erzogen den Men-
schen in seiner Kindheit. Sie erleuchteten seinen Verstand, um ihn zu
befihigen, die archaische Weisheit der Goétter, die géttlichen Lehren, die
geheime Lehre in gebeimer wie auch in offentlicher Tradition zu empfangen,
zu verstehen und weitergeben zu konnen.

Indem Sie die Idee, die Auffassung akzeptieren, dafi die Menschheit
iiber die Wahrheit, iiber die Wirklichkeit belehrt wurde, und dafy heute
auf Erden das Wissen fiir uns vorhanden ist, wenn wir dafiir bereit sind
und uns dessen wiirdig erweisen, dann verstehen wir, dafl dieses Wissen
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Zeitalter auf Zeitalter, im grofieren oder kleineren Mafle, je nach den
Umstinden, durch die am weitesten fortgeschrittenen Menschen und
durch die gewaltigsten Intellekte der menschlichen Rasse tiberliefert
worden sein muf}. Das ist der Grund, warum diese Tradition, diese
Kabbala, diese Brahma-Vidya, in jeder grofien Religion und Philosophie
der Zeitalter gefunden werden kann.

Wenn Sie diese Auffassung akzeptieren, werden Sie den Blick nicht
mehr allein auf den Autor richten, ganz gleich welches Buch in IThren
Hinden sein mag. Sie vergessen die Personlichkeit, die Individualitit des
Lehrers und schauen allein auf das, was er vermittelt. Ist er ein echter
Lehrer, dann finden Sie keine verschwommenen Grenzbereiche, auf
denen Gedanken von Unrichtigkeiten von rinkevollen Geistern errichtet
sein mogen, sondern Sie verstehen, dafl hier eine erhabene machtvolle
Tradition vom Universum, aus dem Herzen der Gottlichkeit zu uns
herabgekommen ist.

Es ist diese Tradition, diese Geheimlehre, die H.P.Blavatskys
Meisterwerk den Titel gab, und aus dem gleichen Grund wihlte ich die
bedeutsamen Worte als Titel fiir mein letztes Buch: ,Die Esoterische
Tradition”. Die in ihm enthaltenen Lehren sind esoterischen Charakters,
weil sie bis jetzt nur von wenigen verstanden wurden. Sie kniipfen an die
Tradition an, weil sie aus unvorstellbar weit zuriickliegenden Zeitaltern
an uns weitergereicht wurden. Die Esoterische Tradition ist darum ein
Versuch, ein schwacher vielleicht, aber ein ehrlicher und aufrichtiger, das
zu tun, was unsere Lehrer mit uns zu tun versuchen: in unsere Herzen
und Seelen Achtung und Verehrung fiir die vor uns liegende Wahrheit
einzupflanzen und das gottliche Feuer der Liebe zu allem, was ist, zu ent-
fachen. Wird diese Wahrheit jedoch einzig und allein an eine als Lehrer
angenommene Person gebunden, dann wird die Wahrheit eingeengt,
beschrinkt und herabgewiirdigt.

Der Titel des Buches regt dazu an, einem Lehrer Ehrerbietung
entgegenzubringen, jedoch nur insoweit, als er wirklich die Wahrheit
lehrt. Vergessen Sie die Person, und Sie werden die Botschaft erkennen.
Bedarf die heutige Theosophische Bewegung nicht vor allem dieses
Priifsteins? Ist das nicht mit allem, was uns H.P.Blavatsky lehrte, in
vollkommener Ubereinstimmung: nach innen zu blicken, aufzuschauen,
nicht zu vergessen, die gebende Hand zu verehren und die Botschaft
anzunehmen? Priifen Sie; entnehmen Sie ihr, was Thnen gut erscheint;
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verwerfen Sie den Rest, wenn Sie wollen. Es mag sein, daf§ Sie damit
einen Fehler machen, aber Sie miissen von Ihrem Vorrecht Gebrauch
machen, selbst wihlen und unterscheiden zu konnen und Ihre Intuition
anzuwenden. Wenn Sie das tun, gewinnen Sie dadurch Stirke. Mit der
Zeit wird sie zu einer michtigen Kraft werden. Sie werden schlieilich den
Eckstein, den Sie verworfen haben, wieder zuriickholen und damit den
Lehrer bekommen, der in Threm Herzen wohnt und Sie in der richtigen
Weise belehrt.

Eine Lektion habe ich gelernt: Was zihlt, ist die Lehre und ihre
magische Wirkung auf mich. Wenn die Lehre in mein Herz dringt,
wichst meine Verehrung fiir den, der sie mir mitteilt. Verehren Sie die
Meister nicht noch viel mehr, wenn es Ihnen bewufit wird, dafi sie in uns
das Edelste und Beste erwecken? Und eben dieses Edelste und Beste in
uns befihigt uns, wenn es erwacht ist, zu erkennen. Das ist es, was sie
wiinschen: es liegt ihnen nicht daran, von uns gesehen zu werden,
sondern dafl wir wach geworden sind, daf} unsere Herzen mit dem Herz-
schlag des universalen Herzens im gleichen Rhythmus schlagen und daf§
unser Denken von der Wahrheit, die sie uns mitteilen, entflammt wurde
und die wir in gleichem Mafle wertschitzen wie sie unpersonlich ist.

Ich glaube, daff die Theosophische Bewegung jetzt und zukiinftig
unter keinen Betriigern und falschen Lehrern zu leiden haben wird. Wir
miissen uns nur daran erinnern, dafl der Priifstein fiir alles, was uns als
Lehre angeboten wird, Universalitit ist und ob an unser inneres Bewufit-
sein, an die innere Stimme appelliert wird.



Wo die Meister arbeiten

HELFEN UND INSPIRIEREN die Meister aufler den Theosophen und der
Theosophischen Gesellschaft auch andere? Ich wire aufierordentlich
betroffen, wenn ein Theosoph diese Frage nicht sofort beantworten
konnte. Die Antwort ist natiirlich ein klares Ja! Ein Grundgedanke, eine
Grundlehre von uns ist, daf} die Meister tiberall dort, wo sie ein offenes
Tor finden, unterstiitzen, helfen und inspirieren. Anders gesagt, sie
helfen iiberall dort, wo sich die Seele nicht mit uniiberwindlichen, jedes
Licht abhaltenden und jede Hilfe verhindernden Schranken umgeben
hat. Nun, natiirlich! Und wenn sich der Einflufl der Meister aufierhalb
der T. G., in der er tatsichlich wahrgenommen werden kann, in anderen
Organisationen nicht bemerkbar macht, dann diirfte dies seinen Grund
darin haben, dafi diese ihre Verbindung mit ihnen entweder verloren
oder sich in ihrem Denken und Fiithlen mit uniiberwindlichen Schranken
umgeben haben. In Wahrheit sind die Meister ziberall dort titig, wo man
fur sie die Tore 6ffnet und wo fiir ihre Titigkeit geeignete Verhiltnisse
existieren.

Folgen Sie einem Gedanken, der ein Traum meines Lebens seit
Kindestagen war. Wenn es die christlichen Kirchen fertig brichten, zu
den wurspriinglichen Lehren ihres grofien Meisters, zum wahren Ur-
christentum zuriickzukehren, dann wiirden die Meister auch heute durch
sie als einen der grofiten Kanile in der westlichen Welt arbeiten, um den
Menschen zu helfen. Wenn sie in ihnen nicht titig sind, dann deshalb,
weil die Hilfe durch Schranken des Denkens und Fiihlens versperrt ist.

Was die T.G. betrifft — ich habe oft darauf aufmerksam gemacht, es
hingt ginzlich von uns ab, ob die Meister diese weiterhin als ein Instru-
ment beniitzen, was jetzt geschieht, oder sie sich selbst iiberlassen. Sie
werden letzteres nicht tun, solange wir unsere Herzen und unseren
Verstand offenhalten. Sollten wir aber damit anfangen, um unser
Bewufitsein Mauern aufzurichten, dann schlieflen w#r uns selbst aus, nicht
sie. Die Gotter, so sagten die alten Griechen, besuchen die Hiuser jener,
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die ihnen die Tiiren 6ffnen. Bedenken Sie, was das bedeutet! Warum
sollten Sie nicht versuchen, gottliche und gottihnliche menschliche Giste
gastfreundlich aufzunehmen?

Unser ganzes Problem und das unserer Zivilisation besteht darin, dafy
wir diese Schranken um uns aufgebaut haben. Von Natur aus bestehen sie
nicht. Sie wurden von uns errichtet, Schranken der Ausgrenzung im
Denken, im Fiihlen, im Brauchtum, in allem. Was passiert mit dem
Menschen, der sich in eine Zelle zuriickzieht und dort lebt? Wer verliert?
Die Welt oder der torichte Mensch? Eine solche Zelle begrenzt das
Bewufitsein. Und der Mensch (oder die Zivilisation) ist genauso grofi, wie
es ihm (oder ihr) gelingt, die durch Gewohnung und Gewohnbheit selbst
errichteten Schranken und Begrenzungen niederzureifien, und sich in
immer herrlichere Wohnungen des Bewufitseins zu begeben.

Wodurch wird eine Religion erfolgreich? Indem sie sich mit
Gedankenmauern umgibt, sich selbst Grenzen setzt und ausgrenzende
Schranken errichtet? Natiirlich nicht! Die Antwort ist klar. Reifit die
Schranken nieder, das Tor ist fiir alle offen.



Gebet und Streben

WENN WIR GEFRAGT WERDEN: , Beten Theosophen?” so antworte ich:
wJa und Nein.” Es hingt davon ab, was der Fragesteller unter Gebet
versteht. Wenn er damit meint, daff man niederkniet und eine Bitte an
einen Gott richtet, der auflerhalb von uns ist, rein imaginir, von dem sich
der Verstand nur sehr mithsam eine Vorstellung bilden kann, und der
deshalb vom menschlichen Herzen instinktiv nicht als wirklich empfun-
den wird, dann miissen wir antworten: ,Nein, ein Gebet dieser Art
nicht.” Das wire eine Absage an den Gott im Innern des Menschen, der
damit auf seine eigenen Rechte verzichten und sich nach aufien um Hilfe
wenden wiirde. Es wire nur ein Bittstellen, blofies Fordern, ein Betteln
um Vorteile. Es wire rein dufierlich.

Wahres Gebet ist die herrliche, tiefe, geistige Demut des mensch-
lichen Selbst im Erahnen des unaussprechlich Erhabenen. Es ist das
Streben, dem himmlischen Vater gleich zu werden oder wie es Jesus
formulierte: das Streben, ein Sohn des Géttlichen zu werden. Es ist fast
ein an sich selbst gerichteter Befehl des Menschen, sich zu erheben und
zu hoheren Dingen fortzuschreiten, empor zum Géttlichen, von dem in
jeder menschlichen Seele ein Funke pulsiert. Wenn wir zu diesem inneren
Herzschlag, zu dieser Schwingung des Gottlichen eine gleichgestimmte
Beziechung identischer Schwingungsfrequenzen herstellen, dann wird
unser Leben erneuert; wir werden vollig umgewandelt; wir werden zu
Menschen, die nicht linger um Vergiinstigungen bitten und sich dadurch
schwichen. Wir erkennen allmihlich unsere Identitit mit dem Gott-
lichen. In aller Stille legt sich Wiirde um uns und umbhiillt uns wie ein
Gewand. Und welches Gebet ist edler als dies: dafl der Sohn danach
verlangt, seinem gottlichen Elter gleich zu werden?

Soweit es mich betrifft, schlafe ich abends nie ein und stehe morgens
nie von meinem Bett auf, ehe ich mich nicht zumindest einmal aufgerich-
tet und diese Erfahrung gemacht habe. Ein derartiges Gebet ist nicht
blof} eine geistige Einstellung. Es ist ein Weg des Lebens, eine Verhal-
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tensweise, die denjenigen, der sie liebt und ihr folgt, mit Wiirde beklei-
det, seinen Geist mit Verstindnis bereichert und ihn fiir alles andere, was
lebt, mitfithlend macht.

Derjenige betet am besten, der am besten liebt,
Alle Dinge, grof} und klein.

Ja, denn dies ist ein Einswerden mit allem, was um uns ist. Es bedeu-
tet einfach, sein Bewufitsein Schritt fir Schritt zu erweitern, sich jeden
Tag ein wenig mehr zu entfalten, ein wenig mehr von der Welt um uns
aufzunehmen, zu erfassen, anzunehmen. Mit dieser Art von Beten breitet
sich unser Bewuf$tsein des Lebens, Denkens und Fiihlens immer weiter
aus, bis uns schlieflich eines Tages unsere Gedanken und Empfindungen
befihigen werden, das Universum zu umfassen. Dann werden wir nicht
linger nur Menschen sein, wir werden Gottmenschen sein, und nach
unserem Tod werden wir unseren Platz neben den Géttern einnehmen,
bei den kosmischen Geistern, Erzengeln, Engeln, Michten — wenn Sie
die christliche Ausrucksweise lieben.

Was ist der Unterschied zwischen einem gewohnlichen und einem
genialen Menschen? Der gewohnliche Mensch lebt in der kleinen,
festbegrenzten Schale seines personlichen BewufBtseins; er kann nicht
dariiber hinausgehen. Er hat keine Intuitionen, keine Inspirationen. Ein
genialer Mensch hingegen ist jener, der diese Schale durchbrochen hat.
Er durchwandert mit seinem Bewufitsein und seinem Gefiihl das Univer-
sum, das ihn umgibt. Er schwingt in gleichgestimmten Frequenzen mit
dem Universum, und dann erlangt er Inspirationen und wunderbare
Ideen. Er sieht, er fithlt — und die Menschen sagen: ,Ein Genie ist
erschienen.”

Dies ist also das Gebet, das uns mit allen Dingen in Beriihrung
bringt. Es erweckt Qualititen in uns, die schon vorher in uns latent vor-
handen waren, die aber jetzt eine Gelegenheit haben zu evolvieren, sich
zu entfalten und auszuweiten. Unter einem wahren Gebet verstehen wir
nicht nur die auf die Einswerdung mit dem universalen Bewufitsein
gerichtete Erweiterung des personlichen Bewufitseins, sondern die
Anwendung dieser Erfahrung in der Praxis. Und dies ist eine ebenso
grofartige Freude: zu praktizieren, was wir predigen. Sonst gleichen wir
nur klingenden Zimbals und dem dréhnenden Bauch hohler Trommeln
— Vox et praeterea nibil, eine Stimme und weiter nichts. Wenn man aber
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das Gebet praktiziert, dann verstirkt man die eigenen Krifte durch
Ubung. Was Sie selbst empfunden haben, beginnen Sie anzuwenden. Sie
sehen das Licht des Verstehens in den Augen anderer Menschen
aufleuchten und es entsteht eine neue und verborgene Sympathie
zwischen Mensch und Mensch. Es ist eine neue Lebenskraft. Diese Art
von Gebet ist auch ein Weg des Lebens; es ist gleicherweise Wissen-
schaft; es ist Philosophie; es ist Religion.

Wir sind Kinder des Unendlichen, des Gottlichen. Unsere Gottheit
ist intrakosmisch und doch transzendent, genau in der gleichen Weise
wie ein Mensch nicht nur sein physischer Korper und nicht nur sein
Gemiit oder sein Geist ist. Er ist Kérper und Empfindungen und Gefiihle
und Denken und Seele; aber iiber diese hinaus ist er transzendent; es ist
etwas Grofieres in ihm als all das. Es ist der Funke des Gottlichen, der
Funke, durch den der Mensch mit dem Unsichtbaren, mit der Gottlich-
keit verbunden ist. Dieser Funke ist das wichtigste, das michtigste
Element in uns. Er ist der vorherrschende und leitende Faktor in unserer
Bestimmung, und wenn wir immer grofier und besser, edler und spiritu-
eller werden wollen, miissen wir uns zu jenem Funken erheben, dann
miissen wir uns dazu entschliefen, unserem Wissen entsprechend zu
leben. Dann wird unser Leben grofi werden. Und schliefilich, wenn die
Praxis relativ vollkommen geworden ist, wird sich die Vision des Genius
in das Bewufitsein einschleichen. Denn Genius ist kosmische Weisheit.
Mit dem Genius wichst das Verstindnis mehr und mehr, und schliefilich
beginnen wir zu erkennen, dafl wir nicht nur ein Mensch sind, der nach
dem Tode vielleicht im Himmel oder in der Holle lebt, sondern daf§
unser Schicksal das Schicksal des grenzenlosen Alls ist: dafy wir endlos
sind, gleichermafien ewig mit der Dauer, mit der kosmischen Zeit, daf§
das grenzenlose Universum unsere Heimat ist; dafl wir hier auf Erden nur
fur eine Tag-Nacht-Periode sind; daf} dies lediglich eine Phase in unserer
evolutioniren Reise aufwirts und vorwirts ist.

Danach streben wir, darum beten wir: um ein sich stetig erweiterndes
Bewufitsein durch Streben, durch Studium, indem wir das Leben fiihren,
das wir lehren — ein sich stindig erweiterndes Bewufitsein zu jenem
Letzten hin, zu einer Einheit mit dem Géttlichen. Wir durchlaufen alle
Bereiche der Natur, wir wachsen {iber den Menschen hinaus, um ein
Ubermensch zu werden; wir werden von einem Ubermenschen zu einem
Halbgott; von der Halbgottlichkeit wachsen wir zur Géttlichkeit, zur
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Ubergottheit, und so weiter und weiter und aufwiirts auf den endlosen
Lebensleitern. Welch ein Wunder! Welch ein Gedanke!

Der gottliche Geist, von dem wir so ungezwungen sprechen — weil er
eine Intuition darstellt, eine Antwort auf jenes Streben, auf jenen un-
aussprechlichen Hunger in jedem normalen Menschen — von dieser
Gottlichkeit erkennen wir, daff sie nur unsere menschliche Vorstellung
von etwas immer noch Wunderbarerem, Umfassenderen ist, von dem wir
nie ein Ende erreichen kénnen, dafl es Wachsen und Fortschreiten, ein
sich erweiterndes geniales Bewufitsein fiir immer und alle Zeit ist.

Beten Theosophen? In der Weise, dafi wir versuchen, unser alltig-
liches Leben zu einem angewandten Gebet zu machen. Wir haben den
Ariadnefaden, wir haben den Schliissel und wir versuchen ihn zu
beniitzen. Und wissen Sie, was dieser Schliissel ist? Er ist die Gottesweis-
heit. Und wissen Sie, was das Schlofl ist? Wir selbst sind es, die diesen
Schliissel ergreifen. Wer ihn in sein eigenes Bewufitsein hineinsteckt und
umdreht, und sei es auch nur ganz sanft, dann strémt etwas Wundervolles
aus dem leicht geoffneten Tor, von den unaussprechlichen im Inneren
verborgenen Geheimnissen, die dem kosmischen Brunnen entquellen.
Kein Mensch kann es je benennen. Es ist namenlos. Namen wiirdigen es
nur herab. Immer und ewig danach zu streben — das ist Gebet. Indem wir
es leben, wachsen wir. Welche Hoffnung und welcher Friede! Welche
Zunahme an Verstindnis gewinnt der Mensch, der in seinem Inneren,
aus seinem eigenen Bewufitsein, das Ende des Ariadnefadens gefunden
hat. Diese stindig fortschreitenden Stufen der Erfahrung und Entwick-
lung nennen wir Initiation.



Der einzige Ausweg

DIE HEUTIGEN MANNER UND FRAUEN, die ilteren und jiingeren, bilden
eine Generation, die wir, wie ich glaube, treffend als eine verlorene
Generation bezeichnen koénnen. Die Ursache, der Grund fiir unsere
geistige Ziellosigkeit und unser gestortes Gefiihlsleben liegt darin, dafl
wir unser Verstindnis fir eine allgemeine oder universal anerkannte
ethische und intellektuelle Norm verloren haben und nicht mehr daran
festhalten. Das zeigt sich in dem Stimmenbabel, das uns iiberall umgibt,
an den hungernden Menschenherzen und auch an den begierig nach
Wabhrheit suchenden menschlichen Seelen, die nicht wissen, wo diese
und eine Anleitung fiir sie zu finden ist: die Menschen suchen nach einem
wirksamen und befriedigenden inneren Licht, nach etwas, das uns bei der
Losung der anstehenden Probleme als Richtschnur dienen kann. Wir sind
tatsichlich eine verlorene Generation, und es ist nicht nur die Jugend, die
‘verloren’ ist. Tatsichlich sind es sogar die Alteren, die noch verwirrter
sind als die Jugend von heute. Unsere ganze Generation ist blind,
wandert in der Dunkelheit und weif} nicht, wo sie nach dem ersehnten
Licht suchen soll; und das Stimmenbabel, das sich aus der gewaltigen
Menschenmenge erhebt, ist mit seinen lauten und verworrenen Forde-
rungen nach Allheilmitteln und Patentrezepten aller Art — politischen
und anderen — etwas Beingstigendes und Bezeichnendes.

Wenn man diesem turbulenten Babel - oft nur blofflem Geschwitz —
sein Ohr leiht, lauscht man vergeblich auf konstruktive Vorschlige, die
allgemein anwendbar sind. Selten nur kann man Stimmen vernehmen,
die mit der Autoritit des Wissens sprechen. Ich will es wagen, die
Ursachen fiir diese Zustinde zu nennen.

Wenn ein allgemeiner Streit oder Kampf anhebt und man sich mit
der Absicht in die Arena begibt, jene zu bekimpfen und zu iberschreien,
die bereits dort streiten, dann sind die Chancen gering, daf§ das, was man
sagen will, Gehor findet; viel eher kommt man dabei selbst zu Schaden.
Das passiert, weil die Mochtegernreformer sich einfach auf die Ebene der
schreienden Streithammel begeben. Auf diese Weise kommt nichts
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zustande, das von der Idee her universal und definitiv konstruktiv oder
attraktiv, neu und hilfreich ist oder das die Probleme erklirt und l6st,
welche allgemein Storung verursachen. Man begibt sich lediglich selbst
in die Schlacht, versucht Gewalt mit Gewalt zu bekimpfen, Stirke mit
Stirke, und dieses Vorgehen hat noch nie Erfolg gehabt, und es wird nie
welchen haben.

Das soll nicht heifien, dafi Stirke in menschlichen Beziehungen
immer ignoriert werden soll. Manchmal ist es notwendig, in weiser, aber
dennoch sanfter Form Stirke anzuwenden, aber stets ohne Gewalt und
nur, um Boses zu verhiiten. Solche Anwendung von Stirke und Macht
sollte stets nur ein zeitlich begrenztes Ereignis oder Vorgehen sein, sie
sollte nur in unpersénlicher und redlicher Weise angewandt werden, fir
einen guten Zweck und fiir das Allgemeinwohl. Gerechtigkeit fiir alle
wird niemals erreicht, indem man in die Kampfarena hinabsteigt und sie
dort ‘erkimpft’. Gerechtigkeit wird selten in Sicken gesammelt, wie man
so sagt, und nur sehr selten findet man sie tatsichlich vollstindig auf einer
Seite einer strittigen Sache.

Unsere Generation ist intellektuell und moralisch verloren, weil sie
ihre Vision verloren hat. ,Wo keine Vision herrscht, geht das Volk
unter” — sagt ein alter hebriischer Spruch, der auf einer umfassenden
Kenntnis der menschlichen Psychologie beruht, wie die Geschichte
beweist — ein sehr wahres Wort daher. Es ist stets eine Vision oder eine
Idee oder eine Reihe von Ideen, die die Menschen zur Hohe emporfiihrt
oder hinab in den Abgrund. Plato hatte v6llig recht: Ideen sind fiir den
Aufstieg oder den Untergang einer Zivilisation verantwortlich; bestehende
Institutionen werden durch sie aufgebaut oder vernichtet. Und es sind
einfach grofie universale Ideen und der Wille, ihnen zu folgen — Ideen und
Ideale, die alle Menschen als Wahrheit erkennen —, die den Menschen
heute fehlen. Nur weil den Menschen heute die Vision fehlt, d.h. ein
inneres Wissen iiber das Richtige, das zu tun ist, iiber einen klaren Weg
aus den Schwierigkeiten heraus, stehen die Nationen heute da, wo wir
jetzt stehen.

Wir stehen jetzt am Ende einer Zivilisationsform, die, wie seinerzeit
das Romische Reich, ihr Ende erreicht hat, ihren Zusammenbruch, und
wir stehen vor den einleitenden Auftakten des kosmischen Dramas, das
jetzt seinen Anfang nimmt. Es wird von der inneren Weisheit und von
dem hohen Gerechtigkeitssinn abhingen, der den Menschen innewohnt,
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ob unsere gegenwirtige Zivilisation in Blut und Verzweiflung untergeht
oder ob sie Atem holt und sich die Zeit nimmt, wieder zu gesunden; oder
ob sie mit dem Heraufziehen einer neuen intellektuellen und moralischen
Auffassung von Gerechtigkeit und Vernunft ihren Abstieg an dem
Abhang beendet und anfingt, neue Héhen zu erklimmen, die noch iiber
das Beste hinausragen, was wir als menschliche Rasse bisher erreicht
haben. Letzteres kann erreicht werden; es ist nur die hohere Natur des
Menschen, seine Intuition und sein Sinn fiir Gerechtigkeit und Vernunft,
nichts anderes, die das mit Sicherheit herbeifiihren konnen: der
innewohnende Gerechtigkeitssinn, das eingeborene Rechtsgefiihl und
die allgemeine Erkenntnis, daf§ Vernunft und nicht Gewalt den Ausweg
bildet — und zu Sicherheit, Frieden und Fortschritt fiihrt.

Die Geschichte zeigt uns mit ihrer stillen, aber ungeheuer michtigen
Stimme, daf§ es fiir uns absolut keinen anderen Ausweg gibt, daf§ es keine
andere vollstindige Losung gibt, oder eine solche, die fiir alle verschie-
denen Arten menschlicher Gemiiter, fiir alle Arten menschlicher Charak-
tere, befriedigend ist. Freiheit fiir alle; jedes Volk sucht sein eigenes Heil
entsprechend seinen eigenen Vorstellungen, jedoch in ethischer Richtung,
begleitet von Vernunft und dem Wunsch, gerecht zu sein. Selbst ein
vorurteilsfreies Eigeninteresse, das den individuellen Vorteil immer
sofort erkennt, muf§ die allgemeinen Vorteile und Sicherheiten eines
solchen Plans erkennen. Alle stabilen menschlichen Institutionen sind auf
diese Intuitionen und Instinkte gegriindet, und auf nichts sonst; wire es
anders, dann wire unser Sinn fir Ordnung und Recht, unser hoher
Respekt vor nationalen und internationalen Gerichten eine gewaltige
kollektive Téduschung und eine schindliche und elende Farce. Doch alle
verniinftigen Menschen wissen, dafl unsere Gesetze auf der Grundlage
von Gerechtigkeit und unparteiischem Urteil, gepaart mit unperson-
lichem Mitleid, errichtet sind.

Ich gehore nicht zu den diisteren Pessimisten, die behaupten, der
Mensch sei nur ein armer Wurm mit Instinkten, die aus seiner Ver-
bindung mit dem Staube stammen, und mit Intuitionen, die jeder
Grundlage entbehren, so daf} er seine Probleme nicht befriedigend l6sen
konne. Er kann sie absolut 16sen, wenn er nur den Willen dazu hat, es zu
tun. Wir nihern uns tatsichlich dem Ende unserer Zivilisation und sind
fasziniert und halten unseren Atem an, wihrend wir die Auflsungs-
erscheinungen beobachten; doch wir vergessen allzuoft, daf} es eine fast
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ginzlich materielle Zivilisation war, in der die materiellen Dinge oft als
die einzigen Dinge von dauerhaftem Wert zihlten. Es gibt keine neuen
Linder mehr, in die wir unsere jungen Leute zur Kolonisierung senden
konnen, denn diese Linder sind alle aufgeteilt oder besetzt. Die
Herrschaft der Gewalt und der materiellen Werte hat sich anstelle der
Regeln internationaler Gerechtigkeit und allgemeiner Menschenrechte
allgemein breitgemacht. Seit ungefihr 1800 Jahren gilt mehr oder weni-
ger die Regel: lafit jeden an sich reifien, was er will; lafit jeden festhalten,
was er kann. Das Verhalten der Volker der Erde beruhte zum grofien
Teil auf dieser rein materialistischen und egoistischen Grundlage. Wir
siten den Wind, und wir ernten jetzt als eine Gruppe spirituell bankrot-
ter Volker den Wirbelsturm.

Ist es nicht an der Zeit, daf} die vorausblickenderen und intelligenteren
Kopfe der Welt danach trachten sollten, dafi Ruhe, Vernunft und un-
parteiische Gerechtigkeit fortan vorherrschen? Gibt es einen anderen
und besseren Weg aus unseren Problemen und Schwierigkeiten, als sie
weise zu losen? Wenn die Menschen absichtlich nicht auf die Stimme der
Vernunft horen, wenn die Menschen Gerechtigkeit bewufit nicht
wiinschen oder anwenden wollerz, dann scheint es sicher, daf§ wir abwiirts-
gehen; und unsere Zivilisation, unsere grofien Stidte und die zahlreichen,
im Laufe der Zeit ausgefiihrten Werke und Taten von Millionen
Menschen, werden sich in Staub und Triimmerhaufen verwandeln. Kein
Gott wird die Arena menschlichen Leids und absichtlicher Ignoranz
betreten und uns ungliickliche Sterbliche aus dem Weltelend heraus-
ziehen, das wir uns grofitenteils durch fanatischen Eigennutz und durch
unser willentliches Verlassen der Wege der Gerechtigkeit und des
Friedens selbst geschaffen haben. Wir miissen uns selbst retten, und
wenn wir dies in einer Weise tun, die den hoheren Michten gefillt, dann
werden wir damit einen unabweisbaren Appell um ihre Hilfe und ihre
Fithrung an sie richten, und wir werden diese empfangen. Herkules hilft
dem Fuhrmann wirklich, aber nur, wenn der Fuhrmann sich selbst hilft,
und zwar in der rechten Weise.

Es ist reinste Torheit und blanker ethischer und intellektueller
Unsinn anzunehmen, die Menschheit sei mit ihrem Schicksal jetzt am
Ende, nachdem das letzte Fleckchen Erde besetzt ist; dafl es keine
Zukunft fir diejenigen mehr gibe, die nicht von Anfang an da waren.
Eine solche Annahme steht im Widerspruch zu allen Aufzeichnungen in
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den Annalen der Weltgeschichte. Wir miissen uns daran erinnern, daf§
nichts, keine Einrichtung, unverinderlich ist, auf ewig gleich bleibt, und
daf} die verinderlichen und stindig wechselnden Szenen der vergangenen
Menschheitsgeschichte — und das ist die sichere Wahrheit — versprechen,
daf} die Zukunft ebenso reich an wechselnder kosmischer Szenerie und
Verinderung der menschlichen Interessen und Titigkeitsfelder sein wird
wie die Vergangenheit. Die grofiten Volker der Erde waren nicht jene,
die territorial die grofiten Gebiete besafien, sondern eben jene, die an
vorderster Stelle standen bei der Aufnahme von Ideen und bei der
Anwendung progressiver Ideen zum Aufbau menschlicher Einrichtungen,
die auf den Idealen unpersonlicher Gerechtigkeit und geschulter
Vernunft beruhten; Ideale, die sie fiir gewohnlich proklamierten, denen
sie jedoch — leider — nicht immer folgten. Denn diese Ideale sind
spirituelle Qualititen, die in der Tat universal sind.

Lassen Sie uns unsere Herzen mit ewiger Dankbarkeit gegeniiber
den wachenden, wenn auch stillen, kosmischen Michten erfiillen, so daf§
die Horizonte, die jetzt vor uns liegen, fir die Menschen aus allen
Erdteilen, ohne Rassen- oder Glaubensunterschiede, spirituelle und
intellektuelle Horizonte sind, hinter welchen sich uns unbekannte Regio-
nen von unendlich grofier Ausdehnung erstrecken, die auf die Eroberung
durch den menschlichen Genius warten, wenn wir den Empfindungen
und Intuitionen der Seele die Ziigel tiberlassen. Dann konnen Sie sehen,
was vor uns liegt, wenn wir Gerechtigkeit herstellen werden, die nicht von
Eigennutz motiviert ist, und wenn wir Ehrlichkeit und Wahrheitsliebe
unter uns wirken lassen!

Eine der Hauptursachen und vielleicht der Hauptgrund unserer
Schwierigkeiten nationaler und internationaler Art liegt darin, daf§ die
Menschen im allgemeinen — mit vielen grofien Ausnahmen — immer noch
an Macht und Gewalt glauben und sie fiir den Weg zur Losung unserer
Probleme sehen. Solche Methoden haben nie dauerhaften Erfolg
gebracht — und sie werden es nie tun. Gewalt gebiert Gewalt. Gewalt
wichst durch Gewalt. Haf§ erzeugt Haf}, Selbstsucht gebiert weitere
Selbstsucht.

Es ist eines der Ziele, lassen Sie mich sagen, eine der Pflichten der
Theosophischen Bewegung, den Menschen die einfachen Regeln der
Vernunft zu zeigen; dafl das Leben von den grofien ethischen Instinkten
der menschlichen Seele beherrscht sein sollte, die nicht auf menschlichen
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Konventionen gegriindet sind, sondern auf die Ordnung der Struktur
und Arbeitsweise der Natur selbst. Aus diesen ethischen Empfindungen
entstehen die wegweisenden Regeln der Vernunft und unser Wille,
Gerechtigkeit zu iiben. Sie lehren uns, daff der ‘Ausweg’ in uns selbst
liegt: nicht in unseren Armeen, noch in unseren Flotten, oder in den
schrecklichen Methoden gegenseitiger Vernichtung, die vom bdsen
Geist des Menschen ersonnen wurden. Letztere sind nicht einmal
zeitweilige Heilmittel, sie bringen keine befriedigende Losung der
Probleme. Bestenfalls sollte die Verteidigungsmaschinerie als Polizei-
macht verwendet werden. Dann wiirde ihre Anwendung gerechtfertigt,
weil sie dann fir die Sache der Gerechtigkeit und nur mit Vernunft
eingesetzt wiirde.

Unsere Probleme werden nie durch unser wahnsinniges Wettriisten
gelost, das mit allgemeinem Mifitrauen, mit Furcht und Angst verbunden
ist und mit einer Steueriiberlastung der Volker, die ihre Krifte tibersteigt
und sie die Zustinde beinahe hassen lifit, unter welchen sie leben miissen.
Es ist die alte Torheit, die jetzt von allen erkannt wird, zu behaupten, daf§
durch die Anhiufung von Waffen und durch die Erfindung neuer
entsetzlicher Zerstérungsinstrumente und durch zunehmende Anwen-
dung zerstorerischer Gewalt der Krieg nach und nach so schrecklich
wiirde, dafl die Menschen aus furchtbarer Angst davor zuriickschrecken.
Von allen Torheiten und dummen Argumenten ist dies das Schlimmste,
das die leidenden Menschen befallen hat.

Man wird Kriege auch nie aufhalten, indem man sich zu Vereinigun-
gen oder Gesellschaften zusammenschlieit und sich verpflichtet, den
Kriegsdienst abzulehnen und ihn im Krieg zu verweigern. Diese Haltung
ist meiner Ansicht nach vollig falsch. Wir mégen den idealistischen Mut
und die idealen Gedanken der jungen Minner und Frauen bewundern,
die dies, wie es scheint, tun. Aber sie iibersehen, daf} sie mit ihrer Ankiin-
digung selbst eine Art Kriegserklirung an ihre eigene Regierung und
Heimat abgeben, und wenn es Krieg geben sollte, verursachen sie
dadurch Unordnung und innere Streitigkeiten untereinander.

Lassen wir die Jugend der verschiedenen Volker aller Linder das
Beispiel fiir Treue und Loyalitit geben, jede Jugend ihrer eigenen
Regierung, womit sie die Stirke und den Wert des moralischen Ideals der
Staatsbiirgerschaft beweist. Lassen wir jedoch andererseits die Jugend
den ihr innewohnenden Idealismus und die Ritterlichkeit, die die Welt
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dringend benétigt, zum Ausdruck bringen, indem sie laut und ein-
dringlich ihre Stimme erhebt und sich machtvoll fiir die allgemeine
Gerechtigkeit und Vernunft entscheidet auf dem Boden der bestehenden
Gesetze. Auf diese Weise wird die Stimme der Jugend iiberall gehort,
offentlich und nichtoffentlich, denn das Pochen auf ihre Rechte als
zukiinftige Generation, die alsbald die Last der ilteren Generation
tibernehmen muf, wird viele aufgeschlossene Ohren beriithren, mehr als
gezihlt werden konnen. Novus ordo saeclorum! [Neuordnung der Zeiten!
(der Ubersetzer)]

Ich wiirde eine vollstindige Abriistung der Volker begriifien, herbei-
gefithrt durch gegenseitige Verhandlungen und Vertrige, ersetzt durch
eine internationale Flotte, deren Offiziere und Mannschaften turnus-
mifig von Seeleuten und auch von Menschen vom Land der verschiede-
nen Volker gestellt und fiir diese Arbeit geschult werden. Ich wiirde
gerne sehen, dafl die Armeen der Welt auf relativ kleine nationale
Polizeieinheiten reduziert wiirden. Die Aufgabe der internationalen
Flotte bestiinde in der polizeilichen Beaufsichtigung der Meere, in der
Unterbindung von Piraterie und der Sicherung der Meere und der
Wasserwege an den Kiisten fiir den Handel der Volker der Erde. Es gibt
nichts, was diese doppelte Errungenschaft des aufbauenden Geistes
verhindern konnte — hochstens eine Psychologie, die jeder verabscheut
und die alle fiirchten: eine Psychologie, die sich lediglich dazu ausgebil-
det hat, eine Gewohnheit menschlichen Denkens zu sein.

Man kann nur hoffen und bitten, daff die filhrenden Menschen in der
heutigen Welt, die die Schicksale der Vilker mehr oder weniger in ihren
Hinden halten, authorchen und auf den Herzschlag und den nicht zum
Ausdruck gebrachten wachsenden Willen der Vélker nach einer dauer-
haften Losung ihrer Probleme horen. Wenn sie das tun, werden die
Namen dieser Menschen in die Geschichte eingehen; sie werden weniger
durch Standbilder und steinerne Denkmiler in Erinnerung bleiben, ihre
Namen werden vielmehr bleibend im immerwihrenden Gefiige der
menschlichen Herzen verewigt. Ihr Andenken wird in kiinftigen Jahr-
hunderten weiterbestehen wie das Feuer der Liebe und Dankbarkeit, das
in den Menschenherzen brennt.

Ich wiederhole noch einmal: eine Bruderschaft der Menschen,
gegriindet auf Vernunft und Gerechtigkeit und titig fiir das Allgemein-
wohl, fiir den Fortschritt aller, ist nicht nur durchfiihrbar, sondern auch
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praktisch, und eines Tages wird sie unumginglich sein. Warum also nicht

JETZT die Fundamente dafiir legen!

Wo zwei oder drei versammelt sind...

ES GIBT EINEN ALTEN AUSSPRUCH, dafl dort, wo zwei oder drei in meinem
Namen versammelt sind, d. h. in der Gesellschaft des Geistes, der Geist mitten
unter ihnen ist.

In diesem Ausspruch liegt eine grofie okkulte Wahrheit. Wenn Sie die zwei
oder drei fiinfzig- oder hundertfach multiplizieren und erkennen oder zu erken-
nen versuchen, daf} die Kraft eines vereinten spirituellen Willens und Verste-
hens sehr viel Gutes in der Welt bewirken kann, und wenn Sie sich dies als ein
hilfreiches und ermutigendes Ideal vor Augen halten, dann, so glaube ich, wer-
den Sie mit mir fihlen, dafy wir in den theosophischen Zusammenkiinften nicht
nur unsertwegen zusammenkommen, um Trost, Ermutigung und inneres Licht
zu erhalten, sondern, dafl wir uns, wo immer diese Versammlungen stattfinden,
als Kandidaten versammeln, die sich vorbereiten, um sich den hochsten Vertre-
tern der menschlichen Rasse anzuschliefien.

In diesen Worten liegt vielleicht mehr, als es an der Oberfliche erscheint.



Der direkte Weg zur Weisheit

WORIN BESTEHT DER DIREKTE WEG zur Weisheit? Dies ist, wie ich
glaube, das wichtigste Gesprichsthema, das man heutzutage aufgreifen
kann. Ist irgend jemand in der Lage, genau zu definieren, was dieser
direkte Weg zur Weisheit ist, im Unterschied zu dem, wie ich ihn nennen
wiirde, indirekten Weg?

Man konnte den indirekten Weg auch als den bezeichnen, der von
aufien her in unser Bewufitsein fithrt. Es ist der Weg der Instruktion, der
tibliche Weg der Kirchen und der Vortragssile. Er kann fiir bestimmte
Gemiiter zuweilen hilfreich und anregend sein. Aber kénnen wir wirklich
sagen, daf} wir auf diesem Wege oder Pfad Weisheit erlangen konnen?

Der direkte Weg zur Weisheit ist der Weg des inneren Lichtes, des
Verstehens, der aus dem inneren Streben und der inneren Erfahrung
entsteht. Er wurde zumindest in Andeutungen von jedem der grofien
Lehrer der menschlichen Rasse gelehrt. Mystisch gesprochen kénnte
man sagen, dafl derjenige ihn gefunden hat, der sich mit dem eigenen
inneren Gott in ihm selbst vereinigt hat, in mehr oder weniger vollkom-
menem Grade. Das ist der direkte Weg.

Was braucht die Welt heute? Was sind die Ursachen ihrer mannig-
faltigen inneren Schwierigkeiten, ihrer Unschliissigkeiten und ihres
Verlustes an Vertrauen? Die Antwort findet man darin, daff die
Menschen grofitenteils innerlich leer sind. Sie sind als Masse und als
einzelne relativ leere Gefifie: sie besitzen keine innere Fiille, die sie mit
anderen teilen konnten, keinen inneren Reichtum des Verstindnisses,
durch den wir die Probleme, die die Menschheit bedringen, begreifen
und I6sen kénnten und auf diese Weise uns selbst und den anderen auf
kluge Art helfen wiirden. Anstatt einig und verstindnisvoll zu handeln,
was sich aus solchem inneren Reichtum zwangsliufig ergibe, sehen wir
nichts anderes als Opposition, Streit, Zank und als unausbleibliche Folge
davon Elend, verbunden mit driickender Armut und entsetzlicher Not.
Daher meine ich, daff der innere spirituelle Reichtum, der aus der
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inneren Einheit des Lebens hervorgeht, der direkte Pfad zur Weisheit ist,
denn alles, was das Leben lebenswert und grofiartig macht, ist darin ent-
halten.

Die meisten Menschen sind seelenlos, oder fast so. Das bedeutet
nicht, dafl sie keine Seelen besitzen oder dafi sie ,verlorene Seelen” sind.
Es bedeutet vielmehr, dafy sich die innere Seele nicht durch uns nach
auffen manifestiert und ihre transzendenten Krifte nicht in unserem
Leben zum Ausdruck bringt. Halten Sie sich immer vor Augen, daf§ die
spirituelle Seele in und tiber uns ist, und daf} sie bestindig versucht, unser
Leben zu inspirieren und zu erfiillen, damit es reicher, kraftvoller, erfiill-
ter und schoner wird. In diesem Sinne sind die meisten Menschen noch
nicht beseelt. ,Wir stofien an jeder Strafilenecke auf seelenlose
Menschen”, sagte H. P. Blavatsky. Mehr als irgend etwas anderes ist es die
Pflicht und das grofie und vornehme Bemiihen und Privileg der Theoso-
phischen Gesellschaft dabei zu helfen, daf§ sich denkende Minner und
Frauen die Erkenntnis und die Gewifiheit der Tatsache, dafi sie beseelte
Wesen sind und sein sollten, ins Gedichtnis zuriickrufen.

Wie wiirde dies, setzte die Mehrzahl unserer Mitmenschen das in die
Tat um, das Antlitz der Erde verindern! Alles wire anders. Statt Ungliick
wiirde Gliick einkehren. Streit wiirde dem Frieden Platz machen,
Verstindnis und gegenseitige Riicksichtnahme wiirden an die Stelle von
Haflausbriichen und Verachtungsbeweisen treten, die uns alle jetzt zur
Schande gereichen. Denn die Menschen wiren mit innerem Licht und
innerer Stirke erfiillt. Dadurch wiederum wiirden sie Verstindnis,
gegenseitige Sympathie, Giite und instinktives briiderliches Verhalten
entwickeln. Ein universales Streben nach Frieden und Wohlwollen wire
die Folge.

Die meisten der heutigen Menschen sind seelenlos und leere Gefifle,
anstatt gefiillte Gefifle zu sein, erfillt mit innerer Kraft und Licht.
Anstatt sich vom inneren Geist und seinen unwiderstehlichen Befehlen
leiten zu lassen, folgen sie den selbstsiichtigen Intrigen des Gehirn-
verstandes. Immer heifit es: ,,Erst komme ich, und alles andere schere sich
zum Teufel.”

Zweifellos kann der indirekte Weg zur Weisheit helfen, diese
Umstinde zu dndern. Um jedoch der Wahrheit die Ehre zu geben, sollte
man einriumen, daff er vielleicht nur fiir bestimmte schwache und
unsichere Leute hilfreich sein kann. Er ist auf jeden Fall ein Umweg und
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fihrt im Kreis herum. Er besteht in dem Versuch, Dinge von spirituellem
und intellektuellem Wert allein von aufierhalb von uns zu erhalten, ohne
sich darum bemiiht zu haben, sie in uns selbst entstehen zu lassen.
Vielleicht konnen wir diese dufieren Gaben sogar irgendwie horten. Es ist
gut, wenn man dies kann. Trotzdem sind sie nur diinne Pilgerstibe in
unseren Hinden. Die Stibe sind nicht fest genug. Wenn jedoch das
innere Leben, die innere Leere mit dem Reichtum und der heiligen Kraft
der spirituellen Wirklichkeit in uns erfiillt ist, erlangen wir Weisheit und
Wissen: wir wissen.

Es wird erzihlt, dafi H. P. Blavatsky Trinen iiber ihre Wangen liefen,
als sie von einem Erholungsspaziergang nach ihrer morgendlichen Arbeit
zuriickkam und sie die Diele ihrer Wohnung gequilt von innerer
Verzweiflung durchschritt. Als Grund dafiir gab sie spiter an: ,,Oh, diese
seelenlose Masse. Thre Gesichter sind leer, voller Vorurteile und voller
Dummbheit. Man kann in ihnen weder Wissen noch Weisheit erkennen.
Diese Menschen hungern, sie jagen nach Wahrheit und schreien ver-
geblich. Sie versuchen, die schmerzliche Leere von aufien her zu fiillen,
anstatt aus der immerwihrenden Quelle der Inspiration, die in ihren
Herzen stromt!”

Ich glaube, es ist unsere vordringlichste Pflicht, unser Aufierstes zu
tun, diese Leere in den Menschenherzen auszufiillen, den Menschen den
direkten Pfad zur Weisheit zu zeigen und ihre innere Leere mit Reich-
tum zu fillen, einem Reichtum an Weisheit und augenblicklicher, ver-
stehender Sympathie. Dadurch wiirde ihr Leben grof}, voller Stirke und
Wahrhaftigkeit werden. Wir wiirden gerecht handeln und in all unseren
Handlungen edler Vernunft den Vortritt lassen. Viel, wenn nicht alle
menschliche Dummbheit wire dann verschwunden, und das Licht der
Weisheit wiirde unsere Schritte leiten.



Was ist das Alter?

WAS IST DAS ALTER, die wissenschaftliche Begriindung fiir das Alter-
werden? Krankheit ist — wie jedermann weiff — Nichtbefolgung der
Naturgesetze, der Gesetze der Gesundheit, deren Miflachtung wir alle
mehr oder weniger schuldig sind. Der Tod ist einfach der Riickzug der
feineren Krifte von dieser physischen Ebene, damit das wandernde Ego
in seiner egoischen Fiille zu anderen Abenteuern weiterzuziehen vermag,
wenn der Ruf und die Anziehung dieser Erde zeitweilig aufgehort haben.
Allein tiber diese beiden Punkte konnten Biicher geschrieben werden.
Was also ist das Alter?

Haben Sie sich jemals tiber die einfache Tatsache gewundert, daf§ die
meisten Menschen mehr oder weniger innerhalb einer gewissen Spanne
von Jahren sterben? Wenn wir Krankheiten und Unfille beiseite lassen,
ist die durchschnittliche Lebenserwartung tiberall in der Welt so ziem-
lich die gleiche: wir werden nicht tausend Jahre alt, und wenn wir nicht
durch Unfall oder Krankheit in die anderen Sphiren fortgenommen
werden, leben wir linger als zehn oder hundert Tage. Wie kommt es also,
dafl die Lebensspanne fiir den Durchschnittsmenschen ungefihr zwi-
schen finfzig und achtzig Jahren liegt? Lassen Sie uns hundert Jahre
sagen, wenn Sie wollen. Das ist immer noch sehr kurz. Warum ist es so?
Sind wir nur wie Schafe, dafl wir eine Tatsache akzeptieren, weil sie so ist,
und weil wir nicht dariiber nachdenken und uns fragen, warum sie so ist?
Warum sollte ein Wal oder eine Schildkrote nahezu 200 Jahre alt
werden, wie manche sagen, und wir Menschen werden gewohnlich schon
vom Todesengel eingeholt, ehe wir einhundert Jahre alt geworden sind?
Fiir einen Menschen ist es so selten, iiber diese hundert Jahre im
physischen Leben hinauszukommen, daff man diese auflergewohnlichen
Fille sogar aufzeichnet, wenn manche hundertfinf oder hundertdreifiig
oder tiber hundertvierzig Jahre alt werden.

Ich will Thnen sagen, was es ist. Es ist Gewohnheit. Die Gewohnheit,
die wir in den Aktionen und Reaktionen in dem evolutioniren Stadium,
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in dem sich die Menschheit gegenwirtig befindet, angenommen haben.
Wir sprechen iiber die Planeten und wie diese die Lebensspanne des
Menschen regieren. Vollkommen richtig; aber wie kommt es, dafy die
Planeten zulassen, dafi ein Mensch eine Zeit iibersteht, die man vielleicht
als kritische Zeit bezeichnen konnte, und moglicherweise erst weg-
genommen wird, wenn er erneut eine solche Periode passiert? Er hat sie
vielleicht in seinem bisherigen Leben schon viele Male passiert. Warum
erfafit es ihn zu einer bestimmten Zeit? Das sind faszinierende und in-
teressante Tatsachen, und ich frage Sie, warum ist es so? Meine Antwort
lautet: Es ist eine Gewohnheit der Natur, entsprechend unserem vergan-
genen Karma, entsprechend unseren Gefiihlen, Gedanken und unserem
vergangenen Denken. Wir haben uns selbst einen Rahmen aus psy-
chischen und intellektuellen Gewohnheiten geschaffen, die den
Todesengel veranlassen, uns mehr oder weniger innerhalb dieser kurzen
Spanne zwischen einem und siebzig oder hundert Jahren abzurufen.

Wie entstand diese Gewohnheit? War diese Gewohnheit immer so?
Wird sie immer so bleiben? Mit anderen Worten, lebten Vorfahren zum
Beispiel vor hundertzwanzig Millionen Jahren ebenfalls nur fiinfzig oder
sechzig oder siebzig Jahre und starben dann? Sie taten es nicht. Sie
wurden mehrere hundert Jahre alt. In allen Schriften des Altertums findet
man Aufzeichnungen dariiber; zum Beispiel in der jidischen Bibel, nach
der Methusalem iiber neunhundert Jahre alt wurde. Ich halte das zwar fiir
eine Ubertreibung, aber es ist ein Beispiel, und wir kénnen es dabei belas-
sen. Dann wurden die Tage der Menschen auf der Erde geringer, weil sie
das Bose suchten und das Bose und seinen heifien und tédlichen Atem
liebten. Da das Bose eine Zunahme an vitalem Tempo bedeutet, wird das
vitale Reservoir vor seiner normalen Zeit erschopft. Dadurch wurde die
Lebensdauer der Menschen kiirzer. Das ist eine zutreffende Erklirung,
und wenn die Menschheit in Millionen von Jahren eine psychische
Gewohnbheit erwirbt, dann reagieren selbst die Atome des menschlichen
Korpers auf diese Gewohnheit; sie folgen ihr. Das gilt fiir alle Arten von
Gewohnheiten; zum Beispiel fiir das Aufwachen an jedem Morgen zu
einer bestimmten Stunde. Man kann sich angew6hnen, zu viel zu essen
oder zu hungern. Man kann alle Arten von Gewohnheiten erwerben.
Jeder aufmerksame Arzt kennt die physiologischen Gewohnheiten genau,
denen jeder normale menschliche Korper bei der Geburt, bei Heil-
prozessen und selbst bei Krankheiten unterliegt.
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Das beantwortet aber immer noch nicht die Frage, wie es kommt, daf§
der Mensch gewohnlich nur zwischen achtzig und hundert Jahre alt wird,
was verglichen mit der endlosen Zeit so kurz ist. Nur ein kurzes Auf-
blitzen und vorbei! Denken Sie an die Sterne und auch an die anderen
Geschopfe der Erde. Viele sind viel langlebiger als wir Menschen.
Warum sollte das gerade so sein? Dazu noch ein okkulter Gedanke, von
dem Sie halten mogen, was Sie wollen, er ist trotzdem wahr. Diese
Gewohnheit wurde nicht nur durch unser vergangenes Karma geschaffen,
d.h. durch Dinge, die wir taten, durch die Gedanken, die wir hatten, und
durch die Gefiihle, die wir durchlebten, und denen wir in all unseren
vergangenen Reihen von Leben folgten oder nicht folgten, sondern sie
entsteht auch daraus, dafi die Menschheit sich auf ihrer evolutioniren
Reise zu einer weit grofieren Vollkommenbheit, als wir sie jetzt haben, nur
etwa am mittleren Punkt dieser evolutioniren Reise auf der plane-
tarischen Kette, wie sie in der Theosophie genannt wird, befindet. Mit
anderen Worten, die Menschheit hat in ihrer Reihe von sieben Runden
gerade etwas mehr als den zentralen Punkt, der am weitesten unten in der
Materie liegt, passiert. Der Ruf des physischen Stoffes ist daher am
stirksten.

Wenn man nun das Alter betrachtet, wird man verschiedene Dinge
bemerken: Fille, in denen das Alter hochst wundervoll ist. Diese Men-
schen verlieren nie ihre Krifte, aufler wenige Tage oder vielleicht eine
Woche vor dem Tod. Thre Krifte bleiben intakt — nicht die korperlichen
Krifte, weil der Korper ja rasch altert. Ich meine jedoch die wirklichen
Krifte, die uns zu einem Menschen machen. Lediglich einen physisch
kriftigen Korper zu besitzen ist nicht das Kennzeichen eines wahren
Menschen. Manche schwerfilligen Tiere haben Korper, die weitaus
kriftiger sind als der Korper des hoch intellektuellen und zivilisierten
Menschen. Es sind die inneren Krifte, die uns zu Menschen machen, und
es sind diese Krifte, die bei diesen Fillen bis in das reinste, hohe Alter
erhalten bleiben, weil diese Menschen die reinsten, die in der gegenwir-
tigen Zeit am weitesten entwickelten Menschen sind. Es ist, als ob sie der
Rasse mit tastenden Schritten vorangehen — wegen dieser Reinheit des
evolutioniren Standes selbst in der heutigen Zeit — in die Zukunft und in
ihre grofiere Herrlichkeit und dieses evolutionire Vorausschreiten bei-
behalten, sozusagen als Vorliufer der rassischen Gewohnbheit, bis der
Tod sie ereilt.
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Wir befinden uns gegenwirtig in der sogenannten vierten Runde,
gerade etwa an ihrem zentralen und niedrigsten Punkt. Wenn wir die
filnfte Runde erreicht haben, wird der Tod nicht mehr so schnell ein-
treten. Die menschliche Lebensspanne wird dann weitaus linger sein als
nur die dreimal zwanzig und zehn Jahre, die uns die hebriische Bibel als
normale menschliche Lebensspanne gibt. Wenn wir die sechste Runde
erreicht haben werden, wird die Lebensspanne noch linger sein. Wenn
wir die siebte und letzte Runde dieser planetarischen Verkérperung
erreicht haben werden, wird die Lebensspanne am lingsten sein. Es wird
kein Greisenalter mehr geben. Es wird fiir diese besondere Planetenkette
keine Zukunft mehr geben, keinen besten Menschen sozusagen, der der
Norm etwas voraus ist, denn alle Menschen werden ihre Fihigkeiten
bewahren, bis der Tod eintritt. Wihrend dieser siebten Runde wird die
Menschheit im Verhiltnis zu uns zu einer Rasse von Buddhas und
Christussen geworden sein. Der Tod, der zuletzt zu iiberwindende Feind,
wie das christliche System ihn nennt, wird dann iiberwunden sein. Krank-
heit wird nicht mehr existieren, denn die Menschen werden nach einer
Gewohnbheit leben, die absolut mit den Naturgesetzen iibereinstimmt.
Was wir Tod nennen, wird einfach ein Einschlafen sein, um in héheren
Reichen zu erwachen. Ich meine genau dies — kein Kampf wie gegen-
wirtig, weder ein sanfter noch ein heftiger Kampf, sondern einfach ein
Einschlafen.

Sie sehen, wir schauen Millionen und aber Millionen Jahre voraus, in
eine Zeit, in der das menschliche Leben wieder einige hundert Jahre
dauern wird, in der seine Gesundheit eine relative Perfektion erreicht
haben wird, weil alle Naturgesetze von der Menschheit automatisch
befolgt werden. Der Tod wird dann, wenn er kommt, gleich einem sanf-
ten Schlaf eintreten, worauf die Entlassung in die inneren Welten erfolgt.
In jener Zeit konnen die Menschen willentlich aus ihrem Korper
heraustreten, wenn sie miide sind, ihn hinter sich lassen und willentlich
einen neuen Korper annehmen oder in andere Sphiren gehen, denn wir
werden dann den Tod tiberwunden haben. Es wird keinen Tod mehr
geben, so wie wir ihn verstehen. Das bringt uns die Evolution in der
Zukunft — ein wundervolles Bild! Dann werden die Menschen — anstatt
sehr alt zu sein — im vollsten Besitz ihrer Fihigkeiten bleiben, nicht nur
im Besitz der physischen Krifte, wie wir sie jetzt so um die fiinfundvierzig
haben, sondern ihr Intellekt, die Spiritualitit, die Einsicht und der
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Verstand werden auf hochster Stufe stehen. Das kommt sogar heute
gelegentlich bei den besten Menschen der menschlichen Rasse vor, die
ihren sich entwickelnden Briidern, die hinter ihnen einhergehen, ein
kleines Stiick voraus sind. Sie erfassen intuitiv, sie haben Intuitionen,
gewissermafien wie ein Kind, das unsichere Schritte auf etwas noch Un-
bekanntes zu macht. Die Natur dringt sie vorwirts, so dafi ihre Alters-
periode derjenigen gleicht, wie sie in der Zukunft fir alle Menschen sein
wird. Visionen der Zukunft werfen ihre Schatten zu uns hierher zurtick.

In der heutigen Zeit gehen wir aufgrund unserer Vergangenheit so
auf das Alter zu, wie wir es tun; aber in jenen noch weit entfernten Aonen,
so konnen wir sagen, wird der Mensch mit zunehmendem Alter noch
stirker und kraftvoller in allen Dingen, sogar sein Kérper. Aber so weit
sind wir noch nicht! Das Alter ist bei uns sozusagen eine Kopie im
Kleinen von allem, was die Menschenrasse bis jetzt erreicht hat. Es wurde
zu einer rassischen Gewohnheit.

Ich will noch auf etwas anderes hinweisen: Blofies physisches Alter ist
keinesfalls etwas Wiinschenswertes. Wenn man bedenkt, was das hohe
Alter fiir so viele Millionen Menschen bedeutet, ist es bedauernswert —
Verlust der intellektuellen Krifte, Verlust der Spiritualitit, Verlust
natiirlich auch der physischen Krifte; Verlust der seelischen Einsichten
und grofienteils Verlust des Verstandes. Trotzdem leben sie weiter, weil
die physische Vitalitit so stark ist. Wer méchte das? Aber das ideale Alter,
nach dem wir sogar jetzt schon streben und das wir entsprechend unserer
Anstrengung gewinnen konnen, beinhaltet, daf§ wir den Tod, wenn er
kommt, mit Freude empfangen, denn er ist der Beginn eines wunder-
baren Abenteuers. Bis diese Zeit jedoch herankommt, gilt es von der
Geburt an bis zum Zeitpunkt des Todeseintritts so zu leben und so zu
denken und so zu fiihlen und so zu streben, dafy der Geist, wihrend der
Korper mit dem Eintritt des Alters unausweichlich immer schwicher
wird, unbeeintrichtigt bleibt, die Spiritualitit zunimmt und zur Verherr-
lichung der Jahre fiihrt, die so unangemessen als Abstiegsjahre bezeichnet
werden. Das Ideal hohen Alters ist ein Mensch, der an innerer Kraft, an
innerer Vision, an Gedankenkraft, an Intellekt, an Spiritualitit zunimmt
— so dafl er bis wenige Stunden vor seinem Tode mit jedem fortschrei-
tenden Tag ein grofierer Mensch ist als am Tag vorher oder ein Jahr
vorher. Das ist kein unmdégliches Ideal. Wenn man richtig lebt, ist das der
Lohn.
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Es gibt jedoch im Leben vieler Menschen karmische Dinge, die
Krankheiten bringen; Krankheiten, die auf weit vergangene Leben
zurtickgefithrt werden kénnen. Deshalb sollten wir in diesen Dingen
weise sein und uns an die schone alte Regel erinnern: Richte deinen
Bruder nicht, auf daf§ Du nicht gerichtet werdest. Man weif§ nie, ob die-
ser Bruder vielleicht eine schreckliche Vergeltung in diesem Leben
durchmacht fir eine Missetat, die vielleicht zehn Leben zuriickliegen
mag und die wie ein Same des Unheils verborgen lag und sich nun ent-
faltet. Richte ihn nicht, er mag Dir weit voraus sein — sobald dieses Leben
zu Ende ist, und er einen neuen Korper und ein neues Karma hat, kann
dieses weitaus besser sein als alles, was Du erwarten koénntest.

Wir haben noch viele Gebirge der Erfahrung zu erklimmen. Aber
welche Freude liegt in all diesen wunderbaren Abenteuern. Blicken Sie
auf die zukiinftigen Verkorperungen in allen Arten von Rassen und allen
moglichen Lindern, von denen sich einige aus der Oberfliche des
Wassers erheben, wenn unsere jetzigen dann versunken oder unter-
gegangen sein werden: neue Linder, neue Sprachen, neue Erfahrungen,
neue Abenteuer, wobei wir immer vorwirts- und aufwirtsgehen und
immer besser werden.

Aber hier ist ein Trost fiir die gegenwirtigen Zustinde: daf die Rasse
als Ganzes den zentralen Punkt passiert hat. Von jetzt an wird es nicht
linger abwirts in die Materie gehen. Die Menschheit wird vielmehr lang-
sam aufwirts klettern bis zum Ende der Zeit dieser Erde. Den Tod wird
es nicht mehr geben. Die evolutionire Gewohnheit, welcher die mensch-
liche Rasse gegenwirtig unterliegt und die die Lebensspanne auf diese
licherliche geringe Zahl von Jahren begrenzt, wird sich geindert haben.
Der Tod wird verschwunden sein. Die Geburt wird auf andere Weise
zustandekommen. Der menschliche Genius wird sich mit den Goéttern
unterhalten. Inspiration wird das allgemeine Erbe aller Menschen sein.
Es wird keine Armut, keinen Kummer, kein Leid mehr geben; denn die
Sonne der Wahrheit wird in den Menschenherzen aufgegangen sein und
Heilung in ihren Schwingen tragen!



Errette Dich selbst

DiEs 1T DIE LEHRE der grofien Weisen und Seher aller Zeiten: errette
Dich selbst! Ube die Krifte in Dir, mit denen Du ausgestattet bist.
Bedeutet die Tatsache, daff die Menschen verwirrt und oft von Gewis-
sensfragen geplagt werden, dafi wir ohne Fithrung gelassen wurden?
Sehen Sie nicht, daff uns die Natur vielmehr eben dadurch dazu auffor-
dert, die latent in uns liegenden Krifte auszuiiben? Durch die Ausiibung
von Urteil und Unterscheidungskraft werden Urteil und Unterschei-
dungskraft gestirkt. Wenn wir unsere eigenen géttlichen Rechte spirituel-
ler und intellektueller Urteilskraft nicht ausiiben, werden wir schwicher
und schwiicher. Nur durch diese Ubung entwickeln wir uns und bringen
wir die gottgleichen Krifte in uns immer mehr hervor.

Schauen Sie auf die grofien, hervorragenden Vorbilder menschlicher
Spiritualitit und Genialitit, auf denen sich die Annalen der menschlichen
Geschichte aufbauen. Sie sind in der Tat herrlich. Sie geben uns Mut und
zeigen uns, dafi auch wir das, was andere erreicht haben, erreichen
konnen. Sie sind Wegweiser entlang jenes mystischen Pfades, der zu den
Hohen des Geistes fithrt. Wir selbst aber sind es, die diesen Pfad gehen
miissen, und wir selbst miissen unsere eigenen Entscheidungen fillen und
an ihnen festhalten. Gerade darin liegt ihre grofie Schonheit.

Was Ihr siet, werdet Thr ernten. Nichts anderes als das, was Ihr gesit
habt. Denken Sie dariiber nach, was das bedeutet. Wenn die Menschen
davon iiberzeugt sein werden, wird ihr Urteilsvermogen erweitert sein;
dann werden sie keine voreiligen Entscheidungen mehr treffen. Sie
werden sich nicht einfach auf andere verlassen und damit ihr eigenes
Urteilsvermégen schwichen, weil sie es nicht benutzt haben. Sie werden
die grofiartigen Beispiele der menschlichen Geschichte als Ermutigung
annehmen. ,Was er als ein Sohn der Menschen getan hat, das kann auch
ich tun, indem ich die gleichen Krifte in mir anwende, die jene grofie
Gestalt der menschlichen Geschichte angewandt hat.” Thr Leben ist ein
immerwihrendes Beispiel fiir uns. Aber wir selbst sind es, die wachsen
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miissen und durch die Anwendung unserer Krifte wachsen wir. Mit jeder
Austibung wird die Unterscheidungskraft schirfer, das Urteil sicherer
und das Licht heller. Wenn die Prifung dann kommt, wissen wir,
welchen Weg wir einschlagen miissen.

Der Priufstein der Wahrheit

WIE KANN MAN ETWAS iiber die Zustinde nach dem Tode wissen? Zu oft
verbirgt sich hinter einer solchen Frage die Annahme, daf} es ein Wissen iiber
Dinge, die nicht sichtbar sind, nicht geben kann — nicht sichtbar, nicht erreich-
bar. Warum nur hat sich das menschliche Denken so ungliicklich gerade an
diese Torheit geheftet? Wenn Sie die Geschichte der Religion, der Philosophie,
der Wissenschaft studieren, werden Sie entdecken, daf} einer der traurigsten
Ziige des menschlichen Wesens die hiufige Neigung ist, Tatsachen nicht
anzuerkennen. Bedenken Sie folgendes: Die Dinge, die man beriithren und sehen
kann, sind genau die Dinge, die am meisten in die Irre fithren. Denn erstens muf}
man sich mit den Unvollkommenheiten seiner Sinne abfinden — Fiihlen, Sehen,
Hoéren und so weiter — und dann folgt diesen unvollkommenen Wahrnehmungs-
organen des Verstandes der Verstand selbst, der auch kein perfektes Urteils-
instrument ist, wenn er Schliisse ziehen muf.

Aber es gibt etwas im menschlichen Wesen, das aus erster Hand erkennt.
Nennen Sie es Geist, nennen Sie es Intuition, bezeichnen Sie es, wie Sie wollen.
Die Tatsache bleibt, dafi das einzige Wissen, dem Sie jemals trauen konnen, nicht
in dem liegt, was Sie fithlen und sehen konnen, sondern in dem, was von innen zu
Thnen kommt. Dariiber hinaus wissen Sie nichts. Uber andere Dinge haben Sie
Vorstellungen, oder Sie legen die Vorstellungen anderer Menschen aus.

Erkennen Sie, dafi praktisch jede grofie Erfindung, die je inner- oder aufier-
halb der Wissenschaft auf jedem Gebiet menschlicher Anstrengung gemacht
wurde, von einem Menschen stammt, der auf diese Weise inspiriert wurde? Und
wenn er dieses wunderbare Geschenk der Menschheit ibergibt, wird die
Menschheit erhoben. Jedes Geschenk solcherart wurde von dem inneren Geni-
us des Menschen hervorgebracht. Jede grofie Erfindung war zuerst ein Blitz der
Inspiration; zuerst kam die Idee und dann kommen vielleicht Jahre der Arbeit,
um sie herauszuarbeiten und andere von ihr zu tiberzeugen.

Durch diese innere Kraft konnen Sie die Wahrheit erkennen. Wenn Sie aber
diese Kraft in sich finden wollen, dann stehen Sie in der Tat vor einer Menge
harter Arbeit.



An jene, die trauern

DIE WUNDERBARE BOTSCHAFT, die die Theosophie jenen geben kann, die
trauern und sich grimen, bezieht sich nicht allein auf den Tod. Sie
wendet sich auch nicht nur an die Hinterbliebenen von Verstorbenen. Sie
gilt in gleichem Mafie jenen, die mit dem Tod noch nicht in Berithrung
gekommen sind, allen, die auf dieser Erde leben miissen, wo mehr Gram,
Verzweiflung und geistige Midigkeit existieren als Gliick und wirklicher
Friede. Ich zweifle daran, ob ein weichherziger Mensch in einer Welt wie
der unseren wirklich gliicklich sein kann, wenn wir die entsetzlichen
Beweise der Unmenschlichkeit sehen, die uns iiberall umgeben und die
von Menschen an ihren Mitbriidern begangen werden. Wie konnen wir
uns in unsere unanfechtbaren Bastionen des Geistes und des Herzens in
unseren Lebensbereichen zuriickziehen, wenn wir sehen, was rund um
uns herum passiert, nicht nur innerhalb der Menschheit, sondern ebenso
unter den hilflosen Tieren: nur Leid, Schmerz und Kummer. An allen
Ecken und Enden erhebt sich der Hilfeschrei dieser Mirtyrer zum
Himmel!

Wir sprechen tiber die Trauernden und beschrinken uns dabei auf
uns selbst, jeder einzelne von uns. Warum? Schitzen wir nicht die giitige
Hand, die sich in Mitleid und Verstindnis den anderen entgegenstreckt,
die in Einsamkeit leiden? Der Tod an sich ist nichts, {iber das man sich
grimen miifite. Wir sind ihm auf dieser Erde tausendmal begegnet. Wir
kennen ihn gut. Er ist fiir uns eine alte Erfahrung und nun sind wir
wieder hier. Aber wir fithlen mit jenen, die wihrend ihres Lebens trauern:
trauern um den Verlust eines geliebten Angehorigen; trauern um
entschwundenes Gliick. Vielleicht haben sie sogar Schwierigkeiten, das
tigliche Brot fiir den Lebensunterhalt jener zu besorgen, die sie lieben.
Dann sind da die anderen, die trauern, weil sie es schwer haben, eine
ihnen entsprechende Arbeit zu finden, die es ihnen erméglicht, ihre
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hungrigen Kinder zu ernihren. Oder die, die trauern, weil sie eine
Freundschaft, eine Liebe, eine Hoffnung verloren haben oder vielleicht
das Entsetzlichste von allem: weil sie das Vertrauen in ihre Mitmenschen
verloren haben.

Jeder Mensch weif}, was es heifit, um etwas zu trauern, es sei denn,
er wire herzlos. Jemand, der nicht trauert und nicht trauern kann, ist
meiner Meinung nach unmenschlich. So grofiartig und wundervoll ist
die Natur beschaffen, dafi wir gerade aufgrund dieser géttlichen Eigen-
schaft, trauern zu konnen, fihig sind, fiir andere Mitgefiihl zu empfin-
den und ein verstindnisvolles Herz fiir die Trauernden zu haben. Und
welch seltsame Magie des menschlichen Geistes ist es, dafi Trauer,
Gram und Leid unsere weisesten Freunde sind. Wie sie unsere Herzen
bereichern! Welch unvergleichlicher Schatz ist die Erweiterung des
Bewufitseins, die erfolgt, wenn Trauer ihre oft brennende, aber stets
heilende Hand auf unsere Herzen legt. Wir bringen ein Opfer; aber in
diesem Opfer liegt Liuterung, es ist das Erwachen zu einem grofieren
Leben. Durch Gram, durch Trauer und durch das als Folge davon
hervorquellende Erbarmen und Mitleid lernen wir wahrhaft zu leben.
Selbst kleine Kinder wissen, was Leid ist. Welch wundervolle Erfah-
rung ist es fiir sie, wenn sie das grofite, was das Leben zu bieten vermag,
kennenlernen: zu lernen und dadurch bereichert zu werden, dadurch
grofier gemacht zu werden.

Wie erbiarmlich ist ein Mensch, der nicht mit anderen fiihlen kann.
Er ist ginzlich im winzigen Gefingnis seines kleinen Selbst eingeschlossen.
Wo in ihm ist Grofie? Selbst wenn Sie danach suchen, kénnen Sie keine
finden. Der Mensch jedoch, der gelitten hat, fihlt mit der ganzen Welt.
Jedes Wehklagen der Trauer fillt auf sein Herz wie eine heifle Trine,
und er gewinnt dadurch an Grofie. Die Natur arbeitet hier in einer
magischen Weise, denn in diesem Prozefl ruht knospenhaft eine viel-
versprechende Hoffnung, eine von Sternenlicht erfiillte Inspiration, die
aus dem erweiterten Bewufitsein entsteht.

Seliger Friede, unbeschreibliche Freude und alles Gliick, das ein
menschliches Herz und ein menschliches Bewufitsein ertragen konnen,
sind das spirituelle Erbe jener, deren Herzen durch Leid geliutert
wurden. Diejenigen, die niemals gelitten haben, sind hartherzig und
unreif in ihrem beschrinkten Bewufitsein. Wer als Mensch niemals
gelitten hat, weifl nicht, was innerer Friede ist. Er hat ihn niemals
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erfahren. Wer nie Triibsal kennengelernt hat, kennt weder ihr Nachlas-
sen noch die Seligkeit, die uns erfiillt, wenn sich die Ruhe auf uns legt.

Es sind die Trauernden - sie bilden eigentlich die gesamte mensch-
liche Rasse — denen Theosophie ihre erhabene Lehre der Hoffnung und
des Friedens vermittelt, denn sie lehrt uns, zu verstehen. Es gibt ein
franzosisches Sprichwort, das besagt: Tout comprendre c’est tout pardonner,
das heifit iibersetzt: Alles verstehen heifit alles vergeben.

Ist es nicht klar, dafi innere Grofie aus einer Erweiterung kommt, und
dafl eine Erweiterung unseres Bewufitseins, unseres Verstindnisses und
unseres Herzens aus Leid entsteht? Auch Freude kann uns ein Licheln auf
die Lippen und einen Glanz von Gliicklichsein in die Augen zaubern. Aber
stimmt es nicht, dafl sich simtliche alltdglichen Lebensfreuden in unserem
Mund zu Asche verwandeln? Stimmt es nicht ebenso, dafy diese Lebens-
freuden uns allzuoft selbstsiichtig werden lassen? Wir haschen nach den
Freuden und erschrecken, wenn sie uns verlassen. Oft machen sie uns eng-
herzig. Aber Mitgefithl und durch Leid erwachsene Sympathie lassen alle
Welt giitig sein. Ein Mensch, der in seinem Leben nur Freude erlebt, hat
vielleicht keine Bedenken, einem Mitmenschen Kummer zu bereiten. Er
ist noch nicht erwacht und kann nicht begreifen. Er ist verwirrt und unwis-
send. Aber Menschen, die gelitten haben, die Trauer empfunden haben,
sind in ihrer Giite und in ihrem Verstindnis grof§, denn sie verstehen und
begreifen. Thr Bewufitsein ist erweitert, und sie sind grofiherzig. Die
hochste Verfeinerung davon ist, dafl sie im buchstiblichen Sinne verklirt
werden. Sie werden glorifiziert und den Gottmenschen auf Erden dhnlich.

Unsere segensreiche Botschaft an die Trauernden ist deshalb:
Fiirchtet die strahlende und heilige Flamme nicht. Sie wird Euch zu
wahren Minnern und Frauen machen, zu mehr als nur minnlichen oder
weiblichen Wesen. Was ist das grofie und hervorragende, charakteristische
Merkmal der Gottmenschen, die von Zeit zu Zeit unter uns lebten? Es ist
ihr verstehendes Herz, das sie befihigte, zu der Frau, die sich in Schwie-
rigkeiten befindet, zu sprechen und ihr zu helfen; zu dem unwissenden
Mann und ihm Beistand und Frieden zu geben; zu den kleinen Kindern
und ihnen Verstindnis zu bringen. Denn das einfache Herz des grofien
Mannes spricht zu dem einfachen, direkten Herzen des Kindes, bevor es
noch verdorben wird, zugrunde gerichtet von der Falschheit, die es nur
allzuoft lernt, wenn es heranwiichst, und die es wieder verlernen muf}, um
ein wahrer Mann, eine wahre Frau zu sein.
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Zu denen, die trauern, kommt die frohe Botschaft: Moge die heilige
Flamme wie ein besuchender Gott in Thre Herzen einkehren. Begegnen
Sie ihm freundlich. Heiflen Sie ihn willkommen. Empfangen Sie ihn wie
einen Gast. Und jener leidgepriifte Gast wird Sie der Trauergewinder
entledigen. Sie werden erkennen, daff Sie unvermutet einem Gott
gegeniiberstehen. Und dieser Gott sind Sie selbst. Sie haben zu sich selbst
gefunden.

Die Hingabe des Selbst

KEINE FREIHEIT ist so grofi, kein Gliick so gewaltig und so weitreichend wie die
Hingabe des Selbst im Dienen. Der Held ist es, der sich selbst gibt. Wenn er
sich nicht vollig hingeben wiirde, lige kein Heroismus darin. Die Hingabe ist
das Heroische.

So ist es auch mit der Liebe. Wo sie in Frage gestellt wird — nicht Unsicher-
heit, denn Unsicherheit ist in diesen Dingen immer sehr natiirlich; man méchte
sicher sein — wo die damit verbundenen Werte bezweifelt werden, wo selbst-
stichtig nach dem gesucht wird, ‘was ich will’, da gibt es keinen Heroismus, keine
Liebe, keine Selbsthingabe. Es gibt in einem solchen Falle nicht den Hauch
eines Schattens einer Chance fiir die gottgleiche, heroische Eigenschaft der
Selbstverleugnung.

Wenn das Jahr anfingt, wenn es beginnt, lasse ich immer dieses eine
Mantram in meinem Herzen und in meinen Gedanken erklingen: Ein neues
Jahr beginnt. Kann ich mich in diesem Jahr etwas mehr hingeben als im letzten
Jahr? Ich bedaure aus tiefer Seele jeden Menschen, der nicht die aufierordent-
liche Freude der Hingabe des Selbst kennengelernt hat. Es gibt nichts auf der
Erde, was dem an Schonheit, an Grofie, an Erhabenheit und Frieden und Reich-
tum gleicht, die sie fiir Herz und Verstand bringt.
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VIELE MENSCHEN SPRECHEN iiber die heroische Tat der Selbstiiberwin-
dung - eine Sache, der wir alle zustimmen. Aber ich frage mich manches
Mal, ob unsere Vorstellung vom heldenhaften Kampf mit uns selbst nicht
etwas hysterisch, ja sogar toricht ist! Dabei meine ich nicht das Hero-
ische, sondern unser niederes Ich, das arme kleine Ding! Es spielt die
ganze Zeit verriickt mit uns, nur weil wir uns selbst mit ihm identifizieren
und immer versuchen, es zu bekimpfen und es ebenso groff zu machen,
wie wir sind. Ist es heroisch, gegen ein selbstgeschaffenes Gespenst zu
kidmpfen?

Was sagte doch der weise, alte Lao-tse? Wenn Du dein niederes Ich
iiberwinden willst, lasse es beschimt sein iiber sich, lasse es licherlich
erscheinen. Lache es aus; lache iiber Dich selbst. Solange Du etwas beach-
test, hebst Du es hervor und stellst es auf Dein eigenes Niveau, und wenn
Du es dann zu bekidmpfen versuchst, bekimpfst Du in Wirklichkeit einen
anderen Teil Deiner selbst, der wirklich duflerst niitzlich sein konnte.

Ich horte jemanden sagen: Tote das niedere Selbst. Nehmen Sie ein-
mal an, wir konnten dies tun. Wir wiren dann die ungliicklichsten
Wesen. Ja, wir wiren dann tiberhaupt nicht vorhanden. Das niedere
Selbst ist, wenn es im Zaum gehalten wird, ein gutmiitiges, kleines Tier.
Es hilft uns. Unsere Pflicht besteht nur darin, es im Zaum zu halten.
Wenn jemand einen launischen Hund oder ein storrisches Pferd oder ein
anderes Haustier besitzt, was es auch immer sei, dann tritt er es nicht oder
versetzt ihm Hiebe oder schligt es auf den Kopf, um es gutmiitig zu
machen. Er wiirde es dadurch eher rebellisch, feige und hinterhiltig
machen. Er wiirde es erniedrigen. Daher sollte das niedere Selbst nie
erniedrigt oder mit der falschen Wiirde eines Gegners ausgestattet
werden, der irrtiimlich in den Rang des hoheren Selbst erhoben wird. Es
sollte an seinem Platz gehalten werden und mit Freundlichkeit,
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Aufmerksamkeit und Hoflichkeit behandelt werden, jedoch immer mit
einer festen und filhrenden Hand. Wenn aber das niedere Selbst
anmafiend wird, dann stellen Sie es an seinen ihm zustehenden Platz, aber
nicht durch Brutalitit oder durch Bevorzugung noch durch Bekimpfung.
Verspotten Sie Thr niederes Selbst, und Sie werden bald sehen, wie das
niedere Selbst wieder seinen ihm zustehenden Platz einnimmt, weil es
sich eine Zeitlang schimt und an Ansehen verloren hat — ‘es hat sein
Gesicht verloren’, wie die Chinesen sagen.

Genauso ist es bei einem Hund. Haben Sie nicht schon erlebt, wie ein
Hund seinen Schwanz zwischen die Beine einzieht, wenn man ihn
auslacht? Die Hunde wissen es, wenn man sie auslacht, und es ist eine der
besten Moglichkeiten, mit einem Tier umzugehen.

Ich glaube, dafy Lao-tse aus China eine sehr weise Feststellung traf; er
sagte: eine der besten Moglichkeiten, einen Feind zu iiberwinden, besteht
darin, ihn licherlich erscheinen zu lassen.

Nun, das schickt sich natiirlich nicht zwischen Mensch und Mensch,
weil es sehr oft hart und grausam ist. Beide stehen auf gleicher Stufe. Man
kann einen Menschen schrecklich und ungerecht verletzen, wenn man
ihn in eine falsche Lage bringt, indem man ihn licherlich macht. Unmég-
lich! Aber versuchen Sie es bei sich selbst. Das nichste Mal, wenn das
niedere Selbst Thnen sagen will, was Sie tun sollen, dann lachen Sie
dariiber. Schenken Sie ihm keine Beachtung, geben Sie ihm nicht Rang,
Kraft oder Stirke, indem Sie es bekimpfen. Beleidigen Sie es andererseits
auch nicht und machen Sie es nicht schwach und hinterhiltig und feige.
Stellen Sie es an den richtigen Platz durch Spott und manchmal auch
durch eine freundliche Geringschitzung. Lernen Sie den gréfieren
Heroismus. Lachen Sie iiber die Sache, die Sie stort.

Die Rolle, die ein Sinn fiir Humor im menschlichen Leben spielt, das
heifit, im menschlichen Denken und Fihlen und folglich auch im
Verhalten, und die Rolle, die der Humor in spirituellen Dingen spielt,
wird allzuoft tibersehen. Wir mégen den Sinn fir Humor definieren als
ein Erkennen der harmonischen Beziehungen zwischen scheinbar nicht
iibereinstimmenden Dingen, zwischen den Ubereinstimmungen und den
Nichtiibereinstimmungen, die den Sinn fiir das Komische in uns wecken.

Die Fihigkeit, Humor in dem zu erkennen, was uns widerfihrt, ist
eine spirituelle Eigenschaft, denn letzten Endes ist Humor ein
Urbestandteil des Universums. Ich glaube, eine der grofiten Tragodien
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im personlichen Dasein ist die Unfihigkeit, die komische Seite der Dinge
zu sehen, wenn Schwierigkeiten auftreten. Wenn uns Ungliick zustoft,
sollten wir versuchen, das Komische daran zu sehen; damit ersparen wir
uns aller Wahrscheinlichkeit nach nicht nur eine Menge Kummer,
sondern gewinnen daraus auch noch grofien Spafi.

Ich erinnere mich an den grofien Spaf}, den ich in meiner Kindheit
bei einer Diskussion mit meinem lieben alten Vater hatte. Mein Vater
hatte in einer theologischen Zeitschrift einen Artikel von einem
bedeutenden christlichen Geistlichen gelesen, der dafiir plidierte, daf§
der ,allmichtige Gott” einen Sinn fiir Humor habe. Ich sagte, das sei
einfach grofiartig. Unser Sinn fiir Humor ist zwar menschlich und gering,
weil wir gering sind, aber ist es moglich, dafl der Mensch als Teil etwas
besitzen kann, was das allmichtige Ganze, das Géttliche, nicht besitzt?
Wenn das Géttliche einen Sinn fiir Humor hat, sagte ich, dann muf} es
natiirlich ein Sinn fiir gottlichen Humor sein; aber es ist trotzdem
Humor.

Es steckt sehr viel verntinftige Wissenschaft und Philosophie in der
alten hinduistischen Idee, daf§ Brahman das Universum im Spiel, in der
Freude hervorgebracht hat. Die Worte unterscheiden sich von jenen des
christlichen Geistlichen, aber die Idee ist die gleiche. Mit anderen
Worten, die Hervorbringung aller Dinge war keine Tragodie, es lag
Schonheit darin; es lag Harmonie darin; es steckte Humor darin; und wer
in diesem Universum lebt, kann den Humor darin erkennen, wenn er
will.

Betrachten Sie die Religionskriege und die religiosen Streitereien,
die nie stattgefunden hitten, wenn die Menschen einen Sinn fiir Humor
gehabt hitten. Wenn heutzutage die Menschen die humorvolle Seite der
Dinge sehen wiirden, dann wiirden sie anfangen, miteinander zu leben,
einander zu lieben, miteinander zu lachen und gegenseitigen Rat
anzunehmen, anstatt einander zu mifitrauen.
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IcH BITTE UM IHRE ehrerbietige Aufmerksamkeit fiir eine tiefe und
schone Tatsache der Natur. Fir mich ist dieser Gedanke einer der
schonsten der theosophischen Lehren. Nimlich, daff die ,,Engel” oder
die ,,Schutzengel”, wie die Christen sagen, uns behiiten. Diese wunder-
bare Lehre, die fiir Menschen in Zeiten der Not und Triibsal soviel Trost
und Hilfe bedeutet, wird jedoch von den heutigen Christen nicht mehr
verstanden, weil ihnen der urspriingliche Sinn verlorengegangen ist. Sie
scheinen anzunehmen, daf§ es ein Engel aufierhalb von uns ist, den der
allmichtige Gott beauftragt hat, fir das Kind eine Art schiitzender
Elternteil zu sein. Manche Christen nehmen wohl auch an, der Schutz-
engel trenne sich wieder von dem Kind, nachdem es erwachsen wurde.
Diese Lehre von beschiitzenden und leitenden spirituellen Einfliissen in
der Welt ist eine sehr alte Lehre der Weisheitsreligion. Sie wurde in
Persien, Indien, Agypten, bei den Druiden, ja, soweit mir bekannt ist,
tatsichlich iiberall gelehrt.

Sie besagt einfach: In und tiber dem Menschen ist etwas Geistiges
oder eine Macht, die ihn fiihrt und die sein Herz und seinen Geist mit
Hoffnung, Trost, Frieden und Rechtschaffenheit erfiillt. Wer aufnahme-
bereit ist und es einlifit, der wird den inneren Weisungen folgen und
offen danach handeln. Die Gegenwart des Schutzengels wird ihm mehr
oder weniger bewufit sein. Er wird ihn als Helfer ansehen, der Tag und
Nacht bei ihm ist, der niemals versagt, der ihn immer leitet und lehrt, sich
selbst zu schiitzen. Geist und Herz miissen jedoch empfangsbereit sein,
andernfalls kann das Gehirn die Fithrung und Inspiration nicht wahrneh-
men.

Wias ist dieser Schutzengel? Man kann ihn einen Dhyani-Chohan
nennen. Unsere eigene, spezielle Fachbezeichnung fiir ihn ist das Sans-
kritwort Chitkara: ,Gedankenwirker”. Sie erinnern sich, dafl von dem
grofien griechischen Philosophen Sokrates berichtet wurde, er sei von
seinem inneren Daimon, seinem stindigen Begleiter, gefilhrt worden, der
ihm - seltsam genug — nie sagte, was er tun sollte, ihn aber stets davor
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warnte, was er nicht tun sollte. Es wurde berichtet, daf} er oft, wenn er
sich iiber den einzuschlagenden Weg nicht sicher war, beiseite ging, die
Augen schlof, sich ganz ruhig verhielt und versuchte, seinen Geist von
allem bruchstiickhaften Gerede und von der Unruhe und Rastlosigkeit
fahriger Gedanken zu befreien — mit anderen Worten, das Denkorgan
leer und klar zu machen, damit der innere Schutzengel in das materielle
Gehirn eindringen konnte. Das war in diesem Falle der Schutzengel.

Nun, was ist dieser Schutzengel? Befindet er sich aufierhalb des
Menschen? Er ist ein Teil des Geistes im Menschen, er gehort seiner
Pneumatologie an; er ist nicht der menschliche Teil, sondern ein Teil
seines spirituellen Wesens. Man kann ihn das Hohere Selbst nennen,
aber ich bezeichne ihn lieber als das Spirituelle Selbst, weil der Ausdruck
»Hoheres Selbst” eine bestimmte enger begrenzte Bedeutung in der
Theosophie hat. Die innerste Wesenheit des Menschen, der Schutz-
engel, das Spirituelle Selbst, ist daher im Vergleich zu dem Menschen aus
Fleisch und Blut, dem Gehirnmenschen, wie ein Gott. Verglichen mit
seinem menschlichen Wissen, ist sie allwissend; verglichen mit seiner
menschlichen Vision, hat sie die Vision der Vergangenheit, der Gegen-
wart und der Zukunft, die alle drei in Wirklichkeit nur ein ewiges JETZT
in der ewigen Gegenwart sind.

Dieser Schutzengel wird stets und unaufthérlich danach streben und
trachten, sein eigenwilliges irrendes Kind — den irdischen Menschen — zu
leiten. Wenn Sie Thren Verstand diesem inneren Lehrer 6ffnen und
seinen Weisungen folgen, dann wird Thr Leben sicher, gliicklich und
erfolgreich sein. Natiirlich miissen wir durch alles hindurch, was Karma
uns bringt, d.h. durch alles, was wir in der Vergangenheit geschaffen
haben; dies muf} sich auswirken. Wenn man seinen Finger in das Feuer
hilt, wird er verbrannt. Wenn man mit seinem Fuf§ in eine Maschine
gerit, wird er gequetscht. Aber der innere Krieger, der Schutzengel, wird
uns, wenn wir ihn erst einmal zum Gefihrten gewonnen haben, mit der
Zeit daran hindern, den Finger ins Feuer zu halten oder den Fufi dorthin
zu setzen, wo er zerquetscht werden kann. Soweit es mich betrifft, ist
mein Leben dadurch sechsmal gerettet worden. Ich muf§ mich nur tadeln,
daf ich nicht eher, nicht schon als jiingerer Mensch, den Versuch unter-
nommen habe, diesen wunderbaren Lehrer, diesen gottlichen Funken,
dieses Spirituelle Selbst in mir, das wirklich aus dem Stoff der Gott-
lichkeit geschaffen ist, noch klarer zu erkennen und mir selbst noch
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bewufiter zu machen. Im Vergleich zu mir, ist mein Beschiitzer ein Engel,
ein Gott.

Der einzige Unterschied zwischen dem gewohnlichen Menschen
einerseits und dem Christus- und dem Buddhamenschen andererseits ist
der, dafl es uns gewohnlichen Menschen noch nicht gelungen ist, mit
dem Schutzengel in uns vollkommen eins zu werden, wie es die Buddhas
und die Christusse geworden sind. Buddha oder Christus ist einer, der
sich, sein ganzes Wesen, sein Herz, dem Eintritt des innwendigen
Schutzengels so 6ffnete, dafl dieser sich tatsichlich in ihm verkorpert hat,
so dafi der niedere Mensch kaum noch vorhanden ist. Es ist dann der
Schutzengel, der mit den Lippen des Fleisches spricht, er ist der Bodhi-
sattva, der innere Christus.

Dieses sind einige der vergessenen Werte im menschlichen Leben,
und ich kenne keine grofieren Werte als diese beiden: erstens, wir sind
eins mit dem Universum, eins mit der Gottlichkeit, untrennbar von ihr.
Damit wird es ziemlich unwichtig, was einem widerfihrt. Was auch
kommen mag, es ist ein Teil des universalen Schicksals. Mut und Hoff-
nung und Frieden werden uns erfiillen. Der andere vergessene Wert ist
der vorhin erwihnte Chitkara. Lassen Sie diesen Schutzengel in Thnen
lebendig werden und durch Sie sprechen, und das so bald wie méglich.
Ich sage das, was ich weif}, nicht nur um vor Not und Gefahr zu
bewahren, sondern auch vor Unheil aller Art. Er bringt Frieden und
Trost, Gliick und Weisheit und Liebe, denn diese sind seine Wesensart.
Dieser Dinge bedarf die arme Menschheit heute ganz besonders, denn
die meisten Menschen haben den Eindruck, daf§ all die Not in der Welt
ganz zufillig entstanden ist, und daf} es keinen Ausweg gibt, aufier durch
einen gliicklichen Zufallstreffer. Das ist natiirlich barer Unsinn. Diese
Welt ist eine Welt von Gesetz und Ordnung, und wenn wir die Regeln
dieser Gesetze und Ordnung brechen, miissen wir leiden.

Wenn doch die Menschen diese einfachen Wahrheiten der univer-
salen Natur erkennen wiirden! Sie helfen so sehr. Sie geben dem Leben
Inhalt und machen es wunderbar sinnvoll. Sie regen uns dazu an unsere
Arbeit zu tun, und zwar so, wie es dem Menschen gebiihrt. Sie bewirken,
dafy wir unsere Mitmenschen lieben, und das veredelt uns. Wer nur sich
selbst liebt, der beschrinkt sein Bewufitsein auf einen kleinen Punkt, und
es ist keine Weite oder Grofie in ihm. Wer hingegen seine Mitmenschen
liebt und damit beginnt, alle Dinge zu lieben, ob grofi oder klein, dessen
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Bewufitsein wiichst iiber sich selbst hinaus und fingt an, alles zu um-
fassen, zu verstehen und aufzunehmen. Es wird schliefflich zu universaler
Empfindung, zu universaler Sympathie, zu universalem Verstindnis. Das
ist grof, das ist gottlich!

Starke durch Ubung

UNSER SCHICKSAL LIEGT in unseren eigenen Héinden, und wir kénnen uns selbst
fordern oder verderben. Kein Gott verbietet, kein Gott zwingt; wir sind Kinder
des Gottlichen und daher Teilhaber an der géttlichen Willensfreiheit. Auf
unsere eigene, schwache Weise als nur teilweise entwickelte Seelen erarbeiten
wir unser Schicksal. So wie wir unser Leben gestalten, so wird unser Leben
werden: Gut, schlecht, wohlgestaltet, entstellt, schén oder hifilich. Wir machen
es so. Darin liegt kein Fatalismus. Die Natur, die uns umgibt, unterstiitzt uns
nicht nur, sondern sie behindert uns seltsamerweise auch gleichzeitig in
gewissem Maf, um uns die Gelegenheit zu geben, unsere Stirke an der Opposi-
tion zu {iben; das ist der einzige Weg, mehr Kraft zu entwickeln!

Ubung bringt Stirke heraus. Wenn die Natur uns keine Gelegenheit gibe,
den Gott in uns zu erproben, dann wiirden wir niemals wachsen. Daher ist die
Natur nicht nur eine sehr schone, hilfreiche Mutter, sondern auch eine strenge
Amme, die mit unendlich mitleidvollem Auge tiber uns wacht. Und mit ihrem
Wirken und mit ihren Reaktionen auf das, was wir tun oder mit unserem Willen
verfolgen, driingt sie darauf, dafy dieser Wille durch Ubung an Stirke zunimmt,
daf} unser Verstindnis durch Anwendung klarer und schirfer wird.



Die Ursachen fur das Leid
in der Welt und seine Heilung

WAS IST HEUTZUTAGE mit der Welt los? Das Problem ist der verzweifelte
Waunsch der Menschen, anderen ihre Meinung aufzuzwingen. Seit dem
Untergang des Heidentums war und ist das im Westen ein Grund fiir
Unruhe. Es war der Schandfleck in der Geschichte der christlichen
Kirche — ich sage dies mit Ehrfurcht vor den vielen nobel gesinnten
Herzen, die in dieser Kirche wirkten und sie durch ihr Leben mit Licht
erfiillten. Seit der Zeit des Niedergangs von Rom war der grofie Fehler
der Menschen aller europiischen Linder, natiirlich auch der unserer
beiden Kontinente, riicksichtslos darauf zu bestehen, daf andere genauso
denken miissen wie sie, in der Religion, in der Politik, im Gesellschafts-
system, gleichgiiltig, worum es sich handelt.

Diese Geisteshaltung schiirte die Scheiterhaufen der Mirtyrer. Sie ist
auch verantwortlich zu machen fiir die marodierenden Banden, die man
schickte und beauftragte, andere Menschen umzubringen. Mit dieser
Geisteshaltung wurden Vertrige geschlossen, besiegelt und anderen
Nationen aufgedringt. Und heute beunruhigt uns das, man sieht es
tiberall, genauso. Diese Haltung konnen Sie sogar in friedlichen Lindern
beobachten. Sie sehen es zum Beispiel in unseren Gesellschaftsformen.
Die Leute in der westlichen Hemisphire scheinen nicht eher gliicklich zu
sein, als bis es ihnen mehr oder weniger gelingt, ihren Willen, ihr
Denken und ihre Vorstellungen dariiber, was richtig ist, anderen aufzu-
zwingen: So und so sollte die Welt funktionieren, dieses und jenes sollte
auf solche Weise getan werden, und vor allem sollten andere Vélker nur
bestimmte Dinge glauben und fiir richtig halten. Wenn Sie sich ver-
gegenwirtigen, wie hoch wir selbst das Heiligtum unserer eigenen
Herzen schitzen, die Freiheit unseres eigenen Lebens und unser Recht,
frei zu denken, dann kénnen Sie leicht erkennen, wie tragisch die
Konsequenzen immer sind.
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Ich sah dasselbe falsche Verhalten sogar im Denken von Theosophen.
Diese schienen zu glauben, alle anderen Theosophen, die ihre theoso-
phischen Meinungen nicht akzeptierten, seien allesamt auf dem falschen
Pfad. Das ist eine Wiederholung desselben alten und iiblen Wunsches,
andere Weggefihrten miiiten ebenso denken wie sie.

Was Sie auch immer versuchen, Sie konnen damit niemals vollen
Erfolg haben. Sie konnen die Menschen toten, ihre Korper in Ketten
legen, ihren Verstand und ihr Herz quilen und versuchen, sie zu ver-
wirren. Aber die menschliche Seele lifit sich nicht in Ketten legen. Sie
wird sich immer befreien. Dann beginnt dieselbe alte Tragodie von
neuem. Das ist erschiitternd. Das Pathos liegt keinesfalls nur in dem
grofien menschlichen Leid, das damit verbunden ist. Mindestens ebenso
bedauerlich ist, dafl die Menschheit freiwillig auf die immensen Schitze
verzichtet, die in den Herzen und im Denken anderer Mitmenschen ver-
borgen sind. Bedenken Sie, ob es fiir einen Menschen etwas Schoneres
geben kann, als die Denkprozesse seines Freundes oder seines Mitgefihr-
ten zu studieren, ihm dabei zu helfen, sie zu artikulieren und wachsen zu
sehen und seinen ganzen Gedankenreichtum zu entfalten. Das ist
produktiv. Alles andere zerstort nur. Der eine macht die Schitze frucht-
bar, die im menschlichen Denken und Fiihlen enthalten sind. Die Folge
davon sind Grofiherzigkeit sowie Friedfertigkeit und Milde im Umgang
mit anderen Menschen. Der andere erzeugt Hafl, Argwohn, nicht zu
bindigenden Unwillen und fordert den Drang, sich von der Sklaverei
auferlegter Glaubensiiberzeugungen, auferlegter Ideen und Denkformen
zu befreien.

Wissen Sie, warum das alles passiert? Einfach deshalb, weil die
meisten Menschen unbeseelt sind. Ich meine damit nicht, daf sie keine
Seelen besitzen. Aber ihre Seelen sind nicht aktiv, sie arbeiten nicht und
sind nicht produktiv. Sie schlummern. Die meisten Menschen leben wie
menschliche Tiere. Tatsichlich schlimmer, denn Tiere werden mehr
oder weniger durch einen Instinkt geleitet, so daf} sie gewissermafien
anderen Tieren gegeniiber Respekt zeigen. Aber die Menschen denken
mit List und Tiicke. Wenn sie das noch unter Einsatz ihres Verstandes
tun, dann ist das Ergebnis in jeder Weise religiose, soziale und politische
Tyrannei. Es ist meines Erachtens nach Tyrannei, wenn eine Minoritit
oder Majoritit, ein einzelner oder viele aus einer bestimmten Gruppe
versuchen, bestimmte Ideen, Denkformen oder Fithrungssysteme anderen
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aufzuzwingen, die dann zustimmen miissen — und das nennen wir ,die
Freiheit des Okzidents”!

Freiheit! Sie ist eine der segensreichsten Himmelsgaben und eines
jener Geschenke, die wir am schlimmsten mifibraucht haben. Denn wir
waren der Meinung, dafi andere Menschen erst dann Freiheit hitten,
wenn sie sich entschlieflen wiirden, unsere Uberzeugungen, unsere Insti-
tutionen und unsere Lebensweise zu iibernehmen. Und das Resultat: die
Unterdriickung von Millionen blithender menschlicher Seelen, die sonst
vielfach Frucht getragen hitten und auf wunderbare Weise ihren Beitrag
zur Bereicherung unseres gemeinsamen menschlichen Schatzes geleistet
hitten.

Bin ich mit diesen Ideen zu revolutionir? Niemals. Damit wiirde ich
mich nimlich desselben moralischen Verbrechens schuldig machen, das
ich gerade verurteilt habe. Ich wiirde versuchen, meine Anschauung
anderen aufzudringen. Evolutionir? Ja! Ich appelliere an die Herzen und
an den Verstand der Menschen, sich stets zu vergegenwirtigen, dafi man
niemals vollstindig gliicklich sein, niemals sein Bestes geben und seine
Mitmenschen nie anregen kann, dasselbe zu tun, wenn man andere
bekimpft. Das hat nie funktioniert und wird es auch in der Zukunft nicht.
Dem stehen alle Gesetze der menschlichen Natur entgegen. Es wider-
spricht allen Gesetzen der hoheren und der niedrigeren Psychologie. Es
ist jedermanns Pflicht, den Gesetzen seines Landes zu gehorchen. Dabei
spielt es keine Rolle, um welches Land es sich handelt und um welche
Gesetze. Solange man in dem betreffenden Land lebt, mufi man seinen
Gesetzen gehorchen. Falls jemand jedoch mit seinem Leben bezeugt, daf§
er ein besserer Mensch ist, bereit, als Mirtyrer fiir eine gerechte Sache
sein Leben zu opfern, dann wird die Welt von seinem Vorbild erfahren,
und um eine alte christliche Ausdrucksweise zu gebrauchen, er wird zum
,Samenkorn seiner Kirche”; es ist doch eine seltsame Sache mit der
menschlichen Psychologie, dafi selbst jemand, der elendig sein Leben
verliert, damit noch Propaganda machen kann.

Im Leben ist es ein Ausdruck hochster Weisheit, so lehren die
Meister der Weisheit, fiir die Seelen aller Menschen Sympathie zu
empfinden. Machen Sie Ihr Leben zu einem Beispiel dessen, was Sie
predigen: von Gerechtigkeit, briiderlicher Liebe, Sympathie, Mitgefiihl,
Mitleid, Erbarmen, Hilfsbereitschaft und von der Unfihigkeit, gegen-
tiber einem anderen Menschen eine unehrenhafte Handlung zu begehen.
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Andere werden dann Threm Beispiel folgen, weil Sie wie ein Leuchtfeuer
die dunkle Nacht erhellen.

Dies ist das Ideal; ich werde es mir stets vor Augen halten. Seit
meiner Kindheit weif§ ich, dafl das interessanteste aller menschlichen
Dinge, das interessanteste Ereignis in den menschlichen Beziehungen,
im tiglichen Geben und Nehmen, das Herausarbeiten der inneren Fihig-
keiten des anderen ist, die er zu zeigen und auszudriicken versucht. Es ist
ein faszinierender Vorgang. Der schnellste Weg, ihn zu beenden und die
Entfaltung dieses Vorgangs zu unterbinden, ist der Versuch, dem ande-
ren seine eigenen Ideen aufzunétigen. Sie toten damit tatsichlich etwas
wunderbar Schones. Anstatt einfiihlend dabei zu helfen, daf§ sich diese
inneren Fihigkeiten entfalten konnen, zerstoren Sie das Edelste, was das
menschliche Leben zu bieten vermag. Es ist ein Verbrechen, so zu
handeln. Wenn Sie andererseits dabei helfen, die inneren Qualititen
einer menschlichen Seele zu entfalten, bereichern Sie diese und ebenso
sich selbst. Dies ist das Kennzeichen echter Fithrung. Das bedeutet
Fihrung der Herzen der Menschen: das Beste in anderen hervorzubrin-
gen, so dafl sie selbst die Schonheit lieben lernen, die so zur Entfaltung
kommt und vom Feuer des Enthusiasmus entflammt wird. Anderen Ideen
aufzuzwingen, ist Tyrannei.

Wir leben unter einer Herrschaft der Gewalt. Uberall werden
Menschen gewaltsam unterdriickt. Sie kennen die Auswirkungen von
Gewalt im Bereich der Technik; gleichermafien bewirkt die Unter-
driickung des Strebens der menschlichen Seele, das Niederhalten dessen,
was eines Tages zum Vorschein kommen muf}, Explosionen. Fragen Sie
sich deshalb, warum uns die grofiten Menschen lehrten, die je auf Erden
gelebt haben, dafl der einzige Weg zu Frieden, Glicklichsein, Wachs-
tum, Wohlstand, Reichtum und all den anderen schonen Dingen des
Lebens darin besteht, gegenseitige Liebe und Gerechtigkeit zu praktizie-
ren? Die Seelen der Menschen hungern nach Liebe und Sympathie.
Fugen Sie anderen nichts zu, was Sie nicht wollen, daf man es Thnen
zufigt — diese negative Formulierung ist die kliigere. Anderen das
anzutun, von dem Sie wiinschen, dafl man es auch Ihnen antut —
»Menschenseelen zu retten” —, ist eine Regel, die nur die Ausiibung von
Dummbheit und Fanatismus zulfit.

Behandeln Sie andere — formulieren Sie es positiv, wenn Sie mégen —,
behandeln Sie andere, wie Sie selbst von anderen behandelt werden
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mochten und sie werden nach und nach sehen, wie sich als Folge davon
deren und Ihre Ideale zu voller Bliite entfalten. Wem das gelingt, der ist
wahrlich seelenvoll. In ihm tiberwiegen die Qualititen der Seele. Er liebt,
weil Liebe etwas Wunderbares ist. Wer das Leben seiner Mitmenschen
reicher macht, bereichert sein eigenes Leben. Er behandelt die anderen
Menschen voller Edelmut und 1ifit ihnen den Vortritt. Das ist nicht nur
ritterlich, sondern es lifit auch die eigene Kraft und Stirke wachsen, weil
es Willenskraft erfordert, dies bestindig zu tun. Das ist ein Prozefj, sich
selbst immer mehr zu beseelen. Die grofiten Menschen auf der Welt
waren die in diesem Sinne am meisten beseelten. Ihre Herzen empfanden
die umfassendste Liebe. Ihr Verstand arbeitete am schirfsten, am leben-
digsten, am stirksten und am aufrichtigsten. Ihr ethisches Empfinden war
am subtilsten, am lebhaftesten und am bestindigsten. Sie waren diejenigen,
denen es niemals in den Sinn kam, ihren Willen anderen aufzuzwingen,
sondern anderen dabei behilflich zu sein, die Schonheit ihrer eigenen
Seele zum Ausdruck zu bringen.

Uberwachen Sie lhre Denkprozesse

BEmM UBERWACHEN MEINER DENKPROZESSE stellte ich fest, dafl ich sehr oft davor
bewahrt wurde, eine falsche Schlufifolgerung zu ziehen, wenn ich diese Schluf-
folgerung so lange nicht als endgiiltig akzeptierte, bis ich sie nicht griindlich
tiberpriift hatte. Dies ist eine exzellente Regel, die wir alle befolgen sollten. Ich
entdeckte auflerdem, daf} ich allein der Leidtragende bin, wenn ich zaghaft oder
lissig an eine Sache herangehe und vor einem schwierigen Problem oder einem
komplizierten Gedankengang zuriickschrecke. Ich bin der Verlierer. So lernte ich
denken und zu versuchen, klar zu denken, mich davor zu fiirchten, unbedachte
Gedanken zu haben und ich lernte immer danach zu trachten, daf§ die Gedanken,
die durch meinen Verstand als ein Instrument des Erkennens ziehen, hoher
Natur sein sollen; nicht einem vorschnellen Urteil nachzugeben, nicht von
emotionalen, vulkanischen Ausbriichen abgelenkt zu werden, oder, was meiner
Ansicht nach schlimmer ist, dazu verleitet zu werden, andere ungerecht zu
beurteilen. Das ist eine Ubung, die die Hindus Yoga nennen wiirden. Es ist eine
I"Jbung, die ich jedem empfehle, der sich verbessern mochte. Uberwachen Sie
Thre Gedanken! Uberwachen Sie diese Prozesse, wihrend Sie die Gedanken
denken! Weisen Sie die Gedanken zuriick, die Sie nicht lieben! Aber sind Sie
sorgfiltig damit, damit Sie nicht einer Gottlichkeit, die an die Pforte Ihres
Herzens klopft, den Eintritt verweigern, wenn Sie zunichst zu blind sind, um
ihren gottlichen Charakter zu erkennen!



Initiation und Leiden

JEDE INITIATION IST WIRKLICH EIN TEST oder eine Priifung, aber die
Vorbereitung fiir diesen Test oder diese Priifung ist das tigliche Leben —
vom |. Januar zum 2. Januar zum 3. Januar, alle Tage bis zum 31. Dezem-
ber. Was wir Einweihung nennen, bedeutet einfach, dafl der Neophyt bei
den Tests, die ihm hier und dort auferlegt werden, zeigen mufi, ob sein
tigliches Lebenstraining stark genug war, ihn zu befihigen, seinen Streit-
wagen zu den Sternen emporzuziehen.

Darum haben uns die Meister gesagt, dafl den Chelas keine besonde-
ren Priifungen auferlegt werden, aufier wenn die Einweihung kommt und
sie eine Gelegenheit erhalten, sich der grofien Priifung zu unterziehen.
Die Priifungen erfolgen im tiglichen Leben. Erkennen Sie, welche Lehre
man hieraus ziehen muff? Machen Sie sich bereit, solange es Tag ist und
ehe die Nacht kommt. Wissen Sie, worin einige der Priifungen bestehen?
Es wurden von einigen Leuten viele romantische Geschichten dariiber
geschrieben. Die meisten bestehen nur aus Vermutungen, doch die
zugrundeliegende Idee ist oft richtig. Dies sind die Priifungen: Kénnen
Sie den Bewohnern anderer Ebenen begegnen und mit ihnen in Frieden
verweilen? Wissen Sie, was dies bedeutet? Sind Sie sich Ihrer selbst
absolut sicher? Wie kann ein Mensch, der nicht einmal sich selbst ent-
gegentreten und sich selbst tiberwinden kann, wenn es auf dieser vertrauten
Ebene notig ist, auf der er lebt — wie kann er dann erwarten, den Bewoh-
nern anderer Ebenen gefahrlos zu begegnen, nicht nur den Elementalen
— sie sind bei weitem nicht die Schlimmsten —, sondern den intelligenten
Geschopfen und Wesen, die auf anderen Ebenen leben?

Nun, jeder, der Herr iiber sich selbst geworden ist — nicht ganz viel-
leicht —, der aber weif, daf} er alle Seiten seines Charakters beherrschen
kann, wenn er seinen Willen einsetzt, und der dies aus Erprobung weif3,
ist bereit, die Initiation zu erleben. Wenn er diese Erkenntnis gewonnen
hat, wird ihm die Chance gegeben.
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So viele Menschen scheinen zu glauben, Initiationen seien Privile-
gien, die Leuten gewihrt werden, die vorgeben, das heilige Leben zu
fihren und derlei mehr. Ich will Thnen noch mehr sagen, was ich selbst
weif}, weil ich es bei meinen Mitmenschen gesehen habe: die Chance ist
grofier fir die Menschen, die ehrlich gestrebt haben und strauchelten
und wieder aufstanden — mit anderen Worten, fiir diejenigen, die vom
Brot der Bitterkeit aflen und die dadurch sanftmiitig und stark wurden —,
als fiir jemand, der nie durchs Feuer ging. So mitfithlend und mitleidvoll
ist die universale Natur, daff gerade jene, die auf dem Pfad stolpern, am
Ende oft die Stirkeren sind. Heiligkeit kommt aus den Kidmpfen, die man
mit sich selbst ausgefochten und verloren, und ausgefochten und
verloren, und ausgefochten und gewonnen hat. Dann ziehen Mitgefiihl
und Mitleid und Verstindnis ins Herz ein. Wir werden anderen gegen-
tiber sanftmiitig sein.

Sie sehen jetzt, warum gerade solche Menschen, die schnell iiber die
Fehler anderer urteilen, zu jenen zihlen, die selbst nie auf dem Pfad
gestrauchelt und deshalb nicht fihig und bereit sind. Mitgefiihl und
Mitleid sind Zeichen von Charakter und von Stirke, die aus dem Leiden
gewonnen wurden. ,Nur wenn die Fiifle im Herzensblut gewaschen
werden” — das ist es! Seht, wie mitleidvoll Christus und Buddha waren.
Lafit uns lernen und ebenso handeln.

Ich bin miindlich und schriftlich oft gefragt worden, wie ich iiber
einen Menschen denke, der auf seinem Lebensweg Ungliick hatte, der
von dem schmalen, steilen Pfad abgekommen ist. Und ich habe mich
gefragt, wie mir ein Theosoph eine solche Frage tiberhaupt stellen kann.
Ist es denn nicht offensichtlich, daf} gerade die Menschen, die durch Leid
gelernt haben, stirker sind, als diejenigen, die es nicht taten? — Hiermit
meine ich jene, die gelitten und sich selbst iiberwunden haben. ,Richtet
nicht, auf dafi Ihr nicht gerichtet werdet.” Wer selbst durch das Feuer
gegangen ist, wird keinen richten, der durchs Feuer geht. Er weifi, was
das heifit. Die Unreifen, die geistig unentwickelten Menschen, die nie
durch das Feuer des Schmerzes gegangen sind, sind es, die andere rasch
kritisieren und richten. Richtet nicht, damit Ihr nicht eines Tages gerich-
tet werdet.



Das Herz wird gewogen

UNSER LEBEN, UNSERE MENSCHLICHEN SCHICKSALE, sind nicht Strand-
und Treibgut eines willkiirlichen Schicksals, vielmehr werden alle unsere
Gedanken, Gefithle und Handlungen — wie in der dgyptischen Zere-
monie oder dem Ritus des Wiegens des Herzens des Verstorbenen
symbolisch dargestellt — auf der Waage des Schicksals gewogen. Diese
Waage wiegt, wie der wunderbare dgyptische Ritus so grofiartig zeigt,
zwei Dinge: Auf der einen Waagschale liegt das Lebenszentrum, das
menschliche Herz des Menschen, der gelebt hat und jetzt tot ist; und auf
der anderen Waagschale liegt die Feder der Wahrheit, der Wirklichkeit,
die durch nichts bestochen, durch nichts beeinflufit, durch nichts
beschwichtigt oder verleitet werden kann. Wir erkennen daher in diesem
symbolischen Ritus eine wunderbare Veranschaulichung der Lehre von
Karma, dem unentrinnbaren Schicksal, das bis in alle Unendlichkeit von
niemand und nichts geindert werden kann, denn es ist das gottliche
Gesetz selbst, das wir Wiedervergeltung nennen, wenn es unsere Misse-
taten ausgleicht, und Entschidigung, wenn es unsere Giite oder guten
Werke ausgleicht. In der majestitischen Atmosphire, die diesen ganzen
Ritus umgibt, erwartet den Menschen jedoch kein Richter oder Gerichts-
beschlufi, noch gibt es irgendeine Begnadigung. Er unterliegt voll und
ganz nur den Gesetzen des Seins. Die Waage wiegt mit dufierster
Genauigkeit, nichts beeinflufit sie, nichts verursacht ihre Hebung, nichts
ihre Senkung. Der Mensch wird gewogen — bedenken Sie jetzt —, er wird
gegen die Wahrheit selbst aufgewogen; und haben Sie je gehort, daf§ die
Wahrheit bestochen, beeinflufit, bewegt, verindert, umgestimmt oder
umgewandelt werden kann?

Dies ist die Lehre vom Ausgleich und von der Vergeltung, die wir
Karma nennen: ein Mensch erntet, was er gesit hat, und nichts anderes.
Dieser Ernte kann er nicht entfliehen, denn er selbst wird — symbolisiert
durch sein Herz auf der Waagschale — gegen die Wahrheit aufgewogen.
Und wenn das Herz und die Feder der Wahrheit im Gleichgewicht
stehen, ist das Herz so leicht und so spirituell wie die Wahrheit selbst und
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ihr gleich. Aber wenn das Herz durch bose Taten und durch den Hang zu
niederen, irdischen Dingen herabgezogen wird, dann senkt es sich und
die nach oben steigende Feder in der anderen Schale ist der Zeuge, das
Zeugnis gegen das dem Irdischen verhaftete Herz, das nicht aufsteigen
und mit der Feder der Wahrheit ins Gleichgewicht kommen kann.

In diesem symbolischen Ritus liegt etwas wahrhaftig Majestitisches.
Es ist voll wunderbarer Bedeutung, und die edelste ist meiner Ansicht
nach seine Wirkung fiir uns Menschen im tiglichen Leben. Was Ihr sit,
das werdet Thr ernten. Da ist kein Wort von Begnadigung, und wenn es
irgendeine Vergebung im Universum gibe, dann wiirde das Universum
selbst aus dem Geleise unendlicher Gerechtigkeit gebracht werden. Kein
Mensch kann eine unendliche Siinde begehen, denn weder sein Geist
noch seine Seele noch wiederum seine Kraft sind in ihrer Reichweite
unendlich. Seine Siinden sind menschlich, und daher ist auch das Wiegen
auf der Waage menschlich, und die Vergeltung und die Wiedergut-
machung sind daher ihrer Gréfienordnung nach menschlich. Dies ist die
grenzenlose Gerechtigkeit der Mutter Natur — der Natur, die Geist ist,
die Gottlichkeit ist, und der Natur, die uns umgibt, denn beide bilden
eine Einheit.

Wenn ein Mensch von dieser grofiten Tatsache im menschlichen
Leben iiberzeugt ist, wird er sein ganzes Leben als Mensch demgemifi
andern. Er fingt an, sich fir seine Handlungen zu interessieren, er
empfindet allmihlich Interesse fiir seine Gedanken. Er beschiftigt sich
damit, welchen Gefiihlen er Raum gibt, denn vor seinem Hinscheiden,
das die Menschen Tod nennen, ist er selbst der Halter der Waage und des
Gleichgewichtes; und mit seinen Gedanken und seinen Gefiihlen und
seinen Handlungen, die alle in sein Herz eingehen, und mit den nach-
folgenden Handlungen, die aus seinen Gedanken und Gefiihlen her-
vorgehen, belastet er sein Herz mit entsprechenden Gewichten. Nach
seinem Tod wird er auf der Waage gewogen, nicht auf eine theatralische
Weise, wie es das symbolische Bild zeigt, sondern auf der Waage des
Schicksals, auf genau der gleichen Waage, die mich oder Sie in diesen
oder jenen Korper, in dieses oder jenes Land brachte, streng nach dem,
was jeder Mensch in fritheren Leben an Gedanken, Gefithlen und
Bestrebungen und von allen anderen menschlichen Empfindungen und
Emotionen in sich selbst eingebracht hat. Diese Dinge sind weder
Gliickssache noch Zufall.
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Ist es also nicht klar, daf} sich das Verhalten eines Menschen not-
wendigerweise dndert, wenn er sich all diese Dinge vergegenwirtigt und
sie in sein Herz einflieflen und in ihm wirken? Ist es nicht wie bei einem
Kind, das in seiner kindlichen Unwissenheit seinen Finger in die Kerzen-
flamme hilt? Lernt es nicht daraus? Es hat gelernt. Erkennen Sie die
gewaltige moralische Bedeutung dieser symbolischen Darstellung eines
Menschenherzens, das seine Individualitit reprisentiert, die auf der
Waage kosmischer Gerechtigkeit gewogen wird, auf der Waage, die
durch keine Gebete beeinflufit werden kann, die dufierst wahr ist, denn
die Feder der Wahrheit liegt in der anderen Waagschale. Kein Mensch
wird je ungerecht verdammt, noch mufi er das Gewicht eines Haares
erleiden, das er nicht selbst verdient hat; und kein Mensch wird je
unangemessen fiir etwas entschidigt, was er sich nicht selbst verdient hat,
denn das wire unsinnig. Das Universum ist unvergleichlich verniinftig
und grofiartig.

Das Wiegen des Herzens — des Menschen eigenes Selbst — auf der
Waage des Schicksals zeigt uns auch, dafi wir unser Leben in exakter
Ubereinstimmung mit unseren eigenen Wiinschen, unserem Wollen und
Streben grofiartig oder niedrig gestalten. Unser Schicksal liegt in unseren
eigenen Hinden. Der Mensch wird nicht mit der Kraft x begabt, die zum
Erfolg fithrt, und der andere mit der Kraft y, die zum Versagen fithrt. Wir
sind alle Funken des gottlichen Herzens, wir haben alle die gleichen
Chancen, fiir ewig die gleichen Chancen. Wenn wir fehlgehen, versagen
wir selbst und miissen die Strafe zahlen; aber sobald diese bezahlt ist,
beginnen wir wieder mit einer neuen Hoffnung, mit einer weiteren
Chance: ich habe meine Schuld beglichen, ich bin jetzt frei, ich fange
wieder an. Sehen Sie nun, wie hochherzig diese Lehre ist und wie sie uns
ermutigt. Es ist eine Lehre der Hoffnung, denn es gibt kein menschliches
Schicksal, das so gering oder so verachtungswiirdig ist, dafl es nicht von
dem Augenblick des Neubeginns an wunderbar zum Besseren verindert
werden konnte, wenn man es will, denn mit dem Wunsch nach Besserung
beginnt das Herz sofort zu arbeiten und auf uns einzuwirken, und es
erfiillt unseren Geist mit edleren Ideen als den bisherigen und mit
Gefiihlen, die bei weitem hoher, lieblicher und reiner sind, als die zuvor
gehegten.

Dies ist ein wundervolles symbolisches Bild der Wirklichkeit. Und
was ist diese Waage, und wie fiihrt die Natur ihre Arbeit aus? Nun, wir
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sehen es doch die ganze Zeit um uns. Wie kam ich in diesen Kérper und
in diese Verkorperung? Durch viele Wohnungen des Vaters, wie der
Avatara Jesus sagen wiirde. Ich kam aus der Himmelswelt, aus Devachan,
durch viele Ebenen des Seins in diese Welt und sank in diese materielle
Welt herab, weil ich hierher angezogen wurde. Wer ist der Wegbegleiter
und Lenker? Der dgyptischen Tradition folgend ist es Horus, der gottli-
che Geist, der Hauptlenker meiner Schritte, wenn ich es zulasse. Alles
wird gewissermafien von den gleichen Kriften bewirkt, die in diesen mate-
riellen Sphiren vorherrschen, die bewirken, dafl die Sonnen leuchten und
die Himmelskorper wie unsere Erde rotieren, und die verursachen, daf§
alles in tibereinstimmender Bewegung von einer Sphire der kosmischen
Schicksalsebenen auf eine andere Ebene gelangt. Das alles geschieht, weil
alles innerhalb des Naturgesetzes steht, innerhalb der Gesetze der Natur.

Wie finde ich nun meinen Weg durch dieses Leben? Durch
Anziehung. Durch das, was ich aus mir selbst gemacht habe. Ich werde
hierher gezogen, und diese Anziehung wiirde mir nicht gestatten,
woanders hinzugehen. Ich selbst habe mein eigenes Schicksal geschmiedet,
und ich schmiede es jetzt, und ich werde es im nichsten Leben erneut
schmieden; hoffentlich symmetrischer als ich im vorigen Leben das
jetzige schmiedete.

Was sind diese Hallen oder Wohnungen, durch die Anu, Jedermann,
nach dgyptischem Ritus schreiten muf}, bevor sein Herz aufgewogen wird
gegen die Feder der Wahrheit, die so leicht wie eine Feder ist und
dennoch das Universum in Banden hilt, die niemals zerreifien? Was sind
das fir Wohnungen und Hallen, durch die die gottliche Seele geht? Es
sind die verschiedenen Ebenen, die verschiedenen Welten, durch die die
Menschen ihren Weg nach dem Tode gehen. Woher kennt die
abgeschiedene Seele, wenn sie an ein Tor gelangt und durch Anklopfen
Einlafl begehrt, das passende Losungswort? Durch genau die gleiche
instinktive Erkenntnis und Anziehung, mit der die inkarnierte Seele ihren
Weg zu ihrer gegenwirtigen Familie und in ihren gegenwirtigen Korper
fand, als sie aus Devachan kam. Sie kann ihren Weg nicht verfehlen. Und
was bedeutet das Anklopfen des Verstorbenen — wiederum ein schones
Symbol? Die Seele steht einfach vor einer neuen Ebene, vor einer neuen
Welt, vor einem neuen Zustand auf dem Wege ihrer Pilgerreise, und sie
weif} instinktiv, wie sie sich nihern und wie sie eintreten kann, und wie sie
— dem dgyptischen Ritus folgend — die Losungsworte sagen mufi. Sie
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liegen in der Seele selbst. Es ist Erfahrung, Intuition, Wissen, alles, was
wir auch hier anwenden, um uns gegenseitig zu verstehen und mitein-
ander zu sprechen, miteinander zu lesen und zu studieren. Wir verstehen
einander; aber wie konnte man einem Menschen Verstindnis beibringen,
der nicht versteht, was Verstindnis ist? Wenn ich Worte gebrauche, die
an Thren Geist anklopfen, wenn ein Redner an Thre Herzen anklopft, so
geschieht dies durch einen Gedanken, es geschieht durch eine Empfin-
dung, es geschieht durch Wissen, und die Tore des Verstindnisses
springen weit auf, und Ideen und Gedanken treten in Thren Geist, in Thre
Seele, ein. Das richtige Klopfzeichen wurde gegeben.

Das ist mit den Wohnungen oder Hallen gemeint, durch die die
Seele wandert und zu den verschiedenen Toren kommt und machtvoll
anklopft und nach Aufforderung die Losungsworte spricht, die ihr den
Eintritt gestatten. Wenn Sie diese Worte bereits in sich selbst verankert
haben, dann passieren Sie unaufgefordert. Wenn Sie sich noch nicht bis
zu diesem Punkte entwickelt haben oder nicht wiirdig sind, wenn Sie die
Worte noch nicht in Thre Seele eingeprigt haben, werden Sie zuriick-
gewiesen und aufgehalten und miissen zurtickgehen.

Es ist eine alte Wahrheit der Gottesweisheit, dafl die Grofitaten der
Welt aus dem Menschenherzen kommen. Sie wohnen nicht im Gehirn-
verstand, denn der Verstand ist der grofie Trenner der Menschen, der
grofie Tduscher. Es ist das Herz, das die Menschen vereint. Und der
Grund dafiir? Weil das Herz eine universale Sprache spricht, die keiner
Worte bedarf. Aber der Gehirnverstand spricht eine Sprache in Worten,
die von Kopf zu Kopf interpretiert werden miissen. Daher steht das Herz
um so vieles hoher. Aus dem Herzen kommen die grofien Dinge des
Lebens, denn im Herzen wohnen Liebe, Intuition, Unterscheidungs-
kraft, Verstindnis, Selbstaufopferung, Erbarmen, Mitleid, Lauterkeit,
Giite, Wahrheit, Treue, Zuverlissigkeit und Wiirde; und aus dem
Verstand des Menschen kommen Meinungsverschiedenheiten, Zank,
Streit, Abneigung, den anderen Menschen verstehen zu wollen, Haf§ und
die ganze garstige Brut der niederen Natur des Menschen, weil sich die
Menschen endlos tiber die aus dem Gehirnverstand kommenden Dinge
streiten. Sie streiten nie iiber Herzensdinge, denn diese sind Angelegen-
heiten unserer gemeinsamen Menschlichkeit.

Ein Beispiel: Ich liebe die Wahrheit, so wie jeder andere auch. Dies
ist eine direkt aus dem Herzen kommende Feststellung. Der Verstand
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sagt darauf unmittelbar: ,,Gut, welche Art von Wahrheit, was verstehen
Sie unter Wahrheit? Georgs Wahrheit oder Karls Wahrheit?” Sie sehen,
es geht schief und nur noch um Argumente und Auseinandersetzungen
tiber blofie Einzelheiten und um ihre Ausbreitung und Diskussion. Das
Herz sagt jedoch einfach: ,Ich verehre die Wahrheit”, und jedes andere
Herz unter den Zuhorern versteht das. Das Herz spricht: ,,Ich liebe sie.”
Der Gehirnverstand beginnt sofort dartiber zu argumentieren, und jeder
Mensch hat andere Vorstellungen dartiber, was Liebe ist, und wie weit
man gehen oder nicht gehen sollte, wie weit man vertrauen oder nicht
vertrauen sollte, welche Art von Menschen ich liebe und welche nicht.
Das Herz steht unendlich weit dariiber. Es sagt einfach: ,Ich liebe.” Es ist
eine universale Sprache, die jeder Mensch versteht. Man muf§ nicht
dartiber streiten. Man stimmt zu. Der Gehirnverstand formuliert Argu-
mente. Das Herz sagt: , Treue ist eine der schonsten Handlungen im
menschlichen Benehmen, erfiillt zu sein von Treue.” Wo lieben und
bewundern wir diese Eigenschaft? Mit welchem Teil von uns halten wir
Treue und hegen wir Ehrfurcht? Mit dem Herzen. Es spricht eine
universale Sprache. Deshalb behaupten wir: Aus dem Menschenherzen
entspringen alle grofien Taten im menschlichen Leben.

Ich will noch etwas weiter gehen. Ich will Thnen sagen, dafi das
menschliche Herz der Tempel oder die Wohnung oder die Heilige Stitte
einer Gottheit ist; es ist die Wohnung des Horus, um der dgyptischen
Tradition zu folgen. Jedesmal, wenn Thnen ein Mensch sein Wort gibt
und es hilt, selbst wenn es ihm zu seinem Nachteil gereicht, ist dieser
Mensch aufgrund einer solchen Handlung ein beseelter Mensch. Immer,
wenn Thnen ein Mensch sein Wort gibt und es bricht, weil es fiir ihn
bequemer ist, es zu brechen, dann ist dieser Mensch wihrend dieser Zeit
unbeseelt. Seine Seele schlift. Immer, wenn ein Mensch aus seinem
Mitmenschen Nutzen ziehen will, schlift seine Seele, ist sie untitig. Er ist
unbeseelt. Jedesmal, wenn ein Mensch irgendeine Tat vollbringt oder
grofie Gedanken hegt, die anderen helfen, ist er ein Mensch, denn er ist
dann beseelt. Und wenn ein Mensch voll beseelt ist, wie es alle Menschen
auf dieser Erde eines Tages sein werden, wenn ein Mensch eine befreite
Seele ist, dann haben wir nicht linger einen Menschen, sondern einen
lebendigen Gott unter uns. Ich glaube, der schonste Anblick, den wir
Menschen je wahrnehmen konnen, ist das Licht der Beseelung, das in den
Augen eines Mitmenschen aufleuchtet. Wenn Sie es noch nie gesehen
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und nie verstanden haben, dann deshalb, weil Ihre eigene Seele
schlummert, denn in diesen Dingen spricht Geist zu Geist, erkennt Geist
den Geist, erkennt Gottliches die Gottlichkeit. Der Mensch in mir
erkennt den Menschen in Thnen, und das ist Beseelung. Wiirden doch
alle Menschen so leben, dafi sie die Gottheit im Inneren zum Ausdruck

bringen, und, indem sie das tun, die gottliche Quelle ihres eigenen
inneren Lichtes erwidern!



Die Beseelung des Menschen

BEI VIELEN GELEGENHEITEN HABE ICH iber jene Grofien gesprochen,
die voll beseelte Menschen sind, und auch von der Mehrheit der
Menschen, die bis jetzt seelenlos sind. Mit letzterem Begriff meine ich
nicht ‘verlorene Seelen’. Wenn Sie verstehen, was mit ‘beseelen’ gemeint
ist, dann verstehen Sie die Bedeutung und das Wesen des Chelapfades.
Der Chela ist ein Mensch, der sich selbst beseelt. Der Meister ist ein voll
beseelter Mensch. Der Buddha ist ein Meister, dessen geistiges Licht
seine Seele erleuchtet; er ist jemand, in dem der Geist mit seiner
strahlenden Herrlichkeit den bereits grofien Glanz des beseelten
Menschen noch erhoht.

Der Pfad der Chelaschaft ist ein Beseelungsprozefi ‘seelenloser’
Menschen. Solche ‘seelenlosen’” Menschen fiillen unsere Grofistidte,
unsere Stidte, unsere Dorfer und unsere Hiuser. Jeder von uns ist in den
Augenblicken, wenn er keine ‘Seele’ mehr ist, sondern nur in den vier
niederen Prinzipien seines Wesens lebt, fiir diese Zeit seelenlos. Das
heifit: Die menschliche Monade ist dann nicht mehr aktiv in ihm. Eine
verlorene Seele andererseits ist eine Seele, die iiberhaupt nicht mehr die
Maoglichkeit hat, sich mit dem Géttlichen, dem Geist, dem Buddha, dem
Christus in ihrem Inneren zu vereinigen. Eine verlorene Seele fillt in den
Abgrund.

Als Jesus, der grofie syrische Weise, sagte: ,Wer sein Leben um
meinetwillen aufgibt” — fiir den Buddha, den Christus in seinem Innern,
in jedem von uns — ,wird sein Leben gewinnen”, dann meinte er damit,
daf selbst im allereinfachsten Menschen unter uns, zu Beginn nur
schwach, der Christus im Innern lebt, der auch weiterhin als innerstes
Wesen leben wird. Und daff im Verlauf der Zeit der Mensch, wenn er
sich dem innersten Zentrum seines Wesens nihert, langsam beseelt wird.
Er wird ein Vorbild, dann ein Buddha, und auf die Buddhas scheint das
Licht der Ewigkeit. So einfach ist das.

Seelenlose Menschen sind nicht bose. Sie treiben nur dahin, schlafen,
sind unerweckt. Sie leben mehr oder weniger in den vier niederen
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Prinzipien ihrer Konstitution. Der Chela ist jedoch der Mensch, der
durch Wollen und Anstrengung und Denken und Ergebenheit und Liebe
fir alles Seiende — grofi oder klein — sich selbst zu beseelen beginnt. Er
steigt auf dem Chelapfad genau in dem Verhiltnis empor, in dem er sich
mehr und mehr beseelt.

Ich verwende das Wort ‘beseelen’, weil es ein einfaches Wort ist, das
leicht zu verstehen ist. Ich habe absichtlich vermieden, ein Wort zu
gebrauchen, das einen lingeren, erliuternden Kommentar erfordert. Ich
mochte mehr eine Anregung geben als eine ausfiihrliche Lehre.

Ich will versuchen, Thnen eine meiner Ansicht nach anschauliche
Beschreibung davon zu geben, was ‘beseelen’ bedeutet. Wir Menschen
sind zusammengesetzte Wesenheiten. Wir haben eine gottliche, eine
spirituelle, eine menschliche und eine tierische Seite sowie den
physischen Korper, der so oft ungerecht leidet wegen der Untaten, die
wir ihm mit unserem launenhaften, nichtsnutzigen, flatterhaften, leiden-
schaftlichen niederen menschlichen Wesensteil antun: mit den niederen
emotionalen und mentalen Prinzipien in uns. Diese vier niederen Prin-
zipien sind das menschliche Tier. Da es sich um ein menschliches Tier
handelt, steht es hoher als das tierische Tier, weil sich durch ersteres ein
menschlicher Instinkt hindurchzieht. Nichtsdestoweniger sollte dieses
menschliche Tier, wenn der Mensch als Mensch lebt, von der Mensch-
lichkeit des Menschen beseelt sein. Wenn ein Mensch nur in seinen vier
niederen Prinzipien lebt, ist er weniger als ein echter Mensch. Er
vegetiert nur. Er existiert. Er hat keine Chance, Unsterblichkeit zu
erlangen, nicht die geringste, weil nichts Unsterbliches in unseren vier
niederen Prinzipien ist. Aber die menschliche Monade, das Vehikel der
spirituellen Monade, oder um es anders zu sagen, die menschliche Seele,
das Vehikel der spirituellen Seele, hat eine grofie Chance, bewufit
Unsterblichkeit zu erlangen.

Wenn ein Mensch in seiner menschlichen Monade lebt, dann sind
die vier niederen Prinzipien beseelt. Er ist dann ein ganzer Mensch, der
bewufit lebt und gliicklich lebt, in einer Art und Weise, daf§ kein bitteres
Bedauern daraus entsteht. Darin liegt die Priifung. Es bedeutet nicht, daf§
er ein vollkommener Mensch ist oder daf er keine Versuchungen hat.
Ganz bestimmt nicht, denn wir sind alle menschlich. Der vierprinzipige
Mensch unterliegt gewohnlich den Versuchungen, weil er nicht von
seiner Menschlichkeit beseelt ist. Unser menschlicher Teil, um eine
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leicht verstindliche Sprache zu verwenden, die menschliche Monade hat
eber die Aussicht, Versuchungen zu iiberwinden, als ibnen zu unterliegen. Und
wenn ich Versuchungen sage, meine ich nicht nur physische Leiden-
schaften, ich meine alle Arten von Versuchungen. Arroganter Ehrgeiz,
um auf Kosten anderer Befriedigung zu finden, ist heute ein allgemeines
Laster; Selbstsucht in allen ihren vielfiltigen Formen; Egoismus, eine
hydrakopfige Sache; unbeherrschter Zorn — alle diese Dinge sind das
Niedere-Menschliche; weniger das Hohere-Menschliche, weniger als das
wirklich Menschliche.

Beseelen bedeutet also, die Dinge zu leben, von denen wir intuitiv
und instinktiv fithlen, daf sie zu unserem besseren Teil gehoren. Es
bedeutet ganz einfach: in der menschlichen Seele zu leben statt in der
menschlich-tierischen Seele; um es fachlich zu sagen: in Buddhi-Manas
zu leben statt in Kama-Manas.

Unsere Straflen sind in diesem Sinne mit seelenlosen Wesen
angefiillt. Ihr Charakter ist verdnderlich wie die Winde des Himmels. Sie
sind ohne Willensstirke, ja, ohne Uberzeugungen — besonders mora-
lischen —, verinderlich wie Wetterhihne und werden von jedem vortiber-
ziehenden Hauch der Versuchung hin- und hergeweht. Sie sind weniger
als menschlich. Sie sind seelenlos — was nicht bedeutet, daf} sie keine Seele
haben, sondern daf} die Seele in ihnen nicht wirksam ist. Sie ist nicht
aktiv, sie offenbart sich nicht. Blicken Sie in die Augen dieser Menschen.
Es fehlt darin das wundervolle Leuchten der Seele, das Sie, wenn Sie es
einmal gesehen haben, immer erkennen werden.

Jede freundliche Handlung, die Sie ausfihren, kennzeichnet Sie
insoweit als beseelt, wenn es eine Handlung ist, die aus dem Herzen
kommt und nicht nur aus dem egoistischen Wunsch zu prahlen.
Jedesmal, wenn Sie eine Versuchung tiberwinden, die Sie, wie Sie genau
wissen, in Thren eigenen Augen herabsetzt, wenn Sie ihr nachgeben,
selbst wenn Thre Mitmenschen nichts von Threm Fall wissen; jedesmal,
wenn Sie sie iiberwinden, leben Sie in der menschlichen Seele und be-
seelen sich in diesem Mafle. Jedesmal, wenn Sie einen Impuls zu einer
egoistischen Handlung tiberwinden, zu einer Tat mit selbstsiichtigen
Gedanken zum eigenen Vorteil, dann beseelen Sie sich entsprechend
selbst.

Voll menschlich, ganz beseelt, werden wir in der finften Runde sein.
Gegenwirtig konnen wir es nur durch Anstrengung und Streben sein.
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Die grofie Mehrheit der Menschheit ist in dem so verstandenen techni-
schen Sinne seelenlos. Die Seele ist vorhanden, aber die Menschen
mochten nicht darin leben, sie wollen es nicht aus eigenem Antrieb. Sie
ziehen es vor, im Tierischen zu leben. Und beachten Sie bitte, das
Tierische bedeutet nicht nur Sexualitit. Diese ist nur eine Seite davon
und eine relativ unwichtige. Das Tierische ist der geizige, gierige, selbst-
siichtige, begehrende, nachgiebige Teil von uns, der ohne Charakter-
festigkeit diesem und jenem nachjagt, mit anderen Worten, der ohne
Seele ist.

Fangen Sie an, sich mit der Seele zu beseelen, die Sie selbst sind. Das
ist der Chelapfad. Der Mensch, dem dies gelingt, ist ein Chela. Der Pfad
ist fiir alle Menschen der gleiche, aber fiir jeden einzelnen verschieden.
Finden Sie ihn.

Die Uberwindung des Zweifels

WENN SIE STUDIEREN, werden Sie nie irgendwelche Zweifel in bezug auf die
Gottesweisheit haben. Dieses Studium ist so iiberzeugend, es nimmt Sie
gefangen. Sobald Sie einmal die Gottesweisheit verstehen, verschwinden Ihre
Zweifel. Das Studium umfafit nicht nur die intellektuelle Verarbeitung und
Assimilation und natiirlich auch die Wertschitzung dieser gottlichen Lehren,
sondern es bestimmt auch die Lebensfilhrung. Solange Sie in Ihrer inneren
Natur nicht gottgleich sind, unterliegen Sie dem Zweifel und werden durch
jagende Gedanken und Gefiihle in Stiicke gerissen. Der Mensch wird durch die
gottliche Rache verfolgt, wie es die Alten Griechen auf ihre Weise ausdriickten.
Die Verfolger sind das niedere Selbst im Menschen, das, was in ihm ist: Es ist die
Unfihigkeit, die eigene Seele und den Geist zu einer kompakten gottlichen
Einheit zusammenzuweben, zu einem Ganzen, zur Verbindung mit dem
Gottlichen. Die Verfolger sind die Unentschlossenheit, die Zweifel, die
Schrecken und Angste.



Die Essenz von H. P. Blavatskys Botschaft

WIR SPRECHEN UBER HULDIGUNG. Es gibt verschiedene Wege, jeman-
dem zu huldigen. Es gibt die Huldigung mit Worten, und es gibt die
Huldigung mit dem Herzen, die zur Nachahmung anregt. Die Hul-
digung mit Worten ist gut, wenn das Herz dahintersteht, aber die
Huldigung, die grofiherziges Handeln imitiert, ist edler und noch héher.

Ich denke, die beste Huldigung, die wir H.P.B. zollen konnen -
aufler den Worten, mit denen wir unsere tiefe Dankbarkeit zum
Ausdruck bringen —, besteht darin, daf§ wir in ihre Fufistapfen treten, daf§
wir ihrem Leben und ihrem Werk fiir die Menschheit folgen: dafl wir
ihrem Beispiel, so weit es uns moglich ist, nahekommen. Tatsichlich
sagte sie beziiglich ihrer Beziehung zu ihren eigenen Lehrern das gleiche:
sie lehren, ich folge. Meine Botschaft ist nicht meine eigene, sondern die
Botschaft jener, die mich gesandt haben.

Seitdem H.P.B. heimging, gab es in der theosophischen Welt viel
Gerede iiber ihre Nachfolger. Das Ganze erschien mir vollig trivial; ein
Spiel mit Worten und mit den heiligsten Gefithlen und Impulsen des
menschlichen Herzens. Denn jeder echte Theosoph ist ein Nachfolger
von H.P.B. und sollte froh und stolz dariiber sein. Wir sind alle Nach-
folger von H.P.B., jeder einzelne von uns, ohne Ausnahme. Und der
Geringste ist oft der Grofite unter uns. In diesem Fall handelt es sich
nicht um Selbstgefilligkeit oder Arroganz, sondern um den Impuls eines
liebenden und dankbaren Herzens, vorzutreten und zu dienen und sein
Leben der Sache zu widmen, der unsere Lehrer gedient haben und der sie
noch immer dienen. Was ist grofier als dies? In Wirklichkeit ist es das
Aufgeben, die Zuriickweisung des Niederen und Personlichen. Es ist das
Vergessen des Personlichen und das Versenken des Selbst in das unend-
lich grofiere Selbst des Universums. Wenn wir uns selbst vergessen, dann
wird etwas tiberaus Grofies in uns geboren, denn das Spirituelle, fir das
wir Menschen so schwache Vertreter sind, hat dann die Gelegenheit, in
uns hervorzukommen, zu sprechen und in uns und durch uns zu wirken,
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denn es beginnt nun, sich einen Weg in und durch das menschliche Herz
und den Verstand zu bahnen.

Fiir mich hat die grofie Arbeit H. P. B.s von jeher darin bestanden, die
Menschen zu beseelen — Worte, die tief und sehr bedeutungsvoll sind;
den Minnern und Frauen eine Philosophie-Religion-Wissenschaft zu
geben, die Herz und Verstand so machtvoll tiberzeugen kann, dafi sie
erkennen, dafi das Universum lebendig und bewufit ist und dafl wir, seine
Kinder, basierend auf dieser Tatsache selbst lebendig und bewufit und
genauso ewig und ebenso alt wie das Universum sind, von dem wir
kommen, in dem wir leben und in dessen spirituelle Teile wir selbst
wieder zuriickkehren werden.

Wenn Sie diesen einfachen Gedanken verstehen und auch mit dem
Herzen begreifen, so daff er zu einer inneren Uberzeugung wird, dann
sind Sie bereits auf dem Wege der Wiederbeseelung. Die Seele oder viel-
mehr der Geist in Ihnen beginnt dann Besitz von Thnen zu ergreifen, und
von diesem Augenblick an wird IThr Leben verindert sein. Neue und
grofiere Perspektiven werden sich fiir Thre Vision 6ffnen, Perspektiven,
die uns unser Intellekt und unsere Intuition als Wahrheiten zeigen
werden; und wir werden beginnen, unser Leben in Ubereinstimmung mit
den lebendigen, leuchtenden Gedanken zu fithren, die dann unser Herz
zu ihrem Heiligtum machen werden. Wir werden dann beginnen, wirk-
lich zu leben. Wir werden nicht linger zu denen gehéren, die Pythagoras
»die lebendig Toten” nannte — die zwar in ihren Kérpern leben, in ihren
Seelen jedoch relativ unbewufit sind. Wir werden dann tatsichlich
verkorperte Seelen sein.

Fir mich ist das immer einer der erhabensten und schonsten Teile
der Arbeit H. P. B.s gewesen, die sie in die Wege leitete: die Menschen zu
beseelen, damit sie erneut mit der herrlichen Vision und mit ewiger
Hoffnung leben kénnen.

Kein Mensch wird gegen den dominierenden Impuls in seinem
Inneren handeln. Der Mensch sollte diesen beherrschenden Impuls von
selbstsiichtigen Interessen verwandeln in selbstloses Dienen fiir alle.
Dann wird das Leben eine Grofie annehmen, die er bis zu diesem
Moment weder gesehen noch verstanden hat. Solch ein Mensch ist auf
dem Wege zu wirklicher Beseelung. Er sieht den Grund fiir sein Leben.
Er sieht den Grund fiir das Universum, das um ihn ist. Er begreift den
Grund fiir seine eigenen Gedanken. Er versteht kausale Beziehungen und
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daraus bewirkte Folgen. Er sieht weite und duflerst grandiose Visionen,
die vor seinem geistigen Auge entstehen. Er weifi, daf} alles, was er zu tun
hat, um noch grofiere Visionen zu gewinnen und von noch grofierer Hilfe
zu sein, darin besteht, die Kraft seines Intellekts in diese Intuitionen und
erhabenen Gefiihle hineinzulegen und diese zum Mittelpunkt seines
Handelns zu machen, um auf diese Weise mit steter Zunahme an innerer
Grofle und innerem Verstindnis zu wachsen. Sein Leben wird dann
veriandert sein, weil er sich als Mensch verindert hat. Er wird erwacht
sein. Und er wird dann sein Leben so lenken und so mit dem Leben des
Universums und dem Leben seiner Mitmenschen koordinieren, dafl
universale Bruderschaft seine dominierende Neigung und der beherr-
schende Impuls fiir sein Denken und Handeln sein werden. Das ist fiir
mich die Essenz der Botschaft von H. P. B.



Der Yoga der Theosophie

THEOSOPHEN GEBRAUCHEN DAS WORT YOGA als ein passendes Wort,
wir verwenden es aber weniger zur Bezeichnung der theosophischen
Schulung. Weshalb? Weil wir mit diesem Wort im Westen jetzt die eine
oder andere der fiinf verschiedenen hinduistischen Yogaschulen bezeich-
nen; Yoga im theosophischen Sinn umfafit jedoch alle Yogaschulen und
kront sie mit einer edleren, einer sechsten.

Welches sind nun diese fiinf indischen Yogaschulen? Es sind folgen-
de, angefangen mit der einfachsten und niedrigsten: Hatha-Yoga, der
Yoga der physiologisch-psychischen Schulung, der sich fast ausschliefi-
lich mit dem Korper und dem niederen Bewufitsein befafit. Als nichstes
Karma-Yoga, von dem Wort Karman, ,Handlung”. Drittens Bhakti-
Yoga, der Yoga der Liebe und Hingabe. Viertens Jiiana-Yoga, der Yoga
der Weisheit oder des Wissens, des Studiums. Fiinftens Raja-Yoga, der
Yoga der selbst erdachten Bemiihung, mit dem Gott im Inneren eins zu
werden, der Yoga der Disziplin, dessen Ausiibung von den Konigen der
Kshattriya- oder Kriegerkaste als den Fithrern ihrer Staaten erwartet
wurde; und der sechste, den wir Theosophen hinzufiigen, ist der Brahma-
Yoga, der Yoga des Geistes, der die anderen fiinf praktisch mit
einschliefit.

Es ist ein vollig absurder Gedanke, zu glauben, dafl Indien in bezug
auf die menschliche Psychologie und Natur das einzige Land ist, das
jemals Kenntnisse tiber Yoga besessen hat; Yoga bedeutet hier Schulung,
Training um eine bewufite ,Vereinigung” mit dem Gott im Inneren zu
erreichen, mit dem Inneren Buddha oder dem immanenten Christus —
man kann es bezeichnen, wie man will.

Nehmen Sie Karma-Yoga: Eine Abart dieser Form der Schulung ist
seit Jahrhunderten in der christlichen Kirche als ,Erlosung durch gute
Werke” bekannt. Es ist eine wohlbekannte Ubung in der christlichen
Schulung, genauso wie Bhakti-Yoga: bekannt als ,Erlosung durch
Frommigkeit” oder ,Liebe” oder ,Selbsthingabe”, was genau dem ent-
spricht, was der Hindu mit diesen Worten meint und was der Theosoph
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damit meint; eine Sache, die sich spontan im Herzen des Christentums
entwickelte, wie sie auch im Herzen Hindustans und in jedem anderen
Land entstand. Dann gab es auch die Schulung der Stoiker - sie und
andere sind alle verschiedene Arten von Yoga. Man bezeichnete diese
Schulungsarten nicht mit dem Wort ,,Yoga”. Das ist ein Sanskritbegriff,
der aus Hindustan stammt; aber die Lehren waren bekannt. Die Christen
sagten dazu ,Erlosung” durch dieses, ,,Erlosung” durch jenes. Die Hin-
dus sagten ,Vereinigung” durch diese Schulung, ,Vereinigung” durch
jene Schulung, und so weiter.

Die okkulte theosophische Schulung umfafit sie alle, weil diese
verschiedenen Arten der Schulung oder Vereinigung den fiinf Haupt-
typen des Bewufitseins oder der Psychologie des Menschen entsprechen.
Manche Menschen finden Erlosung durch Werke, um die christliche
Formulierung zu gebrauchen; andere durch Liebe oder Hingabe; andere
durch Theologie oder hohe Gedanken. Ja, das Christentum hat,
besonders in den Klostern, in der Vergangenheit auch eine Art von
Hatha-Yoga in seinem psychologischen Trainingssystem gehabt — die
Geifielungen, Auspeitschungen, das Tragen von Sackleinen und andere
Praktiken der Kasteiung und Selbstverleugnung, um, wie sie sagten, die
niederen Leidenschaften und den Kérper zu beherrschen und zu unter-
jochen. Das sind typische Hatha-Yoga-Beispiele niedrigster Stufe. Wenn
ein Mensch jedoch eine gliickliche Geisteshaltung besitzt, die ihn zu
einer Schulung des inneren Lebens fiihrt, dann braucht er sich nicht um
Atemiibungen, Korperstellungen, Geifielungen und Kasteiungen zu
kimmern. Wir wissen, dafl wir zur Erfillung unserer Pflicht hin-
gebungsvoll arbeiten und uns um die kleinsten Dinge in pflichtbewufter
Anstrengung bemiihen miissen. Das ist Karma-Yoga. Wir missen den
Korper von innen kontrollieren, wie auch unsere psychischen Impulse
und unsere Emotionen, wir miissen den Korper rein und gesund er-
halten, damit er ein geeignetes Instrument fiir den menschlichen Geist
und fiir die menschliche Seele ist. Das ist wirklicher Hatha-Yoga. Wir
wissen ebenso, dafl wir zur Erfillung der Pflicht gegeniiber uns und den
Mitmenschen und der Bewegung, der wir uns zur Verfigung gestellt
haben, lernen miissen, uns selbst in Ergebenheit, in hochster Liebe dem
erhabenen Ziel zu widmen — und dies ist Bhakti-Yoga. Um das Leben um
uns herum und unsere Mitmenschen und uns selbst und die glorreichen
Wahrheiten der Naturgesetze, auf denen die Natur selbst beruht, zu
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verstehen, miissen wir die erhabene gottliche Weisheit intellektuell
studieren — Jiana-Yoga. Wir wissen ebenfalls, daf§ wir zur Ausiibung all
dieser niedrigeren Yogaformen eine Liebe zur Selbstdisziplin entwickeln
miissen und dabei eine unvergleichliche Freude in der Tatsache finden
miissen, daf§ wir uns selbst beherrschen konnen, daff wir Menschen sind,
die danach streben, Meister des eigenen Selbst zu sein und nicht dessen
Sklaven. Wir brauchen tiber diese Sache nicht zweimal nachzudenken.
Man betrachte den Menschen, der sich selbst beherrschen kann, und den,
der sich nicht beherrschen kann: Meister und Sklave.

Als richtig verstandenen Yoga konnten wir das sittliche, spirituelle,
intellektuelle, psychische und okkulte Training bezeichnen, das der Theo-
soph hat, wenn er sich der Bezeichnung Theosoph wiirdig erweist. Wenn
er allerdings die Philosophie nur annimmt, weil sie ihm zusagt, weil er sie
fir logisch und gut hilt, und weil sie bis jetzt durch nichts tibertroffen
wurde, dann gehort er einfach zu jenen, die Pythagoras und die grofien
Vertreter seiner Schule als Akousmatikoi bezeichnet hitten: ‘Horer’,
“Zuhorer’. Dieser Standpunkt hat schon etwas fiir sich, aber er entbehrt in
hohem Mafie der héheren Grade an Verstindnis und Entwicklung.

Der hochste Yoga, der sechste, Brahma-Yoga, ist derjenige, den die
meisten Chelas, die Schiiler, anstreben. Er bedeutet, daff man aus all den
soeben behandelten niederen Yogaformen das Beste entnimmt und es
sozusagen zu einer Einheit vereint, sie emporhebt und sie gleichsam an
dem Geist im Inneren befestigt. Das Denken, die Gefiihle, das Verlangen
sind dann wie eine Flagge am Mast befestigt. Sie kann nicht niedergeholt
werden: Brahma-Yoga, Vereinigung mit Brahman, dem Geist, dem
Atman.

Ich moéchte noch auf einen weiteren Punkt hinweisen: Wie kommt es,
dafl diese besonderen Yogaformen immer in Indien existieren? Jeder
Yoga in Indien — wie schon erwihnt — besteht aus Schulung, Trainings-
methode; und diese Methoden entstanden hauptsichlich aus der Grund-
idee, die in dem Vers enthalten ist, den die Hindus als den gewaltigsten,
grofiten und als den umfassendsten aller Verse der Veden bezeichnen,
Vers II1, 62, 10 des Rig-Veda, Gayatri oder oft auch Savitr genannt. Er
wird von dem Hindu nach dem Aufstehen am Morgen aufgesagt, nach
seinen Waschungen und bevor er abends schlafen geht. Der Rig-Veda ist
der bedeutendste der Veden und die Hindus betrachten diese beiden
Zeilen als das Herz des Rig-Veda. In Sanskrit lauten sie wie folgt:
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Tat savitur varenyam bhargo devasya dhimahi,
Dhiyo yo nah prachodayat.

Und sie bedeuten Folgendes — ich werde eine nur wenig umschrei-
bende Ubersetzung geben, so dafl man den Kern des grofien Verses des
Rig-Veda erfassen kann, aus dem sich die ganze Hindu-Philosophie und
jeder Hindu-Yoga entwickelte:

sJene erhabene innere Seele der Sonne Gottes, moge sie unsere
Gedanken und die unserer Nachkommen vereinigen, und uns zu dieser
Vereinigung dringen, zu der Vereinigung des Niederen mit dem Hohe-
ren, des Individuums mit dem Geist des Menschen, mit der Gottlichkeit.”
Wenn diese Vereinigung, dieser Yoga erreicht, erzielt wird, dann haben
wir die grofien Beispiele der Gottmenschen oder Menschengotter: Jesus,
den Avatara, Krishna, Buddha-Gautama und all die anderen Buddhas;
Apollonius von Tyana — es gab Hunderte. Wenn diese Vereinigung
weniger vollstindig ist, haben wir die grofien Lehrer, weniger grof} als die
vorgenannten, aber grofi.

Aus dieser einen Redewendung, aus diesem einen Yoga des Rig-Veda,
entstand die gesamte Philosophie, Religion und okkulte Wissenschaft des
archaischen Indien, alle Schulungssysteme, mit welchen die Menschen
versucht haben, jenen gottlichen solaren Funken mit sich selbst zu ver-
binden, um in individuelle Vereinigung mit dem kosmischen Geist zu
kommen — zuerst mit Vater Sonne, dann mit dem Universalen Geist;
denn die Verehrung dieser alten Weisen ging so weit, daf§ fiir sie nichts
von der Gottheit getrennt war. Jedes Atom, jeder Stein, jedes Tier, jeder
Mensch, jeder Deva oder Gott, was es auch sei, hoch, tief oder in der
Mitte stehend, war ein Kind des kosmischen Herzens des Seins, das sich
allmidhlich hoher und hoher zur selbstbewufiten Vereinigung, Yoga, mit
Jenem erheben konnte. Wenn dieser glorreiche Vollzug erreicht ist, dann
haben wir einen Menschengott, einen Gottmenschen.

Diese Gedanken sind keine einzigartige Besonderheit Hindustans. Im
Gegenteil, sie sind Allgemeingut der archaischen und modernen Theoso-
phie. Sie waren Allgemeingut der Stoiker, der Platoniker und anderer
Schulen Griechenlands und Roms. Sie waren seit unvorstellbaren Zeiten in
Agypten und Persien bekannt. Lesen Sie die alten Schriften dieser Vélker.

Yoga ist daher Schulung, Disziplin, durch die die heiligste aller
menschlichen Moglichkeiten erreicht werden kann: Wachstum des
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Menschlichen, Erweiterung des Menschlichen zum Géttlichen, zur
Gottlichkeit, die wir in unserem Hochsten bereits sind. Wir werden
einfach unser Hochstes Selbst. Das ist erfiillter Yoga. Ich und mein Vater
sind eins. Jeder Christus sagt dasselbe. Jeder Buddha trifft die gleiche
Feststellung. Wenn man die darin verborgene tiefe Weisheit begreift,
dann liegt nichts Egoistisches darin. Es ist der Geist, der durch den Mund
des ergebenen Menschen spricht.

Schoénheit und Wissenschaft

ES GIBT SO VIELE WUNDERBARE, heilige und erhabene Dinge im menschlichen
Leben, und sie sind Balsam fiir die Herzen der Menschen. Sie sollten kultiviert
und begehrt werden; nicht begierig und selbstsiichtig fiir eigene Zwecke,
sondern allein deswegen, damit wir, indem wir im Inneren selbst erhabener
werden, das Licht unserer Liebe mit seinem sanften und veredelnden Einfluf§
weitergeben konnen. Liebe ist immer wunderbar und deshalb immer grofi. In
besonderem Mafie trifft das fiir die hohere Liebe zu, denn sie ist universal.

Ich mochte manchmal wissen, ob die grofien Wissenschaftler, ich meine
jene, die ihr Leben dem unpersonlichen Studium der Natur widmen, verstehen,
daf sie in sich selbst einen Aspekt der Schonheit in der Natur kultivieren; wenn
sie sich nimlich in ihrem Studium verlieren, werden sie in ihren Gedanken
zunehmend universaler, weniger konzentriert auf das Selbst. Selbstsiichtige
Liebe kann sogar verdammen, und sie ist ein Beispiel fiir bose Spiritualitit. Eine
schone Liebe kann jedoch erheben.



Das verstandnisvolle Herz

VEREHRUNG IST EINE gottgleiche Qualitit. Ich bin der Ansicht, daf§ die
Gotter Verehrung empfinden, wo wir uns lediglich wundern, und ich
glaube, daff ein Erwachsener Verehrung empfindet, wo sich das Kind
immer nur wundert. Fiir mich ist Verehrung ein Kennzeichen fiir den
Fortschritt in der Evolution. Der Mensch, der keine Ehrerbietung kennt,
hat fiir mich wenig Verstand. Es ist viel leichter, etwas zu kritisieren und
licherlich zu machen, als es zu verstehen und in diesem Verstindnis
Verehrung zu fithlen. Verehrung wichst rasch in dem Menschen, der ein
verstindnisvolles Herz hat.

Wenn wir alle ein verstindnisvolles Herz hitten, wiirden die
schwierigsten Punkte der Philosophie fiir uns leicht werden. Ich habe
aufierdem festgestellt, daf} ich dann, wenn ich verwirrt, verzweifelt und in
ein Problem verstrickt war, niemals Hilfe vom Gehirn, sondern immer
nur vom Herzen empfing. Der Kopf scheint allzuoft die Last zu erschwe-
ren, weil er voller Einbildungen und oft voller nichtssagender Probleme
ist. Das Herz jedoch versteht, denn in ihm wohnt ein hoherer Intellekt als
im Kopf. Denn, wenn ich so sagen darf, im Herzensleben ist mehr intel-
lektuelle Kraft als Herzensleben im Denken.

Es ist kein Wunder, daf§ die Alten den Sitz der alltiglichen Aufmerk-
samkeit des Menschen in den Kopf verlegten; seinen wirklichen Intellekt,
sein Verstindnis, seine Intuition, sein spirituelles Begriffsvermogen,
seinen Sinn fiir ethische Verantwortlichkeiten aber in das Herz.

Deshalb zeigten die Agypter in ihren von Hieroglyphen umrahmten
Darstellungen auch niemals das Wiegen des Gehirns oder des Kopfes. Sie
wogen das Herz gegen die leichte Feder der Wahrheit. Das Herz allein
wurde gewogen. Es ist bedeutsam, daf im alten Okkultismus angenommen
wurde, das Herz enthalte die hoheren Teile des menschlichen Wesens.
Diese Gedanken sind dem Westen ziemlich neu, weil uns von der alten,
idealen Weisheit nur wenig verblieb. Und dennoch haben wir bis heute die
Wabhrheit bewahrt, daf§ die Liebe im Herzen und nicht im Kopf wohnt.
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Beachten Sie bitte die Gedankenrichtung: Wenn Sie im Zweifel sind,
ob Sie jemand liebt, dann beobachten Sie ihn. Wenn Sie finden, daf§ jene
Person nur von Vernunftgriinden geleitet wird, wie: ist es weise, werde
ich einen Vorteil haben, was wird man von mir denken?, dann kénnen Sie
gewif} sein, daf} die Zuneigung dieses Menschen zu Thnen nicht tief ist. Es
gibt eine Weisheit des Herzens, die instinktiv, unmittelbar und un-
bestreitbar ist. Sie ist ein weit grofierer Schutz fiir den Unwissenden und
Aufrichtigen, als es das bestindig zergliedernde und nur kliigelnde
Denken des Kopfes ist.

Ich meine, das grofite Geschenk, das die Gotter uns allen geben
konnen, ist ein verstindnisvolles Herz. Es ist immer vergebend, voller
Hilfsbereitschaft und mitleidsvoll. Es denkt stets zuerst an andere. Es ist
durch die Weisheit der Zeitalter weise geworden, denn es verkorpert den
Atem der gottlichen Weisheit in uns.

Denken Sie daran, dafl das Herz nicht das Gefiihl ist. Gerade hier
straucheln immer wieder so viele Menschen auf dem Pfade. Allzuoft sind
die Gefiihle, wie Sie finden werden oder schon herausgefunden haben,
mit dem Kopf verbunden; das Herz jedoch hofft immer, daf§ die Wahr-
heit verstanden wird, dafl andere verstehen und helfen werden. Die
Gefiihle sind voll heifien Feuers, voller Eifersucht, Argwohn und
Empfindlichkeit. Sie haben keine Vision. Wenn wir also von einem
verstindnisvollen Herzen sprechen, meinen wir niemals die Gefiihle, in
denen manche Leute leben und damit prahlen, dafi das ein reiches Leben
ist. Es ist ein armes Leben, ein diinnes und hungriges Leben, denn die
Gefiihle sind niemals zu befriedigen. Sie gleichen den Piszchas des alten
Indien, die von den Visioniren als Wesen mit ungeheuer grofiem (oder
auch winzigem) Korper beschrieben werden, erfiillt von riesigem Durst
oder Hunger und mit einem Mund von der Grofie einer Nadelspitze, so
klein, dafl nicht einmal eine Nadel hineinginge. Sie hungern und diirsten
und kénnen niemals befriedigt werden. Dies ist eine gute bildliche
Darstellung der Gefiihle. Seltsamerweise sind diese Pisachas die astralen
Verkorperungen der im Kama-Rupa enthaltenen Emotionen verstorbener
Menschen. Sie wurden wihrend des Erdenlebens von jenen erzeugt, die
in der psychischen Natur, dem Gehirnverstand und in den Emotionen
gelebt haben.

Das Herz ist das Zentrum der spirituell-intellektuellen Fluide, die den
vollstindigen Menschen ausmachen in Verbindung mit dem manasischen
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Akasa, das den Kopf erfiillt und das das Gehirn durchflutet; wenn sie
vollig harmonisiert und vereinigt sind, machen sie den vollendeten
Menschen aus. Oh, bitten Sie die Gotter, IThnen ein verstindnisvolles
Herz zu geben. Machen Sie dieses Gebet zu einer Wirklichkeit in Threm
Leben, indem Sie sich selbst den Weg zu den Gottern, die es Thnen geben
konnen, 6ffnen. Dann wird Thr Leben geleitet sein, voller Verehrung
und reich an Frieden. Alle Segnungen werden Ihnen zukommen.



Karma: angenehm und unangenehm

ICH GLAUBE, DIE UBERSCHRIFT dieses kurzen Artikels beschreibt sehr gut
die Art und Weise, wie die mit der majestitischen Lehre vom Karma
vertrauten Menschen diese Lehre betrachten: namlich daff Karma etwas
ist, das in sich selbst angenehm oder unangenehm fiir uns ist. Vom
psychologischen Standpunkt aus ist diese Einstellung natiirlich, denn
wenn Karma auf uns einwirkt, spiiren wir alle, daf§ seine Schlige hart und
unangenehm sind oder freundlich und besinftigend, was wir als an-
genehm bezeichnen.

Ist es aber nicht eher so, dafy Karma in all seinen Titigkeiten — inneren
und dufieren, allgemeinen oder besonderen — von uns nur aufgrund unse-
rer eigenen Reaktionen und Einstellungen zu den Dingen, die es uns auf-
erlegt, als ‘angenehm’ oder ‘unangenehm’ empfunden wird? In Wirklich-
keit sind alle Naturgesetze, von denen Karma eines der tiefgriindigsten
ist — das geheimnisvollste und in der Tat das trostlichste —, vollig un-
personlich, und in thnen gibt es weder Variation noch Abweichung noch
irgendeinen Schatten von Unbestindigkeit.

Gerade in dieser vollkommenen Zuverlissigkeit der grundlegenden
Gerechtigkeit in der universalen Natur finden oder entdecken wir unser
Gliick und unseren Seelenfrieden, und, was noch weit wichtiger ist, diese
Gerechtigkeit fithrt dazu, dafl wir unsere unbeugsamen Vorsitze so mit
den spirituellen Harmonien in Ubereinstimmung bringen, daff unser
Leben ebenfalls damit iibereinstimmt, und daf} wir auf diese Weise Mit-
arbeiter der Natur werden, ihre intelligenten Gefihrten. Wenn wir in
grofiere menschliche Titigkeitsebenen hineinwachsen und fihig sind,
willige Mitarbeiter an den Plinen der Natur zu werden, werden wir unse-
ren Platz an der Seite der Meister und der Gotter der Hierarchie des
Lichts einnehmen, die in ihren verschiedenen evolutioniren Stufen zu
bewufiten und willigen Instrumenten der Lipikas oder ,Aufzeichner”
geworden sind.

Diese Lipikas sind dufierst geheimnisvolle und okkulte Wesenheiten
in den strukturellen Harmonien der Universalen Natur und tatsichlich



118  Wind des Geistes

im Aufbau des Kosmos. Nur wenig ist offentlich iiber die Lipikas gesagt
worden, und dennoch ist der Platz, den sie im Universum einnehmen,
deutlich genug. Sie sind in der Tat Dhyani-Chohans allerh6chsten Ran-
ges in den sogenannten Arupa-Welten. Weil sie tatsichlich die ersten
Kanile oder Vehikel sind, durch die die kosmische Ideenbildung zur
Offenbarung kommt oder hindurchfliefit, werden sie dadurch zu den
hochsten und michtigsten Instrumenten von Karma, das aus Samen
hervorgeht, die in der Struktur der kosmischen Ideenbildung bewahrt
werden. Daher werden die Lipikas als die Agenten Karmas bezeichnet.
Und ferner, weil sie nicht nur kosmische Ideen nach unten an tiefer
stehende Hierarchien verteilen, sondern karmische Ergebnisse hinauftra-
gen, um sie sozusagen in der Sammlung der kosmischen Ideenbildung zu
deponieren, werden sie, vor allem aus letzterem Grund, als Schreiber
Karmas oder als Aufzeichner Karmas usw. bezeichnet.

Essentiell ist Karma nur eine Bezeichnung, die wir dem Wirken oder
den Prozessen der universalen kosmischen Harmonie geben; dieses
Wirken strebt nach Ausgleich, in moralischer und anderer Hinsicht, und
das bedeutet kosmisches Gleichgewicht iberall in der universalen
Struktur.

Aus dem Vorhergehenden konnen wir leicht die hochst wichtige und
bezeichnende Tatsache ableiten, dafl das, was wir unser Karma nennen,
ob wir es als angenehm oder unangenehm einstufen, in Wirklichkeit die
vielgestaltigen und vielfiltigen Wirkungen sind, die aus der Vergangen-
heit auf uns zukommen, hervorgegangen aus dem, was wir und andere um
uns herum, hierarchisch gesprochen, gedacht, gefihlt und in jener
Vergangenheit getan haben. Und dafi in einer genau gleichen Weise
unser zukiinftiges Karma und das derjenigen um uns, hierarchisch
gesprochen, aus dem bestehen wird, was wir jetzt durch unsere Gedan-
ken, Gefiihle und Handlungen als unser zukiinftiges Schicksal aufbauen.

Wie H.P.B. so groflartig unterstreicht, ist es nicht Karma, das
willkiirlich ausgleicht oder uns straft, was wir den Lohn oder die Strafe
des Schicksals nennen, sondern wir selbst sind es und unsere Mit-
menschen, die sich in der Vergangenheit zu dem gemacht haben, was sie
jetzt sind, und die sich jetzt zu dem machen, was sie in der Zukunft sein
werden. Lediglich unsere gegenwirtigen Reaktionen auf das karmische
Schicksal oder auf die karmischen Umstinde sind es, die uns Karma als
angenehm oder unangenehm bezeichnen lassen.
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Als abschliefenden Gedanken mochte ich tiber Karma ganz einfach
sagen, daf die karmischen Schicksalsschlige, die wir als unangenehm
oder vielleicht als hart bezeichnen, sich meistens als die grofiten Segnun-
gen der Gotter herausstellen, die uns sozusagen in Verkleidung und im
Alltagsgewand aufsuchen, und die wir einstweilen mit unguten Gefiihlen
betrachten und vielleicht oftmals auch mit Furcht. Dennoch ist es nur
eine Binsenweisheit zu sagen, daf§ zuviel Wohlstand, zuviel Gliick, die
besten Anlagen in uns schwichen kénnen. Wenn wir aber, oft gegen
unseren Willen, zum Kampf gezwungen oder zu einer Handlung
gedringt werden, entwickeln wir dadurch nicht nur Willenskraft, son-
dern auch intellektuelle und moralische Charakterstirke, weil innere
Fihigkeiten und latente Krifte hervorgerufen und getibt werden.

Karma, in welcher Verkleidung es auch kommen mag, ist stets ein
Segen, das sollten wir niemals vergessen.



Junge Menschen und Theosophie

MEINER ERFAHRUNG NACH wird die Jugend schneller von Theosophie
gefesselt als wir idlteren Menschen, mit unserem verdorbenen Denken,
oftmals erfiillt von grofier Spitzfindigkeit, falscher Bildung und schlech-
ten Gedanken. Diese innere Verdunkelung unseres Denkapparates
verhindert, daf§ das Licht hereindringt. Wir sind erfiillt von den Nebel-
schleiern falschen Fiihlens und falschen Denkens aus vergangenen
Jahrhunderten, vergangenen Lebenszeiten; wihrend unsere Korper voll-
kommener werden, befillt uns diese Blasiertheit; wir haben eine
bestimmte innere Wolke von Bewufitsein aufgebaut, eine Psychologie,
fiir die wir ungliicklicherweise biiflen miissen.

In meiner Arbeit mit den jungen Leuten in der T. G. hatte ich hiufig
den Eindruck, daff sie viel schneller als Altere fihig waren, géttliche
Wabhrheiten zu erkennen. Wenn man erfolglos darin ist, die Jugend fiir
Theosophie zu interessieren, liegt das sehr oft daran, dafi man dafiir einen
falschen Weg wihlte. Das trifft natiirlich auch fiir alle Bereiche der Arbeit
mit dlteren Menschen zu. Wer von den Menschen verstanden werden will,
muf} mit ihnen in einer Sprache reden, die sie verstehen kénnen. Vor
allem miissen Sie sich an ihr Herz und an ihren Verstand wenden. Hier
missen Sie den Hebel ansetzen. Gesetzt den Fall, Sie haben mit jeman-
dem zu tun, der sich besonders fiir Astronomie interessiert und Sie versu-
chen bestindig, ihn davon zu iiberzeugen, daf§ das Studium von Folklore
fiir ihn noch wichtiger wire. Dann werden Sie schnell herausfinden, daf§
er aufferstande ist, irgendeinen Zusammenhang zwischen diesen unter-
schiedlichen Interessensgebieten zu erkennen. Vielleicht gelingt es ihm
sogar mit der Zeit. Aber um einen Freund und Bruder dafiir zu gewinnen,
sich in der gleichen Gedankenrichtung zu bewegen, muff man alles daran
setzen, sich mit ihm in seiner eigenen Sprache zu verstindigen. Ebenso
muf} man bei Kindern verfahren. Deren Denken funktioniert vollkommen
natiirlich, spontan, unkompliziert und arglos. Meistens haben sie fiir die
grofien Dinge des Lebens mehr Intuition als wir Erwachsenen. Wir sind
diesen Dingen gegeniiber fast blind und neigen zu vielen Trugschliissen.

Wirklich grof§ ist der Mensch, dem es Zeit seines Lebens gelingt, sich
nicht in den mentalen Gifthauch von Gedanken hineinziehen zu lassen,
den der Zeitgeist fir die jeweilige Generation darstellt; die bedriickende
astral-physische und nur scheinbar geistvolle Atmosphire, die sich aus
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falschen, verworrenen und ungenauen Gedankengingen zusammensetzt
und die fir die Wahrheit angenommen wird. Da ist es wirklich kein
Whunder, daf} sich Kinder und Jugendliche dagegen auflehnen. Mir ist es
noch gut im Gedichtnis, wie ich mit meiner ganzen Seele rebellierte —
nicht gegen die dltere Generation oder die Welt mit ihren wunderbaren
Geheimnissen — wie ich mich auflehnte, als ich in die Schule geschickt
wurde und fast dazu gezwungen wurde, Dinge zu lernen, die meine Seele
hafite und die ich spiter als junger Mann dann wieder verworfen habe.
Wenn es Probleme oder Schwierigkeiten dabei gibt, der jiingeren
Generation ein Verstindnis fiir Theosophie nahezubringen, dann liegt
das daran, dafi unser erster Schritt falsch ist. Vielleicht sprechen wir mit
den jungen Leuten zu kompliziert.

Mir gefallen die jungen Leute, weil das menschliche Herz ewig jung
bleibt. Es altert niemals. Unsere Verstandestitigkeit hingegen unterliegt
einem Alterungsprozefl und kristallisiert mit der Zeit. Die Folge davon
sind schwindendes Mitgefiihl und die Unfihigkeit, den Hilferuf in den
Augen der Kinder und Jugendlichen zu erkennen. Wir versuchen ihn
zwar wahrzunehmen, sind dazu jedoch nicht fihig, weil wir auf falschen
Denkgeleisen fahren und eine Atmosphire verbreiten, die eine undurch-
dringliche Mauer zwischen ihnen und uns errichtet. Wenn ich mit jungen
Menschen spreche, dann betrachte ich sie als ebenbiirtige Gesprichs-
partner. Ich versuche, einem Jungen oder Midchen gegeniiber niemals so
herablassend zu sprechen, als wire ich ein besonders kluger Erwachsener.
Weshalb ich das nicht tue? Weil sich mein Herz mit der Jugend ver-
bunden fiihlt, und weil es fiir sie schligt. Jedes normale menschliche Herz
empfindet das. Wir nihern uns der Wahrheit am besten, wenn es gelingt,
uns von einer falschen Weltklugheit des Denkens frei zu machen. Sie
verwirrt uns. Wir sollten zu jener Einfachheit des Denkens zuriickfinden,
die fiir das kindliche Herz charakteristisch ist.

sLasset die kleinen Kinder zu mir kommen”, sagte der Avatara Jesus.
Sie sind lernfihig. Der Ausdruck ,kleine Kinder” bezieht sich nicht auf
die Anzahl der Lebensjahre, die jemand erreicht hat. Wer das Herz eines
kleinen Kindes hat, wer ohne Arg und offen nach allen Seiten ist, wer
bereit ist, ohne Vorbehalt zu empfangen und seine Entscheidung zu
treffen und wer vollig damit aufgehort hat, sich gedanklich kompliziert
auszudriicken, der allein ist ein wiirdiger Gesprichspartner und geeignet,
Verstindnis zu entwickeln. Erweisen Sie der jiingeren Generation die
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gleiche Wertschitzung, die Sie auch Thren Altersgefihrten entgegen-
bringen. Wie schnell werden sie antworten! Zeichnen Sie die jungen
Leute aus, indem Sie mit ihnen Dinge erortern, die IThnen am Herzen
liegen! Sie werden dann stets Zuhérer finden.

Es kann mir niemand erzihlen, die Jugend hitte kein Interesse an
Dingen, die mit dem Universum, der Wissenschaft oder mit den
wunderbaren Entdeckungen, die fast tagtiglich gemacht werden, zu tun
haben. Sie interessiert sich aufierordentlich fiir die Forschung und
mochte bereitwillig alles verstehen. Es ist Sache der dlteren Generation,
sich von ihrem fritheren Wissensstoff zu trennen. Ihr fillt es schwerer als
der Jugend, neue Gedanken aufzugreifen und zu verarbeiten, weil ihr
Denken auf vielen vorgefafiten Meinungen beruht.

Ich begegne der Jugend mit hoflicher Wertschitzung und mit dem
Verstindnis, das ich Menschen in meinem Alter entgegenbringe. Ich
wurde dabei niemals enttiuscht. Natiirlich mangelt es ihnen an einer
Gelehrsamkeit, die die Alteren haben; in mancher Hinsicht ist dies jedoch
ein Segen, denn wir miissen uns von vielen liebgewordenen Gedankengin-
gen befreien, wenn sie uns geniigend Leid gebracht haben. Trotzdem
befihigen uns von einer hoheren Warte aus gesehen unsere Gedanken-
ginge zu einer Stirkung des Selbst, damit wir hohe und ehrenwerte Ziele in
der Welt erreichen kénnen, zumindest in einem gewissen Grad, und damit
wir bessere Dinge erreichen kénnen und uns auch zutrauen, sie zu errei-
chen. Doch dies geschieht nur dann, wenn unsere Gedankengiinge von
dem hellen, klaren Licht der inneren spirituellen Sonne tiberstrahlt
werden. Nicht die Gedankenginge an sich sind verkehrt. Falsch ist es
jedoch, wenn unser Denken zu deren Sklave wird, denn sie sind nur unsere
eigene Schopfung und die der Welt um uns herum.

Wecken Sie das Interesse der jungen Leute, indem Sie ihnen
Theosophie auf wissenschaftlicher Basis anbieten. Sie werden sehen, wie
schnell sie diese innerlich verarbeiten und behalten. Sie kénnen solche
Gedanken einem Jugendlichen anbieten (es sei denn, er ist oberflichlich
und liebt Wortklaubereien, die seinem Alter voraus sind), und werden
einen Bruder und Freund in ihm finden: Erzihlen Sie ihm, dafi er selbst
der Pfad zum Géttlichen ist, daff das Hochste Leben das Leben des Gott-
lichen ist, nie vollstindig erreichbar, weil es unbegrenzt ist, und dennoch
sich immer weiter ausdehnend und mit einem unaufhérlichen Zunehmen
an Verstindnis, Wachstum, Ausdehnung, bis hin zu etwas Wunderbarem
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in seinem Inneren. Geben Sie diesem Géottlichen keinen Namen. Das
wiirde sein Denken einengen. Erwecken Sie nur die Intuition, den
Gedanken: Etwas in uns, ein Teil von uns, ist ein Tropfen, ein Funke des
Gottlichen. Deshalb ist er es selbst. Sagt uns die Wissenschaft nicht, dafl
selbst unser Korper aus den gleichen chemischen Elementen aufgebaut
ist, die auch die Blumen, die Bretter des Fufibodens, die Luft, die wir
atmen und sogar die Steine zusammensetzen, die unter unseren Fifien
knirschen, wenn wir auf dem Heimweg sind? Selbst die Sterne bestehen
aus den gleichen Elementen.

Wie oft sah ich in den Augen eines Jugendlichen das Aufleuchten des
Verstehens, wenn ich mit ihm sprach. Oftmals flossen aus dem Denken
eines jungen Menschen wunderbare Gedanken in mein eigenes Bewufit-
sein. Es waren spontane Intuitionen, die aufblitzten, bevor der Denk-
apparat Gelegenheit fand, zu kristallisieren, zu verhirten und falschen
Vorstellungen zu folgen. Wir konnen zuweilen sogar etwas von kleinen
Kindern lernen, wenn wir klug und offenherzig genug sind, zu empfan-
gen und uns tiber unseren weltklugen Intellekt zu erheben.

Wenn man Fehler macht

ICcH GLAUBE NICHT, daf} es jemals falsch ist, einen Fehler aus einer ehrenhaften
Gesinnung heraus zu machen. Es ist fiir einen Menschen unendlich besser, mit
einem lauteren Motiv, mit dem Wunsch, das Richtige zu tun und gerecht und
grofiherzig sein zu wollen, einen Fehler zu begehen — weil man nicht in der Lage
ist, den richtigen Weg zu sehen, der eingeschlagen werden mufi —, als sich davor
zu fiirchten, einen Fehler zu machen. Wenn innere Stirke fehlt, werden wir
schnell blindlings Fehler machen. Ein schwacher Mensch wird kaum Erfolg
haben. Es ist viel besser, einen Fehler zu machen, durch ihn zu lernen und die
Konsequenzen mannhaft durchzustehen und danach ein wenig reifer zu sein.

Verbessern Sie Ihre Fihigkeiten, indem Sie diese tiben. Lassen Sie sich nicht
verdrieflen, wenn Sie einen Fehler in einer ehrenhaften Gesinnung machen.
Achten Sie nur darauf, daff Thr Motiv richtig ist. Ist das der Fall, dann werden
Thre Fehler andere nicht krinken und Sie werden sie bald korrigieren. Sie
werden durch sie nur stirker und giitiger. Lassen Sie Ihr Herz fir die Fehler
anderer voller Mitgefiihl sein. Wiinschen Sie das Richtige zu tun. Sie kénnen
dann nicht viel falsch machen. Immer, wenn Sie Ihre innere Urteilskraft iiben,
wird sie sicherer, zuverlissiger und klarer werden. Das Licht wird heller. Dann
sind Sie ein Mensch, ein richtiger Mensch.



Die verlorene Sache des Materialismus

Die THEOSOPHISCHE BEWEGUNG fand ihren Ursprung nicht aufgrund
willkiirlicher Beschliisse der herrschenden Michte, sondern infolge
zyklischer Notwendigkeit. Folglich kam H. P. Blavatsky, als es notwendig
war, die spirituellen Intuitionen in den Menschen lebendig zu erhalten
und dadurch die Menschen davor zu bewahren, unter den Einfluf einer
Welt zu geraten, die von brutaler Gewalt beherrscht wird, in der Macht
als Recht gilt und in der die Beute des Stirksten die einzige Gerechtigkeit
ist. Sie wufite, dafl brutaler Machtwille die Menschheit beherrschen
wiirde, wenn er nicht kontrolliert und aufgehalten wird durch jene an-
geborenen Regeln des Rechts, die in den Seelen der Menschen wohnen.

Wie entstand diese Situation in unserer Welt? Dafiir gibt es zwei
Griinde: eine Religion, die durch und durch materialistisch geworden
war, und zwar so sehr, daf§ die Menschen nicht mehr daran glaubten, daf§
dieses Universum durch geistige Michte regiert wird, die die Herrschaft
des Rechts durchsetzen. Daher glaubten die Menschen handeln zu
konnen, wie es ihnen gerade gefiel, wenn sie nur einer kirchlichen
Organisation mit den Lippen huldigten. Diese Vorstellung, die sich aus
dem religiosen Aspekt des menschlichen Wissens, aus seiner Erziehung
und seinen sozialen Kontakten herleitete, wurde durch einen gleicher-
maflen iiblen Einfluff, der von den Reihen moderner Wissenschaftler
ausging, noch mehr als verstirkt. Letztere Kraft hatte einen unvergleich-
lich grofieren Einflufi auf das Denken der Menschen als die Diktate der
Kirche und ihrer Hierarchie. Warum? Weil die Menschen anfingen zu
glauben, daf} die vortreffliche Erforschung der Natur, wie sie von der
Wissenschaft unternommen wurde, uns Wahrheit brichte. Dieser
menschliche Glaube war auch gerechtfertigt, denn es ist die eigentliche
Aufgabe der Wissenschaftler, die Tatsachen zu erforschen und in einer
leicht zu verstehenden philosophischen Form zusammenzufassen. Sehr
viele Wissenschaftler arbeiten mit grofiter Ernsthaftigkeit, mit Energie
und hochster Ausdauer fir dieses edle Ziel. Aber es ist etwas ganz
anderes, wenn Menschen, die selbst beinahe jeden Glauben an ein
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spirituell kontrolliertes Universum verloren haben, anfangen, Theorien
zu bilden und theoretisch-spekulative Gesetze aufstellen iiber den
Ursprung des Universums und den Ursprung des Menschen, tiber die
Wirkungsweise des Universums und den Fortbestand der Menschheit
darin und tber die Zukunft des Universums und die Zukunft des
Menschen in ihm. Das waren keine wissenschaftlichen Fakten, die durch
Forschung entdeckt wurden. Das waren lediglich Theorien, nur Spekula-
tionen und Hypothesen, die der Vorstellung von Menschen entstamm-
ten, die den Glauben an eine geistige Fithrung des Universums verloren
hatten. Natiirlich waren es ernsthafte Bemithungen, aber sie beruhten
nicht auf spirituellem Glauben, und daher konnten diese Wissenschaftler
die Tatsachen, die sie in der Natur entdeckt hatten, nicht zu einem
umfassenden Ganzen, zu einem philosophischen Ganzen, zusammen-
fassen.

Betrachten Sie die Anfinge des totalen Materialismus, die um die
Zeit Voltaires und anderer entstanden. Ich nehme Voltaire als ein
Beispiel, nicht weil er diese Zeit hervorgebracht hat, sondern weil er eines
ihrer friihesten Produkte war, und eines ihrer edelsten. Er war ein
Kiampfer gegen Dogmatismus jeglicher Art. Dafiir gebiihrt ihm noch
mehr Ruhm! Aber auch sein Werk zerstorte den Glauben an ein spiri-
tuelles Universum.

Wie sahen nun diese wissenschaftlichen Theorien einerseits und die
religiosen Theorien andererseits aus? Daf} dieses Universum sich selbst
entwickle, dafl es keine geistige Kraft in ihm giibe, die es kontrolliert oder
fihrt, und daf§ die Dinge zufillig und nicht gesetzmiflig geschihen. Aber
die Wissenschaftler sprachen mit gespaltener Zunge; auf der anderen
Seite behaupteten sie nimlich leidenschaftlich: das Universum sei durch
die Naturgesetze verursacht. Auf der einen Seite predigten sie Willkiir
und Zufall, auf der anderen die Gesetze. Es scheint ihnen nie aufgefallen
zu sein, dafl diese beiden Predigten sich gegenseitig autheben.

Was waren also die Faktoren, die nach Darwins Behauptungen die
Evolution bestimmten, oder was waren die Bedingungen, unter denen die
Evolution stattfand, oder wiederum, was verursachte die Evolution? Es
war ein Kampf — es war ein Kampf, in dem der Tauglichste iiberlebte,
nicht der Beste, nicht der Edelste, sondern der Stirkste. Das wurde fiir
ein Naturgesetz gehalten. Kein einziges Wort, kein einziger Hinweis
steht bei Darwin, Lamarck, bei Haeckel, Huxley oder einem dieser
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sogenannten grofien Minner des vergangenen Jahrhunderts, dafi diese
Welt durch ein innewohnendes moralisches Gesetz regiert wiirde, kein
einziger Hinweis. Es war eine Herrschaft brutaler Gewalt, in der der
Stirkste iiberlebte, ein Kampf, in dem der Tauglichste iiberlebte, und der
Tauglichste war der brutal Stirkste, nicht der Beste. Daher: Ein Mensch
und ein Hai im Meer — welcher ist zum Uberleben geeigneter, wenn sich
zwischen ihnen ein Konflikt ergeben sollte? Der Hai wird tiberleben, da
er in seinem Element ist. Er ist der Tauglichere in diesem Element, und
er wird den Menschen toten. Dennoch ist der Mensch das edlere
Geschopf, das bessere, das weiter entwickelte.

Das ist Darwinismus: zufillige Handlung der Natur in einem
verzweifelten Kampf ums Uberleben, in dem die Schwachen gefressen
oder an die Wand gedriickt werden, und in dem nur brutale Kraft
Ursache des Sieges ist. Diese Vorstellungen sind fiir das Seelenleben der
Menschheit zerstorend, ganz gleich, ob sie von der Theologie oder von
der Wissenschaft stammen. Erfassen Sie diese Tatsachen ganz klar und
prifen Sie die logischen Fehlschliisse in unseren wissenschaftlichen
Werken, die Fehlschliisse in der Beweisfihrung unserer Wissenschaftler.

In eine solche Welt, die von dem Glauben geleitet war, daf Brutalitit
der einzige gangbare Weg der Natur sei, kam durch H. P. Blavatsky die
Gottesweisheit, und ihre erste Arbeit war es, wie sie erklirte, die spiritu-
ellen Intuitionen im Menschen lebendig zu erhalten, damit er sich gegen
die sogenannte oder falsch benannte ,Regel” wende, gegen diesen
wZufall“ in der Natur, gegen diese Regel brutaler Gewalt. Betrachten Sie
die Handlungen der Volker der Erde wihrend der letzten hundert Jahre
— nein, der letzten drei- oder vierhundert Jahre. Sehen Sie sich die
heutige Welt an. Das Ergebnis des Seelenverlustes, der Unterdriickung
der spirituellen Instinkte des Menschen. Theosophen haben machtvoll
gegen diese Lehre reagiert, ob sie nun von der theologischen oder
wissenschaftlichen Seite kam. Wir haben die Schmihungen und den
Spott einer Zeit auf uns genommen, in der es tiblich war, daf} bereits die
Erwihnung der Seele gesellschaftliche Achtung bedeutete.

Betrachten Sie, was H. P. Blavatsky tat. Fast allein und ohne Unter-
stiitzung forderte sie das Gedankenleben der Welt heraus und brachte
durch ihren Mut und ihre Lehren die Griindung der Theosophischen
Gesellschaft zuwege, indem sie jedermann laut verkiindete, daf die Welt
durch moralisches Gesetz geleitet wiirde, und daf§ derjenige, der dieses
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Gesetz verletzt, sei es unter der heuchlerischen Maske der Tugend oder
offen und verzweifelt wie ein Verbrecher — daf§ der, der das Gesetz verletzt,
bezablen mufs. Heute glaubt die Welt nicht mehr daran. Sie glaubt, der
einzige Weg, eine ihrer Ansicht nach verbrecherische Schuld zu beglei-
chen, bestiinde darin, noch mehr brutale Gewalt anzuwenden als jeder
andere. Die Menschen glauben nicht mehr an die Herrschaft spiritueller
Gesetze. Sie glauben nicht mehr, daff unser Universum durch ein mora-
lisches Gesetz geleitet wird. Sie nehmen das Gesetz in ihre eigenen
Hinde.

Ist das die Wahrheit? Ist das Religion? Ist das Philosophie? Ist das
Wissenschaft? Das ist nicht Religion. Das ist nicht Philosophie. Das ist
nicht Wissenschaft. Alle drei verkiinden in ihrer Essenz die Herrschaft
des Gesetzes in der Natur; dafi dieses Gesetz spirituell und daher
moralisch ist; daff es eine Ursache gibt, und dafi diese eine Wirkung
hervorruft; und diesen kénnen wir nicht entrinnen, wir kénnen sie nicht
vermeiden. Sie sollen, konnen und werden IThre Schritte verfolgen, wie
der Wagen dem Fufi des Ochsen folgt, der ihn zieht — eine grofartige,
alte buddhistische Feststellung im Dbammapada, das zu einer Zeit
geschrieben wurde, in der die Menschen glaubten, dafy das Universum
durch spirituelle und moralische Gesetze geleitet wird.

Tun wir etwas Boses, so wird uns so sicher, wie der Wagen dem Fuf§
des Ochsen folgt, der ihn zieht, diese bose Tat verfolgen und in diesem
oder einem kiinftigen Leben einholen. Das ist Religion, das ist Philoso-
phie, das ist Wissenschaft; ganz besonders Wissenschaft, die ja ihre Lehre
von Ursache und Wirkung hat, ihre Lehre, daf§ die Wirkung der Ursache
folgt und ihrer urspriinglichen Ursache entspricht. Die Welt glaubt nicht
mehr an diese Dinge. Die Menschen glauben nicht mehr daran. Nur jene
feinen Geister, deren Intuition heller brennt als bei der Mehrzahl unserer
Mitmenschen, glauben nicht an diese jetzt verblassenden materialisti-
schen Lehren, die in der Religion, in der Philosophie und in der Wissen-
schaft verl6schen, deren bosartige Folgen uns jedoch peinigen, so wie das
atlantische Karma selbst heute noch schwer auf uns lastet.

Daher ist es wichtig, in der Wissenschaft unserer Zeit all jene
Elemente zu unterstiitzen, die den Glauben an eine geistige Fiihrung in
der Welt hochhalten. Es ist wichtig fiir uns, in der Philosophie jene
Elemente, jene philosophischen Elemente zu unterstiitzen, die lehren,
dafl das Universum durch ein innewohnendes moralisches Gesetz
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kontrolliert wird. Es ist wichtig fiir uns, mit hochster Sympathie und tief-
stem Verstindnis jene Elemente in der Religion zu unterstiitzen, die den
Materialismus der letzten circa 1800 Jahre ablehnen und lehren, dafl die
Gottlichkeit alle Gefifie fiillt, ob es wiirdige oder unwiirdige Gefifie sind,
denn fiir die Géttlichkeit ist weder das eine noch das andere unwiirdig.
Jene Gottlichkeit ist der universale Geist, aus dessen Schofi alle Wesen
und Dinge kommen und an dessen himmlischen Zufluchtsort im Laufe
der zyklischen Zeitalter alle Dinge und Wesen eines Tages wieder
zurtickkehren werden.

Folgendes ist fiir uns heute das Wichtigste: unser Aufierstes zu tun,
um im Bewufitsein der Menschen eine Erneuerung und eine Wieder-
geburt der Wahrheit zustandezubringen, dafl unser Universum unter
dem strengsten kosmischen Moralgesetz steht; mit anderen Worten,
unter dem Gesetz der Harmonie, denn was im Universum Harmonie ist,
nennen wir in der menschlichen Seele den ethischen Instinkt. Denken Sie
daran, dafi der Mensch, der aufrichtig davon iberzeugt ist, dafl seine
Gedanken und Gefiihle sich in Handlungen dufiern, und daf§ er fiir diese
Handlungen verantwortlich ist, nachdenken und lange eindringlich tiber-
legen wird, bevor er handelt. Das ist es. Nur dieses einfache Gesetz, ein
Glaube von uns Menschen, dafi dieses Universum kein Zufallsprodukt ist;
daf} es von moralischer Kraft erfiillt ist, dafl diese moralische Kraft in der
menschlichen Seele uns bei unserem tiglichen Verhalten leiten sollte.
Wenn die Menschen nur dieser einfachen Regel folgen wiirden, wire
unser Leben hier auf der Erde ein Himmel im Vergleich zu dem, was es
jetztist. Allzulange ist der denkende Mensch der mayavischen Téuschung
erlegen, er konne die Naturgesetze in seine eigenen Hinde nehmen und
in seiner kraftlose Art und mit seinem schwachen und unzuverlissigen
Intellekt versuchen, kosmisches Recht zu sprechen.

Wie die Gotter iiber uns lachen miissen! Und wenn sie weinen, wie
manche sagen, wie miissen ihre himmlischen Augen manchmal mit
Trinen gottlichen Mitleids fiir den Menschen erfiillt sein!



Die jungfrauliche Geburt

DaAs WEIHNACHTSFEST UND DIE LEHREN, die seit frithchristlicher Zeit
damit zusammenhingen, sind keineswegs christlichen Ursprungs. Sie
wurden durchaus nicht von christlichen Theologen oder Gliubigen
erfunden, vielmehr beruhten sie alle auf gebriuchlichen heidnischen
Vorstellungen vom Allerheiligsten. Das war in der christlichen Geschich-
te durchaus nicht selten, es kam sehr hiufig vor. Gerade von den damali-
gen Philosophien und Religionen, die spiter beschimpft und abgelehnt
wurden, iibernahmen die Christen die Mehrzahl jener Ideen, die spiter
als christliche Theologie bekannt wurden.

Die ersten Christen wuchsen in der heidnischen Welt auf, in der es
eine anerkannte Tatsache war, dafl eine exoterische Religion oder eine
Reihe solcher Religionen existiert und eine geheime Lehre, die nur jenen
vorbehalten war, die sich als geeignet und wiirdig erwiesen, die Lehren
der Mysterienschulen zu empfangen, die Geheimnisse des Gottlichen.
Alle exoterischen Religionen bargen etwas Wundervolles in sich, etwas
hochst Erhabenes, das in den Heiligtiimern gelehrt wurde. Diese Tat-
sache miissen wir klar sehen, sie ist historisch. Friithchristliche
Geschichtswissenschaftler haben diese Idee immer iibersehen, vergessen
oder iibergangen, ohne auch nur auf sie hinzuweisen, obwohl sie gerade
die Atmosphire kennzeichnet, in der das Christentum entstand. Wenn
wir diesen Schliissel erfassen und im Gedichtnis behalten, dann besitzen
wir etwas, mit dem wir Dinge entschlisseln konnen, die selbst fiir christ-
liche Theologen nicht nur schwer zu verstehen, sondern auch schwer
erklarbar sind.

Die ,jungfriuliche Geburt” hat ihren Ursprung nicht im Christen-
tum. Der Begriff ist seit undenklicher Zeit tiberall in der Welt All-
gemeingut. Viele Volker lehrten in archaischer Zeit von Jungfrauen, die
grofie Weise und Seher gebaren. Sie konnen die Geschichte Jesu, des
Avatara, genauso in anderen Sprachen und anderen Varianten lesen, die
aber alle essentiell die gleiche fundamentale Wahrheit enthalten: wie ein
grofier Mensch durch eine neue Geburt menschliche Géttlichkeit erlangt.
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Diese Idee war so allgemein bekannt, daf} sie sogar in der volkstiimlichen
exoterischen Sprache auf den Strafien und Mirkten geliufig war.

Die Hindus sprachen von einem Duvija, einem ,Zweimalgeborenen”.
Die Idee ist, dafi er wie alle Menschens6hne physisch zur Welt kam, von
einer Mutter geboren wurde, dafl er aber, wenn er nach der Schulung
bereit ist, die innere Geburt und die innere Erleuchtung empfingt. Dies
ist die zweite Geburt des Menschen, eine Neugeburt in das Licht des
Geistes. Man sieht, wie erhaben diese Sache ist, sobald wir sie theoso-
phisch beleuchten. Sie bleibt nicht linger eine christliche Angelegenheit,
sondern sie wird universal. Erkennen Sie, wie das menschliche Herz und
der menschliche Geist davon angesprochen werden! Wie hell scheint das
Licht der Wahrheit auf das Gesicht des Menschen, dessen Herz erleuchtet
ist von dem Gefiihl seines Einsseins mit allem; und welches Leiden
spiegelt sich darin, wenn ihn das Gefiihl des Sonderseins aus seiner
Einheit mit anderen Menschen hinwegtrigt.

Was besagte diese Lehre im frithen Christentum? Das gleiche, was
sie in allen anderen, grofien heidnischen Lindern besagte. Sie stellte
Szenen dar, die sich im Heiligtum abspielten, wo der Neophyth oder
Schiiler nach langer Schulung sein inneres Wesen, seine innere Wahr-
nehmung so entwickelt hatte, daf§ er an der Schwelle stand, Christos zu
werden, ein Christus oder, wie der Mahayana-Buddhismus sagt, ein
Bodhisattva. Der nichste Schritt wire die Buddhaschaft. Selbst in exote-
rischen Schriften wurde diese wunderbare Wahrheit aus dem Heiligtum
als jungfriuliche Geburt bezeichnet, als zweite Geburt; und alle Erloser
der Menschheit, gleich in welchem Land oder welcher Gegend oder in
welcher Zeit, all diese Grofien, die Weisen und Seher, die Buddhas und
Bodhisattvas hochsten Ranges, die Grofiten, alle waren von der Mutter
geboren, von dem inneren Heiligen Geist. Wie wunderbar, wie wahr! Es
spricht uns sofort an und stimmt selbst mit dem wenigen exakt tiberein,
was die moderne wissenschaftliche Forschung uns durch ihre sogenannte
Psychologie berichtet. Wir alle anerkennen es, wenn das Leben eines
Menschen durch eigenes Bemithen und Streben danach, grofier zu
werden, verbessert und erhabener wird. Es ist der erste schwache Schein
im mystischen Osten, sozusagen der Beginn der heiligen Geburtswehen,
wodurch ein Mensch zu einem Ubermenschen wird. Mit der Zeit wird er
ein inkarnierter Gott, der innere Gott, und danach manifestiert er sich
durch das Christuskind, und der Mensch aus Fleisch wird empfinglich
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fiir die innere Flamme, fiir das innere Licht, fiir das innere Feuer. Sehen
Sie nicht, welche Wiirde uns Menschen das verleiht? Welche Zukunfts-
hoffnung fiir jene, die wagen, die streben, die stillschweigen!

Es gibt etwas sehr Bedeutsames in den frithchristlichen Schriften.
Wenn Maria Jungfrau war, wie hitte sie dann Kinder gebiren kénnen? In
der frithchristlichen Literatur kommt in den griechischen christlichen
Schriften eine bemerkenswerte Stelle vor, die ins Deutsche iibersetzt
besagt: ,Meine Mutter, der Heilige Geist (denn der Heilige Geist war bei
den ersten Christen immer weiblich, nie minnlich wie spiterhin) meine
Mutter, der Heilige Geist, nahm mich an meinem Haarschopf und brach-
te mich zum heiligen Berg Athor.” Begreifen Sie? Hier ist der Geist in
mir, der Heilige Geist, meine Mutter, von der ich geboren wurde, neu
geboren, nicht linger vom Fleisch geboren, sondern vom Geist geboren:
zuerst aus dem Wasser geboren, dem Fleisch entsprechend; dann aus
dem Feuer geboren, dem Geist entsprechend: die erste Geburt und die
zweite Geburt. Dies ist in Wirklichkeit die jungfriuliche Geburt; denn
der Geist des Menschen, ein Strahl aus dem Géttlichen, aus dem Unaus-
sprechlichen, ist ewig jungfriulich und doch ewig fruchtbar, ewig
erzeugend. Der kosmische Christus wird geboren aus dem kosmischen
Geist, der in alten Zeiten ebenfalls weiblich war, und in gleicher Weise ist
der spirituelle Mensch weiblich, und in der heiligen Handlung gebiert er
den Bodhisattva, das Christuskind, und von da an ist der Mensch erfiillt
von der Heiligkeit des Geistes, der ihn aus der géttlichen Quelle durch-
stromt.

Welchen Zusammenhang hat dies mit der Sonne? Seit undenkbarer
Zeit wurde Vater Sonne verehrt: nicht unbedingt der physische Globus,
der in Schonheit und Licht und Glanz und vitaler Energie erstrahlt, der
Lichtspender fiir sein eigenes Reich ist, sondern die Gottheit, die, wie bei
allen anderen Sternen, im Innern und tiber und hinter jeder Sonne steht.
Unsere Sonne war ein Sinnbild fiir den kosmischen Geist, denn durch
diese Sonne ergiefien sich diese Fluten vitalen Glanzes und Lebens und
Lichts: Licht fiir den Geist und Liebe fiir das Herz, ohne die kein Mensch
ein Mensch ist.

Selbst die Christen pflegten Hymnen an die Sonne zu singen,
worliber es noch Aufzeichnungen gibt; neben anderen Hinweisen in einer
Mitteilung von Plinius, dem Statthalter von Bithynien und Pontus, an
den Kaiser Trajan in Rom. Er sagte, daf in seinem Amtsbezirk die
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Christen unschuldige und harmlose Leute zu sein scheinen, denn sie
wiirden sich jeden Morgen bei Sonnenaufgang versammeln und Hymnen
an diese Gottheit singen. Und in einer Sammlung altchristlicher Gesin-
ge befindet sich immer noch eine jener Hymnen an die Sonne, die ich oft
zitiert habe. Sie kann wie folgt iibersetzt werden:

,Oh Du wahre Sonne,

Scheine fiir immer, leuchte mit ewigem Licht.
Erscheinungsform des Heiligen Geistes

[nicht nur eine Schopfung des Heiligen Geistes, sondern seine
Erscheinungsform],

Erfiille uns ganz.”

Kein Parse oder sogenannter Sonnenanbeter schuf eine typischere
Hymne an die Sonne als diese frithen Christen. Die Frithchristen wufiten,
was sie meinten. Sie beteten nicht die physische Sonne an, es war das
gottliche Licht. Sie lehrten, wofiir die Sonne stand. Die Sonne war das
Sinnbild, die Erscheinungsform des kosmischen Christus, keine
Schopfung Gottes, sondern die Verkorperung des Gottlichen. Oh, Du
wahre Sonne — und es war unter den Christen gang und gibe, ihren
Retter Jesus, den Avatara, mit der Sonne zu vergleichen.

Ich wiinschte, dafi ich die Zeit hiitte und Thnen mehr von den tief-
griindigen Mysterien dieser Lehre erzihlen konnte, aber ich will nur
noch folgendes hinzufiigen: daf§ sich in der Konstitution des Menschen
ein solares Element befindet. Kénnte es anders sein? Es gibt dort ein
lunares Element und je ein Element von jedem der anderen Planeten.
Selbst die Wissenschaft sagt uns, dafl wir nicht nur am kosmischen Licht
teilhaben, das uns von Vater Sonne erreicht, sondern daf§ selbst die
Wiirme, die wir aus der Kohle gewinnen, die wir verheizen, und aus dem
Holz, das wir verbrennen, urspriinglich aus der Sonne kam; daf die
Atome, die sie zusammensetzen, die gleichen sind, die durch uns
wandern; daff der Sonnenkorper nicht nur die Erde erreicht, sondern alle
anderen Planeten. Natiirlich ist ein solares Element in uns und ein
lunares Element und ein Element von jedem Planeten. Sonst wiren wir
unvollstindig. Der Mensch hat alles in sich, was das Universum hat!

Selbst wenn ein Mensch alles Wissen hitte, aber keine Liebe in
seinem Herzen, wiirde es ihm nichts niitzen. Es wiirde einfach zeigen,
dafl dieser Mensch unvollstindig ist, unentwickelt, weil er ja, da er ein
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Teil des Universums ist, nicht all das aufweist oder manifestiert, was im
Universum ist, alles, was das Ganze hat. Ich konnte die ganze Wahrheit
der Welt besitzen, aber ich konnte sie nicht richtig verstehen. Ich konnte
daraus Schliisse ziehen und dariiber nachdenken, aber ich wiirde nicht
den Zusammenhang mit der Wirklichkeit finden, weil das Herz in mir
noch nicht wach ist. Der magische Schliissel der Liebe glitht noch nicht
in meiner Brust.

Stellen Sie einfach diese Frage: Sie kennen zwei Menschen. Der eine
besitzt alles Wissen der Welt, aber er ist herzlos. Und der andere ist ein
einfach denkender Mensch. Er ist nicht gelehrt, aber sein Herz ist grof,
erfiillt von universaler Liebe und allumfassender Sympathie. Welchen
von beiden wiirden Sie sich als Gefihrten wihlen, und an welchen
konnten Sie sich in Zeiten der Not wenden?



Laf3t das Christuskind leben

THEOSOPHEN SEHEN IM WEIHNACHTSFEST zwei Dinge: erstens, die
Aufzeichnung einer erhabenen Tatsache in der okkulten Geschichte und
dem Leben — eine erhabene Tatsache, die jeder Menschensohn eines
Tages in seiner eigenen spirituellen Geschichte wiederholen wird, wenn
er erfolgreich aufsteigt. Und das andere bedeutet mir noch mehr: in der
Seele eines jeden von uns ist der ungeborene Christus, der Christos, der
Fiirst des Friedens und der Liebe. Wenn die zyklische Wiederkehr
der Jahreszeiten die Tage der Weihnachtszeit niherbringt und die
christliche Welt die angenommene Geburt des physischen Korpers ihres
Meisters, ihres Oberhauptes, ihres Heilands feiert, dann kénnen wir die
Worte des Avatara, des Christus, in ihrem hoheren Sinne verstehen: daf§
wir Menschen die ,Sohne Gottes”, des Gottlichen, sind und daf der
Geist der Liebe und das Bewufitsein des Hochsten im Tempel jedes
Menschenherzens wohnen — das heifit, daff in meinem Herzen und in
Ihrem Herzen ein Christuskind ist. Gewisse Orientalen nennen ihn den
Buddha, den Himmlischen Buddha in unserem Herzen. Die Idee stimmt
iiberein, wenn auch nicht die Worte.

Wenn also die Weihnachtszeit naht, erkennen wir, daf§ es eine gute
Zeit ist, das Christuskind in unserem Herzen sprechen zu lassen, zu
versuchen es zu verstehen, ja noch mehr, eins mit ihm zu werden, so daf§
wir mit jedem neuen Weihnachten Christus mehr gleichen, Buddha dhn-
licher werden, noch spirituellere, edlere Vorbilder des Christus, der in
dem Herzen eines jeden von uns lebt, so dafi eines Tages, zur richtigen
okkulten Zeit, das Christuskind als Christusmensch geboren werden
kann. Dann wird die heilende Sonne aufgegangen sein; sie wird Gesund-
heit und Ganzheit in ihren Schwingen bringen und unsere Sorgen und
Note heilen, unseren Kummer tilgen und die Trinen des Grams in
unseren Augen trocknen, weil wir als Individuen mit dem Geist des
Universums eins geworden sind, von dem ein Strahl, ein leuchtender
Strahl, im Herzen eines jeden von uns wohnt. Dies verstehen wir unter
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der wahren Geburt des Christus — ganz abgesehen von den anderen
Fakten dieser Geschichte.

Das Christuskind lebe in uns! Wissen Sie, dafl wir Menschen im
Westen es gar nie versucht haben? Wir reden davon und trdumen und
debattieren dariiber, aber wie wenige von uns Menschen verwirklichen
es, leben es, versuchen es, und kommen unter seinen himmlischen
Einfluf? Der Mensch, der es tut, ist zehnmal der Mensch, der er zuvor
war, klarer im Intellekt, lebendiger im Geist, grofier im Denken; denn er
wird von genau den Kriften inspiriert, die das Universum im Gleich-
gewicht halten, indem er das Christuskind in seinem Herzen wird.



Die exoterische und die esoterische H.P.B.

ANSTATT DARUBER ZU SPRECHEN, worin H. B. Blavatskys Werk bestand
und was sie tat mag der Versuch von Interesse sein, einige bedeutsame
Gedanken tiber H. P. B. selbst zu sagen: wer und was sie war, und warum
sie kam. Ich werde versuchen, dies kurz zu tun.

Zunichst mochte ich tiber die exoterische H. P. B. sprechen. In dieser
grofien Frau existierten zwei Bewufitseinsseiten: eine dufiere, die sich mit
der Welt und ihren Verhiltnissen, in denen sie zu arbeiten hatte, aus-
einandersetzen mufite, und eine innere, die eine lebendige Flamme der
Liebe und Intelligenz war, eine Flamme der Inspiration und des heiligen
Lichts. Letztere war H. P. B.s esoterische Seite.

Betrachten Sie ihr Gesicht und studieren Sie es. Vertiefen Sie sich in
die russischen Merkmale, in die Gesichtsziige, die die Steppen des riesigen
Rufiland zeigen. Wenn Sie es dabei bewenden lassen, werden Sie kaum
mehr sehen als ein Gesicht, in dem nicht einmal viel menschliche Schon-
heit ist. Aber jene, die Augen zum Sehen haben und hinter den Schleier
der physischen Personlichkeit zu blicken vermégen, konnen in der Tat
noch etwas anderes wahrnehmen. Sie konnen Schonheit erkennen, eine
intensive Ergriffenheit und eine grofie Traurigkeit — nicht die Traurigkeit
und Ergriffenheit von jemandem, der ein grofies Werk zu vollbringen
hatte und daran scheiterte oder es nicht zustandebringen konnte, sondern
ein Sehnen, ein Ergriffensein, ein Bekiimmertsein, wie es immer mit dem
Typus des Christos, wie man im Westen sagt, in Zusammenhang
gebracht wurde. Genau so! Denn hinter diesen dufierlichen Gesichts-
ziigen, die einige Kiinstler sogar hifilich nannten, 148t sich eine vergei-
stigte Schonheit erkennen, die sich nicht leicht durch Worte beschreiben
lafit. Jedes Herz kann sie fiihlen, jedes fiir spirituelle Dinge geoffnete
Auge kann sie wahrnehmen. In diesem Gesicht liegt eine Inspiration, und
es ist wunderbar, es zu betrachten. In diesem Gesicht ist Selbsthingabe.
Gottliche Gedanken durchleuchten es, geboren aus der Wahrnehmung
der Wahrheit, und diese Wahrheit ist das gottliche Herz der Natur. Es
sind diese spirituellen Qualititen, die aus dem Gesicht von H.P.B.
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herausleuchten, wenn wir ihr Bild betrachten, und die uns zeigen, daf§
hinter der dufieren Person ein inneres, lebendiges, esoterisches Feuer
existierte.

Keiner, der die Weisheitsreligion des Altertums studiert hat, glaubt
auch nur fiir einen Moment, dafl H. P. Blavatsky zufilligerweise in den
Westen kam und nicht in Ubereinstimmung mit den Naturgesetzen und
einer unerbittlichen Verkettung von Ursache und Wirkung, die alle
Dinge in die richtige Ordnung bringt. Glaubt jemand, daf} es etwas gibt,
das nicht seinen richtigen und ihm angemessenen Platz in der kos-
mischen Harmonie einnimmt? Natiirlich ist das nicht so. Das bedeutet
also, daf} sie kam um dem Gesetz Geniige zu tun, einem der Natur-
gesetze, von denen die unwissenden Menschen des Westens viel zu wenig
wissen. Sie sind deshalb voller Zweifel und als weitere Folge davon blind,
denn der Zweifel verschleiert immer die innere Vision.

H.P.B. kam, weil es fiir sie an der Zeit war, zu kommen. Sie war ein
Lehrer aus einer Kette von Lehrern, die im Verlauf der menschlichen
Geschichte zu ganz bestimmten festgelegten Perioden auftreten. Ein
Lehrer folgt dem anderen, und immer, wenn der richtige Zeitpunkt
gekommen und die Zeit reif ist, und niemals zufillig. Sie war eines der
Glieder in der lebendigen Kette des Hermes, ein Glied der Goldenen
Kette, wie die Initiierten des alten Griechenlands diese nannten. Sie wird
mit der Weitergabe des mystischen und esoterischen Lichtes und einer
erneuten Darlegung der Wahrheit in Verbindung gebracht. H. P. B. kam
als regulire Nachfolgerin der Lehrer, die ihr vorausgegangen waren.
Jeder einzelne von ihnen wurde von der grofien Vereinigung der Weisen
und Seher ausgesandt, die verschiedentlich die Mahatmas, die Alteren
Brider der Menschheit oder anders genannt wurden. Diese Lehrer, diese
Leiter und Lenker der Menschheit, kommen und lehren gemifi dem
Gesetz, gemifl dem esoterischen und natiirlichen Gesetz, wenn die Zeit
fiir ihr Auftreten da ist. Wie konnte man sonst ihr periodisches Auftreten
logischer erkliren?

Die Zeitalter l6sen einander ab. Jedes Zeitalter hat eine neue
Generation, und jede Generation empfingt ihr Licht von den ihr voraus-
gegangenen Generationen, von ihren Vitern. Aber die Generationen
steigen auf und gehen wieder unter, sowohl physisch in bezug auf die
Zivilisation als auch spirituell auf die Ebenen des Lichtes bezogen, und
auf die intellektuellen, ethischen und mentalen Gleise, denen die
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Menschen folgen, wenn sie die veredelnden Einfliisse des menschlichen
Lebens hervorbringen. Und diese aufeinanderfolgenden Generationen
bediirfen immer fithrender Denker, benttigen ein Licht, das von Zeit-
alter zu Zeitalter erneuert wird, um die alten Feuer phonixgleich zu
entflammen. Es sind diese Uberbringer des Lichtes, die die Goldene
Kette des Hermes bilden.

Was bringen diese Lehrer der Menschheit? Lehren, die den Lehren
und Unterweisungen der Vorginger entgegengesetzt sind, ihnen wider-
sprechen und etwas vollkommen anderes sagen? Nein, das ist niemals der
Fall, wenn diese Lehren richtig verstanden werden. Wenn man die
Lehren aller grofflen Weisen und Seher tberpriift, die unter den
Menschen lebten, wird man erkennen, daf} sie essentiell alle eins sind,
obwohl sie in verschiedenen Sprachen, in verschiedenen Formen und
unterschiedlichen Gedankenformulierungen abgefafit wurden, den
verschiedenen Zeitaltern angepafit, in denen der jeweilige Lehrer erschien.
Obwohl sie in verschiedene Gewinder gekleidet und eingehiillt sind, ist
der Kern der Wahrheit, die sie lehrten und lehren, ein und derselbe.

Was diese Weisen brachten, brachte auch H. P. Blavatsky. Uberpriifen
Sie, testen Sie diese Behauptung, priifen Sie sie fiir sich selbst — die Litera-
tur der Welt steht Thnen dazu zur Verfiigung und erméglicht es Thnen, dies
zu tun. Wenn Sie finden, sie hitte etwas gelehrt, was ihre Vorginger, die
grofien Seher, nicht gelehrt haben, wiire es fiir mich ein Wunder. Aber ich
glaube nicht, dafl Sie das kénnen. Sie erinnern sich, was Konfuzius im
wesentlichen sagte: ,,Ich lehre nichts Neues. Ich lehre, was meine Vorgin-
ger lehrten. Ich liebe die Alten und deshalb lehre ich, was sie lehrten.”
Details der Lehre mégen verschiedenartig sein, notwendigerweise vari-
ieren auch die Formen der Lehren, aber die Lehre an sich ist die Wahrheit
von der und iiber die Natur, iiber ihr wirkliches Wesen, ihren Aufbau, ihre
Arbeits- und Funktionsweisen, iiber ihre charakteristischen Merkmale und
tiber ihre Gesetze. Wenn ein Theosoph Natur sagt, ohne weitere Spezifi-
zierungen vorzunehmen, dann begrenzt er dieses Wort nicht auf die
physische Welt allein. Er bezieht sich dann auf die Gesamtheit des Uni-
versums. Das schliefit die gottliche, spirituelle, intellektuelle, physische und
astrale Natur mit ein; er bezieht sich auf all die spirituellen und feinstoft-
lichen Bereiche, Sphiren, Welten und Ebenen, die zusammen den Geist,
die Seele und den Kérper des Universums bilden, wie die grofien Denker
des Westens und des Ostens es ausdriickten.
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Das lehrte sie. Das lehrten die grofien Weisen und Seher: eine offene,
dufiere Lehre und eine innere, verborgene Lehre; eine exoterische Lehre
fiir die Offentlichkeit, und eine esoterische Lehre fiir diejenigen, die sich
selbst als fihig erwiesen hatten, sie zu begreifen und daher auch bereit
waren, sie geheimzuhalten und als heilig zu betrachten. Denn wenn es
angebracht wire, diese esoterischen Lehren der Offentlichkeit mitzu-
teilen, wiirde dies geschehen. Erinnern Sie sich, dafi die archaische Weis-
heitsreligion der Zeitalter das natiirliche Erbe der Menschen ist. Sie
gehort ihnen rechtmifiig. Aber als Einzelne haben wir kein Anrecht
darauf, ehe wir nicht erwachsen sind, ehe nicht unser Verstand gereift ist,
und wir nicht linger in spiritueller und intellektueller Hinsicht wie
Kinder sind, bereit, das zu mifibrauchen, was uns zwar rechtmifig
gehort, aber den irrenden Menschen von der Natur, den Goéttern und
den Meistern aus Mitleid, Liebe und Weisheit so lange vorenthalten
wird, bis die Menschen gelernt haben, sich selbst zu beherrschen. Dann
werden sie auch imstande sein, das, was ihnen aufgrund des natiirlichen
Rechtes zusteht, in der richtigen Weise anzuwenden. Dann wird auch
keine Gefahr mehr fiir eine falsche Anwendung und fiir einen Mifibrauch
bestehen.

Grofie und erhabene ethische Lehren bilden die Grundlage dafiir,
was diese edle Botin der Meister, H.P.B., lehrte. Sie zeigte uns, daf§
ethische und moralische Forderungen sich letztlich auf den Aufbau und
die Gesetze der Natur griinden, und daff Ethik und Moral nicht nur ein
Ergebnis menschlicher Ubereinkunft sind. Sie zeigte uns, daff das
Richtige fiir alle Ewigkeit richtig ist, ganz gleich, wie die Menschen tiber
Details argumentieren, und daf das Falsche auch ewig falsch bleibt. Das
Richtige ist identisch mit Harmonie, das Falsche mit Disharmonie.
Harmonie ist das natiirliche Herz der Liebe, der Musik und des Friedens,
denn sie ist Gleichgewicht. Disharmonie ist gleichbedeutend mit Disso-
nanz, Unfrieden und Mifiklang in der Natur, wie auch im Leben der
Menschen. Denn die ganze Natur ist beseelt, so wie der Mensch; und
diese Lehre iiber Ethik ist eine der edelsten, die sie uns brachte. Sie lehrte
uns unsere untrennbare Einheit, unser Einssein mit dem Herzen des
Seins, so daf der Tod nicht linger als ein grifiliches Phantom gesehen
wird, sondern als eines der wunderbarsten Abenteuer, dem man sich als
Mensch unterziehen kann, als eine erhabene und herrliche Initiation in
andere Welten, in ein edleres, grofieres und vortrefflicheres Leben.
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Als einer der aufeinanderfolgenden Lehrer kam sie in rhythmischer
Ubereinstimmung mit den Gesetzen, die unseren Planeten kontrollieren.
Sie kam tatsichlich gerade am Beginn eines Messianischen Zyklus, der
2160 Jahre umfafit, und deshalb auch am Ende des vorhergehenden
Zyklus derselben Kategorie. Sie war die Botin fiir ihr Zeitalter, d. h. fiir
das kommende Zeitalter. Sie hatte einen neuen Grundton anzuschlagen,
obwohl dieser, mystisch gesprochen, so alt ist wie die Zeitalter selbst. Sie
war in einem gewissen, aber wenig bekannten Sinne ein Avatara einer
ganz bestimmten Art oder eines ganz bestimmten Typus, denn es gibt
verschiedene Arten von Avataras. Jeder Lehrer, der seine Lehrtitigkeit
aufnimmt, besteht nicht nur aus seinem Kérper und seinem ungewthn-
lich aufgebauten psychologischen Apparat, sondern ist zusitzlich zeit-
weise mit dem heiligen Feuer einer grofieren Seele erfiillt und deshalb de
facto ein Avatara einer speziellen Art. Genau wie Jesus, der Christus, ein
Avatara einer besonderen Art fiir sein Zeitalter war, so war auch
H. P. Blavatsky ein Avatara einer anderen Art fiir das ihre.

In der modernen westlichen Welt ist es besonders bei den Kiinstlern
tiblich, Jesus von Nazareth als einen Mann von wunderbarer physischer
Schonheit, hervorstechender Minnlichkeit und faszinierender Erschei-
nung darzustellen. Aber stimmt das? Entspricht dieses Bild den Tat-
sachen? Diese Darstellungsweise orientiert sich an einer Vorstellung
oder an einem Ideal des Mittelalters und der Gegenwart. Es wird erzihlt,
daf} die christlichen Kirchenviter hiufig voller Stolz der Welt lautstark
die Idee verkiindeten, dafl Jesus ein Mann von durchschnittlicher
Erscheinung war, seinem Korper und seinem physischen Erscheinungs-
bild nach sogar unbedeutend. Doch was hat das, ob wahr oder falsch, mit
dem inneren Feuer zu tun, mit der Flamme des Geistes, die durch die
sterbliche Hiille leuchtet, so dafl letztere gleich einer Lampe strahlt und
gliht und den Menschen im Umkreis Licht spendet? Worauf es
ankommt ist allein die wahre spirituelle Wesenheit im Inneren.

Ich will Thnen den Grund dafir sagen, warum H. B. P. — dieser gegen-
wirtige Avatara von jener speziellen Art, von der ich sprach — in einer nicht
gerade physisch schonen Erscheinungsform auftrat. Bei ihr hat das
bislang ja erfolgreich funktioniert. Bei Jesus, dem syrischen Avatara, hatte
der gleiche Versuch in den nachfolgenden Jahrhunderten jedoch seine
Wirkung verfehlt. Was war und ist der Grund dafiir? Die Lehrer waren
bemiiht, wie immer, wenn ein neuer Lehrer erscheint, jemanden zu
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finden, der der Welt seinen spirituellen und intellektuellen Stempel allein
durch das Feuer des inneren Genius, der inneren Gottheit aufdriickt;
jemanden, bei dem spitere Generationen nicht eventuell vor dem phy-
sischen Korper des Betreffenden aus instinktiver Liebe zur Schénheit
niederknien und ihn anbeten wiirden. Es widerspricht den Gefiihlen des
menschlichen Herzens, eine hifiliche Person als Gott anzubeten und zu
verehren. Im Falle von Jesus gewannen in spiteren Zeiten blinder Glaube
und eine falsch verstandene Verehrung die Oberhand. Bei H. P. B. hat ihr
unbedeutendes frauliches Erscheinungsbild uns und vor allem sie vor
einem ihnlichen Schicksal bewahrt. Niemand, ob Mann oder Frau, lifit
sich dazu verleiten, jemanden anzubeten, der hifilich ist. In einem gewissen
Sinne ist das auch verstindlich. Es ist nicht falsch, denn die menschliche
Seele weif} instinktiv, daf} innere Schonheit dufiere Schonheit bewirke,
vielleicht nicht, was die dufiere Gestalt betrifft, aber zumindest hinsicht-
lich der Gesamterscheinung. Vor allem driickt sich diese Art von Schon-
heit in einer an kein Geschlecht gebundenen Wiirde aus. Die Schonheit
des inneren Lichtes dufiert sich in Liebe, Weisheit, Wohlwollen und
Giite. Ich hoffe, Sie verstehen, was ich mit diesen kurzen Ausfithrungen
zu sagen versuche.

Zweitausendeinhundertundsechzig Jahre vor H. P. Blavatskys Geburt
begann ein Messianischer Zyklus besonderer Prigung. Er fithrte im Ver-
lauf der Jahrhunderte die europiischen Linder in das dunkle Mittelalter.
Ungefihr 2160 Jahre spiter begann mit ihrer Geburt ein neuer Zyklus,
ein aufgehender Zyklus, der den Menschen Licht, Frieden, Wissen und
Weisheit bringen sollte. Es ist die Pflicht der Theosophen, als gew6hn-
liche Mitglieder der Theosophischen Bewegung, dafiir zu sorgen, dafl die
Botschaft, die sie brachte und als einen heiligen Auftrag in unsere Hinde
legte, rein und unverfilscht bleibt und unseren Nachkommen in spiteren
Generationen genauso weitergegeben wird, wie wir sie empfangen
haben. Wie ich sie empfangen habe, genauso muf} ich sie weitergeben,
nicht anders. It maya Srutam - ,So habe ich gehort.”

Ich denke, der grofite Tribut, den unser Herz und unser Denken
H. P.B. geben kann, sollte darin bestehen, uns genaue Kenntnis dartiber
zu verschaffen, wie sie und was sie wirklich war und nicht dabei stehenzu-
bleiben, was irgendwer iiber sie gesagt hat. Der beste Weg dazu ist, sie
und ihre Biicher, in denen sie sich spiegelt, zu studieren. Erst dann
werden wir die wirkliche H.P.B. kennenlernen. Wir werden unsere
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Intelligenz und unser Herz benutzen miissen, um dariiber zu urteilen,
was sie war und was sie hervorbrachte. Wir werden dann nicht mehr auf
das angewiesen sein, was irgend jemand tiber sie erzihlt. Wir wollen die
Fackel des Lichtes, die sie in unsere Hinde legte, weiterreichen.

H.P.Blavatsky kam in eine Welt, die gerade in einen wahren
» Totentanz” verfiel, einen Danse Macabre, bei dem man, um die mittel-
alterliche Idee fortzuspinnen, das Klappern der Gebeine der Toten horen
konnte, das Rufen der Eulen der Verzweiflung und die feuchten, iiblen
Gertiche des Friedhofes spiirte, in dem die Menschen ihre Hoffnungen
beerdigt hatten. Das war die Welt, in die sie kam und die Zeit, in der sie
sprach. Es war eine Zeit, in der die Menschen im Grunde allen Glauben
daran verloren hatten, dafi es so etwas wie ein Wissen tiber spirituelle
Dinge tiberhaupt gibt, eine Zeit, in der es als ein Merkmal von intellek-
tuellem Schwachsinn betrachtet wurde, wenn sich jemand erkiihnte, iiber
die Gottheit, iiber eine uns verbleibende Hoffnung oder tiber andere
Dinge spirituellen Charakters auch nur zu sprechen. Selbst das Wort
Seele war tabu.

Ganz allein auf sich gestellt, bewirkte diese starke Frau eine Verin-
derung im Denken des Menschen und zwar durch die Kraft ihres spiritu-
ellen Wissens, das sie befihigte, auf den menschlichen Geist, auf die
menschlichen Seelen einzuwirken. Sie tat dies, indem sie in die mensch-
lichen Gemiiter Gedankensamen site, die durch den menschlichen
Verstand wie feurige Funken stoben. Infolge ihrer enormen intellektuellen
Energie lehrte sie die Menschen, in einer neuen Weise tiber das Leben
und die Natur nachzudenken indem sie ihnen zeigte, dafl die Lehren des
sterbenden Materialismus, die damals so modern waren und denen die
Menschen in ihren Herzen Vertrauen geschenkt hatten, nichts waren als
hohl ténendes Messing und klingende Schellen. Sie zeigte ihnen, daf} sie
torichterweise dabei waren, nicht nur ihre edelsten Hoffnungen auf dem
Friedhof der materiellen Existenz zu Grabe zu tragen, sondern sich selbst
innerlich zu dieser Grabstitte zu machen, zu denen sie ihre Fufie trugen.

Eine gewaltige Kraft kam in die Welt und wirkte und machte ihre
Einfliisse geltend. Und das Netz, das sie kniipfte, spielte eine grofie Rolle
dabei, die besseren Bedingungen herbeizufithren, die wir heute vor-
finden. Die heutige Welt fingt gerade an, theosophisch, d.h. in einer
theosophischen Art, zu denken, denn dem makabren Tanz ihres Zeit-
alters wurde Einhalt geboten, jenem Totentanz, der taumelnd, seelen-
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und gedankenlos auf den Gribern der menschlichen Hoffnungen getanzt
wurde. Das alles hat aufgehort!

In H.P.B. liegt ein psychologisches Wunder, ein Mysterium, denn
H.P.B. war ein Mysterium. Was sagen uns unsere grofiten Wissen-
schaftler und Denker heute, viele Jahre nachdem sie auftrat und lehrte?
In skizzenhaften Umrissen bestitigen sie viele der Lehren, die sie
iibermittelte: Lehren, soweit es diese Wissenschaftler betrifft, die auf
Schlufifolgerungen basieren, die sich aus der Forschung in der physi-
schen Natur ergaben, dem Arbeitsgebiet dieser Wissenschaftler. Bevor
die Wissenschaftler die Fakten iiberhaupt entdeckten, hatte sie diese
bereits gelehrt, und zwar trotz des Widerstandes der Kirche einerseits
und der Wissenschaft andererseits. Beide versuchten, sie licherlich und
verichtlich zu machen. Zusitzlich hatte sie noch die sogenannten
Privilegierten und Bevorrechtigten aller Schattierungen aus ihrer Um-
gebung gegen sich, ob auf dem sozialen, religiosen, philosophischen oder
wissenschaftlichen Sektor.

In ihr war Stirke, spirituelle Stirke, und sie setzte die Seelen der
Menschen in Flammen. In ihr war intellektuelle Kraft, und darum konnte
sie die Menschen unterweisen, in einer neuen Richtung zu denken und
neue Visionen zu haben. Und dann besafl sie aufierdem noch eine
psychologische Kraft, die sie befihigte, den mayavischen, psychologi-
schen Wall niederzureifien, in den die Menschen in ihrer Torheit ihr
Bewufitsein eingemauert hatten.

Nun iiberlegen Sie, was dies alles bedeutet. Hitten Sie das tun
konnen? Hitten Sie den Mut zu dieser Herausforderung aufgebracht?
Wiirden Sie es wagen, auf sich allein gestellt, heutzutage der Welt in
einer dhnlichen Art und Weise gegeniiberzutreten? Es gibt eine Ursache
und einen Grund fiir die Arbeit, die sie leistete. Wir sehen heute nur die
Auswirkungen, das historische Phidnomen ihres Lebens und ihres
Werkes. Aber worin lag letztlich die innere Ursache? Es war das leben-
dige, spirituelle und intellektuelle Feuer in ihr. Es war die esoterische
Seite von H. P. Blavatsky, die sie zu dem befihigte, was sie tat.

Glauben Sie auch nur fiir einen Augenblick, dafy H.P.B. eine ganz
gewohnliche Frau war? Glauben Sie, dafi die Geschichten, die iiber sie
erzihlt wurden, z. B. in Herrn Sinnetts Incidents in the Life of H. P. Blavatsky,
alle wirkliche Tatsachen ihres Lebens darstellen? Nehmen Sie an, dafl die
dort aufgestellten Behauptungen ausreichend genug sind, um sie voll-
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stindig zu erklidren? Glauben Sie das ja nicht! Die Tatsachen allein
widerlegen einen solchen Glauben. Eine derartige Frau, wie sie Sinnett in
seinen Incidents beschreibt, hitte niemals die Welt so verindern kénnen,
wie es H.P.B. tat. Denken Sie, dies wire der jungen russischen Dame
gelungen, die er schildert, oder der angeblichen russischen Priesterin, die
Solovyoff, ihr ehemaliger Freund und spiterer grimmigster Feind zu
schildern suchte? Glauben Sie, dafi eine Heuchlerin, eine Betriigerin,
ausgestattet mit mittelmifiger Intelligenz, fihig gewesen wire, intellek-
tuelle und in ethischer Hinsicht oft dufierst anspruchsvolle Menschen um
sich zu versammeln? Natiirlich nicht.

Betrachten Sie die Fakten in H. P. Blavatskys Leben. Lassen Sie Ihr
Denken nicht durch Mirchen ablenken, die man iiber sie erzihlt hat.
Bilden Sie sich selbst eine Meinung, denn aufmerksames Nachdenken
ist eine der ersten Pflichten eines Theosophen. Dann ziehen Sie Thre
eigenen Schlufifolgerungen. Tatsichlich interessieren uns die tber
H.P.B. erzihlten Geschichten lediglich insofern, als sie ein psycholo-
gisches Phinomen der Schwiche des menschlichen Denkens offenba-
ren. Sie beschreiben das ungeniigende Fassungsvermégen jener Men-
schen, die versuchten, sie zu erkliren. Wenn Sie denken, daf} Sie den
Charakter, die Konstitution von H.P.B., aus den angeblich biographi-
schen Abhandlungen, die iiber sie geschrieben wurden, erschlieffen
konnen, dann kénnten Sie ebensogut den Versuch unternehmen, den
Ozean in eine Teetasse zu gieflen. Bestenfalls enthalten diese Abhand-
lungen gewisse Fakten, an die man sich zufilligerweise in ihrer eigenen
Familie erinnerte — die diese, nebenbei bemerkt, vielleicht weniger gut
verstand als ihre theosophischen Freunde — und das Ganze hat man
gesammelt und in bestimmten Geschichten aufgezihlt. Ist das Lesen
solcher Erzihlungen der Weg zu einem Verstindnis dafiir, was sie sie
getan hat?

H. P. Blavatsky war natiirlich korperlich eine Frau, das sollte man
nicht vergessen. Dieser Kérper mit seinem Verstandesteil wurde von der
inneren gottlichen Sonne, dem inneren Buddha, dem im Inneren leben-
den Christus, wie es die Mystiker unter den heutigen Christen
ausdriicken, belebt und entflammt. Aber zwischen diesem gottlichen
Feuer und dem aufnehmenden, mystisch-trainierten und ausgebildeten
Gehirn dieser Frau existierte ein psychologischer Apparat; in westlicher
Ausdrucksweise nennt man ihn gemeinhin die menschliche Seele, der in
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ihrem besonderen Fall — sie war eine Initiierte des Ordens der Buddhas
des Mitleids und des Friedens — zu gewissen Zeiten beiseite treten konnte,
um so einer menschlichen Seele, die noch viel erhabener war als die ihre,
den Eintritt in diese Liicke zu gestatten.

So war sie also ein Avatara ihrer Art. Dieser buddhische Glanz war es,
der die leere Stelle ausfiillte, die sie so bereitwillig als Wirkungsfeld zur
Verfigung stellte. Zum grofien Teil bewirkte dieser buddhische Glanz
die wundersamen Dinge, die H. P. B. vollbrachte. Sie werden sich daran
erinnern, daf} sie in ihren Schriften oft einen Unterschied zwischen dem
machte, was sie H.P.B. nannte und dem, was sie als H.P.Blavatsky
bezeichnete. H.P.Blavatsky war die Frau, der Chela, der strebende,
lernende, grofiartige, edle und mutige Chela. H. P. B. hingegen war der
Meister, der durch sie sprach. Es gab einen Korper, einen Geist, eine
Wesenheit und den dazwischenliegenden Apparat, den man gemeinhin
die Seele nennt, und der zeitweilig willentlich zuriickgezogen werden
konnte. Wenn H.P.B. als der Sendbote sprach, blieb dieser psycholo-
gische Apparat zum grofien Teil vollkommen im Hintergrund. Diese
Tatsache erklirt die sogenannten Gegensitzlichkeiten und Wider-
spriiche ihres Charakters, welche die Leute, die tiber sie zu schreiben
versuchten, natiirlich bemerkten, und zwar sehr deutlich, denn man
konnte es nicht iibersehen. Aber sie vermochten sie nicht zu deuten, und
deshalb beurteilten sie H. P. B. oft falsch und verstanden sie nicht. Wenn
jedoch die heilige Flamme die leere Stelle eingenommen hatte, dann
wurde H. P.B. zu dem Lebrer, dem Weisen, dem Seher, zu dem Lehrer
der grofien naturwissenschaftlichen Wahrheiten, welche die heutige
Wissenschaft gerade als wahr zu begreifen beginnt, dann ist sie der
Lehrer, der der Menschheit die grofie Hoffnung gibt, der Ubermittler
einer Vision, der Urheber und Gestalter einer neuen Philosophie-Reli-
gion-Wissenschaft fiir die Menschen.

Sollten wir in H. P. Blavatsky lediglich eine Russin aus guter Familie
sehen? Wenn, dann war sie eine hochst auflergew6hnliche Dame! Die
einfache Theorie vertrigt sich nicht mit den Tatsachen - sie war eine
Russin, die genau genommen keinerlei Ausbildung genossen hatte, keine
wissenschaftliche, keine religiose und ebenso keine philosophische. Aber
sie war in mystischen Dingen erfahren. Die wirkliche H.P.B., die lebte
und lehrte, war ein Adept, und ihre Lehren waren in all diesen Bereichen
menschlichen Wissens meisterhaft!
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Sollen wir sie als einen inkarnierten Mahatma betrachten? Die
Fakten sprechen alle dagegen, genau wie sie gegen die vorige Theorie
sprechen. Wir sollten H. P. Blavatsky genauso nehmen, wie sie war und
nicht so, wie man sie filschlicherweise interpretiert. Wir sollten sie so
nehmen, wie wir sie kennen. Wir sollten sie so nehmen, wie wir sie in
ihren Biichern finden. Beschrinken wir uns auf die Fakten, und lassen wir
die Theorien beiseite, die die Menschen tiber sie aufgestellt haben. Wenn
wir weise genug sind, werden wir sehen, werden wir verstehen, wer und
was sie war.

Es gab Zeiten in ihrem gesellschaftlichen Leben, da war sie die
charmante Gastgeberin, eine grande dame. Bei anderen Gelegenheiten
war sie eine Pianistin von bewundernswerter und exzellenter Fertigkeit.
Bei weiteren Gelegenheiten faszinierte sie die Anwesenden mit der
Fihigkeit ihrer brillanten Konversation. Sie faszinierte einen ganzen Saal
und hielt ihr Publikum im Bann. Gelehrte, Arbeiter, Leute der oberen
Schichten, Prinzen und einfache Bauern stromten zusammen, um sie zu
horen. Dann wiederum gab es Zeiten, da scharten sich bei ihr zu Hause,
wenn es ruhig geworden war, ihre Schiiler um sie, und sie unterwies sie in
einigen der Wahrheiten aus den erhabenen Mysterien der Weisheitsreli-
gion der Vergangenheit. Und zu wieder einer anderen Zeit safl sie an
threm Schreibpult und schrieb und schrieb vom Morgen bis in die
einbrechende Nacht, um sich dann endlich hinzulegen und, wie sie von
sich sagte, fiir eine kleine Weile ,heimzukehren”. Erst dann fand sie
Ruhe!

Zu anderen Zeiten gab sie bei sich daheim Empfinge, bei denen sie
mit Wissenschaftlern, Philosophen, geistig interessierten Menschen,
Debattierern verschiedenster Art aus den Bereichen der Philosophie, der
Wissenschaft oder der Religion zusammentraf, mit ihnen plauderte und
sie in Erstaunen setzte. ,Woher hat diese Frau dieses wunderbare
Wissen?” sagte man. ,, Wieso kann sie mir unbekannte Dinge aus meinem
eigenen Beruf, die ich vorher selbst nicht gewufit habe, erzihlen? Woher
nimmt sie die Fihigkeit, mir klarzumachen, daf sich das so verhilt?” Sie
verfiigte tiber alle diese Aspekte und alle diese Charakterseiten, und alle
sollten bedacht werden. Allein die Erklirung dieser reinen Fakten wird es
uns ermoglichen, sie zu verstehen. Manchmal war sie die empfindsame
und mitfithlende Frau, die Ringe, gutes Parfiim und angenehme Freunde
liebte. Bei einer anderen Gelegenheit konnte sie der Lehrer sein, der
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Weise; wieder zu einer anderen Zeit konnte sie sich kraftvoll und minn-
lich geben, so daf} es schien, wie ihre Freunde sagten, als wenn sich ein
Mann durch sie manifestieren wiirde — nicht irgendein Mann, sondern
ein wahrhaftiger Mann.

So war sie, wie gesagt: korperlich eine Frau, eine Dame, gut geschult,
aus gutem Hause, mangelhaft gebildet; im Inneren eine gottliche
Flamme, die gelegentlich sozusagen von ihrem Gehirn Besitz ergriff —
dann sprach sie wie eine Pythia, wie eine Prophetin, wie ein Delphisches
Orakel. Und ahnlich verhielt es sich, wenn sie, wie ein Avatara, von der
heiligen Flamme eines der Grofien Erhabenen erfiillt war. Dann war sie
der Weise, der Seher. Dann schrieb sie ihre Biicher. Sie nahm darin das
vorweg, was spiter erst entdeckt werden sollte und zeigte den Menschen,
wie gefihrlich ein Glaube ist, der mit den ethischen Regeln nicht
tibereinstimmt.

Lassen Sie uns daher in H. P. Blavatsky das sehen, was sie wirklich war.
Und, wohlgemerkt, meine Freunde: wir, die wir H. P. B. studiert haben,
sie lieben und ihr in Herz und Verstand treu sind, wir werden uns eisern
vor jedem Versuch verwahren, sie anzubeten und aus ihr einen neuen Jesus
zu machen. Sie wissen, was die erhabenen Grofien Briider uns gesagt
haben: mehr als irgend etwas anderes ersehnen wir eine Bruderschaft
unter den Menschen, eine Bruderschaft, die imstande ist, die Menschheit
vor den Katastrophen zu bewahren, die durch eigenes Verschulden auf sie
zukommen. Diese Katastrophen, moralische und selbst physikalische
Kataklysmen, die wir bereits jetzt wahrnehmen kénnen, werden uns mit
Bestimmtheit treffen, es sei denn, die Menschen dndern ihre Denkge-
wohnheiten und als Folge davon ihre Handlungen und ihre Lebens-
fihrung. Wir werden uns standhaft gegen jeden Versuch, eine neue Reli-
gion einzufithren, wehren. Unsere grofien Lehrer haben schon frither
darauf hingewiesen, was der grofite Fluch und das todlichste Gift ist, dem
sich die Menschheit gegenwirtig gegeniibersieht: es ist der Glaube an
einen dufieren Retter anstatt dem gottlichen Geist in unserem Inneren
treu zu sein. Denn dort im Inneren liegt wirklich alle Wahrheit, alle
Harmonie, alle Weisheit, alle Liebe und aller Frieden. Der innere Gott in
jedem einzelnen von uns stammt aus dem innersten Herzen des Univer-
sums, und dieses Herz sind wir. Jeder einzelne von uns ist es.

H. P.B. war in der Tat ein Mysterium, aber obwohl sie das war, war
sie es dennoch nicht in dem Sinne, wie dieses Wort gewohnlich im
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Westen gebraucht wird. Sie war ein Mysterium im Sinne der alten Grie-
chen, wenn sie von den alten Mysterien und den alten Mysterienschulen
sprachen — sie meinten damit etwas, was verborgen ist, aber erkannt
werden kann, etwas, das okkult und heilig ist, aber gleichzeitig auch
erfahren werden kann.

Man kann H.P.B. verstehen. Wenn wir dies kénnen, lieben wir sie
um so mehr. Je mehr wir sie verstehen, um so tiefer wichst unsere Liebe,
unsere Verehrung fiir sie. Moge es deshalb niemals geschehen, daf§
Theosophen das uns von ihr entgegengebrachte Vertrauen enttiuschen
und dem Mystischen Osten, auf den sie immer zeigte, den Riicken kehren
und anfangen, den Avatara anzubeten. Erweisen wir uns des in uns
gesetzten Vertrauens wiirdig. Wir konnen ihr Beispiel lieben, das sie uns
an grofiartigem Mut und unerschiitterlicher Hoffnung gab, es bewun-
dern und versuchen, ihm nachzueifern. Wir koénnen versuchen, dieser
grofien Frau dhnlich zu werden, dhnlich den vielen anderen, die wie sie,
in der Vergangenheit erschienen waren oder in der Zukunft erscheinen
werden, den viel grofieren vielleicht, als sie es war. Aber wir sollten sie
niemals auf ein hohes Podest stellen, wie es leider im Falle eines Lehrers
in den frithen Jahren des Christentums geschah.

Wir konnen unserer geliebten H.P.B. keinen grofieren Tribut
zollen, als in Liebe zu ihr das Werk getreulich fortzusetzen, das sie so
groflartig begann.



Die Vision Buddhas des Herrn

ALS ZWOLFJAHRIGER JUNGE stief) ich auf ein buddhistisches Zitat, das
meine Imagination, mein Denken und mein Herz faszinierte. Ich glaube,
daf} es eines der Dinge war, die mich in diesem Leben stirker zu Bewufit-
sein erweckten als alles andere, an das ich mich erinnere. Das Zitat ist
reine Theosophie und echte buddhistische Lehre. Es lautete: Buddha, der
Herr spricht, und ich fasse seine Worte etwas zusammen, um sie noch
klarer zu machen: ,,Oh Jinger, lafit nie Entmutigung in eure Seelen ein-
dringen! Seht ihr das Leiden in der Welt, seht ihr das Ungliick, den
Schmerz und die Unwissenheit, das Elend und die Sorge, die das Herz
bedriicken? Jiinger, allen Dingen ist es bestimmt, Buddhaschaft zu erlan-
gen: den Steinen, den Pflanzen, den Tieren, allen Atomen, aus denen sie
sich zusammensetzen, allem und jedem, Sonne und Mond und Sternen
und Planeten — alles wird in zukiinftigen Zeitaltern Buddha werden. Jedes
wird ein Buddha werden.”

Welch wunderbares Bild! Wie es das Herz besinftigt und den Ver-
stand beruhigt. Denn wenn ein einzelnes Atom oder ein Mensch ein
Buddha wird, dann wird alles zum Buddha, denn dieses Universum ist
eine Einheit, die wihrend des Manvantara oder wihrend der Manifestation
in Vielheiten zerfiel, aber diese wurzeln in jenem Einen und leben von
ihm und durch es. In ihm leben wir und bewegen wir uns und haben wir
all unser Sein. Deshalb ist es all den einzelnen bestimmt, die jetzt die
Vielheit bilden — Sonnen und Sterne, Planeten, Kometen, Géotter,
Menschen, Tiere, Pflanzen, Steine, Atome, Elemente und Welten —,
eines Tages in den unberechenbaren Aonen dessen, was wir die Zukunft
nennen, Buddhaschaft zu erlangen.

Als ich das las, lief ich fiir nahezu drei Monate in einem Taumel
spiritueller Entriickung und inneren Wiedererwachens umher. Bis heute
konnte ich nicht sagen, ob ich gegessen, getrunken oder geschlafen habe.
Ich weifi, daff ich es getan haben mufi, aber ich habe keine Erinnerung
mehr daran, ich erinnere mich nur an Licht und daran, daf} ich mein
inneres und dufleres Sehen nach oben und innen hin erhob. Gerade
dieser Gedanke 6ffnete die Tore, die sich geschlossen hatten, nachdem
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ich von den Wassern des Flusses Lethe getrunken hatte, den Wassern des
Vergessens, als ich das letzte Mal starb. Die Tore 6ffneten sich, und das
Licht kam herein und breitete sich aus.

Ich denke, daf} dieses Zitat uns ein hochst wunderbares Bild vermittelt.
Nehmen wir das Mineralreich: es setzt sich vollstindig aus unbewufiten
Monaden zusammen, das heifit aus Monaden, die auf dieser Ebene
unbewufit sind, jedoch durchaus nicht unbewufit in ihren eigenen
Sphiren. Aber was wir im Mineralreich als Monaden bezeichnen, ist
sozusagen der Ausdruck der essentiellen, spirituellen Monaden, die hier
unten auf dieser Ebene wirken und sich entwickeln und durch diese
Gilgtulim gehen — wie die hebriische Qabbalah sie nennt, womit sie die
niederen Hallen des Lebens und der Erfahrung meint —, diese Welten der
unauthorlichen evolutioniren Reise. Dennoch ist jede (der unbewufiten
Monaden) essentiell ein Gott, ist jede einzelne in der Essenz ein Buddha,
ein Strahl des Adi-Buddha oder des Kosmischen Buddha. Und so ist es
mit allen Dingen.

Deshalb sagte Buddha der Herr: ,Jiinger, wenn Leid euer Herz
betriibt, wenn Schmerz und Leiden unertriglich sind, wenn ihr seht, daf§
andere sterben, weil sie nicht einmal ihre Grundbediirfnisse befriedigen
konnen: Seid nicht entmutigt. Blickt in die Zukunft. Jeder einzelne aus
diesen Massen wird eines Tages ein Buddha, Adi-Buddha und deshalb ein
Buddha: Steine und Pflanzen und Tiere und Menschen und Goétter,
Sonnen und Sterne und Kometen und alle ihre Elemente.”

Dennoch sollte diese Erkenntnis der essentiellen Gottlichkeit aller
Dinge und der ihnen bestimmten, zukiinftigen Buddhaschaft unsere
Hinde hier und jetzt keinen Augenblick lang abhalten von den Werken
des liebenden und helfenden Mitleids. Denn im Hier und Jetzt liegt
unsere erhabene Pflicht, alles uns Mégliche zu tun, die Leiden und Note
der Welt zu lindern, die den Monaden auf ihrer evolutioniren Reise
begegnen und die fiir sie notwendig sind.



Verhaltensregeln

UM DEN GROSSEN GLEICH ZU WERDEN, mufy man beginnen, ihnen gleich
zu werden. So einfach ist das. Mochten Sie gern ein paar Regeln haben?
Ich werde sie Thnen geben. Aber sobald der Verstand iiber Regeln nach-
denkt, stellt er Fragen und Bedingungen und macht Einwinde. Trotz-
dem, hier sind sie. Verhalten Sie sich im tiglichen Leben so, dafi Sie am
Abend beim Zubettgehen die Ereignisse des soeben zu Ende gegangenen
Tages betrachten und sich dabei sagen: Das habe ich richtig gemacht, das
hitte ich besser machen kénnen, und das habe ich gar nicht gut gemacht?
Und nehmen Sie sich Thre Erkenntnisse so zu Herzen, dafi Sie, wenn der
nichste Tag anbricht, an dem Sie vielleicht den gleichen Versuchungen
ausgesetzt sind, am Ende dieses zweiten Tages beim Zubettgehen mehr
in Frieden mit sich selbst sind?

Sagen Sie immer die Wahrheit, aufler wenn die Mitteilung der
Wahrheit anderen Schaden oder Leid bringen wiirde. In diesem Falle
seien Sie mitleidsvoll und leiden Sie stillschweigend. Besteht, wenn Sie
Ihre Wiinsche erfiillen wollen — das heifit, wenn Sie etwas erlangen,
bekommen oder anschaffen wollen — die Gefahr, daff Sie es nur auf
Kosten anderer, durch deren Schmerz oder deren Verlust erreichen
konnen? Oder koénnen Sie das Gewiinschte nur durch Falschheit
erlangen, durch Betrug, was man auch als falsches Spiel bezeichnet? Sind
Sie stark genug, diesem Schritt nach unten zu widerstehen? Es kann der
erste Schritt in den Abgrund sein. Erkennen Sie, wenn Sie den ersten
Schritt abwirts gemacht haben, daff nach dem nichsten Schritt der
Versuch folgen wird, die Tat schamvoll zu verschweigen und zu verhiil-
len? Man wird dadurch nicht nur zum Betriiger, sondern auch zum
Heuchler. Der dritte Schritt fillt leicht, denn wenn Entdeckung droht,
versucht man die Spuren zu verwischen, indem man an die Nachsicht, an
die Vergebung und an das Mitleid der anderen appelliert und vorgibt,
man hitte fir diesen und jenen so gehandelt, weil das Herz weh tut, nur
um iiberhaupt etwas zu sagen.
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Drei Schritte: Und haben Sie bemerkt, dafi jeder Schritt eine
Entstellung Thres Charakters bedeutet, eine Mifigestaltung Threr Seele
und der natiirlichen menschlichen Impulse Ihres Herzens, dafi Sie
dadurch Threm Charakter ein unausloschliches Zeichen eingeprigt haben,
das vielleicht fiir Aonen vorhanden bleiben wird?> Wieviel besser und ein-
facher ist es, nach Moglichkeit zu vermeiden, die Fiifie durch falsche
Handlungen zu beschmutzen. Oder, wenn man dabei ertappt wird, dafl
man sich losreifien und um jeden Preis mit den Géttern verbinden will.

Ich konnte noch viel mehr Regeln geben. Diese Regeln sind das
Einfachste in der Welt. Sie sind so wunderbar okkult, so einfach und klar,
daf} die Menschen die meiste Zeit nicht an ihre Wirksamkeit glauben;
dennoch sind es die Regeln, die von den grofiten Weisen und Sehern der
Welt aufgestellt worden sind: Leben Sie aufrichtig, sprechen Sie die
Wahrheit, lassen Sie Ihr Leben rein und sauber sein, so daf§ Sie jedem
Menschen ohne Scham ins Gesicht sehen kénnen. Tun Sie anderen — ich
will es in der anderen Form sagen —, fiigen Sie niemandem etwas zu, was
Sie selbst nicht von anderen erleiden wollen. Auf diese Weise entstehen
im Laufe der Zeit die Buddhas, die heiligsten Menschen auf Erden.



Gesunder Menschenverstand zu Hause

ICH BIN FEST DAVON UBERZEUGT, daf} die sogenannten geistigen Probleme
der Jugend heute nicht grofier sind, als sie es jemals waren — kein bifichen
grofier. Sie sind auch keinesfalls anders oder verwirrender, weder fiir die
Kinder noch fiir die Eltern. Der menschliche Charakter dndert sich nicht
iiber Nacht. Der Weltkrieg, von dem man annimmt, daf} er alle fritheren
sittlichen Grundsitze zerstort hat, erwies sich in dieser Hinsicht wie ein
Dammbruch. Die Fluten fegten gewisse Hemmungen und Zuriick-
haltung hinweg, die zweifellos gut waren, und wir haben es noch nicht
verstanden, andere Schutzmauern um unsere Familien und um unsere
Jugend zu errichten. Aber unsere jungen Leute sind nicht besser und
nicht schlechter als wir es waren. Sie missen sich mit den gleichen
fundamentalen Problemen des menschlichen Charakters auseinander-
setzen, wie wir. Wihrend ich dies schreibe, fithle ich mich eigentlich wie
ein alt gewordener Junge. Ich glaube, dafi Kinder iltere Menschen sind,
die noch nicht erwachsen sind, Erwachsene, die noch nicht reif sind, und
dafl Erwachsene immer noch Knaben und Midchen sind.

Ich glaube, die Eltern stellen in spiritueller Hinsicht fiir die Jugend
eines ihrer grofiten Probleme dar. Ich sage damit nichts gegen die Eltern,
denn sie waren selbst auch einmal jung und hatten selbst Eltern. Die
heutige Jugend wird aufwachsen, ihrerseits zu Eltern werden und eben-
falls entsprechend untauglich und leider auch genauso unzulinglich sein!
Wenn spirituelle Probleme die Jugend zu irgendeiner Zeit beeintrich-
tigen, dann ist das grofitenteils der Fehler der Eltern. Ich will erkliren,
warum ich so denke. Die Eltern machen nicht etwas falsch, weil sie zu
wenig Liebe haben. Sie begehen bei der Behandlung junger Menschen
den Fehler, ihren gesunden Menschenverstand zu wenig sprechen zu
lassen — einfach den gesunden Menschenverstand.

Wenn Sie bei einem anderen Menschen einen Fehler korrigieren
wollen, dann konnen Sie das nicht dadurch tun, dafi Sie ihm etwas
vorpredigen und Regeln aufstellen. Die Chancen, dafi er sofort
widerspricht, stehen neun zu eins. Aber durch Ihr Vorbild kénnen Sie
Thre Worte fiir den Verstand dieses Menschens wertvoll machen, und er
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wird beginnen, Sie zu bewundern und zu respektieren, weil Sie das,
woriiber Sie gesprochen haben, beispielhaft vorleben.

Nichts fesselt den Verstand der heranwachsenden Jugend so nachhal-
tig, wie ein treffendes und bemerkenswertes Vorbild, das man tagtiglich
vor Augen hat. Es ersetzt jahrelanges Reden und Predigen, jahrelanges
Lesen von Biichern, die man den jungen Menschen so lange unter die
Nase gehalten hat, bis sie diese Biicher schlieilich hassen. Wenn ein jun-
ger Mensch zu Hause beobachtet, was alles um ihn herum vorgeht,
schnippische Redensarten von einem zum anderen, die kleinen selbst-
siichtigen Handlungsweisen, die Lieblosigkeiten, die der Vater gegen die
Mutter begeht oder umgekehrt, die kleinlichen Streitigkeiten, die kurz
angebundene, gereizte Sprechweise, oder tiberhaupt miimutiges Schwei-
gen, dafir aber die Demonstration offensichtlich selbstsiichtiger
Gewohnbheiten, wie der Griff nach dem bequemsten Stuhl, der besseren
Beleuchtung, der grofieren Essensportion oder Unhéflichkeit im Umgang
mit anderen — wenn ein Kind solche Dinge sieht, merkt es sie sich. Das
sind die Dinge, die das Kind verletzen. Die Alteren von Thnen brauchen
sich nur in ihre Kindheit zuriickzuversetzen und dariiber nachzudenken,
ob sie an ihren eigenen Eltern nicht Dinge beobachtet haben, die sie
verletzten und ihnen wie teuflische Machenschaften erschienen; und sie
fragten sich... Und doch diirften Thre Eltern halbe Heilige gewesen sein
— ich mochte damit nicht behaupten, daff Eltern schlecht sind. Keines-
falls. Aber den Eltern mangelt es an gesundem Menschenverstand. Sie
fragen sich, warum ihre Kinder manchmal falsche Wege gehen. Dabei
spreche ich hier von normalen Kindern. Bei einem Kind mit angebore-
nen Verhaltensstérungen mufi man natiirlich eine Spezialbehandlung
anwenden.

Sie haben kein Recht auf Kinder, wenn Sie nicht in Threm Herzen
ehrlich fithlen, daf Sie sie anstindig erziehen konnen. Es ist ungeheuer
wichtig, daf§ Sie von Threm Kind geliebt und respektiert werden. Aber
nicht wegen der Geschenke, die Sie ihm gegeben haben. Allzuoft sind sie
nur Bestechungen, um es vom Schreien und Lirmmachen abzuhalten. Es
sollte Thnen Liebe und Respekt fiir das entgegenbringen, was Sie sind.

Meiner Meinung nach, die Kligere als ich korrigieren mogen,
besteht die beste Art, die meisten der sogenannten Probleme, denen sich
Kinder gegeniibersehen, zu l6sen darin, daf wir ihnen tagtiglich Beispiele
unablissiger Hoflichkeit zu Hause geben. Nur das eine: unablissige Gite
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und Hoflichkeit. Was bringt das mit sich? Es bringt als erstes Selbst-
kontrolle mit sich; danach Giite, das heifit Riicksichtnahme auf andere.
Dies ist eine wunderbare Ubung, die ein Kind versteht, bewundert und
gerne sieht. Das senkt sich in den Verstand und in das Herz des Kindes.
So etwas kann das Kind nicht vergessen. Wenn es in einer Familie
erzogen wird, wo Nachlissigkeit und Trigheit herrschen, wo es zu Hause
zwar nichts Boses, aber kleine Selbstsiichteleien gibt, die mit gelegent-
lichen emotionalen Ausbriichen irgendeiner Art verbunden sind, dann
wird es seinerseits, weil es stark zur Nachahmung neigt, ebenfalls nach-
lissig, emotional instabil, ohne Ehrgeiz, sich selbst zu verbessern,
schwerfillig von Begriff und unhoflich anderen gegeniiber, weil es zu
bequem ist, hoflich zu sein. Es ist ihm gleichgiiltig. In einem Heim, in
dem Hoflichkeit regiert, ist jeder gliicklich. Das Kind erinnert sich an die
Dinge, die es wahrnimmt. Es lernt daraus, denn das Beispiel ist es, das
sich dem Verstand einprigt. Es wird in der Gedankenwelt des Kindes
eine Gewohnheit, das Kind beginnt, darauf stolz zu sein, daf§ es sich
anderen gegeniiber hoflich verhilt.

Der eigentliche Ausgangspunkt des anscheinend so schwierigen Pro-
blems ist folgender: wir dlteren Menschen versuchen der Jugend Dinge
zu predigen, die allein dem Gehirnverstand entspringen. Wir geben
ihnen Vorschriften, dieses und jenes misse befolgt werden, und zu
gleicher Zeit sehen die Kinder, daf§ sich ihre Eltern selbst nicht daran
halten. Wie sollte jemand etwas respektieren, was ihm die ganze Zeit
tiber gepredigt wird, wenn er bemerkt, dafi die anderen den Vorschriften
nicht folgen oder sie nicht praktizieren? Es ist zum Beispiel gewif} eine
wunderbare Idee, wenn Eltern den Wunsch haben, ihre Kinder sollten
schone Biicher studieren, die edle Gedanken bewirken. Sie betrachten
dies zweifellos als eine Trainingsmethode, wenn dem Denken des Kindes
Schonheit geboten wird. Aber meine Meinung ist folgende: wenn ich
Kinder hitte und sie zum Beispiel dazu bringen wiirde, die Bhagavad-Giti
zu lesen, oder irgendein anderes Buch, den ganzen Tag lang; oder wenn
ich ihnen immer, wenn sie etwas lesen mochten, die Bhagavad-Giti geben
wiirde, noch bevor sie fiinfzehn Jahre alt sind, dann wiirden sie dieses
Buch hassen, ich weif} es, wie nichts sonst auf der Welt. Sie miifiten erst
achtzig Jahre alt werden, um die wundervolle Schonheit von Biichern
dieser Art erkennen zu konnen. Das Kind bemerkt schnell, dafl Vater und
Mutter nicht ihre ganze Zeit damit verbringen, wenn sie zu Hause ein
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wenig Mufie haben, in der Bhbagavad-Giti zu lesen. Sie bemerken
vielmehr, daf§ diese in ihren Mufiestunden andere Biicher lesen, weniger
anspruchsvolle. Dies ist ein Beispiel. Sie konnen nicht erwarten, daf§ Thr
Kind etwas tut, was Sie selbst nicht tun. Sie als Eltern miissen das Vorbild
abgeben. Selbstverstindlich ist es richtig, vom Elternhaus Biicher fernzu-
halten, die offensichtlich schlecht sind und einen unziichtigen, obszénen
oder pornographischen Inhalt haben. Es ist fir Erwachsene wie fiir
Kinder sicherlich falsch, Filme anzusehen, in denen die gleichen gemei-
nen Dinge oder Verhaltensregeln oder Beispiele gezeigt werden. Aber
ich spreche hier weder von Dingen, die alle mifibilligen, noch méchte ich
wirklich gute und erhebende Filme herabwiirdigen.

Das Gemiitsleben der Kinder ist fiir Suggestion und Vorbild aufier-
gewohnlich empfinglich. Belehrung ist ausgezeichnet, aber sie kommt
erst, nachdem das Kind die Frage: Warum? gestellt hat. Dann ist die Zeit
gekommen, zu belehren und zu erkliren. Ein Kind vergifit niemals ein
Vorbild. Kinder sind alte Seelen in unfertigen Kérpern, Seelen, die zu
uns aus der Vergangenheit, aus verflossenen Zeitaltern und aus vielen
friheren Leben gekommen sind. Sie besitzen einen wundervollen
Instinkt, an Thnen Dinge wahrzunehmen, die sie ebenfalls in ihr Denken
und in ithr Wachstum einbauen. Sie denken wirklich nach; und im allge-
meinen konnen sie die Dinge auch intuitiv erfassen.

Ihre Kinder zu bestechen, ist eine der grofiten Torheiten, die Eltern
begehen konnen, und mit ihnen so zu reden oder umzugehen, als wiren
sie keine vernunftbegabte Wesen. Ich glaube, das ist vollig falsch. Ich weifs
dies, weil ich selbst erlebt habe, wie Kinder in ihren Herzen Handlungen
ihrer Eltern verachteten, weil diese Fiigsamkeit, Zustimmung oder ein
siifies Licheln von ihnen erhalten wollten. Um welche Art von Liebe han-
delt es sich hier, die ein Kind seinen Eltern entgegenbringt, wenn es dafiir
bezahlt oder bestochen wurde? Man braucht nichts Derartiges. Das
Wesensmerkmal der Jugend ist eigentlich das eines Heldenverehrers, sie
liebt das Ideal, das Schone, das sie als etwas Starkes und Grofies beriihrt.
Ich glaube, die Jugend liebt diese Dinge mehr als wir gelehrten, ilteren
Menschen, die diese Aufgeschlossenheit verloren haben.

Die Hiilfte aller Furcht in der Welt hat ihren Ursprung im Familien-
leben. Die Seele des Kindes erfihrt durch irgendwelche grifiliche
Umstinde oder Dinge eine psychische Schidigung, die es verletzt und
erschreckt. Und das Gemiit wird durch die Angst verkriippelt, verletzt
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und geschidigt. Es ist —ich mochte der Jugend gegeniiber nicht unhoflich
sein — exakt das gleiche Prinzip, mit dem man einen Hund oder ein Pferd
abrichtet. Sie kénnen einen Hund oder ein Pferd durch Miflhandlung zu
einem bosartigen Tier machen. Aber wenn Sie einen Hund wie ein
menschliches Wesen behandeln, zu ihm giitig, freundlich und behutsam
sind, wird er anderen wie auch Ihnen gegeniiber sanftmiitig sein. Er wird
dann wirklich bis zu einem gewissen Mafie vermenschlicht. Im Prinzip
unterscheiden wir uns vom Tier nur dadurch, daff wir viel weiter ent-
wickelt sind.

Machen Sie Ihr Heim zu Zentren der Giite und Hoflichkeit — die
Eltern untereinander. Das ist die Hauptsache. Ich meine damit nicht nur
die Manieren. Die sind nur ein Teil davon. Ich meine den wirklich
instinktiven Wunsch, giitig und hoéflich zueinander zu sein. Machen Sie
diesen Wunsch in Thnen so stark, dafl er zur Tat wird. Die Kinder fiihlen,
sehen und kopieren das; sie lernen bei ihrem eigenen Versuch, dafi es
dazu der Selbstkontrolle bedarf, und daff es notwendig ist, wenn man sich
anderen gegentiber hoflich verhalten mochte, das ,Ich“ zu vergessen.
Diese Disziplin lehrt Selbstbeherrschung, Selbstverleugnung, Selbst-
achtung. Wenn Kinder entdecken, daf} sie durch ein solches Verhalten
die Achtung anderer gewinnen, tritt instinktiv Selbstachtung hinzu. Sie
fangen an zu sehen und zu fithlen, daff andere dieselben Empfindungen
haben wie sie und ebenfalls Giite und Hoflichkeit bewundern und achten.
Und dann wichst in dem jungen Menschen das Gefiihl fiir Kamerad-
schaft und Briiderlichkeit.

Die alte Idee, daf} ein Kind seine Eltern ehren und ihnen gehorchen
sollte, ist ein wunderbares Ideal. Es ist heute fiir das menschliche Verhal-
ten genauso giiltig wie in der Vergangenheit. Aber die Grundlage fiir die
elterliche Wiirde und Stellung sollte in der instinktiven Achtung liegen,
die im Gemiit der Kinder und Jugendlichen fiir ihre Eltern wurzelt, weil
sie sehen, wie die Eltern selbst die Ehrerbietung ehren, die Achtung ach-
ten und die Verehrung verehren.



Eine ausgeglichene und visionare Haltung

D1t WELT BEFINDET SICH wahrlich in einem traurigen und unruhigen
Zustand. Dennoch halte ich es fiir unklug und fiir geistig und psycholo-
gisch schidlich, diese Tatsache zu betonen, weil nichts dadurch
verbessert wird. Es schmilert vielmehr den Mut, das Leben zu meistern
und es auf edlere und hohere Weise weiterzufithren. Sehen Sie das
Schéne in und hinter den Dingen, sehen Sie das Schone in Thren Mit-
menschen. Sehen Sie auch das Schidliche und Hifiliche im Leben, aber
lassen Sie sich davon nicht niederdriicken oder entmutigen. Es besteht
kein Grund, die Ruhe, den inneren Frieden aufzugeben und sich wie ein
Massenmensch von Leidenschaften treiben und von Vorurteilen be-
herrschen zu lassen. Eine solche Haltung wiirde weder uns noch den
Leidenden helfen. Wir konnen jedoch ermutigende und hoffnungsfrohe
Gedanken in die Welt hinaussenden und einen optimistischen Ausblick
in die Zukunft vermitteln, da unabhingig davon, was durch die Torheit
oder Niedertracht oder Treulosigkeit des Menschen seinem spirituellen
inneren Gott oder der geistigen Essenz gegeniiber auch geschehen mag,
dennoch letzten Endes Recht und Gerechtigkeit stets iiber alles siegen
werden. Wichtig ist nur, daf§ wir sicher sind, dafl wir auf der Seite des
Rechts und der Gerechtigkeit stehen — dabei kénnen wir nicht immer
nach dem dufieren Anschein urteilen.

Ein englischer Dichter, ich glaube es war Robert Browning, brachte
diesen Gedanken, wenngleich in der theologischen Sprache seiner Zeit,
mit den Worten zum Ausdruck: ,,Gott ist in seinem Himmel, alles ist mit
der Welt in Ordnung.“ Wer diese optimistische Ansicht und Uberzeu-
gung nicht mag und sich der Hysterie und Entmutigung hingeben will,
mag dariiber spotten. Jeder verniinftige Mensch mit klarem Kopf und
selbstindigem Denken wird aber sehr wohl erkennen, daf} das kosmische
Recht und die kosmische Gerechtigkeit die michtigsten Krifte in dieser
Welt sind und daf§ sie letztlich immer siegen werden. Es ist nicht not-
wendig, entmutigt zu sein. Vermeiden Sie Hysterie und vermeiden Sie
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auch, gleichzeitig zwei Herren zu dienen, was wir alle mehr oder weniger
tun. Haben Sie Thre eigenen Uberzeugungen und bewahren Sie sie
manchmal fiir sich allein, wenn es nicht weise erscheint, dariiber mit
jedem zu sprechen. Bleiben Sie aber in Ihrem Herzen rechtschaffen,
voller Liebe, verabscheuen Sie Hafl und treten Sie jederzeit fiir Gerech-
tigkeit und angeborenes Recht ein. Uberzeugen Sie sich aber, wenn Sie
dafiir eintreten, daf§ Sie keinen dufleren Propagandaeinfliissen erliegen,
sondern treten Sie nur fiir das ein, was Sie im eigenen Herzen als richtig
und wahr erkennen.

Es wire wirklich traurig, wenn unsere Welt nur aus dem bestiinde,
was wir heute um uns herum beobachten oder in bestimmten Zeit-
abschnitten in der Vergangenheit erlebt haben. Doch zu allen Zeiten
haben das Gewissen und der Gerechtigkeitssinn der Menschheit immer
wieder iber alle menschlichen Gefithle und Torheiten gesiegt und zu
Ausgleich und Harmonie gefiihrt. Seien Sie nicht hoffnungslos oder ent-
mutigt und denken Sie nicht, daff die Welt vor die Hunde geht, nur weil
Thnen das gegenwirtige Treiben nicht gefillt. Es steht Thnen zu, diese
Dinge zu mégen oder aber zu verabscheuen; priifen Sie jedoch auch, daff
Sie nicht selbst, als Individuum, den Haf} in der Welt vermehren oder zu
ihren Schwierigkeiten und ihrem Ungliick beitragen. Das ist mein Stand-
punkt.



Vergebung und karmische Handlung

DENKEN SIE DARAN, was die Alten Weisen meinten, wenn sie die Men-
schen als Verwandte der Gotter, als Kinder von Gottheiten bezeichneten,
die mit den Gottern in den Angelegenheiten des solaren Reiches
zusammenarbeiten. Es ist wahr; und wenn wir im Laufe der Zeit vom
menschlichen in den gottlichen Zustand iibergehen, wenn wir zu Gottern
werden, dann werden unsere unterstiitzenden Bemiithungen sehr viel
besser, schoner, reicher und in jeder Weise grofiartiger werden. Gegen-
wirtig sind wir noch junge Gotter in der Schule, junge Gotter, die
spielen. Unser Heim ist das Sonnensystem. Ebenso ist es auch unsere
Schule und unsere Universitit. Diese Erde ist gegenwirtig gewisser-
mafien unser Klassenzimmer, bis wir in eine hohere Klasse aufsteigen.
Unser gesamtes Tun spielt sich in der Universitit des Lebens ab — in
unserem Sonnensystem. Was fiir ein wunderbares Bild! Und ich kann
Thnen versichern, dafi jeder menschliche Gedanke auf ewig auf den
unzerstorbaren Tafeln der Zeit registriert wird. Ein Gedanke von mir
wird mit fast unmerklichem Einfluff den entferntesten Stern in der
Milchstrafie berithren. Und er wird diesen Stern ebensosehr beeinflussen,
wie ich von allen Gedanken um mich herum beeinflufit werde.

Stellen Sie sich die zwei Milliarden Menschen auf der Erde vor — die
menschliche Rasse — das heifit, den verkorperten Teil der Menschheit.
Nehmen Sie an, Sie wiirden — wie es Menschen gerade heute tun, auf-
grund der raschen Verbesserung der Kommunikation — alle ungefihr zur
gleichen Zeit tiber dieselbe Sache in dhnlicher Weise nachdenken;
nehmen Sie weiter an, es handele sich um eine Panik oder eine Kriegs-
hysterie, um ein grofies Hafigefiihl oder um eine starke Emotion: glauben
Sie nicht, daf§ dieser riesige Strom freiwerdender psychischer Energie
irgend etwas bewirken wiirde? Natiirlich wiirde er es! Und es ist dieser
Bereich, wo Karma titig wird. Es ist eine alte, alte Lehre, daf} die
Ungliicksfille, die die Menschheit treffen, hauptsichlich durch die
Menschheit verursacht werden, durch ihre eigenen bésen Gedanken und
Gefiihle, die ein wirklich erschreckendes Volumen an Energie und
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Kriften in das Astrallicht oder in die Erdatmosphire werfen. Sie kennen
das alte englische Sprichwort: ,Fliche kehren wie die Kiiken ins Nest
zurtick.“ Sie gehen nicht fort, um auf einem fremden Bauernhof zu tiber-
nachten. Kiiken kehren zuriick. Liebevolle Gedanken, schone, giitige,
wohlwollende Gedanken und Gefiihle: auch sie kommen wie Boten der
Gotter und schwingen sich auf ihrem Weg zu uns zuriick. Eines Tages,
irgendwann, irgendwo, werden wir ernten, was wir sien. Wenn die
Menschen dieses grofiartige Gesetz kennen wiirden, wie anders wiirden
sie dann einander behandeln! Alle Rache- und Hafigefiihle und die teuf-
lische Frucht des selbstsiichtigen Materialismus, dafl man sich um jeden
Preis vor seinem Bruder schiitzen muf: solche Dinge konnten sich dann
nie wieder in den Kopfen und Herzen der Menschen festsetzen.

Wie wahr ist das Wort des alten hebriischen Propheten: ,Die Rache
ist mein, sagt der Herr.“ Was fiir eine Warnung! Die Theosophie zeigt
uns, warum und wieso. Ein Mensch, dem eine Beleidigung zugefiigt wird,
tite grenzenlos besser daran, sie zu akzeptieren und zu vergeben und sie
mannhaft zu tragen. Seine ausgleichende Belohnung wird eines Tages
grof} sein, was ihn verletzt hat, wird sich als Wohltat herausstellen. Wenn
er sich menschlich verhilt, wird er nicht nur nichts zu dem schrecklichen
Gewicht tiblen Karmas, das ihn bedriickt, beitragen, sondern er wird
auch seinen Feind erheben. Eine solche Tat ist gottergleich. Ich sage
Thnen: ,Liebe Deine Feinde.“ So sprach der Avatara: ,, Tue denen Gutes,
die Dich verfolgen. Gib nicht Falsches fiir Falsches, Haf} fiir Haf.“ Wann
werden die Menschen das lernen?



Die Welt mit [deen erobern

ES BRAUCHT EINIGEN MUT — und ich meine den wirklichen Mut des
Sehers, den nichts einschiichtern und aufhalten kann - sich den Gedan-
kenstromen der Welt zu widersetzen. Dieses erhabene Werk fordert
wahrsten Heroismus, feinste intellektuelle Vision und tiefste spirituelle
Einsicht. Diese Eigenschaften sind immer mafigebend. Manchmal verliert
derjenige, der es wagt, gegen die Gedankenstrome der Welt anzugehen,
alles, was in der Welt am meisten gilt: sein Ansehen, sein Lebensgliick, ja
manchmal vielleicht sogar sein Leben. Aber sein Werk — das ist niemals
vergebens.

Das hat H. P. Blavatsky getan, und das hat die Theosophische Gesell-
schaft seither immer getan. Es ist ein seltsames Paradoxon unseres
Lebens auf dieser Erde, daf§ die erhabensten Dinge Opfer verlangen, und
doch ist es eines der schonsten. Die Welt wird von Ideen regiert. Eine
unvermeidliche Wahrheit ist jedoch auch, daf auf der Welt die niedrigen
Denkweisen durch hoherwertige ersetzt werden miissen. Nur eine
umfassendere Denkweise kann einen engen und eingeschrinkten Gedan-
kengang tiberwinden und besiegen. Graecia capta Romam victricem captam
subducit; das heifit: ,Das besiegte Griechenland unterwirft schliefflich
selbst das siegreiche Rom und macht es sich untertan.”

Was anderes ist die Theosophische Bewegung, deren Lehren durch
H. P. Blavatsky so wunderbar zum Ausdruck gebracht wurden, als eine
Reihe, eine Sammlung grofier Ideen? Diese Ideen waren nicht ihre
eigenen. Sie hatte sie nicht aus den Werken verschiedener grofier Denker
zusammengetragen, sondern sie entstammen der gottlichen Weisheit der
Welt. Sie figte die Weisheitslehren der Menschheit zusammen, um
jenen, die ein solches Bollwerk benétigen, die erhabenen Wahrheiten zu
zeigen, die voller Sternenlicht sind und die den Stempel gottlicher
Herkunft tragen. Nicht alle konnen diesen gottlichen Stempel erkennen.
Wahrlich, sagen sie, das muf} erst bewiesen werden! Sie miissen ihren
Finger auf die Wunde legen. Millionen geht es so. Sie haben noch nicht
denken gelernt.
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Die einzige Moglichkeit, Ideen zu iberwinden, besteht darin, sie
durch bessere zu ersetzen, und das macht die Theosophie. Sie ist eine
Ansammlung von géttlichen Ideen. Es sind nicht die Ideen von H. P. Bla-
vatsky, sie war nur deren derzeitige Vermittlerin. Der alte, gottliche
Weisheitsschatz auf Erden ist das Eigentum aller Menschen, aller
Nationen, aller Volker und aller Zeitalter. Er wurde zu Beginn der
Evolution den frithen Menschenformen dieser Erde von Wesen aus
héheren Ebenen iibermittelt, und diese wiederum erhielten ihn von noch
hoher stehenden Wesenheiten — eine urspriingliche Offenbarung von
Gottern. Das Echo dieser Offenbarung kann man in jedem Land, unter
jedem Volk, in jeder Religion und in jeder Philosophie, die jemals Anhin-
ger gewonnen hat, finden.

Als H. P. Blavatsky die Theosophie in die jetzige Welt brachte, hat sie
nichts Neues gebracht. Ich mochte es nochmals sagen: sie brachte erneut
die kosmische Weisheit, wie sie auf dieser Erde verstanden und von den
Sehern studiert wurde. Diese kosmische Weisheit war in allen fritheren
Zeitaltern bekannt, die dem jetzigen vorausgingen, dieselbe sternklare
Weisheit, gottlich in ihrem Ursprung — eine Wissenschaft, da sie die
Fakten der Natur wiedergibt; eine Religion, da sie die Menschheit zur
Gottlichkeit erhebt; eine Philosophie, da sie alle Probleme erklirt, die fiir
die menschliche Intelligenz ein Ritsel waren.

Es war eine erstaunliche Welt, in die H. P. B. kam — und ich spreche
jetzt von der westlichen Welt —, eine Welt, die krinkelte. In einer Hin-
sicht war die Welt sogar nicht ohne Glauben und fiihlte sich dem Geist,
d.h. den Lehren des Avatara Jesus, genannt der Christus, verbunden,
allerdings lediglich auf Glauben beruhend und auf die Anstrengungen
von wenigen in den Kirchen. Auf der anderen Seite waren Millionen, der
grofite Teil der Minner und Frauen im Westen, wie gebannt — wovon?
Von Tatsachen? Keinesfalls! Von Theorien, Annahmen, von Ideen, die
sich eingebiirgert hatten, weil sie aggressiv dargeboten wurden und einige
wenige natiirliche Tatsachen enthielten. Nun, die Wissenschaft jener
Tage ist heute mehr oder weniger tiberholt. Die nachfolgende Generation
von Wissenschaftlern hat ihre Vorginger besiegt, welche die Hoffnung
der Menschen in jenen Tagen zu zerstéren drohten.

In eine solche Zeit kam H. P. Blavatsky und sie war nahezu allein in
einer Ara, in der es als schlechtes Benechmen galt, selbst im eigenen
Wohnzimmer oder gar in Gesellschaft tiber die Seele zu sprechen; das
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galt als Merkmal mangelnder Intelligenz. Allein, sie schrieb ihre Biicher
und forderte damit die anerkannte Denkweise der westlichen Welt
heraus, die von Fachgrofien und der sogenannten Psychologie gestiitzt
wurde, ebenso von all dem, was damals die Menschen irrefiihrte. Heute
werden ihre Biicher von einigen der bedeutendsten Wissenschaftler
unserer Zeit gelesen. Was hat sie getan? Thr Angriff auf diese Welt-
psychologie basierte hauptsichlich auf zwei Dingen: dafi die Tatsachen
der Natur géttlich sind; und daff die Theorien tiberheblicher Denker
dartiber keine Tatsachen der Natur, sondern menschliche Spekulationen
sind. Diese sollten in Frage gestellt werden und, wenn sie gut sind, nach
und nach akzeptiert, wenn sie falsch sind, verworfen werden. Sie gab das
Beispiel; und andere Menschen, die die Bedeutung ihrer Arbeit erfassen,
verstehen und begreifen konnten, scharten sich um sie. Einige bedeutende
Wissenschaftler waren damals Mitglieder der Theosophischen Gesell-
schaft, auch wenn sie selten fiir diese titig waren. Gelegentlich bekannten
sie sich zu ihr. Aber sie nahm sie mit den Ideen, die sie dufierte, gefangen,
und diese Minner verarbeiteten diese Ideen in ihren eigenen Wissens-
gebieten. Das war wirklich schon ein grofier Erfolg.

Bedenken Sie diese titanische Aufgabe: die Wandlung der verinder-
lichen und schwankenden Vorstellungen einer Gemeinschaft ernsthafter,
wissenschaftlicher Forscher iiber die Tatsachen der Natur: das Ersetzen
dieser verinderlichen Ideen, die damals als Wissenschaft bezeichnet
wurden — und die wihrend zwei Jahrhunderten a/lles verworfen hatten,
was sich in unzihligen Jahrhunderten menschlicher Erfahrung als richtig
und verlifilich erwiesen hatte. Sie ersetzte sie durch Gedanken, nach
denen die Menschen leben und sich, wenn sie sie befolgten, bessern
konnten; Gedanken, auf deren Grundlage die Menschen voller Hoffnung
und in Frieden sterben konnten. Sie rief diese Gedanken mit der Kraft
ihres eigenen Intellekts in das menschliche Bewufitsein zuriick, indem sie
die uralten Uberlieferungen der gottlichen Weisheit, die sie brachte, aus-
sprach.



Karmische Wirkungen und Bardo

ICH FRAGE MICH, ob wir im Tagesgeschehen fiir einen Augenblick die
duferen Umstinde vergessen und dieses Faktum wirklich fithlen und
erkennen konnen: dafi wir irgendwann, irgendwo ganz exakt fiir alles
geradestehen missen, was wir sind: das heifit fiir alles, was wir getan und
gefiihlt haben und was wir gewesen sind — karmische Verantwortlichkeit!

Die meisten von uns erkennen das und akzeptieren es als einen
philosophischen Lehrsatz. Wir haben es jedoch nicht als eine ernsthafte
Realitit in unser Bewufitsein aufgenommen, die uns bestindig, in jedem
Augenblick, unser ganzes Leben lang, tiglich entgegentritt. Wir wiren
sonst unendlich achtsamer, als wir es sind, nicht nur mit unseren
Gefiithlen und Gedanken, sondern natiirlich auch in unserem Handeln.
Was immer wir tun, formt nicht nur unseren Charakter, wodurch unser
ganzes zukiinftiges Schicksal verindert wird, sondern es beeinflufit auch
andere Menschen. Und andere Menschen wirken durch diese Tatsache
wieder auf uns. Aktion und Reaktion: das erste Gesetz der Natur. Das ist
das ganze Karma: die Lehre der Konsequenzen, ethisch gesehen, die
Lehre der Verantwortung. Was ihr siet, das werdet ihr ernten, nicht
irgend etwas anderes. Es ist erschiitternd mit den Menschen, die glauben,
sie konnten tun, was sie wollen, weil es ihnen gerade gefillt, oder weil sie
Furcht davor haben und zu feige sind, anders zu handeln, und glauben, sie
koénnten davonkommen! Niemals, niemals, niemals. Man muf} bis zum
letzten Heller dafiir bezahlen.

Es ist nicht nur das, was Ihnen widerfihrt. Wenn wir ein Herz haben,
das jemals von der heiligen Flamme des Mitgefiihls, des Mitleids, beriihrt
wurde, dann werden wir erkennen, daf} alles, was wir denken oder fiihlen,
eines Tages eine Auswirkung in Form einer Handlung haben wird, und
diese Handlung wird andere beeinflussen, wird ihnen helfen oder sie
verletzen. Und Sie sind verantwortlich, kein anderer. Und Sie werden
bezahlen. Selbst wenn Sie bis ans Ende der Welt flichen, kann Sie nichts
vor den entstehenden Folgen retten.
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Durch dasselbe Gesetz werden jede freundliche mitleidsvolle Tat,
jeder Gedanke an andere, jeder menschliche Herzschlag ihren heiligen
Widerhall nicht nur in der momentanen Dankbarkeit anderer Menschen
finden, nicht nur in ihrer jetzigen, aufrichtigen und aus ganzem Herzen
gegebenen Freundschaft, sondern auch in zukiinftigen Leben, denn
zwischen diesen anderen und uns ist eine Sympathie entstanden. Wie
wundervoll ist Sympathie! Sie ist eines der Dinge unseres Lebens, die es
nicht nur ertriglich machen, sondern sie umhiillt unser Leben mit
Herzenswirme.

Ich glaube, daff kein Mensch verantwortungsbewufiter ist als dann,
wenn er aus Mitleid, aus einem mitleidsvollen Drang eine Tat vollbringt,
oder wenn er durch das Diktat des Mitleids, das in seinem Herzen
flistert, eine Handlung unterlifit. Ein solcher Mensch ist ein wahrer
Mensch, und sein Leben ist schon. Sein Lohn wird im Bardo sein, wie die
Tibeter sagen, und ihn dort empfangen. Denken Sie nie, dafi Sie den
Folgen Ihrer Gedanken, Gefiihle und Handlungen entflichen kénnen.
Diese Wahrheit ging im modernen Leben verloren, und die Greuel, die
wir in der Welt um uns sehen oder gesehen haben oder sehen werden,
hitten vielleicht nie stattgefunden oder wiirden vielleicht nie stattfinden,
wenn der Mensch erst einmal von dieser spirituellen und natiirlichen
Wahrheit in der Welt iiberzeugt wire: dafi wir nimlich von den Gesetzen
und Gewohnheiten der Natur verantwortlich gemacht werden, im Sinne
einer genauen Abrechnung fiir alles, was wir tun; das heifit fiir alles, was
wir denken und fithlen und was in Handlungen umgesetzt wird. Die
Waagschalen der Natur konnen nicht getiuscht werden.

Bardo ist ein Wort, das ,,zwischen zwei“ bedeutet. Das heifit zwischen
dem Ende des Lebens oder dem, was wir Tod nennen, und dem Beginn
der nichsten Verkorperung, der Inkarnation. Es umfafit all die verschie-
denen Dinge, die zwischen dem letzten physischen Atemzug des einen
Lebens und dem ersten physischen Atemzug des nichsten Lebens
geschehen und alles, was dazwischen ist: die astrale Welt, Kama-Loka
und Devachan.

Die wirkliche Lehre der Tibeter tiber Bardo ist identisch mit unserer
eigenen, weil sie aus der gleichen Quelle stammt. Aber die tibetanischen
Praktiken, die mit der Lehre {iber den Bardo verbunden sind, sind nicht
unsere eigenen. Diese Praktiken, die oft schwarze Magie sind, stammen
von den urspriinglichen Bhons, die zum Buddhismus bekehrt wurden. Es
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wire jedoch unfair, diese Praktiken, wie sie heute von den Tibetern prak-
tiziert werden, als schwarze Magie zu bezeichnen, weil das Motiv gut ist.

Wie sehen diese Praktiken aus? Wenn ein Mensch wahrscheinlich
sterben wird oder am Rande des Todes steht, wird nach den Lamas
gesandt. Diese kommen an das Sterbebett, setzen sich neben dem
Sterbenden nieder, fliistern ihm zu und erzihlen ihm, daf§ er groffen Mut
haben und nichts fiirchten und sein Gemiit reinhalten soll. Dann erkliren
die Lamas ihm alle Dinge, die ihm begegnen werden, wenn er stirbt. Dies
sind die Praktiken, die wir nicht gutheifien, weil sie die scheidende Seele
beeinflussen, nicht notwendigerweise nachteilig, aber sie beeinflussen sie,
weil sie eine Gedankenrichtung vorgeben, anstatt dafl dem Karma des
letzten Lebens erlaubt wird, ein eigenes Resultat aus den letzten Gedan-
ken zu ziehen.

Tatsichlich gibt es in den orthodoxeren christlichen Kirchen etwas,
das dieser Idee nahekommt. Der Geistliche oder der Priester kommt an
das Bett des Sterbenden und spendet Trost und andere Dinge — all das
beeinflufit den Geist des Sterbenden. Wenn der Sterbende verhiltnis-
mifBig einfach ist und die Dinge leicht glaubt und sein ganzes Leben lang
ein Anhinger der Kirche war und an sie glaubt, entsteht daraus wahr-
scheinlich kein grofies Ubel.

Ich weise lediglich darauf hin, daf} die Tibeter nicht die einzigen sind,
die solche vor dem Tode auszufiihrenden Praktiken haben, um der Seele
auf ihrem Weg zu helfen. Solche Praktiken zu unterlassen ist unendlich
besser! Lassen Sie Karma, lassen Sie die Stimme der Stille sprechen.
Lassen Sie die Magie des Webens von Gedanken und Gefiihlen ihre stille
Arbeit ungestort ausiiben, erfiillt von der Struktur des Bewufitseins. Die
mitleidsvolle Natur sorgt fiir alles, und es ist fiir das scheidende Bewufit-
sein unendlich besser, jene letzten heiligen Momente in absoluter, hoch-
ster Stille zu verbringen.

Achten Sie deshalb darauf, daf§ am Sterbebett kein lautes Geriusch
ist, kein Weinen. Lassen Sie grofitmogliche Ruhe herrschen und eine
Atmosphire des Friedens. Ein solches Verhalten ist reich an Giite und
Verstindnis. Wenn IThre Zeit des Sterbens kommt, werden Sie sich daran
erinnern und vielleicht dankbar sein, daf} jene, die um Sie sind, Thre letz-
ten Minuten nicht storen.



Der Lohn des Selbstvergessens

THEOSOPHIE WIRKT MIT EINER MAGIE AUF UNS, die bei weitem herr-
licher ist, als nur die unbestrittene und wundervolle Wahrheit iiber
unsere essentielle Gottlichkeit. Sie wandelt uns schwache und oft bése
Menschen zu Géttern. Sie lehrt uns, uns selbst fiir andere zu vergessen —
tir die Welt. Sie ldutert so unsere Naturen und unsere Herzen und unser
Denken von Personlichem und Begrenztem, so dafl wir mit der Zeit
dahin gefiihrt werden, sogar uns selbst zu vergessen und im Universalen
zu leben.

Fiir mich ist das der verlorene Grundton unserer modernen Zivilisati-
on, die sich wie rasend um die Befriedigung unseres Egoismus dreht.
Wenn wir in das Gedankenleben der Welt und unserer Mitmenschen
Ideen, Denkprinzipien, ein sich daraus ergebendes Verhalten und Lehren
religiosen, philosophischen und wissenschaftlichen Charakters und
Wertes einfliefien lassen, die die Menschen lehren und sie zu lernen
befihigen, dafl sie sich selbst vergessen und fiir andere leben, dann werden
wir meiner Meinung nach mehr getan haben, als sie die zweifellos erhabene
Wahrheit ihrer Einheit mit dem Géottlichen gelehrt zu haben — einer
meiner liebsten Gedanken und Lehren. Denn selbst diese Lehre kann eine
Atmosphire von Egoismus, von spiritueller Selbstsucht, an sich haben.

Wenn unsere traurige und leidende Welt, am Rande einer Katastro-
phe befindlich — diese Welt als die einzelnen Minner und Frauen
betrachtet —, diese eine einfache Lektion des Selbstvergessens, die Schon-
heit, die unermefiliche Genugtuung des Herzens und des Verstandes
lernen konnte, die aus dem Selbstvergessen entstehen, aus dem Leben fiir
andere, fir die Welt, dann glaube ich ehrlich und von ganzem Herzen,
dafl neunundneunzig Prozent der menschlichen Schwierigkeiten gelost
wiren. Dann wiirde Politik der Antrieb fiir menschliche Heldentaten sein
und nicht fiir Selbstsucht und Zerstorung. Menschenfreundliche Werke
wiirden in der Welt als das Edelste angesehen, weil sie von der Weisheit
eines erweckten Herzens geleitet wiirden. Denn kein Mensch kann klar-
sehen, wenn er sich um die eigene Achse seines personlichen Selbst dreht.



Der Lohn des Selbstvergessens 169

Aber wenn die Vision universal wird, wird er verstehen, weil der ganze
Umbkreis in seinen Horizont, seine Reichweite und sein Blickfeld riickt.

So wundervoll die Lehren sind, die wir als individuelle Menschen in
der Theosophie studieren konnen, und so bedeutend der Nutzen sein
wird, den wir aus diesen Lehren ziehen werden — habe ich daher nicht
recht, davon iiberzeugt zu sein, dafl diese Lehren fiirwahr etwas noch
weitaus Hoheres mit sich bringen? Niamlich daff wir unseren hochsten
und erhabensten Gipfel des Erfolgs erreichen, wenn wir uns selbst
vergessen. Finden wir nicht dieselbe wundervolle Wahrheit im Herzen,
als Essenz und zentrale Idee, in jeder grofien Religion der Vergangenheit,
vorausgesetzt wir befreien sie von den dogmatischen Auswiichsen, die
sich die Gehirne schwicherer Menschen ausdachten?

Bedenken Sie, dafi wahre Theosophie eine Angelegenheit des
Herzenslebens und des Herzenslichtes ist, wie auch eine Angelegenheit
tiefgriindigen, intellektuellen Verstindnisses. Viele Menschen verstehen
dies jedoch nicht und betrachten Theosophie lediglich als eine intellek-
tuelle Philosophie, die nur ein Teil davon ist.

Wenn wir das in der Theosophie gelehrte, selbstlose Leben als das
schonste ansehen, weil es universal und allumfassend ist, konnen wir dann
noch ein wirklich selbstloses Leben fiithren, wenn wir die nichstliegenden
Pflichten nicht beachten? Anders ausgedriickt: wenn ein Mensch so sehr
danach verlangt, der Welt zu helfen, daf§ er hinauszieht und seine Pflich-
ten vergifit, die er bereits ibernommen hat, tut er dann, was menschlich
ist? Lebt er das selbstlose Leben? Oder folgt er einem verborgenen,
selbststichtigen Verlangen nach personlichem Fortschritt? Handelt er
wenigstens folgerichtig? Selbstlosigkeit bedeutet, niemals eine Pflicht zu
vernachlissigen. Wenn Sie dies jedoch tun, werden Sie durch eine Uber-
priifung entdecken, dafi Sie einem Begehren, einem selbstsiichtigen
Gedanken folgen. Indem Sie jede Pflicht ganz und gar erfiillen und dabei
Frieden und Weisheit erlangen, fihren Sie ein Leben in grofiter Selbst-
losigkeit.



,Die Rache ist mein“

Es GIBT KEIN ENTRINNEN vor dem Naturgesetz, daff nimlich einer
Ursache eine Wirkung folgt. Es gibt kein Entrinnen. Keine Gebete,
keine Bitten, nichts wird die Reichweite der gottlichen Ordnung éndern:
wie Sie sind und wie Thre Werke sind, so werden die Friichte sein, die Sie
hervorbringen. Und diese werden Ihre Kinder sein. Tun Sie Gutes, wird
Thnen Gutes widerfahren. Tun Sie Béses, wird die Natur den Ubeltiter
den gleichen disharmonischen Schwingungen und Gegenwirkungen aus-
setzen.

Das ist die Bedeutung der alten jiidisch-christlichen Feststellung:
»Die Rache ist mein; ich werde vergelten, spricht der Herr* — Worte,
tiber die die Menschen seit 2000 Jahren gesprochen und gepredigt haben,
aber von deren Kraft sie nicht gentigend tiberzeugt waren. Mit anderen
Worten, sie haben Boses zu Bosem hinzugefiigt, durch den Versuch, das
Bose durch Boses zu beenden, was die Sache verschlimmerte. Machen Sie
sich ein Bild aus den gewthnlichen Begebenheiten des menschlichen
Daseins! Rache ist kein Weg, um den Ubeltiter zu bessern. Sie iiberzeu-
gen ihn dadurch nur, dafl er letzten Endes recht hat: er wird seine Rache
nehmen, und Sie versuchen dann Ihrerseits, sich an ihm zu richen.
Gewif}, Sie konnen ihn einsperren. Aber Sie konnen Boses nicht durch
Boses beenden. Sie konnen nicht Furcht mit Furcht und Haff mit Haf§
bekimpfen. To6richte Menschen haben das, weify der Himmel, seit vielen
Tausenden von Jahren versucht. Haben sie je einen Erfolg erzielt? Der
Zustand der Welt ist die Antwort.

Selbst unsere tiblichen menschlichen Gesetze der zivilisierten Gesell-
schaft erlauben es keinem Menschen, das Gesetz in die eigene Hand zu
nehmen und Vergeltung zu iiben. Die Menschen erkennen, wie unsinnig
das ist, weil mehr Unheil als Gutes daraus entsteht. Die allgemein
gebriuchlichen Gesetze, welche die menschliche Gesellschaft leiten,
enthalten mehr gute, verniinftige Weisheit, als von den Nationen oder
den einzelnen Menschen untereinander angewandt wird. Das Gesetz
wiirde es Thnen auch nicht gestatten, aus Rache Selbstjustiz an einem
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Menschen zu iiben, der IThnen Schaden zugefiigt hat; und das aus gutem
Grund, weil das Prinzip dieses Gesetzes auf einer tiefgriindigen Weis-
heitslehre beruht. Die Natur wiirde es nicht dulden.

Die Menschen haben vergessen, daf} sie das, was sie sden, auch ernten
werden — nichts anderes. Bedenken Sie, was das bedeutet. Ganz gleich,
wie dunkel der Tag auch sein mag, ganz gleich, wie verzweifelt die Lage
auch ist, der Ubeltiter und der Wohltiter erhalten zur rechten Zeit ihren
Lohn, genau im Verhiltnis zu dem Guten oder dem Bésen, das sie getan
haben. Die Menschen vergessen, dafi sie keine Hafigedanken hegen
konnen, ohne ihren eigenen Charakter dadurch zu entstellen, und das
bedeutet, ihn zu schwichen, ihn weniger stark, weniger strahlend,
weniger intuitiv, weniger feinsinnig zu machen. Es erfordert Stirke, ein
guter Mensch zu sein und dem Gesetz zu folgen, und das ist eine Stirke,
die immer michtiger wird, je mehr man sie anwendet.

Sehen Sie doch, was die menschliche Gesellschaft macht. Sie schiitzt
sich selbst. Je zivilisierter die menschliche Gesellschaft ist, desto humaner
sind die Mafinahmen gegen das Bose. Ist die Gesellschaft weniger
zivilisiert, sind die Strafmafinahmen, denen der Ubeltiter unterworfen
wird, dementsprechend grausamer, hirter und ungerechter. Aber nicht
fiir immer. Weshalb? Weil die Menschen im Grunde anstindig sind. Ich
fand Anstand auch im Herzen und Denken eines Verbrechers — er hatte
einen dufierst schlechten Ruf. Selbst dieser Mensch wufite, was Anstin-
digkeit ist, aber er war psychologisch von der Idee beeinflufit, es sei fiir
ihn ganz zwecklos, es nochmals zu versuchen, weil gleichgiiltig, wie sehr
er sich bemithen wiirde, doch alle Anzeichen gegen ihn sprichen. Sein
Leben wiirde doch nur eine einzige Holle sein.

Was man siit, das wird man ernten, und was man jetzt erntet, das hat
man in der Vergangenheit gesit. Das ist genau das, was die Welt jetzt
erlebt: die Ernte ihrer fritheren Saat. Es dauert nicht an, es wihrt nicht
ewig, es ist nur voriibergehend. Was wir die eisernen Zeiten der Priifun-
gen und Leiden nennen, wird wieder von milderen und freundlicheren
Zeiten abgelost, bis die Menschen erneut der Schonheit und der Harmo-
nie tiberdriissig werden und mit wahrer Begabung bose Taten und Rinke
ersinnen. Dann kommt ein neues finsteres Zeitalter heran, ein neues
Zeitalter des Schreckens, in dem die Menschen soviel wie moglich
besitzen mochten und glauben, sie konnten es ohne Bezahlung erlangen.
Sie konnen es nicht.
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Das ist ein schones, altes Sprichwort: die Strafe — nein, nicht die
Rache; wir konnen das verstehen als die Wiederherstellung des Gleich-
gewichts, der Gerechtigkeit, der Harmonie im Universum — die Strafe ist
mein. Kein verniinftiger Mensch zweifelt daran. Wir alle wissen, dafi die
Natur, wenn wir uns selbst mifitrauen, Vergeltung fordern wird. Wenn
wir unseren Korper, einen Teil von uns, mifibrauchen, wenn auch nur
durch kleine Nachgiebigkeiten wie durch alltigliche schlechte Handlun-
gen, wird es nicht lange dauern, bis die Natur Vergeltung verlangt. Wir
erleiden dann Schmerzen oder moglicherweise eine Krankheit. Auch fiir
alle anderen Storungen des Naturgesetzes und der Harmonie miissen wir
bezahlen.

Das ist die bedeutendste Lehre, die der menschliche Genius jemals
aus dem Schofy der kosmischen Wahrheit barg: Es gibt kein Entkommen.
Und sehen Sie, welche wunderbare Verhaltensregel dies fiir das mensch-
liche Leben ist. Sie konnen nie davon loskommen, selbst wenn Sie es
versuchen wiirden. Es gibt kein Entrinnen. Sie zahlen bis zum letzten
Heller. Danach kommt eine neue Gelegenheit fiir Sie. Sie haben Ihre
Schuld beglichen. Das ist die Lehre von Karma, und manche Menschen,
die Karma nicht verstehen, glauben, es sei grausam und unfreundlich, daf§
die Natur ihre Gesetze hat und einen gerechten Ausgleich fiir die Verlet-
zung dieser Gesetze zum Schutz der kosmischen Harmonie fordert. Aber
bedenken Sie, was sonst uns zum Gehorsam bringen kénnte, wenn es
nicht so wire. Die menschlichen Wesen und die Gotter hitten keinen
Schutz. Es gibe weder Gesetz noch Ordnung. Die Wiederherstellung
der Harmonie ist die grofite und wundervollste Titigkeit der Natur. Es
ist der grofie Gedanke des Schutzes des Guten, das grofie Prinzip der
Erhaltung des Guten und die Warnung an den Ubeltiter.

Fassen Sie Mut. Begegnen Sie allem, was kommt, wie ein Mensch der
Tat. Wenn Sie in der Vergangenheit fehlgegangen sind, werden Sie Thre
Schuld begleichen und dann frei sein, mit einem sauberen, unbeschrie-
benen Blatt, um Thr neues Schicksal darauf zu schreiben. Die baby-
lonische Warnung wird nicht linger an der Wand stehen. Die Natur sagt
jedoch: ,Ja, Kind, es ist gut. Ein neuer Pfad 6ffnet sich vor dir, eine neue
Gelegenheit. Jetzt bist Du frei. Du hast deine Schuld getilgt. Du bist aus
dem Gefingnis fritherer Verhiltnisse befreit.”

Es scheint mir, dafi nichts so tréstend und so schon ist, als dariiber
nachzudenken, dafl die Natur um uns — womit ich nicht nur die physische
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Natur meine, sondern den gottlichen Schofi des Seins, aus dem wir alle
im Anbeginn der Zeit gekommen sind — immer noch unsere Mutter,
Vater-Mutter ist, dafl wir Kinder der kosmischen Harmonie sind, und
daf} in dieser Harmonie ein grenzenloser Frieden und unendliches Gliick
fir unser tigliches Leben liegen und ein Verhaltenskodex, der uns nie im
Stich lassen wird. Tun Sie Gutes, und Gutes wird zu Ihnen zuriickkehren.
Sden Sie Frieden, und Frieden wird zu Thnen kommen. Spenden Sie
anderen ein wenig von der Freude, die in Threm eigenen Herzen ist; dann
wird Freude zu Ihrem Herzen zuriickkehren, und in schwierigen Zeiten
wird die Freude Frieden bringen. Sien Sie Boses in der Welt, und dieses
Bose wird Sie eines Tages einschliefien, gleich den sich ausbreitenden
Kreisen des Schicksals, und dann wird es vollig zwecklos sein, zu den
Gottern zu jammern oder zu sagen: , Warum ist dies iiber mich gekom-
men?“ Sie begleichen Ihre Schuld. Es ist schmerzlich, aber sobald die
Schuld getilgt ist, sind Sie frei. Ist das nicht eine trostliche, gesunde,
verniinftige und in jeder Weise segenbringende Lehre?



Das menschliche Bewuftsein

EINES DER INTERESSANTESTEN DINGE der menschlichen Konstitution
bezeichnen wir als Bewufitsein, und es ist ein eigenartiger Widerspruch,
daf} gerade tiber das Bewufitsein am wenigsten bekannt ist. Jeder spricht
davon, jeder sagt Bewufitsein, Bewufitsein, Bewufitsein; aber wenn man
jemanden fragt, was er damit meint, beginnt er zu stottern. Sollen wir es
als Wahrnehmung bezeichnen? Nun, das ist eine der Funktionen des
Bewufitseins. Wir konnen lediglich sagen, dafl es da ist, und wir alle
wissen, was es ist. Es muf§ nicht beschrieben werden. Sobald man es zu
definieren versucht, entsteht ein Wortgewirr und man verliert tatsichlich
jede Einsicht, jedes Gefiihl dafiir, was es eigentlich ist. Das Bewufitsein
geht sozusagen aus dem zentralen Bewufitsein in das niedere, eingeengte
sprachliche Bewufitsein tiber. Wir alle kennen Menschen, die bei dem
Versuch, sich auszudriicken, die Worte so durcheinanderbringen, daf sie
tatsichlich vergessen, woriiber sie sprechen, weil sich ihr Bewufitsein
einfach nicht in Details und Worte einfiigt. Sie haben die Hauptsache aus
den Augen verloren.

Das menschliche Bewufitsein ist einheitlich und ganzheitlich, d. h. es
gibt nicht zwei, drei oder mehr Bewufitseinsarten in der menschlichen
Konstitution. Es ist vielmehr ein einheitliches Bewufitsein, das aus dem
Geistigen in uns, dem gottlichen Zentrum, in dem die Wahrheit in Fiille
wohnt, bis in unseren Gehirn-Verstand herunterreicht oder bis in unser
normales Tagesbewufitsein; und dieses menschliche Zentrum in uns kann
diesen himmlischen Besucher nicht vollstindig tibermitteln, weil dieser
menschliche Teil in uns dicht und schwer von den Schichten des
niedrigen Bewufitseins verschleiert ist. Unsere Gedanken, Gefiihle und
Emotionen wallen vor uns auf wie eine starke Gewitterwolke vor der
Sonne. Hinter der Wolke ist jedoch das eine Sonnenlicht. Genauso ist es
mit dem Bewuftsein.
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Theosophische Seher verschiedener Religionen und Philosophien
haben das menschliche Bewufitsein zum besseren Verstindnis seit vielen
Zeitaltern in vier Stufen eingeteilt: fzgrat, der Wachzustand, Svapna, der
Schlafzustand, Sushupti, der vollkommen traumlose Schlafzustand, der
Zustand des Todes fiir die meisten Menschen und Tur7ya, der gottliche
Zustand, von dem uns die Gottmenschen und die grofien Seher und
Weisen berichtet haben, weil diese ihn in gewissem Ausmaf} erleben.
Aber alle Zustinde sind dennoch ein Bewufitsein. Jagrat ist der Zustand,
in dem wir hier jetzt alle sind — aufier es schlift einer unserer Zuhérer,
und wenn er das tut, dann befindet er sich im Svapna-Zustand, im Schlaf-
zustand, in dem er mehr oder weniger triumt. Manchmal sind die
Menschen halb im Traum, wihrend sie im Jagrat-Zustand sind. Wir
nennen das Tagtraum. Ich meine damit nicht das schopferische Ertriu-
men von Ideen, ich meine das trige Dahinddimmern, bei dem die
Gedanken umherschweifen. Es ist ein Teil-Svapna im Jagrat-Zustand.
Dann folgt Sushupti, der traumloser Schlaf ist. Es ist der Zustand der
meisten menschlichen Seelen nach dem Tod: ein vollkommen lieblicher,
traumloser Bewufitseinszustand, in dem tausend Tage wie ein Tag sind
und die Zeit nicht existiert, weil sich das Bewufitsein nicht in diesen
niederen Ebenen der Zeit befindet, die mit Zeitmessern, Armbanduhren
und Bewegungen von Himmelskérpern gemessen werden. Das Bewufit-
sein ist dort nicht im Zeitstadium. Der hochste Zustand dieses selben ein-
heitlichen Bewufitseins also, der Ursprung unseres Bewufitseins, wird
Turiya genannt. Die Buddhisten nennen ihn Nirvana. Die Hindus nen-
nen ihn Mukti oder Moksha. Wir gebrauchen diese Ausdriicke ebenfalls,
weil sie so absolut anschaulich sind. Es ist das reine Bewufitsein des
menschlichen Geistes, ein Strahl aus dem Gottlichen oder ein Funke aus
dem Gottlichen.

Hier ist die Folgerung, die Moral, die sich aus diesen Tatsachen
ableiten lafit. Wir alle haben diesen einen Bewufitseinszustand, der sich
fir die meisten von uns in drei Zustinden manifestiert: physischer Wach-
zustand, Schlaf mit Triumen, traumloser Schlaf oder Todeszustand fiir
die meisten Menschen, bis sie sich wiederverkorpern. Wissen Sie, was das
bedeutet? Es bedeutet, daff wir Menschen uns dessen, was in uns ist, und
was wir tun kénnen, nicht klar bewufit sind. Hier liegt der Schlissel zu
den Mysterien der Einweihung. Lernen Sie zuerst, voll wach zu sein, im
Jagrat-Zustand, in dem wir jetzt sind — physisches Erwachen. Lernen Sie,
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vollig wach zu sein. Lernen Sie als nichstes, diesen Zustand der Selbst-
Bewufitheit beizubehalten, wenn Sie schlafen, so daff Sie im Schlaf
ebenso bewufit sind wie Sie es wihrend des Wachzustandes sind oder zu
sein glauben. Und drittens der hochste Schritt: lernen Sie, nach dem
Tode bewufit wach zu sein. Denn es ist ein Bewufitsein, das in allen drei
Zustinden wirkt, und jeder von uns besitzt es, und jeder von uns unter-
liegt diesen drei Bedingungen oder Zustinden dieses einen, einheitlichen
Bewufitseins.

Bedenken Sie, was das fiir unseren zukiinftigen evolutioniren Fort-
schritt bedeutet. Warum sollen wir nicht jetzt beginnen? Ich erinnere
mich an eine Geschichte, die iiber die Griinderin der Theosophischen
Gesellschaft, H. P. Blavatsky, berichtet wurde. Einer ihrer Schiiler kam
eines Tages zu ihr und sagte: ,H.P.B., Sie wissen, ich bin schrecklich
miide, ich habe den ganzen Tag tiber gearbeitet.“ — ,Das tut mir leid,
sagte H.P.B., ,Sie sollten lieber gehen und sich ausruhen. Nebenbei,
schlafen Sie wirklich, wihrend Sie schlafen? Nun, dann machen Sie es
besser als ich. Ich arbeite, wihrend ich schlafe.“ Sie hatte jenen Punkt
erreicht, wo sie ihr Wahrnehmungsvermoégen bewufit beibehalten
konnte, wihrend andere Menschen schliefen. Mit anderen Worten, sie
konnte selbstbewufit bleiben, wihrend die meisten anderen Leute
schlafen.

Die dritte Stufe ist, wie ich schon sagte, nach dem Tode bewufit zu
bleiben. Wenn man diese Stufe erreicht hat, ist die nichste der Zustand
der Gottmenschen, oder der Menschengotter, von denen die Menschheit
wufite: die Buddhas und Christusse, Menschen wie Sankarﬁchﬁrya,
Tsong-kha-pa und Apollonius. Wer diesen Zustand erreicht, ist die
ganze Zeit iiber bewufit, im Wachen, im Schlaf, nach dem Tod und bis er
zuriickkehrt, denn er hat sich selbst gefunden.

Haben Sie sich nie gefragt, wie es kommt, daf§ Sie nach traumlosem
oder von Triumen erfillltem Schlaf wieder als derselbe Mensch
erwachen? Das ist eine so allgemeine, so gewohnliche Erfahrung, dafi es
dem durchschnittlichen Menschen gar nicht auffillt, daf§ er nicht vollig
aufmerksam, vollig bewufit ist. Das Genie sieht das und erkennt, daf§
diese iiberaus allgemeine Erscheinung gerade zu jenen zihlt, die von der
Wissenschaft nie erklirt wurden. Und trotzdem ist die Erklirung stindig
vorhanden. Wir kehren wieder, weil wir nie fortgegangen sind. Wir
werden uns wieder unserer selbst bewufit, weil wir nie etwas anderes
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waren. Das Bewufitsein ist eine Kontinuitit. Wir haben es uns nicht
beigebracht, bewufit wach zu sein, wihrend wir schlafen, bewufit wach zu
sein, wenn wir sterben. Die Kraft dazu liegt jedoch in uns. Wir brauchen
sie nur aufzugreifen. Sie erinnern sich, dafl Pythagoras jene Menschen,
die das Leben und den Tod verschlafen, als ,lebendig Tote® bezeichnete.
Wie lange wird das fiir Sie Giiltigkeit haben?



Theosophen und Gebet

BETEN SIE NICHT zZU DEN GOTTERN; wenn diese es horen, diirfen sie
nicht handeln. Denn die Gotter unterliegen selbst den Grenzen des
kosmischen Gesetzes, das sie nicht abwandeln kénnen. Unsere Gebete
entspringen unserer Unwissenheit und Schwiche: Unwissenheit iiber
unsere dringendsten Bediirfnisse und Schwiche, weil wir wiinschen, daf§
andere Dinge fiir uns tun sollen, weil uns der Mut oder der Wille fehlt,
damit zu beginnen, es selbst zu tun.

Ich bedauere jene armen Herzen, die in ihrer Einfalt denken, daf§
durch Gebete an einen allmichtigen Gott ihre Gebete beantwortet
wiirden. Wir miissen dariiber nachdenken! Aus welchem Grund beten so
viele Menschen gern? Sie wissen wirklich aus Erfahrung, daf§ ihre Gebete
unbeantwortet bleiben. Sie beten aus folgendem Grund: weil es Frieden
bringt, weil es das Gefiihl vermittelt, dafi sie ihre Last einem anderen
aufbiirden und auch, weil es das unausloschliche Gefiihl des mensch-
lichen Herzens stirkt, daf§ es geistige Krifte von gewaltiger — wie soll ich
sagen — gleichbleibend gewaltiger Aktivitit in der Welt gibt, und daf} wir,
indem wir an diese Wesen denken, mit ihnen in Berithrung kommen.

Ja, so ist es! Und wenn jedes Gebet nur ein Streben wire, enger mit
diesen spirituellen Kriften in Berithrung zu kommen, dann wire es
wunderbar. Aber man kann es noch anders betrachten: zwei Armeen
stofen aufeinander, um sich gegenseitig abzuschlachten und zu
vernichten. Jede Seite sendet Bitten an den allmichtigen Gott fiir den
Sieg der eigenen Armee. Schreckliche Gotteslisterung liegt darin und
duflerster Mangel an Verstindnis tiber den gottlichen Charakter der
Regierung des Universums.

An Gebete, die eine Bitte beinhalten, glauben die Theosophen nicht:
an die Bitten an den allmichtigen Gott um physische und andere Wohl-
taten, die der Bittsteller entweder aus Trigheit oder aus Gleichgiiltigkeit
seinen Pflichten gegeniiber nicht selbst zustandezubringen bemiiht ist.
Solche Gebete sind oft absolut unmoralisch, ob sie im Verborgenen oder
offentlich zum Ausdruck gebracht werden, z.B. wenn jemand den all-
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michtigen Gott um egoistische Vorteile seinen Mitmenschen gegentiber
bittet.

Doch wie sehr sehnt sich das menschliche Herz nach Mitleid, nach
Sympathie, nach Schonheit und nach dem verstindnisvollen Hindedruck
eines anderen. Und wir erkennen aus unseren Studien und unseren
Intuitionen ganz klar die lebendige Realitit grofier geistiger Michte im
Universum, die uns stindig umgeben und unsere unendlich getreuen
Verbiindeten und Helfer sind, wenn wir danach streben, uns selbst geistig
und intellektuell zu ihnen zu erheben. So haben wir Menschen etwas viel
Schoéneres und Edleres als Gebete an Gottheiten, die uns nicht horen,
etwas, das unseren Herzen und Seelen unvergleichlich niher ist, etwas
wunderbar Schones, Vornehmes, Mitleidvolles, immer hérend, immer
helfend: die Bruderschaft des Mitleids und der Weisheit. Diese Bruder-
schaft erstreckt sich von uns Menschen in einer ungebrochenen Kette
aufwirts tiber die Chelas und die Meister und weiter zu den hochsten
Hohen der itherischen Riume. Ich weif§ nicht, wie hoch die Hierarchie
reicht, bestimmt so hoch wie die hochsten Gipfel unserer eigenen
Galaxie. Und diese Treppe entlang steigt der Chela, der Schiiler, empor,
hinauf und immer weiter hinauf. Und wunderbarer Erzihlung okkulter
Sinn: ungeheuer schnell, am schnellsten klettert jener, dessen Hand des
Mitleids nach riickwirts gestreckt ist, um denen zu helfen, die nach ihm
kommen. Ist das nicht ein seltsames Wunder?

Es sind die Helfer der Menschheit, die Meister und ihre Chelas und
jene tiber den Meistern, die uns stindig die Hilfe ihrer immer mitleids-
vollen Herzen, ihre Stirke, so wunderbar sie ist, ohne Lohn zu fordern
anbieten. Sie sind in ihrem Geben sehr weise, denn die Hilfe, die sie
geben, ist selten bekannt. ,Lasse Deine linke Hand nicht wissen, was
Deine rechte tut.“ Ich konnte einige Dinge erzihlen, die die Helfer fir
die Menschen tun, unsichtbar, unbekannt, selbst fiir die Empfinger ihrer
Wohltitigkeit und Firsorge: Leben, auf vielerlei Weise gerettet,
Ungliicksfille, auf vielerlei Art verhindert. Jene Ungliicksfille, die nicht
verhindert werden kénnen, weil sie vom eigenen Egoismus und Ubeltun
des Menschen geschaffen wurden, abgemildert, so daf} ihre Stirke und
Hirte den Menschen weniger verletzen. Dinge wie diese werden stindig
getan, und wir Menschen wissen wenig oder gar nichts dariiber. Wir
sehen lediglich die Ergebnisse. Darum wird diese Hierarchie des Mitleids
der Schutzwall um die Menschheit genannt.
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Der Selbstsiichtige und Faule, der keine Anstrengung zur Erneue-
rung des eigenen Lebens macht, steigt nicht die Treppe hinauf, die zur
Hierarchie des Mitleids fiihrt. Paradoxerweise geben in der Regel die am
wenigsten, die das meiste erbitten. Welche Gabe ist grofier als das Herz
eines Menschen, als er selbst? Zeigen Sie mir etwas Edleres, etwas Geeig-
neteres, etwas, das schneller Ergebnisse bringt. Wissen Sie, was heute mit
der Welt vorgeht? Die Menschen sind wegen ihrer eigenen Schwiche
verwirrt. Sie haben nicht die Willenskraft, auch nur eine Woche oder
einen Monat und noch weniger ein Jahr lang, einen einzigen Pfad zu ver-
folgen. Thr Wille schlift, ihr Geist ist geschwicht mangels Ubung, und sie
sind von dufierer Hilfe abhiingig. Der Geist in ihnen hat keine Gelegen-
heit, seine Fliigel auszubreiten und sich emporzuschwingen.

Die Behauptung, dafl Theosophen nicht an Gebete glauben, ist ein
Mifiverstindnis der theosophischen Einstellung. Aber die meisten Gebe-
te sind ungliicklicherweise versteckte oder offene Bitten, und solche
Gebete schwichen den Charakter. Wenn ich der christliche, allmichtige
Gott wire, wiirde ich zu dem sagen, der so betet: ,,Sohn, die Wahrheit ist
in Deinem eigenen Herzen eingeschlossen. Du bist belehrt worden.
Erhebe Dich und sei/“ Das schonste Gebet ist Streben, das in die Tat
umgesetzt wird. Das ist dann der wirkliche Mann, die wirkliche Frau.
Kein Theosoph hat je gegen das Gebet gesprochen, wenn es auf innerem
Streben und auf dem Willen beruht, sich in geistigen Dingen zu erneuern
und diese innere Haltung der Seele in positive Handlungsweisen auf der
Welt umzuwandeln. Wo es dieses Gebet-in-der-Tat gibt, vollzieht sich
das ganze Leben nach dem Gebet des Avatara Jesus: ,,Nicht mein Wille,
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sondern Dein Wille geschehe!



Starke und Ausgewogenheit im Okkultismus

DIE HEILIGEN MYSTERIEN werden niemals veréffentlicht — niemals. Wir
Menschen miissen sie erwerben und uns entsprechend vorbereiten. Es ist
offensichtlich, daf}, wenn wir nicht reif sind, sie zu empfangen, sie niemals
zu uns kommen werden. Jeder andere Versuch wire ein Frevel. Ein Mann
oder eine Frau kann sehr leicht den Verlust der Seele erleiden, wenn sie
irgendeiner anderen okkulten Schulung als der der Meister folgen, die
selbst unterwiesen wurden von den Dhyani-Chohans, den strahlenden,
gesegneten Gottern. Ich meine es ganz ernst. Wer die Wahrheit erlangen
will, muf§ selbst zum Tempel kommen, und er mufy im rechten Geist
kommen; er muf} daran arbeiten, dafl er sich selbst schult, um reif zu wer-
den, zu lernen und empfinglich zu werden. Anders kann er die Wahrheit
eben nicht erlangen. Er wiirde es nicht begreifen. Er kann sie nicht ver-
stehen, bevor er nicht einen Platz hat, um sie dort unterzubringen — um
es in ganz einfachen Worten auszudriicken. Wenn der Verstand der
Wahrheit gegeniibersteht wie eine verschlossene Tir, offnet er sich
nicht, um zu empfangen. Zuerst muf} sich der Mensch schulen. Wenn er
sich jedoch schult und ,,das Leben lebt“, gibt es absolut kein Hindernis,
das ihn auf Dauer davon abhalten kann, vorwirts zu schreiten. Das
gleicht einem heranwachsenden Kind. Es kann nicht einmal die Weisheit
dieser Welt erfassen, ehe sein Verstand sich bis zu dem Punkt entwickelt
hat, wo es sie aufnehmen und festhalten kann, ehe es nicht dazu aus-
gebildet worden ist. Genauso ist es mit dem Okkultismus, mit der eso-
terischen Philosophie oder mit den Mysterien. Die grofieren und die
kleineren Mysterien sind wirklich in der theosophischen Bewegung
enthalten. Jeder kann an ihnen teilhaben, aber er muf} sich darauf vor-
bereiten, sich schulen, mufy mit duflerstem Ernst dabei sein. Dann kann er
sie erlangen.

Die oberste und grundlegende Regel dieser Schulung oder Disziplin
besteht darin, sich fiir den inneren, hoheren Teil seiner Konstitution
empfindsam zu machen, deren aufrichtige Einfliisterungen kosmischer
Realititen keinen Einlafl in ein Gemiit finden, das absichtlich oder
unwissentlich dagegen verschlossen ist. Das ist die gesamte, oder wenig-
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stens der wesentliche Teil der Richtschnur der okkulten Lehren und des
okkulten Lernens in einem einzigen Satz, und gleichzeitig ist es auch der
Grund fiir all die Schutzmauern, die um sie herum errichtet wurden. Ich
kannte selbst ungliickliche Studierende der Theosophie, die buchstiblich
verriickt waren, zumindest voriibergehend, aber nichtsdestoweniger ver-
wirrt waren durch unkluges und fithrungsloses Studieren einiger der
geheimen Lehren. Es ist erschiitternd. Das Ergreifende liegt in ihrer
Sehnsucht, sich zu vervollkommnen und grofier als ihr niederes Selbst zu
werden. Das Tragische beruht aber auch auf der Tatsache, daf} sie ver-
suchten, die Gipfel zu erstiirmen, ehe sie sich darauf vorbereitet hatten,
das Vorgebirge der Tugenden, des Studiums und der Selbstkontrolle zu
durchqueren. Das ist eine der Gefahren, die die Meister und H. P. Bla-
vatsky beachtet haben, und der sie entgegentreten mufiten. Es ist eine
duflerst schwierige Situation. Ich kannte Menschen, die nahe daran
waren, gesundheitlichen Schaden zu nehmen, weil sie ausschliefflich ein
iibertriebenes Studium auf der Basis des Gehirns betrieben, ohne die
heilende, schiitzende Kraft der selbstlosen Hingabe, was in einer Weise
héchst eindrucksvoll ist. Einerseits ist die Stirke ihres Verlangens nach
Wahrheit bewundernswert und ihr Mut herzerwirmend; aber sie iiben
das Studium in unverniinftiger Weise aus. Aus diesem Grunde bestehen
wir auf gleichmifiigem, ausgewogenem Wachstum, auf einem weisen und
wohlgestalteten Wachstum in Wissen und Weisheit. Aus einem unklu-
gen Studium okkulter Dinge entstehen nur entstellte Ansichten und
mentale und psychische Mifibildungen.

In unserer T.G. wird daher das Innere, das Geheime, das Okkulte
und Esoterische sehr sorgfiltig beschiitzt, iberwacht und niemals der
Offentlichkeit zuginglich gemacht. Die Meister wollen nicht, daff ihre
Schiiler Risiken ausgesetzt werden, bei denen sie ihre Seele, ihren
Verstand oder sogar ihr physisches Wohlbefinden verlieren oder eine
andere menschliche Tragodie erleiden konnen. Wie iibrigens schon
erklirt wurde: erinnern Sie sich, wie schon und einfach die Regeln des
Okkultismus sind? In den tieferen und okkulteren Studien gibt es nichts,
was je Ihren Familienpflichten zuwiderlaufen wiirde. Das kann nie der
Fall sein, denn diese Verpflichtungen sind eben Pflichten, und ein
Theosoph hat an erster Stelle jede seiner Pflichten voll und ganz zu
erfiilllen. Wer auch nur eine einzige Pflicht vernachlissigt, ganz gleich,
welchen Anfechtungen er unterliegt, ist kein Okkultist. Selbst wenn er
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nach der Sonne zu greifen versucht, ist er ein Feigling, wenn er einer
Pflicht aus dem Wege geht. Ein Feigling und ein Schwiichling kann kein
Okkultist sein. Man darf niemals einem anderen gegeniiber ungerecht
handeln. Wenn man das tut, beginnt man abwirtszugehen und kénnte auf
den Weg der schwarzen Magie geraten. Aber es gibt einen Weg und eine
Moglichkeit, dies zu vermeiden und auf den schmalen und wundervollen
Pfad zuriickzukehren. Denn er ist ein wahrhaft erhabener Pfad. Durch ihn
erhalten wir das Verstindnis dafiir, daf§ wir mit den Gottern verwandt
sind, und dafi sie unter uns gegenwirtig sind. Ich meine es ernst: die
Gotter weilen selbst jetzt noch auf der Erde. Doch es gibt nur wenige
S6hne der Menschen, die sich dazu geschult haben, sie zu erkennen.

Die Gétter werden sich mit uns verbiinden, selbst-bewuf}t fiir uns
wahrnehmbar, wenn wir zunichst erfahren haben, dafi es sie gibt; und
dann, daf ihre Ahnlichkeit mit uns fiir beide Seiten wiinschenswert ist.
Wie auch immer, das reicht aus fiir den Hauptgedanken, den wir festhal-
ten wollen, dafi die Gotter sogar heute unter uns weilen, wie in weit
zurtickliegenden Zeiten, als die Menschheit noch kindlich war, als sie
noch unschuldig und nicht so anspruchsvoll war zu glauben, alles Wissen
des Universums in ihrem armen kleinen Kopf zu besitzen.

Wir wollen daher wiirdig sein und unsere Leben so attraktiv und
interessant fiir die Gotter gestalten, dafl sie ihrerseits froh und gliicklich
sind, sich mit uns, selbstbewufit, zu verbinden. Es gibt auf Erden einen
geographischen Ort, wo es firr die hochsten Menschen, die die Rasse
hervorgebracht hat, iiblich ist, mit den Géttern gesellig, frei und freund-
schaftlich zu verkehren. Zwischen den Géttern und diesen Menschen
existieren jedoch dieselben Beziehungen wie zwischen den Lehrern und
Schiilern in unseren Schulen. Vielleicht verstehen Sie, was das bedeutet.

Und im Herzen — wie im Omphalos, im Zentrum oder Mittelpunkt
eines Tempels — am allerheiligsten Platz dort, dem sanctum sanctorum,
befindet sich ein unsichtbares Wesen, das hochste spirituelle Wesen
dieser Erde. Machen Sie daraus, was Sie konnen.



Furcht, die grope Zerstorerin

DIE GROSSE ZERSTORERIN ist Furcht, Angst, die Besorgnis, was mir
passieren oder zustofien kénnte. Furcht zerstort, weil sie auf Egoismus
beruht. Uberlegen Sie, wie wahr dies ist. Wenn ein Mensch sich selbst
vollig vergifit, schwindet die Furcht, weil er nicht mehr weiter dariiber
nachdenkt, wie sich eine Sache fiir ihn auswirken konnte. Furcht ist
Konzentration der Aufmerksamkeit auf sich selbst in Erwartung eines
drohenden Unbheils. Verlieren Sie sich selbst aus den Augen, vergessen
Sie sich selbst und die Furcht wird verschwinden.

Oft wird behauptet, die Furcht sei ein Schutz; sie ist es aber nur fur
den Schwachen, dem sie zur zweiten Natur geworden ist. Sie ist nie ein
Schutz fiirr den Starken. Sie ist schrecklich destruktiv. Wofiir? Fiir die
Selbstbeherrschung, fir das Selbstvertrauen. Sie unterminiert den
Willen. Oftist sie die Ursache fiir die Grausamkeit gegen andere. Furcht
lihmt. Sie hemmt die Lebenskrifte. Sie lifit uns zittern und zagen, denn
wenn man sie beherbergt, hat man nicht mehr den Mut, die Energie und
die Kraft zum Vorwirtsgehen. Trotzdem befindet sich der Furchtsame
stets in weit grofierer Gefahr als der Furchtlose. Furcht zieht tatsichlich
Gefahr an. Thre Sicherheitschancen sind unendlich grofier, wenn Sie
furchtlos sind. Denken Sie dariiber nach!

Wer moéchte sein ganzes Leben in Furcht verbringen, sich vor allem
firchten, was wohl kommen mag, immer verstohlen um Ecken
schleichen und sich verbergen; beim Versuch nach oben zu schreiten,
dennoch den Aufstieg fiirchten, aus Angst vor einem méglichen Fall? Das
ganze Leben wire ein andauerndes Grauen. Wie gliicklich und froh ist
dagegen der Mensch, der Liebe in seinem Herzen trigt, der sich nicht
darum kiimmert, was ihm geschehen wird. Er ist stark und beeinflufit
andere mit seinem Selbstvertrauen. Wenn in seine Seele jemals Furcht
eintreten sollte, dann konnte es nur in einer Zeit sein, in der keine Liebe
mehr in ihm wire.

Vergessen Sie sich selbst und alle Furcht wird verschwinden. Kennen
Sie den koniglichen Pfad des Selbstvergessens — den Gedanken an das Ich
in Threm Leben vollig zu vergessen? Das bedeutet Liebe fiir alle Dinge,
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ob grofy oder klein; denn vollkommene Liebe besiegt alle Furcht. Fiirch-
ten Sie die Dinge, die Sie lieben? Niemals! Sie wiinschen sie, Sie sehnen
sich danach, Sie streben nach ihnen. Lernen Sie daher lieben, und die
Furcht verldfit Sie und Sie werden stark, denn Liebe ist eine michtige, im
menschlichen Herzen verankerte Kraft.

Warum ist die Liebe, ungeachtet der Tatsache, daf sie die Furcht
vertreibt, ein so michtiger Schutz? Weil ihre Schwingungen unendlich
harmonisch sind. Angste sind immer schwankende, verzerrte Schwingun-
gen. Das Géottliche ist vollkommene Harmonie, und alles Tieferstehende
kann sich zu ihm erheben. Furcht aber ist Disharmonie, zitternd, erschiit-
ternd, eine Zerstorerin der Lebenskraft. Denken Sie an den Anblick eines
vollig veringstigten Tieres oder Menschen. Man fragt sich: ,Wo ist die
Liebe im Herzen dieses Menschen, die ihm Frieden, Kraft und auflerste
Gelassenheit geben wiirde?“ Er hat sie verloren, er hat sie vergessen;
wenn sie noch da wire, hitte er keine Furcht. Und worin besteht diese
vollkommene Liebe, die alle Furcht vertreibt? Nun, sie bedeutet in jenem
Teil unseres eigenen Selbst zu leben, der universal ist. Sie bedeutet
Verbundenheit mit dem Géttlichen. Darin liegt vollkommener Friede
und vollkommene Harmonie.



Verlust der Seele und Unaufrichtigkeit

ES GIBT EINE ART VON SELBSTMORD, die mit Recht, jedoch selten, so
genannt wird. Und doch ist es eine sehr reale Angelegenheit, und stellt in
unserer gegenwirtigen Welt eine Gefahr dar, eine ernste Gefahr. Es ist
der Verlust der Seele — eine Vorstellung, die das herzlose und grausame
abendlindische Denken hart trifft. Das abendlidndische Denken in seiner
Ignoranz nimmt aufgrund falscher Erziehung an, dafi uns irgendeine
gottliche Macht auf Gedeih und Verderb hierher versetzt hat, und dafl
wir, gleichgiiltig, was wir tun, fiir immer weiterleben miissen. Aber fiir
diese Idee gibt es absolut keine Basis oder Realitit, und das zeigt sich in
der Tatsache, daf der gesunde Menschenverstand sie in den Westen
zuriickverbannt hat, in das Land, aus dem sie stammte.

Beachten Sie jedoch: die Seele ist nicht dasselbe wie die Monade. Die
Monade ist ewig, denn sie ist sozusagen ein Teil des Unendlichen, ein
Teil des kosmischen Ozeans des Lebens und untrennbar mit ihm verbun-
den. Die Seele jedoch ist das Vehikel, das sich die Monade aufgebaut hat,
damit sie sich auf unseren Ebenen zum Ausdruck bringen kann. Wenn
diese Seele ihrem gottlichen Urbild entspriche und ihm gleich wire,
dann wire das ein Gottmensch auf Erden. Die Seele konnte dann an der
Unsterblichkeit jenes gottlichen Urbildes teilhaben, weil sie mit ihm eins
und mit ihm verschmolzen wire. Dann hitten wir eine Seele, die nicht
nur zum Vehikel der Monade, des gottlichen Geistes im Herzen des
Menschen geworden wire, sondern ihr tatsichlicher Ausdruck.

Nehmen Sie das Gegenteil an, wo die Seele so entstellt, ein so unvoll-
kommenes Vehikel und noch so unvollstindig enzwickelt ist, dafi selbst die
gewaltige Kraft des Geistes kaum die Dichte ihres Stoffes, die Nebel-
schwaden des Denkens und die Wirbel der Gefiihle und der Gedanken
durchdringen kann. Hier ist die Seele nutzlos oder faktisch unbrauchbar
und wird letzten Endes abgestreift, abgelegt, und eine neue Seele muf} im
Verlauf der Zeitalter entwickelt werden. Dies wird jedoch nicht allein
seitens der Monade bewirkt. Es ist die Seele selbst, in der die Wahl
getroffen werden mufi. Sie kann langsam Selbstmord veriiben, indem sie
sich ,Leben fiir Leben® vorsitzlich fiir das Bose, um des Bosen willen,
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entscheidet. Sie tut das Bose, weil sie es liebt. Wenn dann der Punkt
erreicht ist, wo der Widerstand der Seele gegen den von oben herabstro-
menden gottlichen Strahl michtiger ist als die Energie oder Kraft des
Strahls, der die rebellierende Seele leiten soll, tritt das ein, was wir als
moralischen Selbstmord bezeichnen. Eine Seele ist verloren.

Das sind sehr reale Tatsachen und nicht nur leere Worte. Ich denke,
es ist hochste Zeit, dafl Theosophen offen dariiber sprechen. Wir haben
seit undenklichen Zeiten unsere Warnungen erhalten. Die grofiten
Lehrer, welche die Welt jemals kannte, lehrten alle dieselbe Wahrheit:
,Lebe das Leben, und Du wirst die Lehre kennen.“ Lebe das Leben, und
Du kannst Unsterblichkeit erringen. Wenn Du es jedoch ablehnst, mit
der Natur zusammenzuarbeiten, ihren Befehlen zu gehorchen und gegen
ihre Gesetze aufbegehrst, dann endet dies mit dem Verlust der Seele —
und wie leicht sind die ersten Schritte dahin. Facilis descensus Averno:
yLeicht ist der Abstieg in den Avernus.“ Am Anfang ist er ganz leicht. Ja,
wir riskieren ihn jeden Tag in unserem Leben: wir sind unaufrichtig,
vergessen unsere Pflicht zu erfilllen und brechen unsere Versprechen.
Vor allen Dingen aber versiumen wir, unser Wort einzulésen und uns
des Vertrauens, das uns entgegengebracht wird, wiirdig zu erweisen. Wir
alle kennen die inneren Reaktionen eines Menschen, der weif3, dafi er
treulos und unaufrichtig ist. Seine Seele wird verdorben. In den schlimm-
sten Fillen wiirde ich sagen, dafl die Seele eines solchen Menschen von
ethischer Fiulnis durchdrungen ist. So beginnt der Verlust der Seele.
Selbstmord, moralischer Selbstmord, der Verlust der Seele beginnt in
den kleinen Dingen. Grof} sind jedoch die Menschen, welche ihr Wort
einlosen, die aufrichtig und im Herzen wahrhaftig sind. In einer solchen
Haltung manifestiert sich Grofie, denn sie reprisentiert Geist.

Ein Mensch, der sein Wort hilt und aufrichtig bleibt, ganz gleich,
was es ihn kostet, ist grofi. Das schliet Grausamkeit jeglicher Art
anderen gegeniiber aus. Es bedeutet Aufrichtigkeit dem eigenen Herzen
gegeniiber und Mut dazu. Durch diese Haltung werden Selbstachtung,
innerer Friede und die Achtung jener erworben, die wir lieben.

Es ist so leicht, mit dem Abgleiten anzufangen. Aus Unaufrichtigkeit
entsteht Falschheit und wenn das Herz falsch ist, wird die Rede falsch,
und leicht entschlipfen Liigen den Lippen. Mit einem jeden solchen
Schritt abwirts wird es schwieriger, umzukehren, und der folgende
Schritt in die gleiche Richtung ist noch leichter. Bilden Sie sich keinen
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Augenblick ein, dafi Sie davor sicher sind. Solange wir unsere
Zwischennatur haben, die sogenannte Seele, miissen wir tiber uns selbst
wachen. Der Mensch hat es in seinen eigenen Hinden, sich zu einem
Gott zu entwickeln oder sich zumindest zu einem Menschen zu formen,
zu dem andere aufblicken und dem sie vertrauen. Und was kann Grofle-
res von einem Menschen gesagt werden als: man kann ihm vertrauen!
Gerade wie wir uns erheben konnen, konnen wir auch fallen.

Es ist sehr schwierig, Richtlinien anzugeben, an denen ein Mensch
erkennen kann, daf§ er zumindest auf dem aufwirtsfithrenden Pfad ist. Es
ist auflerordentlich schwer, fiir diese Dinge formale Regeln zu geben. Ich
denke jedoch, wenn wir uns selbst ehrlich priifen und nach dieser
Priifung zu uns sagen konnen: ,,Ganz gleich, welche Fehler ich gemacht
habe, ganz gleich, wie oft ich auf dem Pfad gestrauchelt bin, ich habe
Wahrhaftigkeit bewahrt; meine Zunge wurde nicht durch Falschaussagen
beschmutzt; ich habe kein Vertrauen hintergangen; ich war treu in
meinen Beziehungen zu anderen und auch zu mir selbst“ — wenn sich ein
Mensch dies sagen kann, dann kann er annehmen, daf er ziemlich sicher
steht. Aber wenn sich bei einer solchen Priifung das geringste Gefiihl von
Selbstrechtfertigung oder die Neigung, sich selbst und seine Handlungen
zu entschuldigen, in das Herz stiehlt und das Herz erkennt, dafi die
Tatsachen entstellt wurden — dann miissen wir achtsam sein!

Ich denke, die Agypter hatten die richtige Vorstellung, wenn sie in
ihren von Hieroglyphen umrahmten Malereien darstellten, wie das Herz
gegen die Feder der Wahrheit aufgewogen wird. Obwohl sie so leicht ist
wie eine Feder, ist sie doch gerecht und unbestechlich. Ich mochte
wissen, wie viele von uns, wenn unsere Herzen gewogen wiirden, sehen
konnten, dafl das Herz den Waagebalken richtig im Gleichgewicht hilt.
Wir denken viel zu oft, der Mensch wiirde von seinem Gehirn, diesem
armseligen Instrument, in die Irre gefiihrt. Hier, im Herzen ist es, wo der
Dimon am Werk ist. Und hier im Herzen ist es auch, wo der Gott zu
finden ist. Das Gehirn wird von einem bésen Menschen nur benutzt, um
fiir die Erfindungskraft seines lasterhaften Herzens Entschuldigungen zu
finden und andere zu beschuldigen, nichts als Rinke zu schmieden. Aber
die Impulse kommen aus dem Herzen. Das Gehirn wird nur zum Werk-
zeug, dessen bin ich ganz gewifi. Ich weif}, dafl ich in meiner Arbeit viele,
viele Vertrauensbriiche vergeben habe, und ich will Thnen sagen, warum.
Erstens, weil es grof} ist, zu vergeben und zweitens, weil ich sah, daf} auch



Verlust der Seele und Unaufrichtigkeit 189

ich falsch gehandelt haben konnte, wenn ich in der Lage dieser oder jener
Person oder an der Stelle dieses Vertrauensbriichigen gewesen wire. Ich
habe herausgefunden, daf} die Disziplin des Vergebens gut und hilfreich ist.

Kein Mensch ist absolut unsterblich, keiner. Sie sind nur dann
unsterblich, wenn Sie sich mit dem Unsterblichen, mit dem Unsterb-
lichen in Threm Inneren, vereinigen. Andernfalls sind Sie sterblich, denn
dann haben Sie sich mit dem Sterblichen in Ihnen verbunden. Priifen Sie
sich deshalb selbst, bevor es zu spit ist. Wenn Sie bemerken, daf} Sie in
Threm Herzen anderen gegeniiber ungerecht gewesen sind und dabei die
schlechten Impulse Ihres Herzens in Taten umgesetzt haben, dann horen
Sie auf damit. Leisten Sie Genugtuung. Sollten Sie in Threm Herzen
bemerken, dafi Sie falsch und betriigerisch sind, weil Sie etwas erhalten
oder verhindern wollen, horen Sie auf damit, denn Sie schreiten abwirts.

Seien Sie immer giitig! Denken Sie keinen Augenblick, daf} Sie in
Threr Aufrichtigkeit brutal und in Threr Offenheit gegentiber anderen roh
sein miifiten. Das ist reine Grausamkeit. Manchmal ist Schweigen unend-
lich giitiger als Reden. Manchmal kénnen Sie die Wahrheit besser durch
Stillsein, durch Schweigsamkeit vermitteln, als durch Sprechen. Aber
bewahren Sie immer Wahrhaftigkeit, ob sie durch Sprache oder durch
Stille zum Ausdruck gebracht wird. Hiiten Sie sich vor Unaufrichtigkeit
wie vor allen Dimonen der Holle.



Die Beziehung des Endlichen zum Unendlichen

Frage: Welche Beziehung besteht nach theosophischer Auffassung
zwischen dem endlichen und dem unendlichen Geist? Das Problem ist:
Wenn man sagt, der endliche Geist sei ein Teil des unendlichen Geistes,
dann mufl man auch dem unendlichen Geist die Mingel des endlichen
zuschreiben. Wenn man aber sagt, er sei kein Teil des unendlichen Gei-
stes, dann kann das Unendliche nicht unendlich sein.

Antwort: Der Herr hat eine Frage gestellt, die zu allen Zeiten von
allen Menschenrassen gestellt wurde. Es ist das gleiche Problem, das die
Theologen gequilt und beunruhigt hat, denn vom Standpunkt der Theo-
logie aus ist es offensichtlich: Wenn Gott unendlich und dennoch ein
Schopfer ist, muf} alles, was vom Unendlichen geschaffen wird, unendlich
sein. Wir sehen uns aber von einer Unendlichkeit endlicher Dinge um-
geben. Woher kommt das? Dies ist in der Theologie das gleiche
Problem, das Sie, verehrter Herr, als philosophisches Problem angespro-
chen haben. Mir ist nichts bekannt, was diese Frage beantworten kann,
aufier der Gottesweisheit, die wir heute Theosophie nennen. Und Sie
verstehen sicher, daf} sie nicht so leicht zu beantworten ist, weil man im
esoterischen Denken geschult sein muf, ehe man die volle Uberzeugung
erlangt, dafi die Antwort vollig adiquat ist. Doch ich will versuchen, die
Tatsachen in einfachen Worten darzustellen.

Die Vorstellung, daff das Unendliche ein handelndes Wesen ist, habe
ich immer als vollig falsch angesehen, denn die Unendlichkeit kann kein
handelndes Wesen sein, weil ein handelndes Wesen eine begrenzte
Wesenheit ist. Die Unendlichkeit handelt nicht als ein Wesen, denn ein
Wesen ist eine begrenzte Wesenheit. Wir kénnen daher nur sagen, daf§
Unendlichkeit Handlung an sich ist, Leben per se, nicht ezn Leben; das ist
Begrenzung, das ist Endlichkeit. Nehmen Sie mich als einen Menschen,
sich als einen Menschen, einen Himmelskorper wie die Sonne oder einen
Planeten oder ein Tier, eine Pflanze, was Sie wollen, jede begrenzte
Wesenheit: diese begrenzte Wesenheit, ein endliches Wesen, bewegt
sich und lebt in seinem physischen Ausdruck und hat seine Existenz in der
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Unendlichkeit; es kann sich nicht aufierhalb von ihr befinden, weil die
Unendlichkeit keine Grenzen, keine Schranken und kein Dariiber hinaus
hat. Deshalb hat dieses endliche Wesen irgendwo, irgendwie und in
irgendeinem Teil von sich, seine Wurzeln im Unendlichen; die Unend-
lichkeit durchstromt es, wie das Meer alles durchstromt, soweit seine
Wellen reichen, obwohl natiirlich die Unendlichkeit sozusagen ein
grenzenloses Meer ist.

Daher habe ich als Mensch meine Wurzeln im Géttlichen; dieses
Gottliche umgibt mich iiberall, es durchdringt mich durch und durch, in
allen meinen Teilen und meinem ganzen Sein. Ich kann es nie verlassen.
Deswegen bin ich ein Kind von ihm. Trotzdem bin ich hier, ein Mensch,
in einem schwachen, kleinen, begrenzten physischen Korper, mit einem
schwachen, kleinen, physischen, begrenzten Gehirn; und, im Vergleich
zu den Gottern, ein schwaches, kleines Leben, mit einem Herzen, wie wir
sagen, einem ethischen Instinkt und so weiter. Doch ich bin ein Mensch.
Ich habe géttliche Gedanken, ich fithle meine Einheit mit allem Sein.
Wie? Warum? Das ist das Problem.

Ich will jetzt andeuten, was die esoterische Theosophie iiber diesen
Punkt sagt. Es gibt eine Unendlichkeit von Endlichkeiten, ein seltsames
Paradoxon. Mit anderen Worten, die Wesenheiten oder Wesen, die wir
endlich nennen, sind in ihrer Anzahl unendlich. Ich frage mich, ob Sie
diesen Punkt erfassen. Daher sind die Atome des grenzenlosen Raumes
durch keine Grenzen gebunden. Jedes einzelne ist eine endliche Wesen-
heit und doch existieren sie in unendlicher Anzahl. Wir kénnen kein
Ende wahrnehmen, weil es eine Begrenzung fiir das Unendliche wire,
wenn unser Denken einmal sagen wiirde, hier endet die Unendlichkeit,
die hier Endlichkeiten erzeugt hat; und wir wiirden mit volliger Berech-
tigung fragen, warum sollte, wie konnte die Unendlichkeit sich selbst in
irgendeiner Weise begrenzen? Dieser Gedanke ist widersinnig, wir
konnen ihn nicht akzeptieren. Es ist das unendliche Raunen der Unend-
lichkeit in mir, das mein Bewuf3tsein befihigt, diesen Verstindnisfaden zu
erfassen; dem begrenzten Gehirn fillt es schwer, innerhalb seiner kleinen
Grenzen eine unendliche Idee zu erfassen. Aber ich empfange eine Intui-
tion, etwas, das im Inneren raunt, dafi es so ist. Das ist die Unendlichkeit,
die durch mich atmet und durch mich fliefit.

Daher gibt es eine Unendlichkeit endlicher Wesenheiten, zusam-
mengehiuft in verschieden angesammelten Massen, was sie auch sein
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mogen: Menschen, Planeten, Sonnen, Sterne, Steine oder sonst etwas —
nennen Sie es Atome, weil all diese Dinge aus Atomen gebildet sind oder
aus Dingen, die kleiner als Atome sind, wie Elektronen und Protonen und
so weiter. Tatsichlich folgen alle kosmischen Erscheinungen im Grofien
wie im Kleinen dem gleichen, allgemeinen, kosmischen Schema oder
Muster; und diese bestehen aus den Phinomenen des Universums, im
Gegensatz zu den verborgenen Noumena oder verborgenen Ursachen.

Wir sehen somit, daf} die westliche Philosophie einen schweren Irr-
tum bei ihren philosophischen Untersuchungen beging, als sie sagte, daf§
uns Unendlichkeit zwar umgibt, dafi aber das Endliche radikal oder
essentiell von ihr verschieden sei. Ein sonderbares Paradoxon! Gerade
weil die Endlichkeiten unbegrenzt sind, zahlenmifig unendlich, deshalb
sind sie kollektiv als Unendlichkeit ein Teil der Unendlichkeit, ja in
einem Sinne die Gewinder der Unendlichkeit. Sie sind die Unendlich-
keit. Mit anderen Worten, wir miissen unsere Betrachtungsweise vom
Universum indern, ehe wir verstehen koénnen, warum das Unendliche
zur rechten Zeit atmet, wie es der Fall ist, im — wie wir Menschen sagen —
grenzenlosen Raum. Es gibt eine Art, in der selbst ein menschlicher
Gedanke unendlich ist, weil er ein Gedanke aus einer unendlichen Zahl
von Gedanken und Energien ist, die im Herzen der Natur leben und die
die Unendlichkeit niemals verlassen konnen.

Wenn Sie diesen sehr subtilen und schwierigen Gedanken erfassen,
dann erfassen Sie genau, was die esoterische Philosophie lehrt, wie auch
zum Beispiel die Vedanta, die Adwaita-Vedanta Indiens. Was lehrt sie
und auch der Weise der Veden seine Schiiler? Dies: Tat twam asi. ,Jenes,
das Grenzenlose, bist Du.“ Denn wenn Jenes und Du verschieden sind,
dann steht das Du auflerhalb der Unendlichkeit, was absurd ist, und die
Unendlichkeit wird sofort begrenzt, weil es etwas gibt, das tiber sie hin-
ausgeht, was bedeutet, daf} sie von etwas umgeben und deshalb begrenzt
und daher nicht unendlich ist. Deshalb wird dieses begrenzte Wesen,
diese Endlichkeit, auf diese wundersame Art von Unendlichkeit durch-
stromt, weil sie in ihrem Herzen, in ihrer Essenz, aus der Substanz der
Unendlichkeit besteht.

Nun zur Theologie: genau das ist der Grund, warum Theosophen die
christliche Theologie nicht annehmen konnen, obwohl wir die Lehren
des Avatara Jesus annehmen. Wir sehen in ihm einen der grofiten
Theosophen. Die Theologie der Christenheit wurde jedoch in spiterer
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Zeit von unbedeutenderen Menschen entwickelt, die das Geheimnis der
Lehren ihres grofien Meisters verloren hatten. Wenn die christliche
Theologie sagt, dafi Gott ein Schopfer sei, daff ,Er* die Welt zu einem
bestimmten Zeitpunkt in der Unendlichkeit aus Nichts geschaffen habe,
dann sagen wir, dafi dies unmoglich ist; es begrenzt ,,Gott”. Unendlichkeit
ist kein Schopfer, sie ist kein Erschaffer, kein Demiurg, um den
philosophischen Begriff demiourgos der Griechen zu verwenden; sie ist
Jenes, genau wie der Weise der Veden, der Adwaita-Vedanta Indiens und
die esoterische Philosophie sagen. Wir geben ihr keinen konkreten
Namen, denn ein Name schliefit Begrenzung ein. Wir sagen einfach, es ist
namenlos, Jenes. ,,Jenes“ ist kein Titel, es ist kein Name; es ist nur ein Ver-
such des menschlichen Geistes, die Unendlichkeit nicht zu etikettieren
oder ihr einen Namen zu geben oder sie zu bezeichnen; es ist lediglich die
Verwendung des Begriffs Fenes als sprachliches Mittel im Gesprich.

Und schliefilich lehrt aus diesem Grunde die esoterische Philosophie
entlang dieser subtilen Gedankenginge, dafl selbst das, was wir als physi-
sches Universum bezeichnen, unendlich ist, weil es aus einer unendlichen
Zahl von endlichen Einheiten zusammengesetzt ist. Und so ist es seit
Ewigkeit. Es hatte nie einen Beginn, und wird nie ein Ende haben, weil die
Unendlichkeit keinen Anfang und kein Ende hat. Unendlichkeit erschafft
nicht und erzeugt diese Endlichkeiten nicht. Deshalb sind sie immer, seit
unendlicher Vergangenheit in unendliche Zukunft Teile der Unendlich-
keit. Seltsames philosophisches Paradoxon! Wunderbare Intuitionen der
archaischen Weisen!

Es ist zwar sehr edel von uns, diese tiefen und schwierigen Gedanken
zu erforschen, weil sie uns auf hohere Ebenen des Denkens erheben und
unseren Geist erweitern; doch manchmal denke ich, daf§ ich mit dem
Alten Weisen iibereinstimme, der sagte, dafl die Antwort, die richtigste
Antwort auf solche Probleme in der Stille gefunden wird. Oh, wie wahr
ist dies! Worte sind es, die uns in die Irre fithren, Worte, die uns ver-
wirren und unsere Gedanken ablenken. Und doch miissen wir Worte
beniitzen, um miteinander in Verbindung zu treten. Wenn dieser Herr
Professor oder Lehrer an einer Universitit ist, habe ich Verstindnis fiir
ihn, weil ich seine Schwierigkeit kenne, manchmal solche subtilen
Gedanken an andere weiterzugeben. Und trotzdem tut er es, die Lehrer
tun es, weil sie wissen, daf} in den Lernenden, in den Schiilern, etwas ist,
das zumindest eine Intuition von der Wirklichkeit erfassen kann.
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Manchmal glaube ich, daf§ die westliche Philosophie unter grofien
Nachteilen lebt. Sie hat unter einer schweren Behinderung gelitten, und
zwar der, dafl das philosophische Denken im Westen nie eine richtige
Gelegenheit hatte, sich frei von theologischem Dogmatismus zu entfal-
ten und zu entwickeln. Ich weif§, dafl hier vielleicht ein heikles Thema
bertihrt wird, aber es ist dufierst wichtig fiir die Freiheit des menschlichen
Denkens. Die Philosophie im Orient hat nicht Tausende von Jahren mit
diesem Handicap gearbeitet. Die Gedanken orientalischer Philosophen
und der archaischen Mysterienschulen hatten die Freiheit zu wachsen
und sich zu entfalten; und ich will Thnen jetzt zeigen, was ich meine.

In der esoterischen Weisheit und auch im philosophischen und
religiosen Denken des Orients — einem direkten Abkémmling und Kind
des Okkultismus, der Theosophie — ist die Unendlichkeit oder das
Grenzenlose oder Jenes weder gut noch bose. Dies sind menschliche
Begrenzungen, die nur im Kontrast zu begrenzten Wesen Anwendung
finden. Es ist ein Mensch oder ein Engel oder ein Gott oder ein Deva, der
gut oder bose ist. Ein Geist des Guten oder ein Geist des Bosen? Die
christliche Theologie unterlag einer falschen Eingebung. In Wirklichkeit
stromen aus dem Herzen der Unendlichkeit, wie aus einem ewigen
Schofi, Hierarchien von ,Leben hervor, Monaden, wie Leibniz sagen
wiirde: alle die geistigen Wesen in verschiedenen Graden und Abstufun-
gen der evolutioniren Entfaltung, wie wir es heute bezeichnen. Da sind
zum Beispiel die hochsten von den héchsten der hochsten Gotter, und
unter diesen die hochsten der Hochsten und unter diesen die Hochsten
und dann die Gétter und dann die Dhyani-Chohans und dann die Wesen
unter ihnen, bis wir zu den Menschen kommen. Und dann kommen die
Wesen unterhalb uns Menschen auf anderen hierarchischen Stufen von
Wesenheiten, wie die Tiere, die Pflanzen und die Elementale, die alle
aufwirts marschieren auf ihrem evolutioniren Weg, hoher und hoher.
Wabhrlich, in dieser Welt, in der wir leben, finden wir Gutes und Boses.
Und wir sehen auch, wie schon das Gute ist, denn es ist Harmonie und
Liebe und Frieden und Fortschritt und Entwicklung, Evolution, Aus-
dehnung und Wachstum. Gleicherweise sehen wir, was bose ist,
Einschrinkung, Beschrinkung, Leiden, Schmerz, Unzulinglichkeiten,
Unwissenheit; mit anderen Worten, unvollkommene Entwicklung, die
oft Riickschritt oder ein Zuriickgehen zu gréfierer Unvollkommenheit
einschliefit, bis die Lektion durch Gewohnheit erlernt wird, und die
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Wesenheit den Aufwirtsweg einschligt. Das ist es, was der bose Mensch
tut. Er geht vorerst fiir die Dauer seines tiblen Tuns abwirts und riick-
wirts. Daher kommt es, dafl wir bei den manifestierten Dingen des
Universums wundervoll Gutes und das Beste finden und schrecklich
Ubles und das Schlimmste.

Alle diese Gedankenreihen, die die Erzeugung der Scharen von
Hierarchien endlicher Wesen und Dinge betreffen, wurden in der alten
Philosophie als Lehre der Emanationen bezeichnet, die von der christ-
lichen Theologie verdammt und verflucht und geschmiht wurde, und die
zu verstehen die westliche Philosophie nie eine Chance hatte, weil ihre
Lehrer verfolgt wurden. Sie waren nicht wirklich frei, denn sie hatten
nicht die Gelegenheit, die die Philosophen des Orients haben. Ich weif
es, ich habe es erlebt.

Daher kénnen wir nicht sagen, dafi das Unendliche gut ist, weil dies
ein begrenzter Begriff ist, der nur fiir Wesen emanierter Hierarchien gilt,
und in den niederen Graden derselben finden wir weniger gottliches
Licht. Denn, wie die Gnostiker sagten — eine Schule der alten Philoso-
phie in frithchristlicher Zeit —, sie leben in Finsternis, sie sind begrenzt,
sie konnen nicht klarsehen, und das ist bose, was wir bose nennen,
Begrenzung.

Dabher ist es ganz falsch, von der Unendlichkeit zu sagen, sie sei gut,
denn wenn Unendlichkeit gut ist, wie sollen wir dann das Bése in der
Welt erkliren? Und es gibt sehr viel Boses! Nein, Gut und Bése gehoren
zu den ungeheuer grofien Scharen von Hierarchien, die in der Unend-
lichkeit existieren, die in einer grofien Lebenswoge in irgendeinem Teil
des Universums in Erscheinung treten, ihre Lebenszeiten durchlaufen,
vorwirts streben und Fortschritte machen, und dann, wenn sie den
Kulminationspunkt oder den hichsten Punkt ihres Wachstums in dieser
Zeitperiode erreicht haben, wieder in den Schof§ des Goéttlichen zur Ruhe
zuriickkehren, um in einer zukiinftigen Zeit wieder auf hoheren Ebenen
in erhabeneren Sphiren hervorzukommen. Diesen Prozeff beobachten
wir tiberall in der Natur: wie der Baum, der im Friihjahr erwacht, seine
Blitter austreibt und diese im Herbst abschiittelt; wie wir zum Beispiel
sehen, wie sich der Mensch wiederverkorpert: teils in der gottlichen Welt
und teils in der physischen, Leben um Leben, hin und her geht der
Schwung des Pendels, der Naturgesetz ist. Wir erkennen es um uns
herum. Es gibt ein grofies Buch, das wir studieren sollten: die Natur, die
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existierenden Dinge. Und wenn ich Natur sage, meine ich nicht allein die
physische Natur, sondern die gesamte Natur im esoterischen Sinne, die
Natur des Gottlichen, die Natur des Spirituellen, die Natur der intellek-
tuellen Welten, die Natur der physischen Welten, die Natur der Welten
unterhalb des Physischen. Wer kann, und wer wagt es, dem Leben in der
Unendlichkeit Grenzen zu setzen?

Der Kern der Antwort auf die gestellte Frage ist daher folgender: jede
Einheit der grenzenlosen Zahl endlicher Wesen oder Dinge, die in und
aus der Unendlichkeit leben, jede solche Wesenheit, sage ich, ist in ihrem
Hochsten, in ihrer Essenz oder in ihrer fundamentalen Substanz mit der
Substanz der Unendlichkeit identisch; diese Punkte der unendlichen
Substanz oder diese monadischen Zentren in ihren verschiedenen Aus-
driicken als kosmische Phinomene sind oder werden oder erscheinen
oder zeigen sich aber als die endlichen Einheiten, von denen in der Frage
gesprochen wurde. Daher ist jede Einheit in ihrer essentiellen Substanz
wahrhaftig aus dem Stoff der Unendlichkeit; alle sind oder werden jedoch
in ihren Manifestationen oder emanierten Ausdriicken die einzelnen oder
wgetrennten Einheiten in ihren zahllosen Armeen oder Hierarchien.



MiBbrauch des freien Willens

ICH WURDE OFT GEFRAGT, wie es kommt, daf§ das Gottliche in und hin-
ter allen Dingen ist, und trotzdem im Leben der Menschen gleichzeitig
all die schrecklichen Dinge passieren: Kriege, Erdbeben und Ahnliches.
Diese Dinge sind nichts als ein Beweis fiir kosmische Aktivitit. Der
kosmischen Aktivitit kann jedoch nicht die Schuld dafir zugeschoben
werden; wir sind die Kanile, durch die die kosmischen Krifte wirken und
arbeiten, von uns fehlgeleitet, durch unseren freien Willen — zumindest
relativ frei —, durch unsere Wahl, unsere Entscheidungen: liebliche
Glocken tonen manchmal falsch, aber dennoch sind sie Glocken.
Jedermann weifi, dafl ein Mensch, der seinen Kérper mifibraucht,
dafiir durch Schmerzen und Krankheit biiffen mufi. Diese Dinge existie-
ren; und die UnpifBlichkeit, die Krankheit und die Schmerzen entstanden
aus dem urspriinglich Harmonischen, sonst gibe es keinen Gegensatz.
Sie widerlegen nicht die kosmische Harmonie, sondern beweisen
vielmehr, daf} irgendwo in diesem Zusammenhang irgend jemand, irgend
etwas, den gottgegebenen Vorzug der Zusammenarbeit mit den
gottlichen Harmonien mifibraucht hat. Arbeitet ein Mensch in volliger
Harmonie mit den Gottern zusammen, ist er das, was wir einen Buddha,
einen Christus oder einen Avatara nennen. Wenn ein Mensch jedoch
nicht so gut kooperiert und seinen freien Willen, der aus dem Géttlichen
Selbst hervorgegangen ist, stets dazu beniitzt, Disharmonien zu
erzeugen, wo es seine Pflicht ist, Harmonien zu erhalten und zu schaffen,
was passiert dann? Das hingt von der Ebene ab, auf der sein Verstand
titig ist. Wenn er jedenfalls den abwirtsfihrenden Pfad anstelle des
aufwirtsfithrenden wihlt, sinkt er immer tiefer und tiefer in den
Abgrund. Und das bedeutet ganz einfach folgendes: genauso wie man
durch ununterbrochenen Mifibrauch seine Gesundheit ruinieren kann
und einen Korper bekommt, der vielleicht fiir mehr als eine Inkarnation
auf Erden von Krankheiten geplagt wird, genauso verhilt es sich mit dem
Verstand und dem Willen. Wenn man seine Seele unauthérlich mit
disharmonischen, hafierfiillten und bésen Gedanken fiillt, wird man die
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innere Struktur dieser Seele zerstoren, und sie wird das Vorbild dieser
Gedanken tibernehmen. Man wird zu einem Arbeiter, der das innere
Selbst formt und das kiinftige Leben entsprechend diesem Vorbild seiner
Gedanken und Gefiihle gestaltet. Da das Bose immer einschrinkend
wirkt, folgt daraus, daff die innere Struktur, der freie Wille immer
weniger und weniger leistungsfihig wird, mehr und mehr unharmonisch
mit sich selbst, schwicher und schwicher an Kraft und Energie, sogar an
Imagination und Empfindung, weil man unauthaltsam mehr und mehr
eingeschrinkt wird, anstatt offener und universaler. Wenn man auf
diesem abwirtsgerichteten Pfad weitergeht, wird man folglich so niedrig
wie die Tiere. Man verliert seine Menschlichkeit. Niemand kann dafir
beschuldigt werden, als man selbst. Das meinen wir mit dem Ausdruck
»in den Abgrund sinken®.

Das Gegenteil davon ist stetes Wachstum an Fihigkeit und Macht,
basierend auf Universalitit, Vervollkommnung, bis wir schliefilich
gottlich werden, kosmisch in unserem Denken, im Streben unseres
Intellekts, kosmisch in unserem Mitleid und bis wir mit dem Universum
wachsen.



~Fuhre uns nicht in Versuchung*

,FUHRE UNS NICHT IN VERSUCHUNG, sondern erlése uns von dem Ubel.“
Als der Avatara Jesus seinen Jiingern gegeniiber diese wunderbare Aussage
machte, sagte er es, um ihnen zu helfen. Wenn man das Neue Testament
der Christen liest, wird man dort finden, daf§ ihnen dieses Gebet, wie sie es
nennen, zur Anwendung gegeben wurde. Daher beruht das ganze Gebet
auf Psychologie. Es mufi vom psychologischen Standpunkt aus gelesen
werden. Ich meine damit nicht die Psychologie der gegenwirtigen Zeit, die
kaum mehr ist als eine Art verfeinerter Physiologie. Ich meine die Psycho-
logie der grofien Seher, der titanischen Intellekte aller Zeiten; mit anderen
Worten, die Wissenschaft von der menschlichen Seele, dem Bindeglied im
Menschen, nicht vom Geist und nicht vom Kérper, sondern von der Seele.
Es ist eine sehr subtile Sache: Wenn Sie etwas zu tun vermeiden
wollen, was Sie als schlecht erkannt haben — wufiten Sie, daf} es dann die
beste Losung ist, nicht nur den Tatsachen in die Augen zu sehen, sondern
sich damit klar im eigenen Denken auseinanderzusetzen? Oftist die Hifi-
lichkeit des Gedankens oder der Tat abstofiend. Die Versuchung wird in
ihrem wahren Ausmaf§ erkannt. Daher ist es nie das hohere Selbst oder
der innere Gott — die Christen nennen es Gott —, der jemals in Versu-
chung fiihrt. Vielmehr iiben die hoheren Teile unseres Wesens, der Geist
im Innern, der Gott in uns, stindig einen inneren Ansporn auf uns aus:
besser zu handeln, mehr zu sein, den Weg einzuschlagen, zu erwachen,
den Schlaf zu vertreiben und zu sein und zu handeln. Oft kann das
wundervolle Gehirn, das bis jetzt noch nicht entwickelt ist, die wirkliche
Bedeutung der Eingebung von oben nicht erfassen und entstellt sie.
Erinnern Sie sich an diese Tatsachen, die IThnen gelehrt wurden, das
ist der Sinn der Rede des Avatara. Genau die Tatsache, dafl man bei
einem Ausbruch von Verlangen zu sich sagen wird: fithre mich, nicht den
Pfaden zu folgen, die heilig erscheinen oder die in die illusorischen
Farben der Herrlichkeit meiner Wiinsche gehiillt sind. Fithre mich, nicht
versucht zu sein durch das, was hoch zu sein scheint, sondern befreie
mich von diesen Dingen. Eben diese Gedanken im Geiste bewirken, daf§
die Versuchung ihre ganze Verfiithrungskraft verliert. Das Gebilde wird

als das erkannt, was es ist.
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Sie kennen die alte Fabel vom Ablegen der Kleider, die den Ritter
tauschten. Er sieht, wie die Sehnsucht seines Herzens auf ihn zukommt; er
muf} eine Priifung durchlaufen, eine ritterliche Prifung. Wird er der
Verlockung erliegen, die genau die Sehnsucht seines Herzens zu sein
scheint? Keiner weify es. Er steht in der Priifung, in der Prifung des
Ritters. Er schreitet auf die verfiihrerische Illusion zu, zieht die bezau-
bernden Schleier beiseite und sieht den Totenkopf. Das ist die Bedeutung.

Die blofie Tatsache, daf§ Jesus seine Schiiler ermahnt hat, dies jeden
Tag anzustreben, zeigt, dafi das seinen Jingern einen sehr wertvollen
psychologischen Schutz bot. Mit anderen Worten, sie sollten um ihr
Bewufitsein etwas aufbauen, was die moderne Psychologie als Gedanken-
rahmen oder Gedankenwall bezeichnet.

Die moderne Psychologie hat eine Wahrheit entdeckt, und zwar, daf§
uns Versuchungen befallen infolge von Schizophrenie, wie es moderne
Psychologen genannt haben. Ein langes, hifiliches, griechisches Wort
mit der einfachen, guten, altmodischen Bedeutung, dafi die menschliche
Natur oft in sich selbst gespalten ist. Schizophrenie bedeutet geteiltes
Bewufitsein, gespaltene Personlichkeit. Die gute alte Redeweise war, dafl
der Verstand oft in sich selbst geteilt ist, oder dafy wir iiber etwas zweier-
lei Ansichten haben.

Wias ist nun die psychologische Folgerung aus dieser Sache? Es ist
folgendes: schmieden Sie Ihr Bewufitsein wieder in eines zusammen, und
Sie werden nicht unterliegen. Jeder anstindige Mensch weifl um diese
Wabhrheit, wenn er sich selbst priift. Wir erliegen der Versuchung, weil
wir es zulassen, daf} sich unser Bewufitsein spaltet, ein Teil des Verstan-
des erniedrigt den anderen, und dann argumentieren wir: ,Kénnen wir
nicht so davonkommen?“ Mit anderen Worten: man kann nicht zwei
Herren gleichzeitig dienen.

Sobald der innere Gott unser Bewufitsein, unser Gehirn mit seinem
heiligen Licht, mit seiner Liebe durchdringt, wird die Schizophrenie zu
einem Schrecken der Vergangenheit. Indem wir uns weigern, diese
mentale Spaltung in uns zuzulassen, werden wir einmiitig, fiihlen die
innere Gottlichkeit; und wenn das im hochsten Grade der Fall ist, haben
wir einen Christus oder einen Buddha. Diese sind unter uns erschienen.
Es gibt keinen Grund, warum heute keiner erscheinen sollte.



Hilfe von den Gottern

Die Gétter helfen uns sicherlich. Sie beobachten uns sozusagen von
ihrem Himmelsthron, um uns zu helfen und halten stindig Wacht.
Ko6nnen wir aber auch nur fiir einen Augenblick annehmen, dafi die
Gotter sich am Werk der Zerstérung beteiligen? Oder auf der anderen
Seite, daf} wir gottliche Hilfe oder Unterstiitzung erhalten werden, bevor
wir nicht selbst zu einem Kanal des Gottlichen geworden sind? Benutzen
Sie Thre Vernunft und Ihren Verstand und lassen Sie sich nicht durch
religivse Propaganda irrefiihren. Wenn Sie die Wahrheit gewinnen
wollen, dann streben Sie danach, gottgleich zu werden, um so zu einem
geeigneten Kanal des gottlichen Einflusses zu werden, der durch Sie
fliet. Sie werden nicht nur Schutz und Hilfe erhalten, sondern auch ein
gottliches Werk in der Welt vollbringen. Bedenken Sie das! Sie miissen
gottgleich sein, wenn Sie die Hilfe der Gotter erhalten wollen, weil Sie
gottliche Dinge vollbringen wollen! Wenn Sie den Géttern den Riicken
zukehren, dimonische und teuflische Dinge tun, und das gar noch im
Gewande der Heuchelei, dann ist das nicht gottgleich, und Sie werden
von den Gottern keine Hilfe erhalten. Sage ich die Wahrheit, oder nicht?
Spreche ich zu Ihnen von Dingen, die immerwihren, oder die verging-
lich und in finf Jahren vergessen sind?

Welchen Mafistab legen Sie bei Ihrer Lebensfithrung an? Haben Sie
Grundsitze, oder haben Sie keine? Sie kennen die Antwort. Betriigen Sie
sich nicht selbst, indem Sie denken, daf} die Gotter Thnen helfen, obschon
Sie nur darauf bestehen, in Ihren engen menschlichen Geleisen
weiterzufahren; doch dann, wenn das Ungliick kommt, erheben Sie
hilflos die Hinde zu den Gottern und sagen: ,Warum passiert das mir;
was habe ich getan?“ Kommen Sie nicht und sagen Sie, dafi Sie auf der
Seite der Gotter stehen, ehe Sie es nicht wirklich tun, und so wie die
Gotter arbeiten und gottgleiche Werke vollbringen, und ehe Sie sich an
die Prinzipien halten, die Sie sich erwihlt haben. Nur dann stehen Sie auf
der Seite der Gotter, und dann werden Sie auch Hilfe erhalten; sonst
nicht. Das gleiche sagt auch der Avatara Jesus: Sie konnen selbst
nachlesen, welche Antwort er den Geldwechslern im Tempel und den
Heuchlern gab.



Uber die Vorbestimmung

HABEN DIE THEOSOPHEN EINE LEHRE, die der christlichen, theologi-
schen Lehre iiber die Vorbestimmung vergleichbar ist? Sagen wir, wie die
Calvinisten und woran viele romische Theologen in ihrem Herzen
glauben, daf§ das Géttliche alles im voraus wufite, bevor es ins Dasein trat,
und alles und jedes vorherbestimmte, ehe es geschah? Mein Antwort ist
folgende:

Die gottliche Ideenbildung der Monas Monadum, ,der Monade der
Monaden®, man kann sagen, des Hierarchen unseres Sonnensystems,
oder, wenn Sie wollen, des Hierarchen unserer Galaxie: die gottliche
Ideenbildung sah vorher und wufite im voraus, wie sich die Wege des
karmischen Wirkens im beginnenden Manvantara entfalten wiirden.
Dies war jedoch nicht das Wissen eines aufierkosmischen Gottes, der
Dinge erschafft und diesen Wesenheiten und Dingen ein unwiderruf-
liches Schicksal aufprigt. Es war lediglich die vorausblickende Vision
eines gottlichen Wesens dariiber, was die unzihligen Monaden, die die
Hierarchien in diesem Universum bilden - jede individuell mit dem ihr
eigenen Maf} an freiem Willen —, in dem sich entwickelnden Manvantara
tun wiirden. So, wie es moglicherweise Eltern oder ein Meister tun
wiirde. Die Eltern, den Charakter ihres Kindes kennend, werden sagen:
wir miissen auf diese Tendenz oder Vorliebe aufpassen. Oder wie ein
Meister iiber seinen Schiiler denken wiirde: ich sehe in ihm diese
Neigung. Ich werde das genauer beobachten und in dieser Richtung
hilfreich sein.

Die gottliche Ideenbildung sah alles, was sich ereignen wiirde. All das
war im gottlichen Denken gegenwirtig; alles, was wihrend des kommen-
den Manvantaras geschehen wiirde; alles, was seine Kinder tun wiirden,
wie ein jedes dieser Kinder gemif seinem freien Willen handeln wiirde
und entsprechend dem goéttlichen Impuls oder Karma, das es selbst in
dem vorhergehenden kosmischen Manvantara verursacht hatte. Tatsich-
lich hat die gottliche Ideenbildung nicht nur die Vorausschau iiber
makro- und mikrokosmische Vorginge, die sich in Ubereinstimmung mit
genau dieser gottlichen Ideenbildung entfalten werden, die das hochste
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Gesetz in dem entstehenden Universum ist; sondern die gottliche Ideen-
bildung war (ist) sozusagen der genaue Plan des Architekten* des zukiinf-
tigen Universums, in dem alles genau verzeichnet ist bis zum Ende dieses
Universums. Aus der Vielzahl der in einem Manvantara plotzlich titig
werdenden Monaden ist jede einzelne in ihrer Essenz ein Teil des
gottlichen Lebens und darum ein Instrument der gottlichen Ideen-
bildung, und handelt trotzdem letzten Endes wihrend der gesamten
evolutioniren Pilgerfahrt durch die Universitit des Lebens gemifl ihrer
eigenen, innersten Impulse. Folglich zieht jede Monade ihren freien
Willen aus dem gottlichen Leben, ihren Anteil daran. Sie handelt in
Ubereinstimmung mit der géttlichen Ideenbildung, denn es ist unmog-
lich, sich ihr zu widersetzen. Daraus ersehen wir, daf kein Fatalismus in
diesem Gedanken enthalten ist, es handelt sich um kein vorbestimmtes

*Plan in dem Sinne, daf} der Grofie Atem, der das Universum aufbauen wird,
beim aktiven Aufbau der Struktur und der Gliederung des Universums von den
Ideen des Urbildes der kosmischen Ideenbildung geleitet und kontrolliert wird.
Diese gottliche oder kosmische Ideenbildung enthilt im Sinne eines ewigen
JeTZT, philosophisch gesprochen, gleichzeitig die Vergangenheit, die Gegenwart
und die Zukunft in sich. In der gottlichen Ideenbildung ist daher sowohl das
zukiinftige Geschick als auch die Vergangenheit gegenwirtig. Beide entfalten
sich am Beginn eines Manvantaras in Ubereinstimmung mit Karma und mittels
der Titigkeit der Lipikas, die gezwungen sind, in ihrer Arbeit den Ideen der kos-
mischen Ideenbildung zu folgen. Wie gesagt enthilt letztere alles, was zukiinftig
passieren wird, alles, was sich im Universum je ereignen wird, vom Schwirren
eines Moskitofliigels bis zum Eintritt des Sonnensystems in sein Pralaya. Unser
Schicksal ist somit nicht allein in den Sternen aufgezeichnet. Es wurzelt ebenso
im kosmischen Gemiit, das Vergangenes, Gegenwirtiges und Zukiinftiges umfafit.
Trotzdem besitzt jede Monade, weil sie ein Abkémmling und ein essentieller Teil
dieses kosmischen Gemiites ist, ihren eigenen, ihrer Entwicklung gemifien Anteil
an freiem Willen und benutzt ihn. Benutzt sie ihn falsch, dann trifft sie sofort die
Vergeltung Karmas. Gebraucht sie ihn jedoch in einer Art und Weise, dafl er auf
Zusammenarbeit hinzielt, dann erfreut sie sich der daraus resultierenden
Segnungen. ,,Hilf der Natur und arbeite mit ihr zusammen. Dann wird die Natur
dich als einen ihrer Schopfer betrachten und dir gehorsam sein (Die Stimme der
Stille).

So ist also jede Monade allein ihrem eigenen Schicksal unterworfen und
keinesfalls einem blinden Fatum, denn innerlich hat sie an dem gottlichen Willen
und an der gottlichen Intelligenz Anteil und besitzt die Freiheit, davon beliebig
Gebrauch zu machen.
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Schicksal, das heifit, keine Vollmacht einer tiberlegenen Macht iiber die
evolvierenden Scharen von Monaden. Mit anderen Worten, jede
Monade wirkt ihr Schicksal in Ubereinstimmung mit ihrem eigenen,
inneren Svabhava oder Charakter aus, aber sie muf§ trotzdem dem
Schopfungsplan der gottlichen Ideenbildung folgen. Sie ist dennoch ein
Funke des gottlichen Lebens, von dem die gottliche Ideenbildung selbst
nur eine Manifestation ist. Welch ein iiberwiltigendes, grandioses und
erhabenes Bild aller Monaden, die zu Mitarbeitern in dem géttlichen
Plan werden! Wirkt eine Monade diesem Plan entgegen, dann geschieht
dies auf Kosten ihres eigenen Leides und Ungliicks. Es gibt absolut
keinen Platz fiir ein blindes Schicksal, kein unerbittliches Kismet, kein
unentrinnbares Geschick.

Wenn ein Manvantara endet, schliefien alle Monaden sozusagen mit
einer Summenbilanz ab. Das Schicksal eines Menschen ist, wie es die
Moslems poetisch ausdriicken, im Buch des Schicksals aufgeschrieben.
Seine Zukunft steht in dem Buch aufgrund seiner eigenen, fritheren
Leben. Und die géttliche Ideenbildung wufite all das, weil diese gottliche
Ideenbildung — was ist sie? — der allumfassende Hierarch ist, von dem wir
Funken sind.

Wir vertreten also nicht die Meinung der christlichen Theologen,
sondern wir lehren mit dufierster Entschiedenheit ein Schicksal, das jeder
Mensch sich selbst webt, mit seiner Intelligenz und seinem Willen,
Leben um Leben, ja sogar Jahr fir Jahr, von Tag zu Tag; mit jedem
Gedanken, mit jedem Gefiihl driickt es sich nicht nur in seinem Charak-
ter aus und verandert diesen, sondern es werden auch im astralen Licht,
in dem Eindriicke zuriickbleiben, fotografische Bilder hinterlassen.

Wie eine Spinne ihr Netz webt, so webt jeder Mensch sein eigenes
Schicksalsnetz um sich. Sehr oft jedoch leiden wir Menschen auch wegen
Dingen, fiir die wir nicht selbst voll verantwortlich sind. Sind wir fiir die
Kriege verantwortlich, die heute die ganze Welt erschiittern? Da wir der
menschlichen Rasse angehoren, sind wir auf eine Weise verantwortlich.
In der Vergangenheit hinterlieBen unsere Gedanken im Astrallicht
entsprechende astrale Eindriicke, aber als Individuen veriibte keiner von
uns die anmaflenden Angriffe, die Nationen in den Krieg stiirzen.
Dennoch beeinflussen diese Kriege auch uns, beeinflussen all die
ungliicklichen Menschen, die heute in Furcht und Schrecken leben. Es ist
ihr eigenes Karma. Sie schufen es irgendwann in vergangenen Leben.
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Aber individuell ist keiner ginzlich verantwortlich dafiir. Diese Feststel-
lung erscheint wahrscheinlich spitzfindig. Aber niher betrachtet ist es
ganz einfach. Wenn heutzutage irgendwo auf der Welt ein Krieg stattfin-
det, beeinflufit das den gesamten Erdkreis — so eng sind alle Menschen
miteinander verbunden. Alles wird teurer, bestimmte Nahrungsmittel
oder Luxusgegenstinde sind vielleicht aufierhalb der Reichweite der
Allgemeinheit oder sind verboten. Berufliche Positionen gehen verloren,
und Angst und Furcht gehen um. Habe ich das alles verbrochen, weil ich
darunter leide? Nein; hat Karma mich aufgrund meines eigenen
Handelns hierher gebracht? Ja; in einem gewissen Umfang bin ich
verantwortlich. Viele Dinge treffen uns, fiir die wir als Menschen, die wir
im vierten Prinzip unserer Konstitution leben — dem niedrigeren Teil
von uns, dem Erdenkind, der menschliche Seele —, karmisch nicht voll
verantwortlich sind. Ein Teil in uns is7 jedoch verantwortlich, und das ist
der Dhyan-Chohan in uns, das reinkarnierende Ego. Darin liegt also
keine essentielle Ungerechtigkeit.

Ich will versuchen, dies zu verdeutlichen. Unser spiritueller Teil,
unser reinkarnierendes Ego, das viele tausend Male gelebt hat, ist fir
alles, was uns trifft, voll verantwortlich. Das menschliche Ego jedoch,
dieses Erdenkind, die gew6hnliche menschliche Seele, ist fiir viele Dinge,
unter denen das spirituelle Ego leiden mufi, nicht verantwortlich. Es
erduldet sozusagen unverdientes Leid. Seltsames Paradoxon! Ich méchte
die Aufmerksambkeit der Leser auf die Ausfithrungen von H. P. Blavatsky
tiber unverdientes Leid richten. Sie sind in der deutschen Ausgabe ihres
Buches Der Schliissel zur Theosophie auf Seite 121/122 zu finden, besonders
vielleicht auf Seite 122. Hier erliutert H. P. Blavatsky in ihrem unver-
gleichlichen Stil, daff im Gegensatz zum reinkarnierenden Ego, das fiir
alles verantwortlich ist, was einem Menschen an Gutem, Schlechtem
oder Indifferentem passiert, dem irdischen, rein personlichen Menschen
oft unverdientes Leid widerfihrt. Auf Seite 122 jedoch fiihrt sie aus, wie
beim Tod der personliche Mensch fiir einen kurzen Augenblick mit der
spirituellen Individualitit zu einer Einheit verschmilzt. Fiir diese Zeit sieht
und begreift er, wie er tatsichlich ist, nicht beschonigt durch Schmeiche-
lei oder Selbsttiuschung.

Er liest in seinem Leben und gleicht dabei einem Zuschauer, der auf
die Arena hinabblickt, die er soeben verlafit; er fiihlt und erkennt die
Gerechtigkeit allen Leidens, das ihm zuteil wurde.
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Wenngleich dem personlichen, irdischen Menschen, seinen vier
niederen Prinzipien, in diesem Leben tatsichlich unverdientes Leid
widerfihrt, weil dafiir in fritheren Leben Ursachen gelegt wurden, so
erfihrt er dafiir in der Gliickseligkeit von Devachan eine Art Wiedergut-
machung. Das reinkarnierende Ego jedoch, der wahre Akteur im Drama
des Lebens, ist als eigentlicher Ausléser von Karma voll fiir alles verant-
wortlich. Wenn daher der persinliche Teil des Menschen im Augenblick
des Todes mit dem reinkarnierenden, spirituellen Ego verschmilzt,
begreift selbst das Personliche in uns die vollkommene Gerechtigkeit von
allem, was sich ereignete — unverdientes Leid, das ihm in diesem Leben
widerfuhr, aber karmisch die Auswirkung von Handlungen des Egos in
vergangenen Leben war.

Sie sehen, ein Teil von uns ist verantwortlich fiir alles, wofiir der
niedrigere, unschuldige Teil nicht verantwortlich ist. Nach dem Tode
wird dem niederen Teil von uns in Devachan fiir alle unverdienten
Leiden, Kiimmernisse, Sorgen und Wunden, die ihm im Laufe seines
Lebens zustieflen, und die er durchmachte, eine Wiedergutmachung
zuteil. Anders ausgedriickt, alles, was dieser niedere Teil von uns in jenem
Leben unwillentlich verursachte, passierte, weil das reinkarnierende Ego
voll verantwortlich 7st, anders als sein Kind, der niedere Mensch.

Es ist nicht verwunderlich, daf§ die Meister uns darauf hinweisen, dafy
eines der grofiartigsten Dinge im menschliche Dasein die Entwicklung
von Mitleid, Mitgefiihl, von Erbarmen und Sympathie firr die mensch-
lichen Seelen ist. Wenn wir dies tun, entwickeln wir uns von unserer
irdischen Seele aus immer hoher. Zu unserm eigenen Nutzen fithrt uns
unser spiritueller Teil zuweilen in Sorge, Leid und Kummer. Er wird
selbst dafiir verantwortlich. Seien Sie deshalb nicht so sehr dazu bereit,
andere zu verurteilen. Sagen Sie nicht: ,Ach, das ist sein Karma!“ Gerade
das ist die Gelegenheit, eine helfende Hand auszustrecken. Wenn Barm-
herzigkeit not tut, wird Untitigkeit zu einer Tat der Todsiinde, wie
H. P. Blavatsky in ihrer noblen Art erklirt. Sie werden dariiber Rechen-
schaft ablegen miissen. Diese Forderung bedeutet nicht, in einem wilden
Gefiihlsausbruch von Mitleid sich blindlings und ungestiim in irgend-
welche Dinge zu verstricken. Gebrauchen Sie stets Ihren Verstand. Die
Welt ist voll von Schwindlern, die ein schreckliches Karma fiir alle
herautbeschworen. Wenn man aber darum weiff, dafi jemand unsere
helfende Hand benotigt und diese verweigert, dann ist das ein verbreche-
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rischer Akt. Wir werden fiir unsere Untitigkeit karmisch zu bezahlen
haben. Erinnern Sie sich, was es fiir uns bedeutet, wenn wir in einer ver-
zweifelten Lage den wirmenden Druck einer helfenden Hand verspiiren.
Welche Ermunterung fliefit in unser Herz. Wir fiihlen, dafi wir nicht
allein sind in der Welt, und daff wenigstens eine Person da ist, die uns
einen giitigen Gedanken schenkt. Eine Bertihrung des Gottlichen heilt
und stirkt die ganze Welt.

Ich komme wieder auf die Frage zuriick, ob Theosophie lehrt, alles
sei vorherbestimmt. Unsere Antwort lautet mit Entschiedenheit ,,Nein“.
Andererseits lehren wir in der Tat, daff jeder Mensch sein eigenes Schick-
sal fiir sich webt. Er kann ihm nicht entrinnen, denn es ist die Frucht der
Saaten, die er freiwillig und aus eigenem Willen aussite. Wir vertreten,
wie gesagt, die erhabene und grofiartige Lehre, daf§ jeder Mensch, wenig-
stens relativ und dem Grad seiner Evolution angepafit, iiber einen freien
Willen verfiigt. Wir lehren ebenso, dafi unser Schicksal unabwendbar ist.
Es folgt uns stets auf den Fersen, und es spendet den guten Menschen
reichen Segen. Beide sind unausweichlich, die Vergeltung ebenso wie die
Belohnung fiir die Aussaat guter Taten.

Es ist erhebend, dartiber nachzudenken, dafy am Beginn des Manvan-
taras in der gottlichen Ideenbildung gleichsam ein Plan seiner gesamten
Zukunft enthalten ist, der nichts vorbestimmt und der nichts verdammt,
und daf§ der Stille Wiichter in seiner unermeflichen Weisheit alles zu
tiberblicken vermag, was seine Kinder in diesem Manvantara aus sich her-
aus entfalten werden, ihr gesamtes, in der Vergangenheit gewobenes
Schicksal. Und wie grofiartig ist auflerdem die Verwirklichung des in der
gottlichen Ideenbildung enthaltenen Planes der Gétter, dafi die Avataras
der Gotter von Zeit zu Zeit zu uns kommen, um unsere Vision auf die
Gesetze des Seins zu richten und uns Menschenpilgern dabei Fiihrung,
Trost und Hilfe spenden.



Was ist Wahrheit?

WIE KONNEN WIR HERAUSFINDEN, was Wahrheit ist, oder zum Beispiel
unter verschiedenen Lehren, die von sich behaupten, die Wahrheit zu
sein, erkennen, welche von ihnen die richtige oder beste ist? Was ist
Wahrheit? Erinnern Sie sich an Pontius Pilatus, als er Jesus horte und ihn
fragte: ,Was ist Wahrheit?“ Ich frage ebenso: ,Was ist Wahrheit?“
Glauben Sie, daf} irgend jemand von uns die ganze Wahrheit innerhalb
der schmalen Grenzen seines Denkens kennt? Erkennen Sie nicht, wie
absurd diese Frage ist? Alles, was wir iiber die Wahrheit wissen kénnen,
ist ein Halbwissen iiber die Gesetze des Universums, ein stets zunehmen-
des Wissen, eine sich steigernde Ausdehnung des Bewufitseins und
Verstehens, ein Wachsen an Weisheit und innerer Kraft. Kénnte jedoch
irgend jemand die ganze Wahrheit innerhalb der schmalen Grenzen
seines Denkens, seines Gehirns, umfassen, welch trostloser Ausblick fiir
seine gesamte Zukunft wiirde vor ihm liegen. Er wire am Ziel angelangt,
hitte alles erreicht und alles verstanden! Er wiirde unermefiliche
Wabhrheit besitzen! All das ist gliicklicherweise unméglich.

Die Wahrheit ist relativ, denn was die Menschen Wahrheit nennen,
ist gerade so viel, wie jeder einzelne von den Gesetzen des uns umgeben-
den Universums verstehen, begreifen, aufnehmen und verarbeiten kann.
Ich denke dabei weit mehr an das spirituelle Universum als an das grob-
stofflich-physische, von dem wir unsere Korper haben. Ich wiederhole:
Wahrheit ist relativ, was einfach bedeutet, daf§ das, was fiir den einen
wahr ist, fiir den anderen falsch sein kann. Der Dritte kann vielleicht
erkennen, wo die ersten beiden fehlgehen, und eine Vision einer noch
hoheren Wahrheit haben. Und wieder ein anderer Mensch mit grofier
Hellsicht und noch durchdringenderer intellektueller Kraft vermag noch
mehr zu erkennen und zu fithlen.

Seien Sie daher anderen gegeniiber hochherzig. Lernen Sie, echte
Uberzeugungen zu respektieren, wenn diese wirkliche Uberzeugungen
sind. Und lernen Sie, den geringen Wert blofier Meinungen zu erkennen,
die so unbestindig und ungewify wie das Mondlicht sind.
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Wahrheit an sich ist unendliche Weisheit, und welcher Mensch
besitzt sie? Selbst die Gotter besitzen nur Teile davon, jedoch sind diese
unermefilich grofier als unsere. Sie sehen, wie wertlos eine solche Frage
letztlich ist; und wie schmerzlich es ist, dafl solche Fragen unter den
Menschen viel Unruhe ausgeldst haben, nicht nur in religioser Hinsicht,
sondern in allen Lebensbereichen der Menschen. Statt anderen Menschen
gegeniiber Giite und Sympathie aufzubringen und uns zu bemiihen, den
Standpunkt unseres Bruders zu verstehen, geraten wir fortwihrend
wegen unserer Meinungen aneinander und verwickeln uns in verbale
Auseinandersetzungen; das macht uns zuerst ungliicklich und bringt uns
schlimmstenfalls in eine verzweifelte Lage. Das ist alles sehr toricht und
tatsichlich kindisch, weil es unnétig ist. Die alte einfache Regel der
Bruderschaft und Giite lost alle diese Probleme. Erinnern Sie sich daran,
daf} Thr eigenes Wachstum an Weisheit stetig vorangeht und Ihr eigenes
Wachstum an Verstindnis bestindig ist. Lernen Sie deshalb, anderen
gegeniiber nachsichtig zu sein.

Auf der anderen Seite enthalten natiirlich einige Lehren mehr an
Weisheit als andere. Das ist einleuchtend, denn es gibt Menschen, die in
ihrer Entwicklung anderen voraus sind, die weiser und weitsichtiger sind
oder einen schirferen Verstand haben. Lernen Sie deshalb, giitig zu sein,
seien Sie jedoch stets bereit, eine neue Wahrheit anzunehmen und einem
Lehrer zu folgen, den Sie im Besitz dieser Wahrheit wihnen, solcher-
mafien anerkennend, dafl andere durchaus ein wenig mehr wissen
konnen, als Sie selbst. Um einem anderen nachfolgen zu kénnen, braucht
es Grofie. Ich meine damit nicht blinde, sklavische Hingabe oder unter-
wiirfigen Gehorsam. Ich verabscheue beides. Ich meine vielmehr die ehr-
liche Uberzeugung im Herzen, daf es irgendwo in der Welt jemanden
gibt, der mehr weif§ als Sie. Eine solche Uberzeugung adelt den Men-
schen und umgibt ihn mit aufierordentlicher Wiirde!

Die Wahrheit wohnt im Inneren, in Thnen und in mir. In jedem
Menschen gibt es eine verborgene Quelle der Wahrheit und stetiger
Weisheit, aus der er trinken kann; und diese verborgene Quelle ist sein
eigenes innerstes Wesen, seine Verbindung mit dem Géttlichen, die das
Herz unseres Universums ist. Denn genau dieses Herz ist auch sein Herz,
da wir von gleicher Substanz sind; wir sind Kinder seines Lebens und die
Geschopfe seiner Gedanken. Alle physischen Atome meines Korpers sind
darin lediglich Giste, ich bin nur Gastgeber. Sie kommen zu mir aus den
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fernsten Bezirken der Milchstrafie, bleiben eine Zeitlang in meinem
Korper, formen ihn und setzen ihre Wanderung fort. Sie kommen
vertrauensvoll zu mir und ich erniedrige sie vielleicht, oder méglicher-
weise ldutere ich sie zufillig. Wie dem auch sei: eines Tages, im Verlauf
unzihliger Zeitalter, in denen sich das Lebensrad rastlos weiterdreht,
werden dieselben Atome wieder zu mir zuriickkehren, wieder und wieder,
bis in alle Ewigkeit.

Die grofien Rider werden durch die Gnade Gottes bewegt,
die kleinen jedoch ebenso!

Dieses alte Neger-Spiritual ist Thnen bekannt — eine wundervolle
Wahrheit in der Tat!

Wahrheit ist also nur das, was das spirituelle Wesen in Thnen
erfahren kann aus Threm Studium, aus Ihren Intuitionen, Ihrem Leben
mit Thren Mitmenschen und vor allem aus Ihrer inneren Inspiration.
Enthilt die Wissenschaft Wahrheit? Ist Wahrheit in den Kirchen zu
finden? Die Antwort ist offenkundig, nicht wahr? Existiert Wahrheit in
den Vortragssilen fiir Philosophie an unseren Universititen? Genauso-
wenig. In der Kirche, im Vortragssaal und im wissenschaftlichen Labora-
torium ist nur so viel, wie einzelne Menschen dorthin bringen; und diese
Individuen wissen nur so viel, wie sie in sich selbst entwickelt haben.

Sie sehen, wie nutzlos diese Frage zwischen den verschiedenen
Sekten und Gesellschaften ist. Wo kann Wahrheit gefunden werden, und
wie konnen wir sie als solche erkennen, wenn wir sie finden? Hier ist der
Priifstein: im Inneren. Denn die Wahrheit befindet sich im Herzen, im
Kern Thres Wesens, dem gottlichen Zentrum, das mit dem gottlichen
Zentrum des Universums identisch ist, weil wir seine Kinder sind, aus
seiner Essenz; und genau in dem Mafle, in dem ein Mensch den in seinem
Inneren brennenden, gottlichen Funken erkennt und dazu wird, wichst
seine Erkenntnis der Wahrheit. Je mehr er in Einklang mit den Schwin-
gungen dieser spirituellen Sonne in sich selbst vibrieren kann, mit diesem
Funken, der das Licht der Gottheit der Galaxis ist, desto mehr erkennt er
die Wahrheit.

Doch seien Sie im alltiglichen Umgang jenen gegeniiber freundlich,
die anderer Meinung sind, weil Sie erkennen, daf Ihr eigenes Verstindnis
auch begrenzt ist. Uben Sie keinen Sarkasmus aus, er ist ein sicheres
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Zeichen von Engstirnigkeit. Seine Sie ironisch, wenn Sie wollen, aber
gebrauchen Sie keinen unfreundlichen Sarkasmus. Wer seine Zuflucht
im Sarkasmus sucht, macht deutlich, daf§ ihm nichts Gescheites mehr
einfillt. Seien Sie zu anderen giitig, respektieren Sie die Uberzeugung
der anderen. Suchen Sie unablissig im eigenen Inneren nach jener
Weisheitsquelle, in deren Allerinnerstem, wie wir in der Tat sagen
konnen, die Wahrheit in Fiille wohnt.

Wir haben keine Dogmen

WIR HABEN WEDER IN DER THEOSOPHISCHEN (GESELLSCHAFT noch in unserer
Arbeit irgendwelche Dogmen oder Glaubensbekenntnisse. So finden sich unter
uns sowohl Hindu-Theosophen, buddhistische, christliche, mohammedanische
und jiidische Theosophen als auch Theosophen, die keinem Glauben ange-
horen, aufler der Theosophie als der Religion der Religionen. Es ist daher
unsere heilige Pflicht, in unseren Herzen den Geist briiderlicher Liebe allen
gegeniiber zu pflegen, wie sehr sie sich auch in ihrer philosophischen, religiésen
oder wissenschaftlichen Uberzeugung von uns unterscheiden mégen. Wihrend
wir also in der Wahl unserer Religion oder Philosophie als Mitglieder vollig frei
sind, bekennen wir uns alle zu der grundlegenden Voraussetzung fiir einen
Theosophen, die in dem Glauben an die universale Bruderschaft und der
Bindung an die erhabene Ethik besteht, welche die Theosophie lehrt.



Vorsatze fassen

VORSATZE SIND WERTVOLL, besonders wegen der Lehre, die wir daraus
ziehen konnen, wenn wir aufrichtig sind. Ein Mensch gibt einen Vorsatz
auf, und weil er in seinem Herzen die Wahrheit fiihlt, sagt er sich sofort:
Wozu ist ein Vorsatz gut? Ein anderer Mensch jedoch, mit etwas mehr
Erfahrung, erkennt, daff nur die stindige Erneuerung des Vorsatzes den
Menschen bessern wird. Rom wurde nicht an einem Tag erbaut.
Niemand wird in einem einzigen kosmischen Zyklus zu einem Gott. Aber
durch andauernde Willensanstrengung, durch immer erneute Vorsitze,
wird der Charakter verindert und Menschlichkeit in Gottlichkeit
verwandelt.

Hierin liegt der Wert von Vorsitzen. Richtig, wir sind schwach und
halten sie nicht ein; aber wer so argumentiert, besitzt den Verstand eines
Kindes, weil es eine kindliche Art der Schlufifolgerung ist. Der Erwach-
sene mit Erfahrung erkennt, daf§ er gerade durch die Anwendung der in
ihm selbst liegenden Krifte stark wird. Es liegt etwas Wunderbares in
einem Vorsatz, der am Beginn eines Jahres gefafit wurde, ganz gleich, wie
oft man gegen ihn verstofit. Es bleibt die Erinnerung an eine Hoffnung,
an eine Hoffnung, die aus einer inneren Intuition stammt: dafl man die
Fihigkeit grofiziigigen Denkens hat, dafi es der eigene Fehler ist, wenn
man dieses Denken nicht in die Tat umsetzt. Dieses Umsetzen wird
jedoch mit jeder wiederholten Bestitigung der eigenen Kraft, sein Leben
indern zu kénnen, umso leichter.

Hier liegt der Wert des Vorsatzes: dafl schliefilich der Charakter
durch die Wiederholung des Entschlusses geformt wird. Es ist so einfach.
Nach und nach wird der Vorsatz zu einer Geisteshaltung, und eine
Geisteshaltung kontrolliert unsere Handlungen, und unsere Handlungen
bestimmen unser Schicksal.

Ich glaube, Vorsitze zu fassen ist etwas Groffartiges und sehr
Schénes, denn es gibt keinen anderen Weg zur Anderung des Charakters.
Wenn wir mit uns zufrieden sind, wie wir jetzt sind, sind wir weniger als
menschlich, denn es liegt ein unausléschlicher, unsterblicher Hunger
nach Besserem und Groflerem im Menschenherzen. Jeder normale



Vorsitze fassen 213

Mensch empfindet dies, und der tber dem Durchschnitt stehende
Mensch lifit sich davon leiten. Wenn wir diese Vorstellung gedanklich
erst einmal klar erfafit haben, werden unsere Vorsitze nicht nur
Neujahrsentschliisse bleiben. Es werden Vorsitze fiir jeden Monat, ja, fiir
jeden Sonnenaufgang.

Hilfe von den Lehrern

NIEMALS WEISEN DIE LEHRER eine ernsthafte Menschenseele zuriick. Sobald ein
Hilferuf von jemandem ausgeht, und sei es nur in der Stille des eigenen, person-
lichen Kidmmerleins, nachts, wenn man im Bett liegt, oder sei es woanders, wo
die menschliche Not am gréfiten ist — wenn der Hilferuf von einem aufrichtigen
Menschenherzen ausgeht, dann erreicht dieser Ruf sein Ziel entlang der wun-
derbaren Kraftstrome, die wir Akasa nennen. Jeder dieser Rufe wird gepriift —
jeder. Die Folgen hingen davon ab, ob die Lehrer in dem Menschenherzen auch
nur den schwichsten Schimmer des Buddhischen Glanzes sehen: das heifit, ein
selbstloses Streben nach grofieren Dingen. Aber der Ruf darf nicht nur dem
eigenen Selbst dienen: ,Ich und meine Frau, mein Sohn Johannes und seine
Frau, wir vier und sonst niemand.“ Das ist kein Ruf an das Universum, das ist
nur personlich. Dieser Ruf dringt nicht hinaus, es ist kein Glanz darin. Wenn es
aber ein wirklicher Ruf nach Hilfe und Licht ist, dann liegt ein Schimmer des
Buddhischen Glanzes darin, ein Schimmer des Lichts, das von den Gottern zu
uns kommt. Die Meister beobachten dies, sie fordern diesen Schimmer himm-
lischen Glanzes, der in jenen Menschenherzen brennt; sie beobachten ihn
sorgsam, stirken und unterstiitzen ihn, so gut sie kénnen. Sie helfen und lenken
mit allen geeigneten Mitteln, ohne den Willen oder die Entscheidungsfreiheit
des Menschen zu beeinflussen. Sie bieten ihm Méglichkeiten auf seinem Weg,
um héher zu steigen. Vielleicht zeigen sie ihm Biicher, die ihm helfen konnen.
Er wird sorgfiltig beobachtet, tiberwacht und unterstiitzt; und, wenn der
Mensch versagt, ist es sein eigener Fehler und nicht der der Lehrer.



Ermutigung auf dem Pfad

KEIN MENSCHLICHES WESEN ist ohne Schwierigkeiten irgendeiner Art.
Und wir sollten uns daran erinnern, daf§ die Sorgen und Unannehmlich-
keiten des Lebens unsere wahren Freunde sind — Freunde, weil sie
unseren Charakter stirken; sie geben uns Mitgefiihl mit jenen, die leiden
und in Not sind. Durch Stirkung der moralischen Kraft in uns, befihigen
sie uns auch, unsere eigene Last leichteren und freudigeren Herzens zu
tragen. Wenn mit der Zeit das Leiden seine wunderbare Arbeit an uns
getan hat, erscheint es uns nicht mehr als Leid, sondern wir erkennen
darin mit ruhigem und klarem Blick und mit einem frohlichen Herzen
das geheimnisvolle Wirken der Gotter.

Durch Leiden und durch das Verlangen nach Licht machen wir
Fortschritte. Wenn das Licht erscheint, dann entstehen auch der grofie
Friede und die groffe Wahrheit, und unsere Herzen sind beruhigt.

Halten Sie sich diese Gedanken vor Augen, wenn IThre Schwierig-
keiten Sie tberwiltigen. Versuchen Sie, die wunderbare, stille und
wohltuende innere Ruhe und Liebe zu Ihren Mitmenschen zu ver-
vollkommnen. Sie werden entdecken, dafi dies alles Thnen in allen
wesentlichen Belangen Gliick und Erfolg bringt.

Bedenken Sie, dafi karmisches Leiden nie ewig dauert und meistens
kurz ist, obwohl es uns mitunter lang erscheinen mag. Und wenn sich
dieses Karma aufgebraucht und erschépft hat, dann endet es und lifit
einen neuen und besseren Zyklus entstehen.

Ich will versuchen, Thre Frage beziiglich des Mangels an Zeit, die
Thnen fiir ein tieferes Studium der theosophischen Lehren fehlt, zu beant-
worten. Ich kenne Thre Lage genau, und ich weifs, wie Sie sich danach
sehnen, dem Studium der Grundlagen der Theosophie mehr Zeit widmen
zu konnen. Das ist wirklich dufierst wichtig, aber darf ich Sie andererseits
darauf hinweisen, daf} es grofier und edler ist, sein Leben der Sache der
Meister zu widmen, als ein Wissen iiber die technische Theosophie zu
haben; und das tun Sie ja. Dieses Handeln veredelt ein Karma mehr als ein
Leben, das dem Studium technischer Philosophie gewidmet ist.
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Thre Situation bringt mir die einiger Chelas in Erinnerung, deren
Herzen danach verlangten, mehr Zeit mit dem Studium der Weisheit der
Gotter zu verbringen. Sie sind aber dazu berufen, ihren Wunsch zu
opfern und als Sendboten in die Welt zu gehen, um das an andere
weiterzugeben, was sie selbst bereits erreicht haben. Verstehen Sie nicht,
dafi Thr Problem dem dieser Chelas etwas #dhnelt? Indem sie ihren
Herzenswunsch nach mehr Licht hingegeben haben, sind sie selbst
gewachsen. Sie haben innerlich tatsichlich mehr erreicht, als sie
gewinnen wiirden, wenn sie die von den Lehrern auferlegte Pflicht ver-
saumt hitten.

Darum lassen Sie sich von dieser Vorstellung trosten. Sie machen
spirituell und intellektuell Fortschritte. Auch moralisch wachsen Sie,
denn Sie fithren ein edles Leben im Dienst an unserer heiligen Sache. Sie
geben alles, was Thnen méglich ist, ohne an Belohnung zu denken. Die
Meister erwarten nicht einmal von ihren hochsten Schiilern mehr.

Seien Sie daher nicht traurig und nicht entmutigt. Sie baten mich um
meine ehrliche Meinung und um meinen Rat, den ich Thnen jetzt gebe:
ich wiederhole, daf Sie bei dem, was Sie jetzt tun, spirituell und intellek-
tuell schneller wachsen, als jemand, der allein irgendwo luxuriés und
bequem lebt und sein Leben einem Studium ganz fiir sich allein widmet.
Bedenken Sie, daff der Chelapfad mit einem Selbstopfer fiir die Welt
beginnt und ebenso endet — wenn es tatsichlich eine Ende gibt, was nicht
der Fall ist. Auf diese Weise entstehen die grofien Meister der Weisheit
und des Mitleids und des Friedens. Auf diese Weise werden die Buddhas
hervorgebracht.

Trotzdem ist das Studium der Grundlagen wichtig. Ich freue mich
sehr, daf} Sie immer wieder davon sprechen, denn es beweist, daf} Sie
genau die richtige Einstellung haben. Ich weif§ aber auch, daf} Sie einen
grofien Teil des technischen Wissens gerade dadurch gewinnen, daf} Sie
sich von ganzem Herzen der theosophischen Arbeit widmen. Sie nehmen
es dabei auf, vielleicht ohne es zu merken. Sie entnehmen es der theoso-
phischen Atmosphire; und alles, was ich von Thnen gelesen habe, zeigt
mir, daff Sie ein grofies grundlegendes Verstindnis erlangen. Es ist eine
tatsichliche Wahrheit der weiflen Magie, dafl ein Mensch durch selbst-
losen Dienst an unserer Sache mehr lernt, als wenn er nur an sein eigenes
Vorwirtskommen denkt und seine gesamte Zeit nur seiner personlichen
Entwicklung widmet. Letzteres ist genau betrachtet selbstsiichtig. Es
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verschliefit die Tore des Herzens und des Verstandes gegen das spirituelle
Licht. Deshalb ist zwar der Wunsch nach personlichem Fortschritt de
facto ein edler, wenn er aber selbstsiichtig verwirklicht wird, verhindert
der selbststichtige Wunsch sogar das Erreichen des Zieles, nach dem ein
solcher Mensch strebt.

Sie haben in dieser Hinsicht nicht viel zu befiirchten. Thr Leben, das
Sie so wunderbar dem Dienst an unserer heiligen Sache verschrieben
haben, bringt Sie spirituell und intellektuell in eine Lage, in der Sie, wie
ich schon gesagt habe, mehr lernen als auf irgendeine andere Weise,
vielleicht ohne es jetzt zu erkennen.

— Ausziige aus einem Brief



Die Natur in stillem Gebet

IsT IHNEN JE AUFGEFALLEN, daf§ der religiose Instinkt des Menschen,
weil er durch ihn am gesamten Universum Anteil hat, vielleicht der
tiefgriindigste und zarteste und in gewissem Sinne der hochste Instinkt
seines Wesens ist? Daf§ die Empfindung von Ehrfurcht und Verehrung
den Menschen so erheben, weil er durch sie seine unbedeutende Person-
lichkeit verliert, und dafl die Ehrfurcht und die Verehrung, die in ihm
sind, wenn er nur ein wenig erwacht ist, auch in der Natur vorhanden
sind? Sind Thnen die Folgerungen, die Sie daraus ziehen miissen, bewuf3t?
Mir waren diese Gedanken schon seit meiner Kindheit sehr vertraut. Ich
ging gewohnlich nachts hinaus und betrachtete die majestitischen
Sterne. Am Tage stieg ich auf die Berge, legte mich auf die griinen
Wiesen, um die Wolkenbilder zu beobachten, und iiberall erkannte ich
Verehrung und Ehrfurcht.

Damals erschien es mir — wenn ich die Gedanken meiner Kindheit
zum Ausdruck bringe —, als ob sich die ganze Natur in stillem Gebet
befinde. Ich sah iberall Erhabenheit, unaussprechliche Weisheit, weil
ich sie in mir fiihlte, unentwickelt natiirlich, aber der Keim lag in mir,
weil ich ein Kind der Gotter bin. Die Gotter sind in mir, weil sie auch in
der Natur sind. Fiir mich ist die Natur immer — im hochsten Sinne des
Wortes — religios: ihre Ordnung, ihre Erhabenheit, ihr Mitleid lassen
ihre unaussprechliche Macht und ihre Weisheit ermessen, die tiberall und
in allem zu erkennen ist. Diese Dinge haben mir immer das Vorhanden-
sein dessen bezeugt, was sich so zart und nur schwach bewufit in mir zu
offenbaren begann.

Wie ehrfurchtsvoll sollten wir gerade auch in unserer Einstellung
unseren Mitmenschen gegeniiber sein, denn wenn wir diese Gedanken
hegen, die uns als Menschen eine so grofie Wiirde verleihen, dann fithlen
wir, dafl wir, wenn wir einem Mitmenschen die Hand reichen, wie der
Dichter sagt, einen Gott berithren. Darin liegt etwas Grofies. Das
Bewufitsein des Menschen hat sich dann iiber das Oberflichliche,
Gewohnliche, Kleine und Niedrige und Unvollkommene erhoben zu den
grofien fundamentalen Mafistiben des Universums und Lebens.
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Bedenken Sie: Die Natur, selbst unser kleines Sonnensystem als eines
der unzihligen Wesen im grenzenlosen Raum, ist eine religiose Wesen-
heit. Ihr Verhalten zeigt Verehrung und Ehrfurcht und Ordnung. Warum?
Wegen der innewohnenden kosmischen Seele, wie Emerson sagt, dem
innewohnenden Geist, der aus dem Grenzenlosen stammt. Als Kinder
des Raumes, wie Sie und ich, sind wir ebenso auch Kinder des Grenzen-
losen.



Zwei Auffassungen von der Realitat

WAS WAHREND DES KOSMISCHEN Maha-Pralayas immer noch sz, ist das
Wirkliche, die Wirklichkeit, Saz, genauer gesagt, Asat, Tat; und all die
manifestierten Universen werden herausgetriumt, wenn Brahman
wihrend dieser Zeit in den Schlaf fillt, die wir das Manvantara nennen.

An dieser Stelle muf§ darauf hingewiesen werden, daf es in diesem
Punkt eine Meinungsverschiedenheit gibt, nicht im Wissen, sondern in
der Ausdrucksweise, sogar unter den Okkultisten. In alten Zeiten war es
allgemein tblich — ich benutze jetzt die Hindu-Bezeichnungen —, vom
Erwachen Brahmans zu sprechen, das zu Brahma und dem gesamten
manifestierten Universum mit allem darin Enthaltenen wird. Anders aus-
gedriickt, Brahman erwacht, wenn das Manvantara beginnt, und fillt in
Schlaf, wenn das Pralaya einsetzt. Das ist richtig, wenn man es von
diesem Blickwinkel aus betrachten will. Ich mochte hier anfiigen, dafl
diese Idee auch in der Philosophie der Griechen und Rémer zu finden ist.
Um das zu illustrieren, braucht man nur den Stoiker Cleanthes zu
zitieren. Obgleich Grieche, kleidete er den Gedanken in die lateinischen
Worte: Quodcumque audiveris, quodcumque videris, est fupiter, ,Was immer
Du hérst und siehst, alles ist Jupiter” — im alten Hindustan war das ein
ganz vertrauter Gedankengang. Man sagte dort, Brahma habe das
Universum aus sich selbst hervorgebracht, mit anderen Worten, Brahma
ist das Universum und alles, was es enthilt, und bleibt doch transzendent.
Man erinnere sich der Worte Krishnas in der Bbagavad-Gita: ,Ich errichte
dieses ganze Universum mit einem einzigen Teil von mir, ohne dadurch
meine selbstindige Existenz aufzugeben.”

Den gesamten Vorgang kann man jedoch auch noch von einem
anderen, ebenso richtigen Blickwinkel aus betrachten. Vielleicht ist
dieser sogar noch spiritueller und wirklichkeitsniher als die vorige
Betrachtungsweise, wenn ich dartiber nachdenke. Aber er ist fir uns
Menschen schwieriger zu begreifen. Er geht davon aus, daff Brahman
erwacht, wenn das Maha-Pralaya erwacht, denn dann beginnt sozusagen
das Wirkliche seine Flut von Lebewesen von neuem auszustromen. Die
phinomenalen Universen haben bis zum Beginn des nichsten Manvantara
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zu existieren aufgehort und verschwinden wie Blitter im Herbst, wenn
der Herbst zu Ende geht, und der Winter beginnt. Von den Winden des
Pralaya hierhin und dorthin geweht, hort schliefilich alles manifestierte
Leben in seiner manifestierten Form auf. Alles, was Wirklichkeit ist, wird
nach innen und aufwirts zur urspriinglichen Wirklichkeit eingezogen.
Und dann ruht die Gottlichkeit in sich selbst. Das versteht man unter
dem Begriff Paranirvana. Jetzt ist das Gottliche vollstindig erwacht. Bis
zum Beginn des nichsten Manvantara hat es keine Triume mehr.

Die Befirworter der zuletzt erorterten Betrachtungsweise vertraten
im Altertum den Standpunkt, dafi das Wirkliche erst dann vollstindig
erwacht, wenn die manifestierten, phinomenalen Dinge in den Pralaya-
zustand eintreten. Um dies zu illustrieren, bedienten sie sich verschiedener
bildlicher Ausdrucksweisen oder Sprachfiguren. Eine besonders bevor-
zugte war, alle manifestierten Welten kénne man so betrachten, als wiren
sie lediglich Tridume von Brahman. Brahman schlift und traumt karmische
Triume, Triume, die durch Karma bedingt sind. Diese Triume sind die
Welten des Manifestierten und all dessen, was in ithm ist. Wenn der
Traum endet und das Universum verschwindet, wenn die Triume enden
und die Universen verschwinden, erwacht Brahman. Es tritt wieder in
Existenz.

Ich meine, beide Betrachtungsweisen sind richtig. Aber ich habe
mich, wie gesagt, oft gefragt, ob nicht die zweite Betrachtungsweise die
erhabenere, der unaussprechlichen Wahrheit nihere ist, als die populirere,
die einfacher zu verstehen ist. Wir kénnen Analogien dazu in unserem
eigenen Leben finden. Wenn wir morgens erwachen, beginnen wir unsere
tiglichen Pflichten, wir erfiillen sie, und sie sind karmischer Natur. In der
Nacht jedoch, wenn wir schlafen, verschwinden die physischen Dinge
und die niederen Denkformen aus unserem Bewufitsein. Wir treten mit
unserer inneren Gottlichkeit in engere Verbindung. Wir erheben uns,
nihern uns dem inneren Gott, dem Abstrakten, und wenden uns vom
Konkreten ab.

Ich glaube, diese zweite Betrachtungsweise, obwohl sicher nicht
richtiger als die erste, lifit uns etwas besser verstehen, was man unter dem
Begriff Maha-Maya versteht, unter kosmischer Maya.

Wenn man sich vergegenwirtigt, wie am Ende des Lebens von
Brahma, wenn selbst die Tage und Nichte Brahmas aufgehort haben zu
existieren, weil die letzte Wirklichkeit sie ausgeloscht hat, und Brahma
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mit dem Innersten des Herzens des Wirklichen verschmilzt, wenn man
begreift, dafl also alles ausgel6scht wird, alles verschwindet, alles gleich-
sam nach innen und aufwirts zuriickgezogen wird, dann scheint mir die
zweite Feststellung, wie man das Erwachen und das Einschlafen von
Brahma deuten kann, der Wirklichkeit niherzukommen. Am Ende von
Brahmas Leben, wenn Brahma wieder zu Brahman wird, horen nicht
allein alle manifestierten Dinge auf zu existieren wie sich auflésender
Nebel. Selbst der kosmische Mahat hort mit seiner Titigkeit auf und ver-
loscht. Auch Maha-Buddhi verschwindet, nichts bleibt, nur Brahman.
Fiir eine uns unendlich erscheinende Zeitdauer, fiir einen Zeitraum von
Hunderten von Trillionen Jahren, verbleibt Brahma in einem Wach-
zustand, triumt keine Triume von karmischen Universen, sondern — wie
wir es auszudriicken gezwungen sind — ist in die Realitit gesunken, in die
unaussprechlichen Tiefen von Brahmans eigener Essenz. Alles aufier
Brahman hat aufgehort zu sein. Die Tridume sind zu Ende. Erst wenn der
neue Lebenszyklus beginnt, wenn sich Brahma erneut verkorpert,
erwacht die Galaxie; Brahman aber beginnt wieder zu trdumen, triumt
die Welten, triumt die Universen in ihre Existenz, triumt die karmischen
Triume des Schicksals. Auf diese Weise wird das Eine zu den Vielen: die
Armeen, die Heere, die Vielzahl der Wesenheiten beginnen aus dem
Bewufitsein des Unaussprechlichen hervorzustromen. Wieder einmal
wird der abstrakte Raum mit Sonnen, mit Sonnensystemen und mit sich
drehenden Welten erfiillt.

Daraus ergibt sich, daffi man Brahman und Brahma, das Kind
Brahmans, nicht nur auf eine Planetenkette beziehen kann, sondern eben-
sogut auf ein Sonnensystem, eine Galaxis, oder auf einen noch gréfieren
Bereich, wie z. B. auf eine Supergalaxis, die viele Galaxien innerhalb des
endlosen Raumes umschliefit. Anders ausgedriickt, die Begriffe Brahman
und dessen Kind Brahma kann man auf jede, auf alle die verschiedenen
Stufen unterschiedlicher Gréfie anwenden. Brahman triumt karmische
Triume, und die Universen treten ins Dasein; sie erscheinen wie Samen
des Lebens oder Keime des miitterlichen Raumes; und das nennen wir
Manvantara oder Maha-Manvantara. Wenn umgekehrt die Triume Brah-
mans zu Ende gehen, horen die Welten auf zu existieren und Brahman
beginnt, sein eigentliches Selbst wahrzunehmen.

Abschliefiend sollten wir uns aufierdem vergegenwirtigen, daff wir
das grenzenlos Unendliche, das Anfang- und Endlose, das Unbegrenzte,
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mit dem Sanskritwort Tat bezeichnen. Es bedeutet einfach: ,,Jenes“. Alle
die unzihligen Brahmans, seien sie grofi oder klein, sind in ihren unzih-
ligen Mengen alle im grenzenlosen 7u# enthalten.

Die Orakel der Alten

DIE ORAKEL BEANTWORTETEN FRAGEN NIEMALS direkt mit Ja oder Nein. Sie
redeten nur in Sprachbildern. Thre Ausdrucksweise war immer so, daf} sich der
Fragesteller vor die Notwendigkeit gestellt sah, seine eigene Entscheidung zu
treffen und somit seinen eigenen freien Willen und seine eigene Intelligenz zu
benutzen. Wiirde sich das Orakel anders verhalten — und Sie kénnen die
ethische Bedeutung sofort verstehen —, so wiirde der freie menschliche Wille in
Zeiten der Anspannung und Bedringnis, also gerade dann, wenn ein Mensch
ganz besonders eine innere Entscheidung treffen muf}, nachhaltig beeinflufit
werden. Dadurch, dafl man ihm den Weg zu Sicherheit, Frieden und Erfolg
zeigen wiirde, wiirde man ihm seinen Weg so ebnen, daf§ sich sein Karma gar
nicht richtig auswirken konnte, er wire moralisch verletzt. Wiirde ein schlech-
ter Mensch dem Orakel die Frage stellen: ,Werde ich Erfolg haben, wenn ich
dies und jenes tue?* und der Gott wiirde ,,Ja“ sagen, dann wire dies genauso, als
wiirde die Gottheit dem Fragesteller den Weg in den Abgrund zeigen.

Ich erzihle Thnen ein Beispiel: Krosus, der Konig von Lydien, war zu seiner
Zeit ein michtiger Herrscher. Er war ehrgeizig und glaubte sich von den ihn
umgebenden Feinden sehr gehafit; und es kam die Zeit, als die Perser einige
seiner Handlungen mifibilligten. Kénig Krosus war sich nicht sicher, ob er mit
den Persern jetzt einen Krieg anfangen sollte oder nicht. Um sich fiir die
Rechtmifigkeit seines Unternehmens géttliche Autoritit zu sichern, schickte er
Gesandte nach Delphi und lief§ dort den Gott Apollo fragen: ,,Soll Konig Krosus
mit den Persern einen Krieg beginnen?“ Das Orakel antwortete: ,, Wenn Kénig
Krosus mit den Persern einen Krieg beginnt, wird er ein michtiges Reich
zerstoren.“ Krosus dachte in seiner Torheit und Selbstsucht, dies wire ein
gottliches Versprechen fiir einen Erfolg seiner selbstsiichtigen Pline Er stiirzte
sich also in einen Krieg mit Persien — und verlor sein eigenes, michtiges Reich.
Er zerstorte ein Reich, aber es war sein eigenes. Erkennen Sie den ethischen
Hintergrund?
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ALLEIN DAS WISSEN UM DIE SEGENSREICHE WIRKUNG von Karma mit
seinen unendlich gerechten Mafistiben fiir Gerechtigkeit bewahrt den
Verstand und das Herz der Menschen davor, in tiefste Verzweiflung zu
fallen. Nur dieser Schliissel ist es, der die heutigen Menschen, falls sie ihn
zu gebrauchen verstehen, zu hoheren Bereichen fiihrt, aufwérts mit einer
sich erweiternden Vision, bis wir schliefilich die Wirklichkeit sehen,
wenigstens so viel davon, wie unser Verstand fassen kann. Schliefilich
begreifen wir, dafl trotz allen Leides, das es in der Welt aufgrund der kar-
mischen Notwendigkeit gibt, grundsitzlich alles wohlgeordnet ist.

Moge jedoch niemand sein Herz verhirten und glauben, er miisse
sich nicht anstrengen, anderen zu helfen oder eine helfende Hand
auszustrecken oder dem Verdurstenden einen Schluck kithlen Wassers zu
reichen. Erinnern Sie sich an das alte Gesetz, das H. P. Blavatsky lehrte:
wenn Barmherzigkeit not tut, wird Untitigkeit zu einer Todsiinde.

Ich méchte gern wissen, wieviele von uns unsere fundamentale Lehre
der Universalen Bruderschaft vergessen. Es sind ganz einfache Worte. Sie
scheinen so abgedroschen zu sein und dennoch enthalten sie die Lehre
der Gotter. Sie umfassen das ganze Gesetz und alle Propheten. Seien Sie
sich immer dessen bewufit, dali Wissen nicht nur Macht bringt. Es
schliefit auch Verantwortung in sich ein. Was noch entschuldbar ist,
wenn Sie unwissend sind, wird Thnen als belastend angerechnet, wenn Sie
das Gesetz kennen. Das ist nur einer der Griinde dafiir, weshalb die
Meister die tieferen Lehren der Theosophie, die okkulten Lehren, so
strikt geheimhalten. Viel wird demjenigen verziehen, der nicht weif.
Wenig wird demjenigen verziehen, der weiff und untitig bleibt. Nichts
wiirde demjenigen verziehen, der weif}, der die Macht zu handeln hat, der
aber trotzdem nicht titig wird. Er macht sich eines Verbrechens gegen
die Natur schuldig. Das Einzige, worauf wir als Schiiler der alten
Weisheit achten miissen, ist, niemals eine Handlung zu begehen, durch
die ein Bruder gekrinkt oder verletzt wird. Es ist dabei vollig gleich-
giiltig, wie berechtigt wir uns dazu fithlen. Genauso bedeutungslos ist es,
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ob unser Bruder unserer Meinung nach im Unrecht ist. Es ist Thre und
meine Pflicht, allein dem eigenen Dharma zu folgen. Unser eigenes
Dharma, unsere eigene Pflicht, zu vernachlissigen, statt dessen sich aber
anzumaflen, iber einen Bruder zu richten, Mafinahmen gegen ihn
einzuleiten, um gegen ihn vorgehen zu konnen, das birgt eine Menge
Gefahren in sich. Dharma oder die Pflicht eines anderen ist fiir Sie
dufierst gefihrlich. Verfallen Sie daher niemals der Kritiksucht!

Ach, was sind das alles fiir einfache Wahrheiten. Wie logisch und wie
klar sind sie und wie sehr mahnen sie uns! Unsere Erde wire ein Himmel,
wenn wir Menschen ihnen nur folgen wiirden! Aber die Menschen
machen sich heutzutage selbst etwas vor, sogar die Vertreter hoher
offentlicher Amter. Ungliicklicherweise glauben sie, Auseinandersetzun-
gen, Bestrafung und Hafitiraden wiren eine moralische Pflicht. Zeigen
Sie mir eine einzige Redewendung von einem der Heilande der Welt, die
dieses Verhalten rechtfertigen wiirde, nur eine einzige Passage. Sie
werden keine finden. Das Geheimnis liegt vielmehr darin, dafl man seine
eigene Pflicht erfiillen muf}, ganz gleich, wo man sich befindet und zwar
immer. Sie haben eine Pflicht sich selbst gegeniiber, Ihrer Seele gegen-
tiber. Es ist die vordringlichste Pflicht eines Menschen, aufrichtig zu
denken, lautere Gedanken zu pflegen, ein makelloses Leben zu fithren
und niemals einen Bruder zu verletzen. Die nichsten Pflichten sind dann
jene, die man seiner Familie und seinem Land gegeniiber zu erfiillen hat;
und einige wenige haben die Pflicht gegentiber den Goéttern oder Halb-
gottern. Das alles ist jedoch in der einen Feststellung iiber die universale
Pflicht eines Menschen der Menschheit gegeniiber enthalten, die alle
anderen in sich einschliefit.

Bilden Sie sich keinen Augenblick ein, ich hitte Widerspriichliches
gedufiert, dafl es nimlich einen Konflikt geben kénnte zwischen dem
Gerechtigkeitsempfinden gegentiber der Person Y oder dem Gerechtig-
keitsempfinden gegeniiber der Person X. Einen solchen Unterschied
kann es niemals geben. Unméglich. Sollte es in Threm Denken je solch
einen Konflikt geben, dann zeigt das nur, dafl Ihr Verstand noch nicht
klar genug ist, und daf Sie sich noch an etwas klammern. Wenn Thr
Verstand klar genug ist, um die spirituelle Inspiration in sich zu fiihlen,
werden Sie keine Zweifel haben. Was IThre Pflicht ist, wird Thnen klar vor
Augen liegen, denn richtige Pflichterfillung macht es niemals erforder-
lich, einem anderen Menschen zu schaden. Die Schwierigkeit ist es
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manchmal, in Zeiten der Verzweiflung, wenn wir uns sehr bemiihen her-
auszufinden, was das Richtige ist, zu wissen, was das Richtige ist. Der
Grund dafir liegt in unserem noch sehr unvollkommenen spirituellen
und intellektuellen Wachstum. Alles, was wir in einer solchen Situation
tun konnen, ist einfach unser Bestes zu geben, das Prinzip der Regel
einzuhalten, nie einen anderen Menschen zu verletzen, loyal zu unserem
Wort zu stehen und an unserem Geliibde festzuhalten. Seien Sie aufrich-
tig und in allen Belangen in Threr Gesinnung sauber. Seien Sie anstindig
und ohne Arg. Seien Sie weise wie Schlangen, das heifit, weise wie
Adepten, und unschuldig und arglos wie Tauben. Die Taube war in alten
Zeiten das Symbol fiir einen Chela.

Ein grofier Europier wurde einmal gefragt, was er in einer Pflichten-
kollision als die vorrangigste Pflicht betrachte. Seine Antwort war: erfiille
die Pflicht, die dir als erste vor die Fiifie kommt. Alle anderen Pflichten
werden dann ihren angemessenen Platz erhalten. Ein Mensch, der so
handelt, wird, weil er sich selbst getreu ist, auch seiner Familie gegeniiber
getreu sein. Natiirlich wird er auch seinem Vaterland gegentiber ergeben
sein und sich mit der Ausweitung der Vision, die die Befolgung dieser
Regel mit sich bringt, schlieilich auch der gesamten Menschheit gegen-
tiber richtig verhalten.
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WIE GROSSARTIG BRINGT DIE URALTE, gottliche Weisheit der Mensch-
heit alle Erscheinungen der Natur auf einen einzigen majestitischen
Nenner, so dafi alle Dinge in den Bereich eines einzigen, fir uns
Menschen verstindlichen Gesetzes fallen: die gottliche Weisheit zeigt
uns, dafl so, wie wir geboren werden, wie wir unsere kleine Lebenssphire
mit Leben erfiillen und sterben, dies auch die Welten tun und die Sonnen
in diesen Welten und die Planeten und die verschiedenen Naturreiche
der verschiedenen Sonnen und die Atome, die alle Dinge bilden, und die
Elektronen in den Atomen. Alle sind periodischer Natur; nicht nur in
dem Sinne, dafl sie sich zyklisch verhalten, sondern weil sie Perioden
haben: Anfinge, Hohepunkte, Endphasen und nach der Vollendung des
Zyklus in den unsichtbaren Welten erfolgt ein neuer Anfang, ein zweiter
Hohepunkt und dann ein Verschwinden, ein erneutes Eintauchen in die
unsichtbaren Welten, um dort neue und unendlich grofiere Abenteuer zu
erleben, als unser kleineres Sonnensystem sie bieten kann.

Alle Dinge funktionieren #hnlich, weil die Natur nur ein Grund-
gesetz hat, das seinem Ursprung nach — ein gottlicher Ursprung — nur
Energie ist. Gewohnheiten, Abliufe, Naturgeschehnisse werden alle von
den gleichen kosmischen Kriften und Intelligenzen regiert, was einfach
heifit, daf§ alle Dinge diesen gleichen fundamentalen Gesetzen in dhn-
licher Weise gehorchen, daf alle unter der Herrschaft des kosmischen
Lebens stehen und all die méglichen Variationen durchlaufen, die die
Natur zu unserer Bewunderung und héchsten Verehrung so verschwen-
derisch bereithilt. Wenn auch alle Dinge, alle Wesen, den gleichen
fundamentalen Gesetzen und Bahnen folgen, so hat doch jede Einheit,
gerade weil sie eine Einheit und ein Individuum ist, ihr eigenes Mindest-
mafl an Willen — nennen Sie es freien Willen, wenn Sie wollen —,
wodurch sie mehr oder weniger ihre eigenen Bahnen verindern,
modifizieren kann, doch stets innerhalb der umfassenden Energie des
Universums.

Das bedeutet: Wenn auch alle Wesen diesen allgemeinen Regeln und
analogen Verfahrensregeln folgen — Analogie ist der Hauptschlissel des
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Lebens —, modifizieren sie doch, eben weil sie Wesen sind, kraft ihrer
eigenen innewohnenden Energie, die aus der kosmischen Quelle ent-
nommen wird, mehr oder weniger die Einzelheiten der Verfahren und
Bewegungen. So wird auch die Sonne wie ein Kind geboren, aber die
Einzelheiten sind verschieden. Die Details sind nicht so wichtig wie der
Hauptfaktor: die Geburt, das Wachstum, der Tod, die unsichtbaren
Welten, die neuen Abenteuer, das Wiedererlangen einer neuen Verkor-
perung, ein neuer Hohepunkt auf einer etwas hoheren Ebene, ein neuer
Tod, dem wieder die gleiche Umdrehung des Lebensrades folgt — aber
immer fortschreitend, immer wachsend, immer gréfier werdend. Schritt
fir Schritt entwickeln sich alle Dinge weiter.

Daher ist es wirklich so, wie der Okkultismus, die gottliche Weisheit,
zeigt, dafl man, wenn man das Schicksal, die Geburt, den Ursprung und
das zeitweilige Ende einer Sonne kennenlernen will, einen Menschen von
der Geburt an bis zum Tode studieren mufi. Und wenn Sie es konnen,
dann studieren Sie seine Abenteuer nach dem Tod, und Sie werden
wissen, was die solare Gottheit, aber natiirlich auf gréfieren und hoheren
Ebenen, in den unsichtbaren Welten erlebt. Unsere sichtbare Welt ist
nur eine Schale, ist nur der Korper, der dufiere Panzer, die Haut der
Dinge. Das Leben, die Individualitit, die Kraft, der Wille, das Denken,
die wirkliche Wesenheit, sind nicht diese dufiere Schale. Ob ein Mensch,
eine Sonne, ein Sonnensystem, eine Milchstrafie oder ein ganzes Univer-
sum — die Wirklichkeit liegt im Innern. Und der Korper bringt mehr
oder weniger zum Ausdruck, wenn auch nur schwach, was die inneren
Krifte auf dieser dufieren Ebene hervorbringen.

Wer von Thnen die wissenschaftlichen Experimente verfolgt hat, wird
das noch besser verstehen als jene, die sie nicht studiert haben. Aber wenn
Sie etwas dariiber nachdenken, dann werden Sie alle wissen, daf} Sie Thre
Kraft, Thre physische und geistige Kraft, Stunde um Stunde verstrémen.
Der Mensch, der eine grofie Idee hervorbringt, erschiittert die Funda-
mente der Zivilisation. Der Mensch, der ein majestitisches kosmisches
Philosophiesystem schafft und die Menschheit mit Bestimmtheit fithrt —
ist es nicht seine Vitalitit, die die Menschen bewegt? Das sind Tatsachen.
Der einzige Unterschied zwischen einer Sonne und einem Menschen
liegt in den FEinzelheiten, von denen einige majestitisch, wirklich
majestitisch sind; die Abldufe unterscheiden sich aber tatsichlich nur in
den Details. Das Grundprinzip des fundamentalen Gesetzes ist fiir alle
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gleich. Jeder Mensch ist tatsichlich nur eine embryonale Sonne, eine
Sonne, die in der entfernten Zukunft entstehen wird — nicht sein Korper,
denn dieser ist nicht der Mensch. Sein Kérper ist nur seine Haut, seine
Bekleidung aus Fellen, von der in der Genesis des Alten Testaments
gesprochen wird. Ein Mensch ist die innere Kraft, der Geist oder die
Monade. Diese Energie oder Kraft ist es, die verursacht, daf§ der Mensch
von der Geburt bis zum Tod der gleiche ist, die verursacht, dafl die Sonne
ihre Form bewahrt und von ihrer Geburt bis zu threm Tod ihre Funktion
beibehilt. Ein Atom, eine Blume, ein Baum oder ein Tier — alle unter-
liegen dem gleichen kosmischen Gesetz der Ahnlichkeiten, wenn nicht
positiver Gleichheiten. Lediglich das Detail variiert.

Die weisesten und grofiten Minner des Altertums wiesen darauf hin,
daf} unser Vater Sonne in der Tat Vater Sonne war, doch ebenso unser
ilterer Bruder; unser Vater und doch unser Bruder. Das Tier und die
Pflanzen sind gewissermafien unsere Kinder, denn sie blicken zu uns auf,
so wie wir zu den Géttern. Sie sind in gewissem Sinne unsere Kinder, und
sie folgen unseren Spuren zur Menschheit hin, zum Status und zur
Entwicklungsstufe der Menschheit. Die Tiere folgen uns langsam nach,
so wie wir zu den Gottern aufblicken, unseren Eltern und Grofleltern.
Und wenn wir unsere Seelen mit ihrer Lebenskraft und einem Funken
ihrer leuchtenden Intelligenz erfiillt und inspiriert finden, dann werden
wir auf dieser Erde zu Gottmenschen, weil unsere Gedanken und unsere
Gefiihle gottgleich sind und unsere Handlungen, die unseren Gedanken
und Gefiihlen folgen, ebenfalls gottgleich werden.

Daher sind die Atome des Korpers und die Molekiile und Protonen
und Elektronen, die die physische Substanz des Korpers aufbauen, in
gewissem Sinne seine Kinder, und sie empfinden den Eindruck unserer
Gedanken und Gefiihle. Entsprechend leiden sie durch unsere Stinden und
werden durch unsere Tugenden erhoben; so eng sind alle Dinge verkniipft,
ein Lebensgewebe, von dem jeder Strang ein Produkt spiritueller Magie ist.

Ich sage Thnen, dafi wir selbst fir die Atome, die unseren Korper
aufbauen, Verantwortung tragen, ob wir ihr Wesen beschmutzen oder
reinigen. Wenn wir das Wesen der Atome beschmutzen, die uns bilden,
werden sie eines Tages zu uns zuriickkehren und gesiubert werden
wollen, reingewaschen von den Siinden, die wir ihnen aufluden. Und das
gilt fiir alle inneren Bereiche der menschlichen Konstitution, fiir die
Vehikel seines Geistes, seiner Gefiihle und seiner Gedanken.
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Geburt und Tod: Was sind diese Verinderungen? Eine Geburt im
Kérper ist fiir die Seele ein Tod, denn sie verlifit ihre eigenen inneren
Sphiren, ihre eigenen inneren Ordnungen ihres dortigen Lebens und
steigt oder fillt sozusagen wie ein Stern zur Erde und wird im hilflosen
Korper eines menschlichen Babys geboren und muf§ dann in dieser Zeit
die karmische Riickzahlung fiir ihre ganze Vergangenheit erfahren. Und
wenn wir sterben, ja, wenn wir sterben, dann sind wir befreit, dann
schwingen wir uns vorwirts und aufwirts und weiter auf den Fliigeln
unserer Seele; diese starken Schwingen tragen uns durch all die plane-
tarischen Wohnungen bis zum Thron von Vater Sonne. Es ist die
Wiedergeburt fiir die Seele, so wie die Wiedergeburt auf dieser Erde fiir
die Seele Tod bedeutet. So ist es bei der Sonne, so ist es mit den Welten,
die geboren werden und sterben. Die Sonne verliert viel von ihrer
Herrlichkeit, wenn sie sich auf dieser Erde verkorpert. Wenn die Stunde
fir die Sonne geschlagen haben wird und sie von dieser Ebene scheidet,
eilt sie wie ein gottlicher Gedanke direkt in die unsichtbaren Reiche und
fliegt in Herrlichkeiten, die wir uns nur schwach vorstellen konnen. Die
Blume, die ihre Seele durch Duft und Schénheit zum Ausdruck bringt,
wiederholt bei ihrer Geburt aus dem Samen lediglich das gleiche kos-
mische Gesetz. Die Blumen sind junge Briider des Menschen. Einige sind
fur uns giftig. Irgendwie haben wir sie in der Vergangenheit vergiftet.
Jetzt vergiften sie in karmischer Riickzahlung uns.

Die Geburt eines Menschen von gewohnlicher Menschlichkeit zur
Mahatmaschaft ist eine innere Geburt. Das Wachstum eines Mahatmas
zur Buddhaschaft oder Bodhisattvaschaft, oder wie die Vedantisten sagen,
das Einswerden mit Atman: die Entwicklung dieses Wachstums liegt in
Threr Hand, und bei niemandem sonst. Es steht in Threr Macht, auf dieser
Erde zu Gottmenschen zu werden; andererseits hat jeder von uns auch
die Moglichkeit, sein Leben so zu ruinieren und zu schidigen, dafi er dem
furiengejagten Opfer gleicht, das in der griechischen Sage beschrieben
wird, getrieben von unsagbaren Gewissensbissen und gejagt von dem
Gefiihl: Ich habe mein Spiel gespielt, und ich habe verloren. Zu spit, es
ist zu spit! Die Theosophie sagt jedoch: Es ist nie zu spit! Wenn Sie Thr
Spiel schlecht gespielt haben, ordnen Sie Ihre Karten neu und spielen Sie
wie ein Mann, spielen Sie mit dem Teufel um die Rettung Ihrer eigenen
Seele, mit dem Teufel Ihres eigenen niederen Selbst und gewinnen Sie!
Wenn Sie gewinnen, liegt die Gottlichkeit vor Thnen. Uber den Gipfeln
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des mystischen Ostens, des Ostens im Herzen jedes Menschen, geht die
Sonne der Wahrheit auf, die die Heilung im Herzen trigt. Die Wahrheit
wird Sie frei machen!



Die Theosophie Chinas

SIE HABEN HEUTE VON EINEM MENSCHEN, der die Weisen Chinas liebt,
etwas iiber die Theosophie jenes alten Landes gehort. Sie haben dabei
tatsidchlich auch ein wenig von der archaischen Weisheit des alten
Atlantis vernommen, das China geerbt und aufbewahrt hat. Die heutigen
Chinesen sind die bedeutendsten und urspriinglichsten Abkémmlinge
des alten Atlantis, obwohl sie natiirlich mit anderen Blutstromen der
menschlichen Rasse vermischt wurden. Die chinesische Psychologie zeigt
in ihrem Svabhava, in ihrem Charakter, einen typisch atlantischen
Esoterizismus. Das kann man besonders gut in den Lehren von Konfu-
zius und Lao-tse studieren. Ersterer stellte die Austibung der Tugend, die
Unterordnung unter das Gesetz und die iiberlieferte Ordnung in den
Mittelpunkt seiner Lehren. Darin spiegelt sich eine Gedankenwelt, die
besonders am Hohepunkt der atlantischen Kultur gepflegt wurde.
Lao-tse lehrte tiber die Seele des Menschen eine Mystik, die sehr schwer
zu durchschauen ist, sich jedoch sehr verfiithrerisch darbietet. Sie
fasziniert besonders unsere menschliche Natur und ermutigt diese, iiber
sich hinauszuwachsen. Beide Denksysteme sind die Lehren von Weisen.
Zu diesen ginzlich entgegengesetzten Denkansitzen des alten China
gesellte sich nun die Spiritualitit unserer eigenen fiinften Wurzelrasse,
wie sie in den Lehren des Gautama Buddha gefunden werden kann. Die
Essenz seiner Lehre war universale Liebe und universales Mitleid ohne
Unterschied und ohne Einschrinkung, gepaart mit einem dem Spirituellen
ergebenen Intellekt, also Eigenschaften, die das Beste in uns aktivieren.
Tatsichlich sind die Lehren von Jesus, den man den Christus nannte, und
die Lehren von Gautama, dem Buddha, den man als den Erwachten
bezeichnete, wenn man sie richtig analysiert, im Kern ein und dieselbe
Lehre, obwohl jede in ein unterschiedliches Gewand gekleidet und
verschiedenartig ausgeschmiickt dargeboten wurde. Sie reprisentieren
beide die gleiche fundamentale Lehre, die zum Wohle der fiinften
Waurzelrasse verkiindet wurde — Theosophie ist in beiden.

Ich bin jetzt sehr kithn, hoffentlich nicht zu kithn und riskiere den
Versuch, die Bedeutung des Titels des einzigen schriftlichen Werkes
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Lao-tses, das uns iiberliefert wurde, zu interpretieren. Sein Titel lautet:
Tao Teh Ching. King oder Ching bedeutet ,Buch, ,Werk", ,Schatz“. Im
alten China war Gelehrsamkeit so hoch geachtet, dafi sogar ein Manu-
skript oder ein gedrucktes Buch, weil in ihm Gedanken ihren Nieder-
schlag gefunden hatten, aus dieser Tatsache verehrt wurde. Kein echter
Chinese, sei er Kuli, Mandarin oder Kaiser, hitte im alten China je eine
gedruckte Seite zu einem schmutzigen obszonen oder gemeinen Zweck
benutzt. Ein auf dem Boden liegendes Buch oder ein beschriebenes Blatt
Papier, das ein Windstof§ herabgefegt hatte, hitte er sorgfiltig in Sicher-
heit gebracht. Gelehrsamkeit wurde im alten China als so bedeutend und
fur die Verstandesschulung als so wichtig erachtet, daff man sich fiir die
Vorbereitung und das Training auf ein hohes Staatsamt nur sie allein als
Kriterium vorstellen konnte. Wie sollte auch ein ungebildeter Mensch,
ein untrainierter Verstand, einer, der nicht einmal seine Mitmenschen
kennt, nichts iber Geschichte, nichts iiber das Wesen und die Wirkun-
gen von Gedanken weify, fihig sein, ein Volk zu regieren? Wie konnte so
jemand, so argumentierte man, ungebildet und innerlich unerweckt, sich
selbst beherrschen? Wie seine Mitmenschen lenken und leiten? Das kann
man nur, das wufiten sie, wenn man seinen angeborenen, inneren Genius
benutzt. Bei uns, so sagten sie, wo der Abkémmling des Himmels
herrscht, sollte jedermann diesen angeborenen Genius in der richtigen
Art und Weise gebrauchen. Er diene ausschlieilich dazu, sein Wissen zu
erweitern und dann mit diesem Wissen dem Staate zu dienen. King oder
Ching bedeutet, wie gesagt, ,Buch®, und weil ein solches das Ergebnis
von weisen Gedanken ist, kann man den Begriff auch mit der Wort-
bedeutung ,Schatz“ iibertragen. Das Wort lifit sich daher nicht einfach
tibersetzen. Es kann nur umschrieben werden.

Tuo-Teb 1ifit sich ebenfalls nicht wortwortlich ibersetzen. Es gibt
tiber vierzig Worter fiir Tzo und genauso viele fir Teb. Die grundsitz-
liche Bedeutung, soviel ich weif}, ist etwa: das Buch oder der Schatz
hinsichtlich des Pfades, wie man mit dem wahren Wesen des Alls auf
michtige und wundervolle Art und Weise verschmelzen kann, wobei Tao
alles Gesetz, alle Ordnung, alle Liebe und Weisheit sowie alle Intelligenz
und Energie umfafit, die im All enthalten sind. Tao ist sowohl der Pfad als
auch der Pilger, der diesen Pfad beschreitet, und ebenso ist es das Ziel
von allem. Es beschreibt genau das gleiche wie die Redewendung, die im
Neuen Testament dem Avatara Jesus in den Mund gelegt wurde, nicht
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dem Menschen Jesus, sondern dem Christus, dem Christus-Geist, dem
Avatara, der in jedem von uns ebenfalls vorhanden ist: Ich bin der Weg,
die Wahrheit und das Leben. Ich gehe den Weg, ich verhelfe der Wahr-
heit zum Durchbruch, und ich lebe, um zu wirken. Ich bin der Sitz des
Lebens, und dieses Leben ist das Ziel. Genau das, wie ich es sehe, ist die
Essenz der Bedeutung von Tao. Jenes erwihnte Ziel ist nicht etwas, das
sich auflerhalb befindet. Es ist innen und auflen, es ist tiberall. Jeder
Mensch ist ein solcher Pilger, jeder Mensch ist in seinem Inneren dieser
Weg. Der Weg und das Ziel sind eins. Das versteht man unter Tao.

Die Verantwortung der Wissenschaftler

DiE GANZE MENSCHHEIT durchliuft zur Zeit eine ihrer dunklen Geschichts-
perioden. Die verstindigsten Menschen sind verwirrt und verunsichert. Sie
halten danach Ausschau, wo sie Hilfe finden konnen. Was ist da wohl nétiger als
die Uberzeugung, dafi es echte geistige und sittliche Werte gibt, die nicht nur
unter den Menschen, sondern iiberall in der Natur, von der die Menschen ja nur
ein untergeordneter Teil sind, Giiltigkeit haben? Der Mensch sollte die spiri-
tuelle Intuition und die Einsicht wiedererlangen, daf die Natur im Ganzen wie
auch in ihren Teilen, von den geistigen bis zu den physischen Bereichen, aus
verschiedenen Abstufungen von Bewufitsein besteht. Das wiirde den tragischen
Verlust an Verantwortungsgefiihl wettmachen, fir den der Materialismus, das
tote, seelenlose und mechanistische Denken einer verflossenen Wissenschafts-
Ara verantwortlich gemacht werden muff, ganz abgesehen davon natiirlich auch
der Materialismus und Dogmatismus der offiziellen kirchlichen Organisationen.

Das sind fir die Theosophen Griinde genug, die Verlautbarungen
prominenter Wissenschaftler zu schitzen, durch welche denjenigen unter uns,
die an eine Leitfunktion der Vertreter der Wissenschaft glauben, ein Weg zu
einer geistigen und intellektuellen Verjiingung der menschlichen Rasse
gewiesen wird. Auf den Schultern der Wissenschaftler ruht eine schwere Ver-
antwortung, denn vor allem die Wissenschaftler werden von der Offentlichkeit
als richtungsweisend betrachtet. Meiner Meinung nach werden die zukiinftigen
Wissenschaftler, wenn sie ihrem edlen Werk treu und aufrichtig ergeben
bleiben, die neuen Hohepriester der Natur werden. Ihr Tempel wird das Uni-
versum, ihr Altar der Altar der Wahrheit sein, und in ihrem Amt werden sie der
Menschheit sowohl spirituelle und intellektuelle als auch physische Hilfe leisten.



Engel und Damon

ES WURDE DIE FRAGE GESTELLT, was meiner Ansicht nach der Engel in
uns, was der menschliche Teil in uns, was der sogenannte Dimon in uns
ist. Wir Theosophen verwenden die Ausdriicke Engel und Dimon nicht
in ihrer alten christlichen Bedeutung, die tatsichlich davon ausgeht, daf
sich ein Engel vom Himmel in der menschlichen Konstitution nieder-
gelassen hat, oder daf ein Dimon von aufierhalb der Natur in uns seinen
Wohnsitz nimmt. Der hochste Teil des Menschen ist ein spirituelles
Wesen, das von Géttlichkeit iiberschattet ist; und von diesem sprechen
wir manchmal als von einem ,Engel®, weil dieser Begriff der christlichen
Vorstellungsweise im Westen gut bekannt ist. Wenn wir von dem
inneren Dimon sprechen, mochte ich ihn als den tierischen Teil in uns
bezeichnen, eine sehr reale Wesenheit, der von dem menschlichen Teil
in uns, dem zentralen Teil unserer Konstitution, im allgemeinen in einen
Dimon verwandelt wird.

Die Tiere haben ihren Platz im Universum. Ihr Leben ist in vieler
Hinsicht bemerkenswert und dufierst interessant. Sie besitzen ein bestimm-
tes Mafi, eine gewisse Entwicklung von Individualitit. Niemand wird
behaupten, daff ein Hund eine Katze, oder eine Katze ein Elefant, oder ein
Schwein ein Pferd sei. Es sind verschiedene Tierarten, jede mit ihrer
eigenen Individualitit; und jede Art hat ihre eigenen Tugenden — und im
normalen Ablauf der Natur sind es diese Tugenden der Tiere, die vorherr-
schen und uns Menschen interessieren. Erst wenn der Mensch die ungliick-
lichen Tiere stort, sicht man, daf§ sie vom unschuldigen und natiirlichen
Leben abweichen, mit dem die Natur sie begabt hat. Die meisten Tiere
haben instinktive, edle Eigenschaften, bis der Mensch ihr unbewufites
Vertrauen zu ihm bricht und ihre Instinkte entstellt. Man beobachte die
Treue des Hundes, des Pferdes und selbst der Hauskatze! Wir sind es, die
sie dazu bringen, ein entstelltes Leben zu fithren, ein Leben, das sie von
ihrem natiirlichen Entwicklungsstrom wegreifit; und genau dies macht
auch der menschliche Teil in uns mit dem tierischen Teil in uns.

Ich mochte meine Ansicht noch deutlicher ausdriicken. Ich glaube
nicht, dafi es gut ist, das natiirliche, unschuldige Tier im Menschen zu
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unterdriicken, es muf§ vielmehr beaufsichtigt werden. Warum? Der
Mensch ist nur zum Teil menschlich, er ist nur zum Teil Mensch. Was
wir unter einem Menschen verstehen, besteht zuerst aus einem inneren
Gott — man kann ihn einen inneren Buddha, einen inneren Christus
nennen —, dem Ursprung seines ganzen Wesens. Diesem Teil der
menschlichen Natur gaben die Griechen den Namen Nows, der noetische
Teil, die Wurzel unseres Hochsten, das Zentrum des Bewufitseins und
des Gewissens, das Zentrum der Unterscheidung, des Mitleids, des Mit-
gefiihls, der Weisheit, des Verstehens der anderen Dinge im Universum,
der Intuition, der Sympathie, der Sympathie fiir die Seelen der Menschen
und aller Dinge. Es ist der hochste Teil in uns, unser spiritueller Teil.

Der speziell menschliche Teil in uns ist das, was wir die héhere
Psuche, die Psyche nennen; und was wir als das Tier bezeichnen, kann
man andererseits auch den natiirlichen Teil des Menschen nennen, und
dieser ist nicht sein Korper. Es ist ein torichter Irrtum von Leuten, die
dieses Problem nicht gepriift und studiert haben. Sie machen den Kérper
fiir die menschlichen Fehler und Siinden verantwortlich. Erkennen Sie
denn nicht, dafi es Anzeichen dafiir geben miifite, wenn er es wire, der
stindigt? Sie wissen ganz genau, wenn Sie sich priifen, dafi der Kérper nur
stindigt, weil er durch Gefiihle und niedere Gedanken dazu gezwungen
oder gedringt wird, als Instrument zur Ausfithrung bestimmter Dinge zu
dienen.

Ich denke, es ist vollig falsch, zu lehren — das Tier auszurotten. Im
Gegenteil, wir wollen das Tier veredeln, erheben und erhhen; mit
anderen Worten, es mit unserer Menschlichkeit beseelen, anstatt ihm zu
erlauben, unser menschliches Wesen zu beherrschen — und das genau tun
so viele Mianner und Frauen. Sie erlauben dem Tier in sich, sie zu beherr-
schen. Doch, was wiire der Mensch ohne seine tierische Natur? Er wire
nur zum Teil Mensch. Glauben Sie, daf§ ich, G. de P., ein Menschenwe-
sen, je wiinschen konnte, meinen tierischen Teil fallenzulassen? Auf kei-
nen Fall! Er gibt mir eine Gelegenheit, mich auf dieser Ebene zu manife-
stieren. Es ist meine Pflicht, meine Aufgabe, dieses Tier zu einem anstin-
digen Tier zu machen, zu einem menschlichen Tier, es so zu vermensch-
lichen, daf} ich, das Ego, durch es arbeiten kann.

In Wirklichkeit wohnt bei uns Menschen die Siinde weder im
Korper, noch in unserem tierischen Teil. Sie wohnt in unserem mensch-
lichen Teil, in unseren Gefiihlen, in unseren willentlichen, selbstsiichtigen
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Gedanken, die das Tier in uns erregen und die falsche Seite zur Titigkeit
anregen und es zwingen, Dinge zu tun, die den Korper mitreifien. Nein,
ich mochte ein ganzer Mensch sein, ein vollstindiger Mensch: Geist, Seele,
beherrschtes und veredeltes Tier und menschlicher Kérper. Wenn ich
dann einen Teil meines Wesens mifibrauche, wird Gesundheit zu Krank-
heit, Anstand zu Unanstindigkeit, vom Menschen werde ich zum Tier.

Jene Menschen, die davon reden, das Verlangen und das Tierische
miisse abgetotet werden, sind fir mich ganz einfach dumm. Es fehlt
ihnen das psychologische Verstindnis. Ein Mensch muf§ zur Ausiibung
seiner Arbeit in dieser unserer Welt ein vollstindiges siebenfiltiges
Wesen sein. Wenn er ein Gott sein mochte, stirbt er, und fiir die betref-
fende Zeit ist er ein Gott oder ein Halbgott. Solange er sich jedoch auf
der Erde befindet, ist es seine Pflicht, ein ganzer, vollstindiger Mensch zu
sein und wie ein Mensch zu handeln, nicht wie ein entarteter Mensch, der
von seinem tierischen Teil beherrscht wird. Das Tier soll vielmehr als ein
Vehikel zur Arbeit und Manifestation beniitzt werden, in dem die edel-
sten Eigenschaften des menschlichen Tieres hervorgebracht werden: die
Ergebenheit, wie sie der Hund zeigt, die Zuneigung, wie sie das Pferd
hat; den tierischen Instinkt der Erinnerung, wie er beim Elefanten zu
finden ist. Sie alle sollen dazu verwendet werden, menschlich zu handeln.
Auf diese Weise soll ein Mensch leben und schliefilich sterben.

Fir dieses Tier trigt er die Verantwortung, es ist ein Teil seiner
Konstitution, der in unbestimmten zukiinftigen Zeitaltern selbst ein
menschliches Wesen sein wird. Geradeso wie unser heutiger spiritueller
Teil — der Christus in uns, der Buddha in uns — frither, in vergangenen
Zeitaltern ein Mensch war, jetzt aber durch Evolution, das heifit durch
inneres Wachstum Bodhisattva-gleich, Christus-gleich geworden ist,
genauso wie in uns Menschen heute der zentrale Teil unserer Konstitution
danach strebt oder danach streben sollte, sich zu einem Bodhisattva-
gleichen Teil, dem Christus-gleichen Teil von uns zu erheben.

Glauben Sie, ein Mensch wire so liebenswert, so zuginglich, der nur
zum Teil menschlich wire? Ich meine, wenn er nur einen Teil seiner
jetzigen Konstitution hitte? In unserem gegenseitigen menschlichen
Verstehen verbirgt sich ein in mancher Hinsicht eigenartiges und
schones Paradoxon; es sind nicht die kalten hervorragend schonen,
kristallklaren Tugenden, die wir am meisten aneinander lieben, sondern
jene Dinge, die wir gemeinsam empfinden, das allgemein Menschliche in
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uns. Denken Sie dariiber nach. Das soll nicht heifien, die schonen,
heiligen, leuchtenden, reinen, kristallklaren Tugenden seien nicht unser
hochster Teil. Sie sind es. Sie sind unser Ideal und unser Leitstern. Wir
entwickeln uns ihnen entgegen, und der grofite Mensch ist genau der, der
sie am hochsten entwickelt hat. Wenn diese Eigenschaften aber kein
Instrument haben, durch das sie wirken kénnen — ein empfingliches,
verstindnisvolles menschliches Bewufitsein, durch das sie sich aus-
driicken konnen und das seinerseits den tierischen Teil von uns leiten
und inspirieren kann, damit wir auf der ganzen Linie voll menschlich
werden konnen —, dann haben wir einen Menschen vor uns, der zwar
duferlich vollstindig ist, der aber aufgrund eines Minderwertigkeits-
komplexes, wie man heute sagt, wegliuft und sich selbst von der Welt
absondert, weil er ihr nicht entgegentreten will.

Die theosophische Auffassung vom idealen Menschen ist nicht der
abgemagerte, blasse Asket, der seine Pflicht gegeniiber der Menschheit
und der Welt aufgibt, nur um seine eigene mittlere Konstitution zu
kultivieren. Unser Ideal ist der ganze Mensch, der vollstindige Mensch,
ein Mensch wie Buddha, ein Mensch wie Christus, ein Mensch wie die
Meister, ein Mensch, der im menschlichen Tier lebt, es aber leitet und
beherrscht und aus ihm ein feines Instrument fiir sich macht, es in
Harmonie und Schénheit umwandelt. Er mufl ein vollstindiger sieben-
filtiger Mensch sein, wie es der normale Mensch ist; aber jedes der
Prinzipien muf aktiv sein und alle miissen in edler Harmonie fiir das
allgemeine Gute wirken. Das ist unser Ideal.

Was niitzt die Geifielung, das Auspeitschen des Korpers, die Kastei-
ung des Fleisches, Aushungerung, oder Mifibrauch der Gesundheit? All
diese Dinge bedeuten Schwiche, schwaches Verstindnis und mangel-
hafte Schulung und eine ganz falsche Psychologie. Wenn Sie vor sich
selbst Angst haben, dann deshalb, weil Thr menschlicher Teil in einem
entsprechend Zustand ist: schwach, wankelmiitig, ungeschult, unzuver-
ldssig, ein unvollkommenes Instrument fiir das Licht von oben.

Wir halten auch das Leben eines solchen Menschen nicht fiir ideal,
der zur Erlangung innerer, individueller Erl6sung Nirvana iber die
Hintertreppe erreichen mochte, oder der sich das Recht verweigert, seine
menschliche Pflicht in der Welt auszufiihren, indem er sich kasteit und
den Korper geifielt und ihn manchmal tétet aufgrund der vollig irrigen
Vorstellung, das Unrecht, das Bose und die Siinde entstiinden im Korper
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selbst. Der Korper ist nur das vergingliche Instrument des Gemiits. Es ist
das Gemiit, in dem das Unrecht geboren wird, in bésen Gedanken. Es ist
nach meinem Dafiirhalten schlimm, die Gabe zu mifibrauchen, die die
Natur uns allen gegeben hat, das Geschenk eines gesunden Korpers, und
diesen mit aller Gewalt zu ruinieren, ihn fiir die Pflichten unbrauchbar zu
machen, fiir die die Natur ihn vorgesehen hat. Christus tat dies nicht.
Buddha tat dies nicht. Die Meister tun dies nicht. Es sind nur die
selbstsiichtigen Asketen, die sogenannten Yogis, Fakire, die mit ihren
Tugenden vor der Welt paradieren, oder bestenfalls den Hatha-Yoga-
Weg beschreiten, damit sie vor den weltlichen Verpflichtungen und
Verantwortlichkeiten Ruhe haben. Das ist nicht der Weg der Meister.

Denken Sie aber keinen Augenblick lang, dafi ich Animalismus
predige. Wenn Sie das annehmen, haben Sie meine Gedanken nicht im
mindesten erfafit. Meine Ansicht ist dem genau entgegengesetzt. Der
wahre Mensch ist nie animalisch. Er ist essentiell menschlich, zart,
mitfithlend, mitleidsvoll, intelligent, selbstaufopfernd, voller Sympathie,
verstindnisvoll gegentiber anderen; und weil er selbst einen niederen Teil
hat, seinen tierischen Teil, hat er Sympathie und Mitleid und Verstind-
nis und Nachsicht fiir die Fehler anderer. Wir sollten jedoch immer nach
oben sehen, himmelwirts; denn wenn wir unsere Augen nach unten
gerichtet halten, erdwirts, dann geht das Menschliche im Animalischen
verloren — und wir alle kennen die Entartungserscheinungen, die sich
daraus ergeben!

Die Alten Griechen, tiberhaupt alle alten Volker, verstanden die
psychologische Komposition des menschlichen Wesens sehr genau — die
moderne Psychologie ist gerade dabei, sie wieder neu zu entdecken.
Diese Kenntnis der menschlichen Konstitution und Natur ist so alt wie
die denkende Menschheit. An oberster Stelle in der Reihenfolge steht das
Gottliche oder das Geistige im Menschen, der Ursprung des Hochsten,
die Quelle, aus der all seine iibrigen Teile auch kommen; sein Bewufitsein
stromt herab wie ein Strom von dem inneren Gott, durchstromt jeden
Teil und bringt Herrlichkeit, Erleuchtung und Licht, bis er den nieder-
sten Teil erreicht und sein Gehirn beriihrt wird. Dies ist der Nous, der
noetische Teil. Dann kommt der rein menschliche Teil, das Vehikel fiir
das Vorhergehende, die hohere Psuche, dann das Psychische, der Sitz
unserer Emotionen und gewohnlichen Gedanken, Sie und ich als normale
Menschenwesen. Dann folgt der tierische Teil in uns, mit dem wir
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bestimmte Lebensfunktionen ausiiben, die in der Tat sehr notwendig
sind, und der uns auch hilft, uns gegenseitig, soweit wie maoglich zu
verstehen; ohne ihn kénnten wir uns auf dieser Erdebene gar nicht
manifestieren. Dann kommt der arme, ungliickliche Kérper. Der Korper
ist lediglich ein Werkzeug, ein Instrument, das unseren Gefiihlen und
Gedanken gehorcht. Hier liegt das Problem, in unseren Gefiihlen und
Gedanken, nicht in dem ungliicklichen Kérper. Die Stnde wird im
Gemiit geboren, im Denken, im Gefiihl. Wenn wir eine Siinde ausradie-
ren wollen, miissen wir uns auf unser Se/bst besinnen, den menschlichen
Teil.

Das Wichtigste, Freunde, ist: lassen Sie den Engel, unseren hoheren
Teil, dominieren und nicht unterlegen sein. Lassen Sie das Tier sein, was
es ist, lassen Sie es unschuldig instinktiv sein, aber immer unter Kontrolle.
Lassen Sie es rein sein. Lassen Sie einfach den Strom von oben, vom
Menschen, wie heilenden Tau in die tierische Seele oder in das tierische
Gemiit einflieffen und es erleuchten und leiten, anstatt es zu entstellen,
wie es heute so oft geschieht. Dann hat man einen feinen Menschen,
einen Gentleman im alten Sinne des Wortes und einen Menschen, der
instinktiv das Rechte liebt, der selbstaufopfernd und entschlossen ist,
diesem Gesetz zu folgen, koste es ihn, was es wolle. Das ist der Gentle-
man; und weil das unser menschliches Wesen ist, ist es schon, wenn der
Geist in uns, das spirituelle Licht, unseren menschlichen Teil erfiillt und
die Strahlung nach unten zu dem Tier weitergibt. Dann hat man einen
Menschen, der in seinem hoheren Teil ein Held ist, in seinem mensch-
lichen Teil ein wahrer Fiihrer, ein echtes Vorbild fiir die Menschen, ein
hervorragender Lehrer, der in seinem menschlichen Teil sympathisch,
treu, liebend und wahr ist; und der Kérper wird all diese wunderbaren
Dinge zum Ausdruck bringen.



Uber das Heilen

IN ALLEN BERFICHEN SEINES WESENS als einheitliches Ganzes zu existieren
oder heil und gesund zu sein, bedeutet das gleiche. Im Englischen sind
die beiden Worte Gesundheit (health) und Ganzheit (wholeness) aus dem
gleichen Wortstamm abgeleitet.

»Deine Erkenntnis hat dich geheilt.“ Pistis wird meistens mit
»Glauben® tibersetzt, es ist jedoch ein Wort, dessen Bedeutung nur sehr
schwer zu erfassen ist; es bezieht sich auf die innere Uberzeugung, daf} es
kosmische Wahrheiten gibt, und dafi man Dinge, die unsere Augen nicht
wahrnehmen, trotzdem erkennen kann. Wer Wissen erlangt hat, braucht
keinen weiteren Beweis. Ein solcher ist erbracht, wenn unser Verstand
iiberzeugt ist. Wer Uberzeugung gewonnen hat, fiir den ist jeder weitere
Beweis iiberfliissig.

Wenn ein Mensch durch alle Bereiche seines Wesens als ein einheit-
liches Ganzes funktioniert, ist er heil und gesund. Das Bemiihen der
Theosophischen Gesellschaft besteht hauptsichlich darin, die Menschen
in spiritueller, moralischer und intellektueller Hinsicht so zu fordern, dafl
sie auf allen Ebenen ihres Wesens, in jedem ihrer sieben Prinzipien ihrer
Konstitution, aktiv werden. Wer das tut, durch dessen spirituelle,
intellektuelle, psychische, astrale und physische Bereiche stromt ein
gottliches Feuer, besonders durch den wichtigsten Wesensteil, den
moralischen. Letzterer entstammt unserem spirituellen Wesen. Wenn
uns das gelingt, sind wir innerlich und duflerlich tatsichlich ein einheit-
liches Ganzes. Dann sind wir vollstindig gesund und unser gesamtes
Wesen befindet sich in Harmonie.

Das Bemiihen der Theosophischen Gesellschaft zielt darauf ab, das
Herz und den Verstand der Menschen so zu verindern, daf} diese anfangen,
ihr Leben und damit auch das Leben der Voélker dieser Erde neu zu
gestalten. Bedeutet das nicht, mit dem Heilungsprozefi an der Wurzel
anzusetzen anstatt bei den Symptomen zu beginnen? Die géttliche
Weisheit geht der Krankheitsursache auf den Grund und beseitigt diese.
Ein erfolgreicher Theosoph ist nicht jener, der am besten iiber
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Theosophie schreiben und beinahe alles faszinierend darlegen kann,
sondern der, welcher Theosophie lebt. ,Ein Theosoph ist der, der
Theosophie in seinem Leben verwirklicht.”

Sie erinnern sich der Berichte im Neuen Testament — ich erwihne
das, weil es den im Westen lebenden Menschen bekannt ist — in denen
von Heilungen berichtet wird, die der Avatara Jesus vornahm. Ganz
dhnliche Erzihlungen konnen Sie iibrigens in allen anderen alten und
modernen Religionen oder Philosophiesystemen auch finden. Auch unter
den Heiden in den Tempeln des Aesculap waren Patienten, die kamen
und dort fiir eine Nacht schliefen und sich am nichsten Morgen gesund
fithlten. In der Uberlieferung heifit es: ,,Sie wurden von Gott geheilt.“ In
Wahrheit wurden sie ,geheilt durch innere Wandlung®, nicht eine
Wandlung im Denken des Gehirnverstandes, sondern die Wandlung
eines Lebens: nach oben zu blicken und nicht nach unten. Die dankbaren
Patienten, die sich von ihren Leiden geheilt fithlten, legten ex voto [d. h.
in Erfilllung eines Geliibdes — Zusatz des Ubersetzers] Dankesspenden
im Tempel nieder und liefen Bilder von den kurierten Korperteilen auf
die Tempelwinde gravieren — einen Kopf, ein Bein, einen Arm, eine
Leber, ein Herz oder sonst etwas, eben ein Hinweis auf den geheilten
Korperteil. Das sollte bedeuten: ,An diesem Korperteil wurde ich
gesund.” So etwas gab und gibt es tiberall auf der ganzen Welt. In diesem
Fall handelt es sich um Selbstheilung durch Ganzwerden, genau das.

Ein anderer Aspekt ist die Titigkeit jener Arzte, die sich bemiihen,
andere Menschen zu heilen. Es ist nichts dagegen einzuwenden, wenn
jemand, der gesund und edel gesinnt ist, versucht, mittels Ubertragung
eigener Lebenskraft Heilerfolge zu erzielen. ,Energie ist von mir
ausgegangen®, sagt Meister Jesus im Neuen Testament. Das griechische
Wort fiir diese ,Energie” oder Stirke, bzw. Macht ist Dunamis. Etymolo-
gisch ist das korrekt. In den modernen Ubersetzungen kommt jedoch
nicht klar genug zum Ausdruck, daf} dieses Wort noch eine Nebenbedeu-
tung hat. Letztere richtet unsere Aufmerksamkeit darauf, daf} es sich bei
dieser Stirke oder Kraft, von der Jesus sprach, um ein Ausstromen von
Lebenskraft, ein Abgeben von Vitalitit handelte. Von diesem griechischen
Wort Dunamis stammen die in den modernen europiischen Sprachen so
geldufigen Bezeichnungen wie dynamisch, Dynamo oder Dynamit. Die
Redewendung , Energie ist von mir ausgegangen® bezog sich also auf die
Ubertragung seiner Vitalitit, auf die Ubermittlung seiner Sympathie.
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Dem Lehrer war bewufit, daf} er etwas von sich wegschenkte. Ein Arzt hat
nur dann Erfolg, wenn er etwas von sich opfert. Sie sehen, wie wunder-
voll die alte Wahrheit auch hier gilt: man mufi den anderen etwas von
seinem Besten geben, wenn man helfen will.

Menschen mit einem Herz, das hirter als ihr Kopf war, dufierten
gelegentlich: ,Schau, da ist ein kranker, schwichlicher, ja, hinfilliger
Theosoph. Dem geht es ganz erbirmlich. Er kann nicht einmal einer
normalen Arbeit nachgehen. Das ist sein Karma. Das muf} er aushalten!”
Das stimmt, aber niemand hat das Recht, einem anderen zu sagen, daf§ er
sein Karma aushalten muf}. Unsere Pflicht ist es, zu helfen und der Natur
den Heilungsprozefi zu tberlassen. Es ist dufierst verletzend, einem
anderen Menschen gegeniiber, der krank und leidend ist — ganz gleich, ob
Theosoph oder nicht — die Vermutung zu dufiern, seine Siinde hitte ihn
eingeholt. Das mag sogar wahr sein, aber es steht uns nicht zu, zu Gericht
zu sitzen. Erinnern Sie sich stets an die Worte des Meisters Jesus, die er
sprach, nachdem er jemanden durch die Weitergabe seiner reichen
spirituellen Vitalitit geheilt hatte: ,Gehe hin und siindige hinfort nicht
mehr®, denn deine Siinde war der Anlaf§ deiner Krankheit.

Wenn wir gegenwirtig leiden, ist das kein Beweis dafiir, daf§ wir in
diesem Leben gestindigt haben miissen. Es mag vor vielen vergangenen
Zeitaltern gewesen sein. Jedoch jetzt, wo man seine Vitalitit, seine ganze
Stirke und Gesundheit braucht, um vorwirts zu schreiten, gerade jetzt
meldet sich die alte Siinde wieder und sucht sich irgendwo ein Ventil.
Begreifen Sie das moralische Element in dieser Feststellung. Unsere
Stinde wird uns in diesem oder in einem spiteren Leben zu finden wissen.
Es ist viel besser, die Krankheit schnell herauszulassen und ihren
Ausbruch nicht auf ein zukiinftiges Leben zu verschieben. Vielleicht wire
es uns dann lieber, wir hitten das damit verbundene Leid bereits aus-
gestanden und wiren von dem Gift aus einem fritheren Leben frei.

Ich selbst wire, falls ich von einer Krankheit nicht geheilt werden
konnte, lieber tot, als zu versuchen, sie durch die Anwendung schwarzer
Magie zuriickzudringen und fiir die Zukunft aufzusparen; vielleicht fiir
einen Zeitpunkt, an dem ich jede Unze meiner Kraft, meiner Stirke und
meiner Gesundheit brauche. Wir sollten davon Abstand nehmen, einen
anderen Menschen zu verurteilen und festzustellen, seine Siinden hitten
ihn bestraft. Das ist nicht der richtige Weg, um ihm zu helfen. So
ermutigen wir ihn nicht. Das ist nicht giitig und barmherzig. Abstrakt
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gesehen, mag es zwar stimmen, aber unser Einblick ist zu gering, um die
Zusammenhinge zu erkennen.

Noch ein anderer Gedanke dringt sich hier auf. Man wird nicht
wegen seines Korpers zu einem Chela. Man wird ein Chela, weil man
Anstrengungen unternimmt, das Wachstum des inneren Menschen
anzuregen, das heifit, die emotionalen, mentalen und spirituellen Teile
unseres Wesens in ihrer Entwicklung zu beschleunigen. Ein Genie, ein
ganz gewohnliches Genie, zeichnet sich nicht durch einen besonders
spiritualisierten Korper oder durch eine relativ vollkommene physische
Erscheinung aus. Wenn Sie ernsthaft die Annalen der Geschichte durch-
blittern, konnen Sie die erstaunliche Beobachtung machen, daf} die
Mehrzahl aller Genies einen schwichlichen Korper hatten. Oft hatten sie
irgendwelche Krankheiten, manchmal sogar ein Gebrechen oder sie
waren irgendwie verkriippelt. Es war das flammende Feuer ihres inneren
Genius, das ihren Korper verzehrte. Weil ihre Seele der Lebenskrifte so
dringend bedurfte, raubte sie diese dem Korper.

Manchmal verhindert eine unverwiistliche, durch nichts zu erschiit-
ternde physische Gesundheit sogar ein inneres Wachstum. Das ist dann
der Fall, wenn die physischen Lebensenergien so stark sind, daf} sie die
Seele wie einen undurchdringlichen Schleier umhiillen.



Der Mensch in einem gerechten
und geordneten Universum

IM GRENZENLOSEN gibt es keinen Zufall. Gebrauchen Sie all Thren
Scharfsinn, um die daraus abzuleitenden Folgerungen zu verstehen. Die
erste Folgerung ist, daf} es keine Planlosigkeit geben kann, weil nichts
zufillig ist. Alles, was sich ereignet, ist ein Glied innerhalb einer Kette
von Ursachen. Auf jede Ursache folgt eine Wirkung. Diese Wirkung
verursacht eine neuerliche Ursache, und die wiederum l6st eine weitere
Wirkung aus, usw. Das nennen wir Karma.

Allem, was sich ereignet, liegt deshalb Gesetzmifligkeit zugrunde.
Das ist nur ein anderes Wort fiir kosmische Vitalitit gepaart mit Intelli-
genz, mit dem, was wir ethischen Instinkt nennen, Ordnung; all das zeigt
sich unserem staunenden, fragenden Blick, wenn wir das Universum
studieren. Uberall bemerken wir Ordnung, Gesetz und Vorginge, die auf
dem Prinzip von Ursache und Wirkung beruhen. Wenn in einem
einzigen Atom des Unendlichen ein totales Durcheinander herrschen
wiirde, stiinde es aufierhalb des Ordnungsprinzips, das ein Kennzeichen
des Unendlichen ist. An diesem Punkt wire etwas anderes als das Unend-
liche vorhanden. Da es das nicht geben kann, weil das Unendliche dann
nicht mehr unendlich wire, ist die Annahme, es konne auch nur ein
einziges solches Atom geben, v6llig absurd.

Wenn Sie mit den Lehren der modernen Wissenschaft vertraut sind,
und Thre Kenntnisse tiber die gottliche Weisheit anwenden, sollte Thnen
Ihre Logik sagen, daf} alles, was sich aufgrund des Gesetzes von Ursache
und Wirkung innerhalb des Unendlichen ereignet, auch gerecht sein muf3.

Bei unserer Erforschung und Untersuchung der Natur kénnen wir
zwei Fakten feststellen: erstens ein alles umfassendes, alles umschliefen-
des Ordnungsprinzip, das uns unter dem Begriff Naturgesetze bekannt
ist. Zweitens konnen wir in der Natur, durch dieses universale Gesetz
verbunden, eine endlose Anzahl von Individuen, von Einzelwesen
beobachten, die diesem kosmischen Gesetz unterworfen sind. Kein
Wesen kann ihm entflichen. Es gibt also eine Einheit, eine gottliche
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Einheit, die sich durch diese unendliche Anzahl von Lebensarmeen zum
Ausdruck bringt. Eine dieser Armeen sind wir Menschen. Aber aufier
dieser gibt es noch die der Gotter, der Engel oder Dhyani-Chohans, der
Pflanzen, der Tiere, der Atome, usw. Alle diese Individuen sind dieser
fundamentalen kosmischen Ordnung unterworfen und untertan. Sie
sehen, wie logisch diese Gedanken sind. Sie fithren uns Schritt fiir Schritt
zu einem immer neuen Gesichtspunkt. Schliefilich miissen wir nicht nur
neue Schlufifolgerungen ziehen, sondern diese miissen auch mit allem,
was wir iiber die universale Natur wissen, in Ubereinstimmung sein. Das
bedeutet, dafl sie auf unsere Lebensfiihrung einen Einfluff nehmen
miissen, sowohl auf unsere Gedanken als auch auf unsere Gefiihle.

Wenn jemand einmal verstanden hat, daf es im Universum keinen
Zufall gibt, dafl der Mensch nur eine Bewufitseinseinheit innerhalb einer
Hierarchie ist, und dafl es zahlenmiflig unendlich viele solche Hierarchien
gibt, wenigstens so weit wir Menschen dies erkennen konnen, — nehmen
Sie nur beispielsweise die Himmelskorper im kosmischen Raume, auch
sie sind, wie wir, Kinder des endlosen Lebens — wenn jemand dies alles
begriffen hat, geschehen mit ihm verschiedene Dinge. Wenn er Gedanken
solcher Art in sich bewegt und wenn ihm durch Nachdenken dariiber ihre
unbesiegbare Kraft vollstindig klar geworden ist, verliert er erstens alle
Furcht vor dem Tod, und zweitens begreift er, daff er fiir alles, was er tut,
verantwortlich ist, das heifit, fiir alles, was er denkt und an Gefiihlen
entwickelt, und dafl er den Wirkungen seiner Gedanken, Gefiihle und
Handlungen nicht entrinnen kann. Vor allem aber versteht er, daff die
grofite und wunderbarste Hoffnung fiir die Menschheit gerade in der
Tatsache liegt, daf} es fiir uns Menschen unmoglich ist, der Vergeltung,
bzw. der Riickzahlung durch das kosmische Gesetz zu entkommen.

In der altvertrauten christlichen Sprache, die diesen Gedanken
allgemein verstindlich formuliert, heifit das, dafl der Mensch weder dem
Himmel noch der Holle entkommen kann. Er kann sich der Vergeltung
fir das Gute, das er in der Welt getan hat, niemals entziehen. Irgend-
wann, irgendwo wird sie ihn treffen. Sie wird ihn verfolgen, wo immer er
sich auch verstecken mag, sie wird sein Leben erleuchten und ihm Mut
machen. Sie wird ihm neue Hoffnung und neue Beherztheit schenken.
Genauso werden ihn jedoch auch die Auswirkungen des Bosen, das er
getan hat, die Wirkungen seiner Ungerechtigkeiten, seiner Unfairnef§
und seiner Verbrechen als Folge der Ursachenkette zu finden wissen.
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Selbst wenn er sich in den Schluchten der Berge oder in den tiefsten
Abgriinden der Holle versteckt, er kann trotzdem der gerechten Heim-
zahlung nicht entgehen. Die Verfahrensweisen der ewigen und universa-
len Natur lassen sich nicht authalten.

Nein, es gibt keinen Zufall im grenzenlosen All. Begreifen Sie das
immense Gewicht dieser Gedanken. Sie wirken auf uns wie ein morali-
scher Motor. Wir begreifen dadurch auch, worauf die grofiten Weisen,
welche die menschliche Rasse je hervorbrachte, ihre gesamte Ethik und
ihre gesamten moralischen Lehren griindeten. Vor allem sehen wir die
Begriindung dafiir, warum die grofite aller Hoffnungen, denen sich die
Menschheit hingibt, in den Lehren liegt, die sich daraus ableiten.

Eine dritte Anmerkung sei gestattet: Wir Menschen auf dieser
kleinen Erde, die uns so grofi erscheint, sich aber im Vergleich mit den
riesigen Planeten unseres eigenen Sonnensystems so klein ausnimmt,
sollten uns stets bewufit sein, dafl jeder einzelne von uns, weil er einen
untrennbaren Teil der kosmischen Struktur darstellt, fiir das kosmische
Gesetz genauso wichtig ist, wie der gewaltigste Stern am Himmel. Das
Neue Testament bezieht sich darauf und sagt in seiner Sprache, die fir
viele von uns fremd klingt: Wifit ihr nicht, daf die Haare auf eurem Kopf
gezihlt sind? Kein Sperling fillt vom Dach, ohne Ubereinstimmung mit
dem gottlichen Gesetz. Auf diese Feststellung griindet sich auch der
Gedanke, daf wir nicht nur die Abkémmlinge der Gotter sind, sondern
tatsichlich auch Embryo-Gétter, denn in uns liegen die Urquellen des
gottlichen Lebens verborgen, die Schatzkammern des géttlichen Stoffes,
der das Universum erfiillt. Was sollten wir sonst sein? Kénnen Sie dem
widersprechen und behaupten: ,Nein, das sind wir nicht. Wir sind kein
Bestandteil des Universums. Wir sind kein Teil seines Lebens. Wir nah-
men in ihm nicht unseren Ursprung.” Bemerken Sie, wie absurd das ist?

Unser gottlicher Ursprung macht uns mit allem und mit jedem
Wesen artverwandt. Wir sind nicht nur mit der gesamten Menschheit
verwandt. Alle anderen Wesen und Dinge, die es gibt, sind unsere
anderen Selbste. Alle haben im selben universalen Ozean ihren
Ursprung. Er ist unsere Ewige Mutter, Vater-Mutter. Das ist ein
wunderbarer Gedanke.

Wenn Sie das nichste Mal eine Blume pfliicken, dann erinnern Sie
sich daran, daf} Sie einen jiingeren Bruder beriihren. Vielleicht blicken
die hoheren Gotter auf uns in der gleichen Weise, wie wir diese Knospen
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betrachten, die so voller Schonheit sind. Sie sind sozusagen junge
Embryo-Seelen, Monaden, die sich auf dieser Ebene in einem jungen
Zustand befinden, und ihr Leben, ihre Schonheit und ihr Duft erfreuen
uns, und so sehen die hoheren Gétter auch uns. Ich mochte gern wissen,
wie oft die Gotter uns pfliicken, weil wir in thren Sphiren Schonheit und
Duft verstromen und wir ihnen gefallen: diejenigen, die die Gotter lieben,
sterben jung. Ein ganzes Mysterium liegt in diesem Gedanken verborgen.
Der Tod ist kein Unglick. Genausowenig wie das Geborenwerden.
Nehmen Sie keinen Augenblick an, ich wiirde mit der geschilderten
Ursachenkette den alten, wissenschaftlich toten, seelenlosen Determinis-
mus aus der Zeit unserer Grofiviter meinen. Damals glaubte man, daf§
sich alles wie eine seelenlose Maschine, die niemals gestoppt werden
kann, bewege. Man vergafl damals jedoch, daffi eine Maschine eines
Ingenieurs bedarf, der sie entwirft und in Gang hilt. Man benutzte
damals einfach Worte und gab sich damit zufrieden. Nein, ich meine
nicht diesen seelenlosen Determinismus. Ich beziehe mich auf die
Struktur des Universums, die aus Hierarchien von verkorpertem Bewuf3t-
sein entsteht. Durch sie bringt sich die Vielfiltigkeit des Kosmos zum
Ausdruck. Diese Hierarchien sind aus unzihligen Familien von Wesen-
heiten aufgebaut. Alle sind sie jedoch von dem grofien Hierarchen
umschlossen, beschirmt, beschiitzt, gefithrt und bewacht, dessen Kinder
wir sind, wie alle anderen Wesen auch. Es gibt keinen Unterschied
zwischen diesem Hierarchen und unserem inneren Selbst. Wir sind
sozusagen seine Funken, Funken aus der zentralen Flamme unseres
Universums.



Wo kann die Wahrheit gefunden werden?

IcH LIEBE ES, weite Vision zu erkennen, Reichtum an Gedanken, anstelle
von engstirnigen, dogmatischen und bigotten Beschrinkungen von Gedan-
ken in einem Rahmen, dem sich menschliches Genie beugen mufi, wenn es
nicht als ausgestofien angesehen werden will. Glauben Sie mir, die Welt
braucht das erstere jetzt dringend, glauben Sie mir, da das Mittelalter zu uns
zuriickzukehren scheint, gekennzeichnet von Intoleranz, einer bestindigen
Abnahme der Bereitschaft, die Menschenrechte zu respektieren, und einer
fortschreitenden Vernachlissigung der grofieren zwischenmenschlichen
Pflichten — Pflichten, die sogar hoher stehen als Rechte.

Ein altes spanisches Sprichwort lautet: La verdad no se casa con nadie:
,Die Wahrheit ist mit niemand bestimmtem verheiratet.“ Sie konnen die
Wahrheit tiberall finden, wo der menschliche Genius titig war, tiberall
dort, wo sich Menschen mit Erfolg bemiihten, wenigstens einige der wirk-
lichen Vorginge im Kosmos zu entschliisseln und dadurch Einblick in die
Wahrheit zu erhalten. Ich wage zu behaupten, daf} sie allein deshalb diese
Geheimnisse entschliisseln konnten, weil sie die Dinge nicht von aufien
betrachteten und nicht nur die Welt studierten, die uns umgibt. Sie
bemiihten sich vielmehr, den Kosmos von innen her zu studieren, denn
allein in den geheimnisvollen Quellen des menschlichen Herzens und des
menschlichen Geistes kann man der Wahrheit und Wirklichkeit am
allernichsten kommen. Warum? Weil unsere innerste Essenz, in der die
Wahrheit in ihrer ganzen Fiille liegt, identisch ist mit der Essenz und dem
Stoff des kosmischen Lebens, der kosmischen Intelligenz und dem kosmi-
schen Raum. Wir sind tatsichlich Kinder des Weltraums.

In jeder Weltreligion lifit sich Wahrheit finden. Jede grofie Religion
und Philosophie der Vergangenheit entsprang letztlich der Theosophi-
schen Bewegung ihres Zeitalters oder wurde von einem Boten der Mah-
atmas gegriindet. Dieser Bote kam mit dem Auftrag, erneut die Grundto-
ne der Wahrheit anzuschlagen, deren Klang in jedem wachen Men-
schenherzen vernommen werden kann. Seine Titigkeit bestand darin, die
Herzen zu erwecken und die Saiten der Harmonie anzuschlagen, die
jeder Mensch in sich hat. Durch ihren Klang schopften die Menschen
neue Hoffnung und wurden von einer neuen Vision erfiillt. Sie wurden
sehend und hatten neues Vertrauen, denn im Inneren wissen sie. Die Sai-
ten der Intuition oder des Herzens wurden in ihnen beriihrt.
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Ich bete nur darum, dafi unsere Theosophische Gesellschaft getreu zu
dem Werk steht, das durchzufiihren uns aufgetragen wurde. Es ist ein
schwerer Auftrag, und es hiingt ginzlich von uns und unseren Briidern und
Freunden ab, die sich im Herzen mit uns verbunden fiihlen, ob wir die
Theosophische Gesellschaft und ihre Mitarbeiter so zu fithren verstehen,
dafl im Laufe der kommenden Jahre immer mehr Menschenseelen zu uns
stoflen. Wenn wir versagen, wird es allein unser Fehler sein. Wollen wir
hoffen, daf} das nie geschieht. Erinnern Sie sich auch daran, daf§ die Theo-
sophische Gesellschaft nur eine Hierarchie unter anderen Hierarchien ist,
die alle in einer umfassenden lebendigen und vitalen Sphire einer anderen
und noch grofieren Hierarchie zusammenwirken. Wir kénnen sie die Hier-
archie der Sohne des Lichtes nennen. Es ist vollig nebensichlich, welchen
Namen wir fiir sie benutzen. Man kann die Hierarchien dieser S6hne des
Lichtes als die Engel und Erzengel, als die Tugenden, Prinzipien und
Michte, Cherubim und Seraphim bezeichnen, wenn wir wollen. So taten es
die frithen Christen. Worauf es ankommt, ist, den Gedankengang hinter
diesen Worten zu begreifen. Wir selbst nennen sie allgemein die Hierar-
chie der Dhyani-Chohans, eine schéne Bezeichnung, wenn sie richtig
verstanden wird: Herren der Meditation in Weisheit — so ausdrucksvoll.

Kein selbstloses und wiirdiges Streben einer menschlichen Seele, wo
immer sie sich befindet, bleibt unbeantwortet. Das kénnte nie sein. Die
Welt wird durch geistige Krifte und von Intelligenzen gelenkt, gegeniiber
denen wir, wenn man uns mit ihnen vergleicht, den Verstand von kleinen
Kindern besitzen. Das Symbol des Buddha mit den langen Ohren ist nur
ein Symbol fiir einen Meister, der jeden Hilferuf, von welchem Teil der
Welt er auch kommt, vernimmt. Die grofien Ohren, mit denen die Bud-
dhas dargestellt werden, und die oft im Westen Heiterkeit erregen, sind
ein Symbol dafiir, dafl das Buddhaprinzip den Ruf auch aus grofiter Ent-
fernung vernimmt und Hilfe schickt, ganz gleich, aus welcher Himmels-
richtung der Ruf kommt. Diese Hilfe erreicht uns stets in der Stille, aufier
das Klopfen an der Tiir ist sehr stark; dann beginnt ein Leben als Schiiler.

Eine der westlichen Tragodien ist die Tatsache, dafi die Menschen
nicht mehr wissen, daf§ die Dinge dieser Welt nicht willkiirlich, sondern
nach Gesetz und Ordnung ablaufen. Man hat vergessen, dafl hinter ihnen
leitende Intelligenzen stehen, Herzen, deren Sympathien den gesamten
Kosmos umfassen. Nur wir kleinen Winzlinge verursachen ein Durch-
einander. Durch unsere heiflen Gefiihlsausbriiche und fiebrigen Wunsch-
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vorstellungen verursachen wir Disharmonie, wo Harmonie herrschen
sollte. Es ist jedoch trostlich, sich daran zu erinnern, daff die gesamte
Natur auf Harmonie aufgebaut ist. Das Mittel, um an der Harmonie der
Natur und des Kosmos teilhaben zu konnen, besteht darin, in unser
eigenes Herz Harmonie einkehren zu lassen. Das ist das Anklopfen.

Mit Sanftheit und Glte gewinnen

ICH HABE NIEMALS ein Vergniigen darin gesehen, Idole zu zerstoren. Ich bin
vielmehr davon tiberzeugt, daff diese Idole in vergangenen Zeiten durch den
gottlichen Instinkt des menschlichen Herzens aus Liebe und dem Wunsch
geschaffen wurden, das Verstehen zu férdern. Wir wissen heute nur nicht mehr,
was sie darstellen sollen und was sie bedeuten. Die Kenntnis ihrer Bedeutung ist
uns verlorengegangen. Die grofien Menschen der Vergangenheit, die sie
schufen, ermutigten mit ihrer Hilfe viele jahrtausendelang die Menschen. Ich
finde kein Vergniigen daran, Idole zu zerbrechen und in die Menschenherzen
gepflanzte Ideale zu zerstoren. Viel besser ist es dagegen, Sanftheit und Giite zu
zeigen, zu tiberzeugen, die Herzen zu gewinnen und zu sagen: ,Mein Bruder,
ich mochte Dir hier etwas unterbreiten, das ich fiir auflerordentlich iiberzeu-
gend und gut halte, und mit dem Du Dich einmal beschiftigen solltest.
Versuche es. Unterziche es einer genauen Uberpriifung. Solltest Du es ebenfalls
gut finden, dann komm und hilf dabei, es an andere weiterzugeben.”

Es ist leicht, Idole zu zerstéren. Meiner Meinung nach hat man dies, obwohl
es in der Geschichte der Menschheit immer wieder geschieht, schon viel zu
lange getan. Sie kénnen natiirlich argumentieren, ein Idol enthalte einen wert-
vollen Edelstein, und um ihn allen zuginglich zu machen, miisse man das Idol
eben zerstéren. Doch da gibt es ganz andere Methoden. Falls dieses Idol einen
wertvollen Edelstein enthilt, dann wurde er von sehr weisen Menschen dort ver-
steckt; und es gibt eine Méglichkeit, in den Besitz dieses Juwels zu gelangen,
ohne dabei das Idol zu zerstoren, das sonst danach wertlos und nutzlos wiirde.

Welche Idole ich meine? Ich beziehe mich nicht auf solche aus Messing,
Stein oder Holz. Ich meine ganz allgemein jene, die den Menschen teuer sind
und die sie in ihrem Herzen und in ihrem Denken errichtet haben. Kénnen Sie
es nicht verstehen, dafl Sie durch Thre iibertriecbenen bilderstiirmerischen
Aktivititen sogar Menschenherzen verletzen, entmutigen und vom Betreten des
Pfades abhalten konnen? Es ist leicht, sich als ein Zerstorer von Idolen zu
betitigen, sehr leicht. Es ist leicht, etwas kaputtzumachen und zu Fall zu
bringen. Sehr oft ist es sogar allgemein iiblich. Fiir edelmiitige Menschen gibt es
jedoch etwas Besseres zu tun.
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ALLE WAHRHEITEN SIND WIE DIAMANTEN. Wenn man sie schleift und
poliert, reflektiert jede einzelne Facette dennoch nur das, worauf sie
gerichtet ist. Denn die Wahrheit ist Allgemeingut und nicht exklusiv. Sie
ist etwas Spirituelles und durchdringt alles. Wir Menschen und alle
Wesen, die unterhalb der grofien spirituellen Wesenheiten des Kosmos
stehen, stofien nur darum in den niedrigeren Bereichen des Bewufitseins
an Grenzen, weil die evolutioniren Vehikel, deren sich selbst diese
groflen Wesenheiten bedienen miissen, noch unvollkommen sind. Wir
sollten uns dieser Tatsache stets bewuf3t sein. Sie macht uns demiitig und
auf noble Weise bescheiden. Wir begreifen so, daff andere eine grofiere
Vision von der Wirklichkeit haben kénnen.

Wie erhebend, wie grofiartig und wie veredelnd ist es fiir uns
Menschen, in briiderlicher Eintracht zusammenzuleben. Trotz der
Tatsache, dafl wir Menschen in unserer evolutioniren Entwicklung noch
sehr unvollkommen sind, kénnen wir wahrnehmen, wenn wir das
Panorama vom ,Berg des Verstehens“ aus betrachten und mit unserer
Vision hinter die Schleier des blofien Scheins dringen, wo die
unbeschreiblichen Wunder des Menschenherzens verborgen liegen, dafy
jeder unserer Mitmenschen eine Offenbarung ist, ein wundervolles
Mysterium, denn jeder Mensch ist ein Kind der Ewigkeit, ein Kind des
Unendlichen.

Es war eine Offenbarung fiir mich, als mir in diesem Leben diese
grofie Wahrheit wieder bewuft wurde. Von dem Augenblick an sah ich in
meinen Mitmenschen mehr als nur die Tatsache, dafi sie eben Menschen
sind. Ich erkannte, daf} sie in Wirklichkeit Wunderwesen sind, von denen
man etwas lernen kann, vom scheinbar Unbedeutendsten wie auch von
dem am weitesten Fortgeschrittenen. Indem ich diesen wundervollen
Gedanken weiterverfolgte, wurde mir bewufit, dal Wahrheit {iberall
gefunden werden kann. Sie liegt tatsichlich, hitten wir nur Augen, um sie
zu erkennen, in den Pflanzen, den Steinen, in den kreisenden
Umdrehungen der Himmelssphire wie auch in den Augen unserer
Mitmenschen, wenn wir ihnen auf den Grund sehen und die Wunder
dort bemerken.



252 Wind des Geistes

Was ist dieser Berg des Verstehens? Dieser Ausdruck versinnbildlicht
einen der iltesten Gedanken des menschlichen Genius. Wir kénnen diese
wundervolle Sprachfigur, diesen bildhaften Ausdruck, diese Metapher,
die beschreibt, daff man den Berg der Vision besteigen sollte, in allen
grofien Philosophien und Religionen der Vergangenheit finden. Der
Gedanke war immer der gleiche, ob man, wie die Juden, vom Berg Zions
sprach, oder ob man einen anderen Ausdruck wihlte. Die schonste
Bezeichnung, die mir einfillt, die anschaulichste und tiefste, findet sich in
den von A. Trevor Barker publizierten Mabatma-Briefen an A. P. Sinnett.
Dort spricht der Mahatma vom , Turm des grenzenlosen Gedankens®,
von dem aus die Wahrheit gesehen wird.

Was ist also dieser Berg des Verstehens? Zunichst ist er natiirlich
eine Metapher. Konnten wir, soweit es uns Menschen betrifft, darunter
nicht das wundervolle Organ der menschlichen Konstitution verstehen,
das Theosophen das Buddhi-Prinzip nennen, das Organ des Verstehens,
der ungetriitbten Wahrnehmung, der Einsicht, das Organ, mit dem die
Wirklichkeit ohne Einschrinkung erkannt werden kann? Dieses Organ
des Verstehens fiir einen Menschen ist der Mensch selbst in seinem
hochsten Aspekt, in seinem Bindeglied mit dem Géttlichen. Das ist der
Berg des Verstehens in jedem von uns.

Die Quintessenz aller Lehren der archaischen Weisheit ist einfach
folgende: wir sollen uns selbst als ein Instrument der Realitit erkennen,
als eines ihrer Vehikel; wir sollen uns aus den Miasmen und den Nebel-
schwaden und den Wolken dieser niedrigen Ebenen aufwirts und nach
innen erheben, um so im Bewufitsein mit der Gottlichkeit im Inneren,
mit Atma-Buddhi, zu verschmelzen. Dann wird, wenn wir es nur wollen,
alle Erkenntnis uns gehoren, die gesamte Vision der Wirklichkeit wird
sich vor uns ausbreiten, denn dieses Organ ist von keinem Gewand
umbhiillt, das seine Erkenntniskraft einschrinkt. Es sieht die Wirklichkeit
sozusagen von Angesicht zu Angesicht, da es mit der Wirklichkeit
identisch ist. Es ist, wie gesagt, unser Bindeglied mit dem Gottlichen und
schlieft die Wirklichkeit, die Wahrheit, alle Weisheit, alle Liebe und
alles Wissen in sich ein.

So liegt der Berg des Verstehens in unserem Inneren. Obwohl er fiir
jeden von uns der gleiche ist, ist er dennoch in einem anderen Sinne auch
fiir jeden von uns ein anderer. Es ist so dhnlich wie beim Pfad, der zur
Wahrheit fihrt: er ist fiir alle derselbe und doch fiir jene, die den Pfad
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beschreiten, ein verschiedener. Die Pilger und der Pfad sind ein und das-
selbe. Der Mensch besitzt keine andere Moglichkeit, die Wirklichkeit zu
erfassen, es sei denn, er bedient sich seiner eigenen Kraft, seines eigenen
inneren Organs, seines eigenen inneren Wesens. Natiirlich kann er Hilfe
von auflen erhalten, und er erhilt sie auch. Sie ist wundervoll. Es ist
unsere Pflicht, Hilfe zu geben und Hilfe anzunehmen, die uns gegeben
wird. Aber anzuerkennen, dafi wir Hilfe empfangen, ist nur der dufiere
Ausloser, durch den das innere Organ des Empfingers wachgeriittelt
wird. Dieses innere Organ triigt nicht und vermittelt keine physische
Vision. Erinnern Sie sich der Geschichte, die in einer der philosophi-
schen Schriften der Hindus steht: ein Mann geht in der Nacht nach
Hause und sieht eine Schlange vor sich auf dem Weg. Er springt zur Seite
und mufl am Morgen erkennen, daf§ die vermeintliche Schlange nur ein
Gewandgiirtel war. So triigerisch sind alle unsere physischen Sinnes-
organe! Der Blinde kann die Wunder der Morgendimmerung nicht
sehen. Aber selbst er besitzt ein inneres Organ, das ihn befihigt, wenn er
es in sich aktiviert, sich tiber die trigerischen Organe der physischen
Wahrnehmung zu erheben und die Wirklichkeit zu sehen.

Das Buddhi-Prinzip in uns, das wir, wann immer wir wollen, be-
nutzen konnen, unterliegt keiner Tduschung. Es kann weder geblendet
noch in die Irre gefithrt werden. Seine Vision ist unmittelbar und direkt.
Es befindet sich auf derselben Ebene wie die Wirklichkeit. Wenn wir die
Verbindungskanile zwischen unserem hochsten Teil und unserem Gehirn-
verstand Offnen, werden wir inspiriert, empfangen Erleuchtung und
tauchen in ihre Tiefe. Dann werden wir den Gottern gleich.

Das also ist der Berg des Verstehens, der Vision und daher auch der
Weisheit, des Wissens und der Liebe. Diese drei Attribute sind vielleicht
die hochsten Qualititen im Bewufitsein des Menschen. Sich zu verlieren
in kosmischer Liebe, sich zu verlieren in der erhabenen Vision der
Weisheit, sich zu verlieren in der hoheren Interpretation der Vision, die
Wissen ist — Religion, Philosophie, Wissenschaft, drei in einem und eine
in drei; und das ist keine theologische Trinitit, sondern die eine
Wabhrheit.
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Di1E GRIECHEN HATTEN eine hochst interessante und in der Tat tiefgriin-
dige Weise, Karma zu beschreiben. Sie sprachen vom Schicksal, von den
Romern oft als , Fatum® bezeichnet, manchmal als von einer Einheit und
manchmal als von einer Dreiheit oder von den drei Moiren; wie auch wir
oft davon sprechen, daff Karma einheitlich oder dreifiltig ist: aufgeteilt in
die drei grofien Zeitperioden Vergangenheit, Gegenwart und Zukunft.

So wurden die drei Schicksalsgottinnen oder die drei Spinnerinnen
des Schicksals von den Alten Griechen entsprechend drei in einem und
eins in drei bezeichnet als Atropos mit der Bedeutung, ,das, was nicht
verdndert oder beiseite gesetzt werden kann®; Klotho, die Spinnerin und
Lachesis ,,das, was uns aufgrund der Vergangenheit zustofit”.

Atropos war die Zukunft, das, was unausweichlich kommt. Sie war
mit der Sonne verbunden, mystisch war sie mit unseren geistig-intellek-
tuellen Teilen verbunden oder sie ist, wie wir sagen wiirden, die im
Manasaputra verkorperte Schatzkammer des Schicksals. In der Kunst
wurde sie als eine Grabjungfer dargestellt, die auf eine Sonnenscheibe
zeigt — und damit das bezeichnet, was im Schofie der Zeit wartet, bis die
dahinziehenden Stunden es uns niher bringen.

Klotho war die Spinnerin, das, was jetzt stattfindet; das, was wir jetzt
in unserem Denken und in unseren Gefiihlen spinnen oder weben. Sie
wurde die Gegenwart genannt und als Grabjungfer dargestellt, die eine
Spindel hilt und den Faden des gegenwirtigen Schicksals spinnt, das die
Zukunft wird; bedeutungsmifiig wurde sie unserer psychisch-person-
lichen Natur zugeordnet, die wir als unseren Verstand bezeichnen und die
mystisch und historisch eng mit dem Mond verbunden ist, sozusagen mit
dem Schatten der Sonne, mit der Reflexion, mit dem reflektierten Licht.

Lachesis war mit der Erde verbunden und reprisentiert die Vergan-
genheit, die wir jetzt ausarbeiten; in der Kunst wurde sie dargestellt als
eine Grabjungfer, die einen Stab hilt, der auf ein Horoskop zeigt; das,
was man in der Vergangenheit aufgebaut hat, ist jetzt unser.

Atropos, die Zukunft, die Sonne, die manasaputrische Intelligenz;
Klotho, die Spinnerin, die Gegenwart, der Mond, der gegenwirtige
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aktive Verstand; Lachesis, die Vergangenheit, die wir jetzt auswirken, in
diesem Korper, auf dieser Erde. Glauben Sie nicht auch, daff diese
griechische Auffassung eine wirklich grofiartige Weise darstellt, Karma
sowohl als Einheit wie auch als Dreiheit anzusehen? Je mehr ich iiber das
subtile griechische Denken nachsinne, das diese Vorstellung entwickelt
hat, die drei in einem und das eine in drei, desto mehr bewundere ich
diese Auffassung. Karma ist durch solche Methoden in drei Schicksals-
wege teilbar: Vergangenheit, Gegenwart, Zukunft, eines in Dreien.

Deshalb pridestiniert ein Mensch sich selbst, er hat dies in der
Vergangenheit getan; was er jetzt auf der Erde ist, ist die Frucht: mit
seinem Verstand oder lunaren Teil webt er jetzt sein Schicksal, das sich
sozusagen, wenn er es entwirrt, als gesammeltes Wissen in seinem solaren
Teil, in der Sonne, in der manasaputrischen Schatzkammer des Schick-
sals niederldfit, um eines Tages Gegenwart zu werden und kurz danach
Vergangenheit.



Wie Ostern ein christliches Fest wurde

Was 1ST OSTERN, dieses uralte Fest? Fiir Theosophen ist es in der Tat
eine sehr heilige Zeit, eine von den vier wichtigen heiligen Jahreszeiten.
Das Wort Ostern wird nicht nur im Englischen, sondern auch in anderen
Sprachen gebraucht. Urspriinglich stammte es von den Angelsachsen und
wurde von diesen an die Englinder weitergegeben. In anderen Lindern
gebraucht man ein aus dem Griechischen stammendes Wort oder
vielmehr ein Wort, das von den Griechen aus dem alten Hebriischen
entlehnt wurde. Das griechische Wort hief§ maoxa, pascha, und war vom
Hebriischen nTT pesabh, abgeleitet. Es bedeutete ,jiiberschreiten®,
suberspringen“ und daher auch ,,verschonen®. Das bezog sich auf die alte
judische Geschichte in der Bibel, in der erzihlt wird, daf§ zu der Zeit, als
Gott der Herr die Kinder Israels aus der dgyptischen Knechtschaft fiihrte,
in der Nacht, ehe sie sich auf den Marsch begaben, der Racheengel
Jehovas Agypten heimsuchte und alle erstgeborenen Agypter erschlug. Er
verschonte nur die Hiuser der Juden, weil sie von Jehova angewiesen
worden waren, ein Mal von Lammblut an der Haustiir anzubringen. Das
ist eine sehr merkwiirdige, alte Erzihlung. Wie es so kommt, wurde sie
von den meisten Juden und Christen wortwértlich genommen. Sie ist in
der Tat sehr dazu geeignet, Geringschitzung, wenn nicht Verachtung fiir
etwas zu erzeugen, was im Kern wahrhaft wundervoll und von heiligem
Charakter ist.

Das Passahfest tibernahmen die Christen von den Juden. Sie wollten
dieses juidische Fest, das die Juden an einem bestimmten Datum feierten,
jedoch nicht genauso haben. Obwohl die frithen Christen sehr viel von
den Juden iibernahmen, wollten sie den Dingen gern ihren eigenen
Stempel aufdriicken. Sie dnderten darum das Datum etwas ab, akzeptierten
das jiidische Passahfest im ganzen, iibernahmen es, gaben ihm jedoch ein
christliches Ansehen und eine christliche Wendung. Die Juden feierten
ihr Passahfest am 14. Tag oder am Vollmond ihres Monats Nisan,
urspriinglich *4bib genannt. Das war in der Zeit, wenn der Friihling zur
fruchtbringenden Erde zuriickkehrt und die Knospen und Biume zu
sprieffen beginnen. *Abib bzw. Nisan ist der erste Frithlingsmonat. Im
Friithjahr nimmt ja alles einen neuen Anfang.
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Die Juden feierten, wie gesagt, ihr Passahfest am Vollmondtag des
Monats Nisan, das heifit, 14 Tage nach dem Neumond. Die Christen
folgten diesem Beispiel, wollten sich von dem jiidischen Festtag jedoch
distanzieren. Aus Unwissenheit oder vielleicht auch aus anderen
Griinden, jedenfalls nach jahrhundertelangen Diskussionen —im zweiten,
dritten und vierten Jahrhundert waren sie am erbittertsten — entschieden
sie sich zu folgender Regel: Ostern, die Zeit der Auferstehung unseres
Herrn Jesus Christus, sollte von da an auf den ersten Sonntag fallen, der
dem Vollmond nach der Friihlings-Tagundnachtgleiche folgt. Achten
Sie auf die Verkniipfung mit einem uralten kosmischen Gedanken. Erst
mifite also die Frithlings-Tagundnachtgleiche eintreten, dann wartete
man auf den folgenden ersten Vollmond und nahm schliefilich den ersten
Sonntag nach diesem Vollmond, um Ostern zu feiern. Nach der
urspriinglichen jiidischen und auch heidnischen Sitte wurde das Passah-
fest jedoch weiterhin am Vollmondtag im Monat ‘Abib oder Nisan, im
Frithjahr, gefeiert.

Ostern ist kein Fest, das mit einem ortlichen Ereignis zu tun hat. Es
ist auch keinesfalls nur ein christliches Fest. Es ist ein Fest von kos-
mischer Bedeutung. Es stiitzt sich auf die Jahreszeiten und hauptsichlich
auf das Datum der Friihlings-Tagundnachtgleiche. Hier liegt der Schliis-
sel zum Verstindnis des urspriinglich heiligen Festes. Es hatte ganz und
gar nichts mit Jesus Christus zu tun. Die frithen Christen hatten jedoch
vortrefflichen Grund, dieses Datum fiir die sogenannte Auferstehung
Christi zu wihlen. Sie wufiten etwas dariiber, was im Allerheiligsten des
Tempels stattfand. Sie wufiten etwas tiber die vier heiligen Jahreszeiten,
die, wie der grofie heidnische Philosoph Plato sagte, ein Kreuz in der
Natur bilden. Die beiden Sonnenwenden stehen sich, genau wie die
beiden Tagundnachtgleichen, im Jahresablauf gegeniiber und bilden so
eine Art griechisches Kreuz. Bei allen Initiationen wurde der Kandidat
auf ein kreuzférmiges Lager oder Ruhebett gelegt. Auf diesem kreuzfor-
migen Bett ruhte er wihrend seines Trancezustandes.

Dieses Niederlegen, der Beginn der Marter, der Priifung, des Testes,
des Kampfes, geschah zu jeder der vier heiligen Jahreszeiten am
Neumondtag. Die Initiation begann immer zur Zeit des Neumonds. Fiel
der Neumond mit den Tagundnachtgleichen oder einer der Sonnen-
wenden zusammen, dann wurde das als ein besonders heiliger Zeitpunkt
betrachtet. Und das war er auch.
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Kennen Sie die christliche Gepflogenheit, mit der nur wenige
vertraut sind, und die von den meisten christlichen Geistlichen ignoriert
wird, dafl als Passionssonntag der 14 Tage vor Ostern liegende Sonntag
festgelegt wurde, weil man glaubte, an diesem Tag hitte die Passion oder
die Leidenszeit von Jesus Christus begonnen?

Warum wurde die Typenfigur Jesus, der grofie Lehrer, der Avatara,
mit dem Lamm in Verbindung gebracht und somit zweifellos mit den
Lehren tber den Tierkreis? Aus einem einfachen Grund: die Christen
wollten ihren Lehrer auf jeden Fall mit dem von den Juden erwarteten
Messias in Zusammenhang bringen. Sie konnten dies mit Erfolg und
sogar mit einem Funken von Wahrheit nur dann tun, wenn sie die alten
judischen Geschichten mit tibernahmen. Die Juden feierten ihr Passah-
fest, indem sie ein Lamm verzehrten, das an diesem Tag getotet und im
Ofen gebraten wurde. Sie verwandelten die esoterische Weisheit iiber die
der Natur innewohnenden kosmischen Gesetze und Verfahrensweisen,
wie alle anderen alten Nationen auch, in ein Ritual und eine Zeremonie.



Zeit, Dauer und das ewige Jetzt

Das WICHTIGSTE, an das wir uns im Zusammenhang mit Zeit erinnern
sollten, ist, daf} es so etwas wie Zeit zwar gibt, aber nicht in einem
absoluten Sinne. Was im absoluten Sinne sz, ist Dauer. Worin besteht
der Unterschied zwischen Zeit und Dauer? Zeit ist, wie alle manifestier-
ten Dinge, relativ und teilbar. Zeit untergliedert sich in Vergangenheit,
Gegenwart und Zukunft. Jeder dieser drei Zeitabschnitte unterscheidet
sich von den beiden anderen. Dauer ist dagegen unteilbar. Sie hat weder
Vergangenheit noch Zukunft und folglich ist Gegenwart keine charakte-
ristische Zeit. Was es jedoch gibt, wenngleich es in unserer unvollkom-
menen Sprache nur sehr schwer ausdriickbar ist, ist ein ewiges Jetzt. Das
alles ist wirklich sehr schwer zu beschreiben, obwohl der Gedanke an sich
sehr einfach zu erfassen ist.

Die Romer zum Beispiel lebten, litten, ergotzten sich, starben,
stolzierten zu ihrer Zeit auf der Weltbithne herum und hatten ihren
Auftritt, wie Shakespeare sagte. Jetzt sind sie verschwunden. Thre Zeit ist
zu Ende. Vom Standpunkt der Dauer aus gesehen, sind diese Rémer zum
augenblicklichen Zeitpunkt genauso lebendig, wie sie es damals waren,
denn alles existiert innerhalb eines ewigen Jetzt. Auf die Gegenwart
bezogen, kénnen wir ein dhnliches Phinomen beobachten. Die Zukunft
ist fiir uns ein Zeitabschnitt, der erst auf uns zukommt. Der Zeitbegriff ist
in unserem Bewufitsein mit der Vorstellung von zeitlichem Abstand
verkniipft. Der Grund dafir liegt darin, daf} sich unser Gehirnverstand
immer auf einen bestimmten Moment fixiert. Vom Standpunkt der
Dauer aus gesehen, existiert die Zukunft bereits jetzt.

Wenn ich beispielsweise versuchen wiirde, meinen gegenwirtigen
Verstand, mein augenblickliches Denkvermégen und mein gegen-
wirtiges Bewuf3tsein schlagartig in einen Zustand zu versetzen, in dem
die Zeit ausgeloscht wire, dann kénnte ich die Existenz eines alten
Volkes, wie das der Romer, das bereits sein Ende gefunden hat und fir
immer verschwunden ist, gar nicht wahrnehmen. Ich konnte nur fest-
stellen, dafl wir hier sind, und daf} ich iiber das, was sich in der Zukunft
ereignen wird, tiberhaupt nichts weiff. Wenn es mir jedoch gelinge,
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meinen Verstand, mein Denkvermégen und mein Bewufitsein in einen
solchen Zustand zu versetzen, daff diese zeitmifiig eine unendliche,
grenzenlose Dauer umfassen konnten, dann wiren meinem Bewufitsein
alle Wesen und Dinge der Vergangenheit, der Gegenwart und der
Zukunft gegenwirtig. Und nicht nur das, sondern auch alles Jetzt, das
sich im unendlichen Raum und innerhalb der endlosen, grenzenlosen
Dauer abspielt.

Natiirlich gibt es so etwas wie Zeit, aber sie ist eine Illusion, eine
Maya, das heifit, dafy das Ganze fiir uns sehr schwer zu verstehen ist. Wir
konnen das Wesen der Zeit nicht so, wie es notwendig wire, begreifen.
Aber das liegt nicht an der Zeit. Das ist allein unser Fehler. Unser
Verstindnis ist zu schwach, um ihr Wesen zu erfassen, und um zu ver-
stehen, warum sie existiert. Wir nennen Zeit deshalb eine Maya, eine
Hlusion®. Das bedeutet nicht, dafi sie etwa nicht existiert. Wenn sie das
nicht tite, wire sie keine Illusion. Sie ist etwas, das unser Verstindnis
tiuscht, eben eine Illusion, eine T4uschung.

Newton hatte die Idee, wie man jetzt betont, dafi Zeit, ebenso wie
Raum und Materie, eine absolute Grofie sei; und dafi Zeit als absolute
Grofie in stindiger Bewegung sei — flielend war das Wort; sie fliefit aus
der Vergangenheit in die Gegenwart in die Zukunft. Die wissenschaftlich
geschulten Philosophen der Gegenwart lehnen diese Idee ab. Sie behaup-
ten, dafl es gut ist, die Vergangenheit, die Gegenwart und die Zukunft als
einen einfachen, bequemen Weg zu betrachten, um unsere tiglichen
Pflichten zu erfiillen und um das Leben um uns herum zu verstehen; aber
es ist eine irreale Angelegenheit. Zeit ist keine absolute Grofie. Man mag
dann fragen, was ist eine absolute Grofie? Sie werden sagen, es ist das
Raum-Zeit-Kontinuum. Darin liegt viel Wahrheit, denn sie haben
zuguter Letzt Raum und das, was wir Zeit nennen, zu einem zusammen-
gefiigt. Und beide sind das, was wir Dauer nennen. Denn Dauer ist Raum,
und all ihre Manifestationen sind Zeit, in der Zeit und durch die Zeit.

Wie illusorisch Zeit fiir unser Verstindnis ist, lifit sich fiir den
Verstand vielfach illustrieren. Wenn wir gliicklich sind, vergeht die Zeit
sehr schnell. In der Kindheit verging die Zeit, je nach Gemiitslage, rasend
schnell oder entsetzlich langsam. Spiter jagt die Zeit ebenfalls davon,
oder sie schleppt sich, je nachdem wie wir uns fithlen, unendlich langsam
dahin. Was ist also die Zeit an sich? Sie ist eine Bewufitseinsfunktion, im
vorliegenden Fall eine Funktion unseres menschlichen Bewufitseins.
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Dieses ist jedoch ein Attribut des Raum-Zeit-Kontinuums innerhalb der
kosmischen Unendlichkeit.

Ob Sie sich nach all diesen philosophischen Erorterungen sehr viel
weiser fithlen? Ich kann Thnen noch das folgende erkliren. Es gibt einen
Weg, wie man sich bewufit machen kann, was Dauer per se ist, wenn das
Bewufitsein aufierhalb der Zeit zu stehen scheint. Das ist etwas, das man
nicht beschreiben kann. Man versteht es nur solange, wie man sich in die-
sem Zustand befindet. Ich frage mich dennoch, wie viele Menschen
schon die Erfahrung gemacht haben, in dem Augenblick zwischen
Woachen und Triumen, oder kurz vor dem Einschlafen, oder vielleicht
wihrend eines Ohnmachtsanfalls oder kurz davor oder danach, wenn alle
Eigenschaften der Zeit plétzlich verschwinden, und man sich nur
duferster Unermefilichkeit und dufierster Realitit und Zeitlosigkeit
bewufit ist, und alles verschwunden ist, das fiir den Gehirnverstand erfaf3-
bar ist; durch Intuition jedoch véllig verstindlich — in die hochsten
Ebenen erhoben, das heifit in reines, unverfilschtes Bewufitsein des
Geistes, in dem alle Weisheit und Vision enthalten ist — ist das, was die
Hindu-Yogis meinen, wenn sie iiber Sambuddhi-Samadhi sprechen, oder
einfach iiber Samadhi. Wenn das Bewufitsein in diesem Zustand fixiert
ist, sprechen die Buddhisten von Nirvana. Nirvana bedeutet ,,ausgeblasen
sein®. Warum? Weil das eingetreten ist, was ich gerade beschrieben habe.
Alle niederen Attribute des personlichen Ego sind in Dunkelheit
versunken, haben aufgehort, zu existieren oder wurden iiberwunden. Thr
Bewufitsein ist fiir diese Zeit mit dem Universum im Einklang. Sie
nehmen in Threm Bewufitsein keine Bewegung und keinen Wechsel von
Dingen wahr, kombiniert mit dem psychologischen Phinomen von
Attributen, wodurch sonst die Wahrnehmung und Einteilung von Zeit
entsteht. Jede Wahrnehmung der vorbeiziehenden Ereignisse ist
erloschen. Das Bewufitsein hat sich iber alle Ereignisse, die mit der
Manifestation zu tun haben, erhoben und verweilt allein bei der
Wahrnehmung zeitloser Dauer.

Als Illustration, wie illusorisch Zeit ist, — erinnern Sie sich bitte, daf}
mit der Bezeichnung Illusion nicht behauptet wird, daf} sie etwa nicht
existiert, man konnte sonst iiberhaupt nicht iiber sie argumentieren —
mochte ich mich an jene unter Thnen wenden, die ihre Triume beobachtet
haben, ganz gleich, ob diese duflerst lebendig oder nur schwach
ausgeprigt waren. Sie werden mir bestitigen, auf wie kuriose Weise sich
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Zeit und die mit ihr verbundenen Phinomene in diesen Triumen
verindern kénnen. In der Psychologie ist es allgemein bekannt, daf§ sich
in Triumen oder unter dem Einfluf§ einer Droge die Erlebnisse eines
ganzen Lebens auf einige wenige Momente verdichten konnen. Aber
auch das Umgekehrte kann passieren: Ereignisse, die sich im Wach-
zustand, unter normalen Lebensumstinden, innerhalb weniger Augen-
blicke abspielen, konnen in solchen anomalen Traumsituationen so
auseinandergezogen erscheinen, als ob sie Jahre dauerten. Es ist dasselbe
Bewufitsein, das diese aufiergewohnlichen Visionen zulifit. ,,Zeit“ scheint
in jedem dieser Zustinde wie auch im normalen Jagrata oder Wach-
zustand dem damit beschiftigten Bewufitsein genauso ,real” zu sein wie
zu jedem anderen Zeitpunkt eine andere Erfahrung.

Der reflektierende Verstand schliefit aus diesen Tatsachen schnell,
daf es allein das wahrnehmende Bewufitsein ist, das in Wirklichkeit die
Zeitvorstellung erzeugt. Es webt die Zeitempfindung aus dem Stoff
zeitloser Dauer, die in einem sehr wahren Sinn mit der Essenz des
Bewuftseins identisch ist. Es wird manchmal gesagt, daf} ein Ertrinkender,
den man wieder ins Leben zuriickrufen konnte, alle Ereignisse seines
Lebens in einem unendlich raschen Uberblick vor seinem Bewuftsein
vorbeiziehen sieht. Der gesamte Ablauf aller Ereignisse, die Jahre bedurf-
ten, zieht nun vor den Augen des wahrnehmenden Bewufitseins in rasend
kurzer Zeit wie ein Blitz voriiber, und der Wahrnehmende weif}, daf§
nichts ausgelassen wurde.

Zeit verhilt sich also zu Dauer wie Ausdehnung zu Raum. Zeit ist
genauso ein Phinomen der Dauer, wie Ausdehnung ein Phinomen des
Raumes ist. In beiden Fillen sind Dauer und Raum das Wirkliche, die
Noumena, und Zeit und Ausdehnung die Phinomene, die Illusion, die
Maya.

Bedenken Sie auch, daf§ es kollektive Formen von Maya gibt. Eine
solche ist es zum Beispiel, wenn die Menschen es als selbstverstindlich
annehmen, alle Menschen auf der Erde hitten dasselbe Zeitbewufitsein
hinsichtlich Tag und Nacht oder wenn sich bei einer Gruppe von Leuten,
die ein Theater besucht, an einem Picknick teilnimmt, in einem Zug fahrt
oder gemeinsam eine Woche am Meer verbringt, ein gleiches Zeitgefiihl
dafiir einstellt, wie lange etwa eine Stunde dauert.
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ICH GLAUBE, DASS ES UNMOGLICH IST, zwischen Verstorbenen und den
auf der Erde Zuriickgebliebenen irgendeine schriftliche oder miindliche
Kommunikation herzustellen. Es gibt dafiir Tausende von Griinden,
Griinde, die auf den Harmoniegesetzen der Natur beruhen.

Eine einzige Ausnahme gibt es von dieser Regel: sie betrifft Sterbende
oder Menschen, die gerade gestorben sind. Ein im Bewufitsein eines
Sterbenden vorhandener Gedanke kann eine machtvolle, magnetische
und intellektuelle Kraft entwickeln. Er kann sich durch die unsichtbaren
Wellen des Athers schwingen und jemanden erreichen, der ihn aufgreift.
Dabei kann es geschehen, dafi der Sterbende versucht, sich durch eine Art
Erscheinung, durch eine leuchtende Gestalt demjenigen verstindlich zu
machen, an den er denkt. Manchmal springt der Gedanke tiber, meistens
jedoch nicht. Dies sind die einzigen Gelegenheiten, in denen sich ein
Sterbender oder ein gerade Verstorbener mit Worten oder schriftlich an
die Hinterbliebenen wenden kann.

Die Spiritisten haben in einem Zeitraum von weniger als hundert
Jahren ihre verschiedenen Ideen entwickelt. Sie selbst versuchten damit
zurechtzukommen, und eine eigene Philosophie aus den Botschaften zu
gestalten, die sie von ihren toten Freunden zu erhalten glaubten; und die
Widerspriiche dabei waren dufierst zahlreich. Diese Widerspriiche
beweisen uns, daf wir keiner Offenbarung in Gestalt solcher Mittel von
aufien teilhaftig werden. Andererseits erzihlt und lehrt die gesamte
Menschheit, ob zivilisiert oder unzivilisiert, seit undenklichen Zeiten, das
genaue Gegenteil dessen, was unsere Briider, die Spiritisten, zu verstehen
und mit den wenigen Fakten zu erkliren versuchten, die sie haben. Alle
grofien Menschen des Altertums, ganz gleich, aus welcher Gedanken-
richtung oder aus welchem Kulturbereich sie kamen, nannten die
Kommunikation zwischen den Lebenden und den Verstorbenen stets
Nekromantie. Sie konnten die dabei auftretenden Vorginge erkliren und
zogerten nie, die Praxis der Nekromantie zu verdammen. Ich mochte
diese Dinge nicht iiberbetonen. Gewisse geschichtliche Tatsachen sollte
man sich jedoch ins Gedichtnis zuriickrufen.
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Wurde durch diese Offenbarungen, diese Nachrichten oder
Mitteilungen eine wissenschaftliche, religiose oder philosophische
Wahrheit verkiindet? Sehen Sie sich diese sogenannten Nachrichten
doch einmal niher an. Von wenigen Beispielen abgesehen, offenbaren
sie, hoflich ausgedriickt, nichts als leutseliges, dummes Geschwitz:
sLieber Vater, liebe Frau, liebe Tochter, lieber Sohn! Mir geht es gut, ich
bin im Geisterland. Mein Fiihrer teilt mir mit, daf§ Ihr wartet. Habt bitte
keine Sorgen. Ubermittelt der kleinen Janie meine Liebe. Ich muff jetzt
gehen. Mehr nichstes Mal.“

Welch grenzenloses Pathos liegt in solchen Dingen. Wir sollten die
Spiritisten nicht verdammen, wenn sie an so etwas glauben. Thre Herzen
hungern nach einem Beweis fiir die Kunde aus dem Jenseits, wie sie es
nennen. Unser Standpunkt, Briider, ist folgender: das Einzige, das Sie
tiberzeugen darf, daf§ Sie auf etwas Wahres in der Natur gestofien sind, ist
Thr Verstand, eine erdriickende Beweislast und die innere Uberzeugung.
Anders gesagt, Fakten und keine Theorien.

Es ist natiirlich richtig, das ernsthafte Zeugnis eines Einzelnen zu
akzeptieren. Was dieser zu sagen hat, wenn er es ehrlich meint, sollte
durchaus Gewicht haben. Ich weifi, dafi an den Gerichtshéfen das Zeugnis
eines ehrlichen Menschen immer Anerkennung findet. Zwei solche
Zeugnisse sind selbstverstindlich tiberzeugender. Drei solche Zeugnisse
scheinen fast erdriickend zu sein. Wenn wir jedoch diese zwei, drei oder
vier Zeugnisse gegen das aufwiegen, was die gesamte Menschheit seit
undenklichen Zeiten untriiglich beobachtet hat, miissen wir dann dem
Zeugnis der grofiten Denker, die je in der Vergangenheit lebten, oder dem
der bedeutendsten Vertreter der Gegenwart nicht mindestens genauso
viel Gewicht beimessen, wie wir bereit sind, den wenigen Enthusiasten,
wie ehrenhaft sie auch sein mogen, einzuriumen? Enthusiasmus und
Ergebenheit in eine Sache ist noch lange keine Gewihr fiir Wahrheit. Sie
meinen es ehrlich, aber was sie sagen, entspricht nicht der Wahrheit.

Lassen Sie uns einen Moment innehalten und die Sache von einem
anderen Blickwinkel aus betrachten. Gehen wir einmal von der Voraus-
setzung aus, dafl wir bis zur Todesstunde noch wissen, was sich auf der
Erde abspielt. Und nun stellen Sie sich vor, die Natur wiirde den
Sterbenden erlauben, alles dariiber zu wissen, was sich nach ihrem Tod
auf der Erde ereignet. In welcher unbarmherzigen Holle wiirden sich die
Verstorbenen befinden! Kénnte es einen Frieden, eine Ruhe, ein Gliick-
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lichsein fiir sie geben, wenn sie immer die schrecklichen Verhiltnisse und
das Leid auf der Erde vor Augen hitten? Kénnte jemand von Thnen
gliicklich sterben, miide, sich nach Frieden und Ruhe sehnend, wie es die
Gesetze der Natur fiir uns vorgesehen haben, genauso, wie sie uns in der
Nacht Schlaf schenken, um den miiden Korper zu erquicken — konnte
jemand von uns zufrieden sterben, wenn er weiter damit belistigt wird, zu
sehen, was sich in den nichsten 10, 20 oder 50 Jahren auf der Erde
ereignet? Solche Fehler macht die Natur nicht. Sie behandelt ihre Kinder
nicht in einer solchen Weise. Selbst wenn sie uns wegen unserer Fehler
und falschen Verhaltensweisen krank werden lifit, schenkt sie den
Korpernerven oft, vielleicht immer, nur ein dumpfes Gefiihl, so daf der
beruhigende Balsam des Vergessens in das Herz des Leidenden eingeht.
Die Natur ist auf Harmonie und Mitleid begriindet. Wenn wir sterben,
erwartet uns vollige Bewufitlosigkeit, vollstindige, barmherzige Bewufit-
losigkeit. Es ist kein schmerzlicher Vorgang. Der Vorgang des Todes
gleicht einem Einsinken in tiefe Bewufitlosigkeit und einem Hiniibergehen
in einen voriibergehenden, vollig traumlosen Schlafzustand. Dann
kommt fiir den Durchschnittsmenschen der Augenblick — ich spreche
jetzt nicht von Ausnahmefillen, wie sie auf besonders gute oder
besonders bése Menschen zutreffen, ich beziehe mich auf die vielen
Millionen Durchschnittsmenschen — in dem das Bewufitsein gewahr
wird, dafl es, wie wir sagen, in Devachan erwacht, in einem Zustand
unaussprechlichen Gliicks und unaussprechlicher Seligkeit. Devachan ist,
wenn Sie es so bezeichnen wollen, ein Traum. Aber es ist ein Traum, der
das ganze Wesen erfafit, das miide Gemiit und das miide Herz. Er lifit
alles zur Ruhe kommen und schenkt neue Krifte.

Was ist dieses Devachan? Es ist das Erblithen der Aktivitit all der
schonen und lieblichen Dinge, die wir auf Erden in unseren Gedanken
geschaffen haben, und fiir die wir keine Ausdrucksmoglichkeit gefunden
haben. Wenn der Kérper stirbt, erinnert sich die befreite Seele auto-
matisch, und setzt diese lieblichen Ideale und Sehnstichte in Bewegung,
alles, was erhaben, schon und edel war, und der Verstand verweilt bei
ihnen; und er erfihrt Friede, Segen, Gliick und Ruhe. Alles Leid und aller
Schrecken der niedrigeren Ebenen sind vergessen.

Die Natur kiimmert sich um ihre Kinder besser als wir, unendlich
sorgfiltiger und liebevoller als die hingebungsvollsten Eltern, die wissen,
wie sie fiir ihre Kinder sorgen, wie sie ihre Kleinen beschiitzen miissen.
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Bezweifeln Sie das? Dann mochte ich Thnen eine Frage stellen. Erkennen
Sie, daf} Sie in diesem Augenblick und wihrend Ihres ganzen Lebens von
den bosartigsten Krankheitserregern umgeben sind, die Sie sofort toten
wiirden, wenn nicht ein Schutzmechanismus in Threm Kérper titig wire?
Wer veranlafit das? Mutter Natur. Sie wissen es nicht, aber die Natur
beschiitzt Sie gegen Gefahr, deren Sie sich gar nicht bewufit sind; und es
ist nur des Menschen eigener Wahnsinn, seine Schlechtigkeit, mitunter
die Boshaftigkeit seines Herzens, seine eigene Schwiche, die die Hollen
auf der Erde, die wir kennen, erschaffen. Sie sind kein Werk der Natur.
Jeder, der versucht, sich seiner moralischen Verantwortung zu entziehen
und vorgibt, daf er nur in Ubereinstimmung mit der Natur so handelt,
weif} in seinem Herzen, dafl er liigt. Er selbst ist der Bosewicht. Die Natur
beschiitzt uns, wenn wir es ihr erlauben; und sie beschiitzt uns wie Eltern,
die ihr Kind vor seiner eigenen Unerfahrenheit zu schiitzen suchen. Die
Natur, regiert vom gottlichen Gesetz, versucht sogar, die Korper, die wir
bestindig unbarmherzig und manchmal sogar mit gieriger Wollust mit
Dingen, die Krankheiten nach sich ziehen, schwichen und verderben,
wieder zu heilen. Die Natur heilt, vergibt und gibt uns immer wieder eine
neue Chance. Sie hilt unsere Korper, geschwicht wie sie vielleicht sind,
am Leben und schenkt ihnen Heilung. Welcher Schaden auch immer ver-
ursacht wurde, er wurde von uns verursacht.

Das Herz der Natur besteht aus grenzenloser Liebe, unendlichem
Mitleid und vollstindiger Harmonie. Beispiele dafiir konnen wir zu jeder
Zeit rings um uns wahrnehmen. Die Natur kiimmert sich um ihre
Kinder. Sie gibt ihnen Hilfe und beschiitzt sie. Der Kummer mit uns ist,
dafi wir uns stindig mit unserer Mutter anlegen. Dabei ist sie die
mitleidsvollste und weiseste Mutter, die die menschliche Rasse tiberhaupt
haben kann. Die daraus zu ziehende Lehre kann nur sein: helfen Sie der
Natur und arbeiten Sie mit ihr zusammen. Dann wird sie Sie als einen
Ihrer Meister betrachten und Thnen gehorchen.



Wein als mystisches Symbol

UNTER VIELEN VOLKERN wurde Wein und das Weintrinken als mysti-
sches Symbol benutzt. Wenn wir dieses eine Faktum verstehen, werden
wir viele ansonsten unerklirliche Situationen im Leben grofier Okkultisten
verstehen. Nehmen Sie zum Beispiel den Vorwurf der Trunksucht, den
man gegen Paracelsus erhob. Jemand, der vorgibt, ein Okkultist zu sein
und trinkt, ist keiner. Das weif§ man, seit es denkende Menschen gibt.
Niemand hat bewiesen, dafy Paracelsus jemals trank oder sich in Taver-
nen und Spelunken herumtrieb. Haben sich die Gelehrten je iberlegt,
dafi es weise sein konnte, die damit verbundenen Ideen einmal zusam-
menzutragen, bevor sie irgendwelche Anschuldigungen dieser Art
erheben? In der ganzen Welt war es bei den Mystikern eine iibliche
Gewohnheit, vom Wein oder vom Geist des Weines zu sprechen, wenn
man Gott meinte. Selbst heute noch zeigt das Wort ,,Spirituosen®, eine
Bezeichnung fiir alkoholische Getrinke, den Hintergrund der urspriing-
lichen Idee, denn es enthilt den Wortteil ,,Spirit“ und der bedeutet
»Geist”. Das hat nichts damit zu tun, daf alkoholische Getrinke etwa gut
wiren. Da sich im Traubensaft Alkohol entwickeln kann, der sich als
entziindbarer und entflaimmbarer ,Geist®, wie die mittelalterlichen
Menschen sagten, als Dampf ausscheiden lifit, sagten sich die idea-
listischen Philosophen, daff man mit dem damit verbundenen Ideen-
komplex sehr gut eine Parallele herstellen konnte. Sie betrachteten daher
den Wein als ein ausgezeichnetes Symbol fiir den Geist und sprachen
vom Wein Gottes, vom Wein des Lebens.

In der christlichen Kirche gibt es die Kommunion, das Abendmahl.
Wird nicht dort der Wein als Kennzeichen des Blutes ihres Heilands
betrachtet? Das ist nicht mehr eine blofie Theorie; die lateinische Phrase
lautet vere et realiter [d. h. wirklich und wahrhaftig, der Ubersetzer]. Die
Idee ist natiirlich eine Glaubenssache, und dennoch steckt ein grofiartiger
und wundervoller Gedanke dahinter — dieses Teilhaben am Wein in der
Verbundenheit des Geistes war die Teilnahme am Geist Christi. Und das
war die urspriingliche Idee der sogenannten heidnischen Griechen bei
ihrer mystischen Kommunion in den Bacchusriten.
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Gibt es nicht auch eine dhnliche Vorstellung bei den Sufis? Sie
gehoren zu den mystischsten Vélkern der Erde, die das Symbol des
Weinkrugs, des flieBenden Weines, des flieflenden Bechers, als Symbol
der Fiille des Herzens betrachteten, das erleuchtet wurde, das mit dem
Licht des Geistes erfiillt wurde. War ein Mensch mit dem Géttlichen in
seinem Herzen in Gemeinschaft, dann sagten sie, er wire trunken von
Gott, trunken von Geist. Das war eine andere Bezeichnung fiir jemanden,
der innerlich erleuchtet war. Beachten Sie aber, wie man wundervolle
Gedanken degradieren kann. Je schoner die Gedanken sind, desto mehr
kann man sie entwiirdigen!

Die Vierzeiler von Omar Khayyam kénnen jedem klarmachen, was
die Sufis meinten, wenn sie von Tavernen, Spelunken und iiberfliefenden
Weinkriigen schrieben. Von den Sufis war allgemein bekannt, dafi sie
keinen Alkohol tranken. Die Orthodoxen unter ihnen rithrten hochst
wahrscheinlich niemals Alkohol auch nur an. Und dennoch ist ihre Poesie
von dem eben erwihnten Gedanken erfiillt, um ihn zu verschleiern, um
ihn unschuldig erscheinen zu lassen, wenn Gefahr im Verzug war. Es war
die Art, in der die verfolgten Mystiker vertrauensvoll miteinander
sprachen.
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ZYKLEN SOLLTEN JEDEN INTELLIGENTEN MENSCHEN interessieren, denn
sie sind ein Ausdruck dessen, wie die Natur funktioniert. Sie sind nichts
Wesensfremdes, nichts, was dem Universum von einer aufierkosmischen
Macht aufgezwungen worden wire, denn das Universum ist unendlich und
durch seine evolutionire Entfaltung im ewigen Wechsel begriffen. Weil
das so ist, muf} es die innewohnenden gottlichen Krifte, welche die gesam-
ten unsichtbaren Bereiche des Universums reprisentieren, vollstindig zum
Ausdruck bringen. Genauso wie es im Kleinen ist, z. B. beim menschlichen
Korper, der nur der dufiere und sichtbare Ausdruck dafiir ist, daf} eine inne-
re, spirituelle Wesenheit am Werk ist, genauso ist es auch in der Natur.
Der Mensch kopiert die Natur im Kleinen. Etwas anderes konnte er gar
nicht tun, denn es gibt nur ein einziges fundamentales Gesetz, eine einzige
fundamentale kosmische Vernunft und einen einzigen fundamentalen kos-
mischen Plan. Deshalb muf} jede Wesenheit im kosmischen Ganzen, sei sie
klein oder grof}, genauso funktionieren wie der gesamte Kosmos und zwar
hinsichtlich ihrer Handlungsweise, ihrer Substanz und ihrem Plan.

Daher sind die Zyklen, denen die kosmischen Kérper gehorchen, die
Himmelskorper, die Sonnen, Planeten, Kometen oder Nebel, nur die
gewaltigen Auswirkungen der kosmischen Gesetze, denen auch kleinere
Lebensformen, wie groff und bedeutend sie auch immer sein mégen,
unterworfen sind, wobei die kleineren Zyklen die grofien genau kopieren.
Alle Zyklen sind dem kosmischen Gesetz unterworfen, folgen ihm, folgen
seinem Titigkeitsschema und folgen dem kosmischen Plan. Sie kénnen
nicht daraus ausbrechen. Wenn sie es tun wiirden, wiirden sie einem Sche-
ma folgen, das dem kosmischen Plan, der kosmischen Intelligenz und den
kosmischen Kraftstromen entgegenlaufen wiirde; und das ist unméglich.

Zyklen sind daher nur kleinere Wiederholungen von Vorgingen, die
sich auf einer gottlichen Ebene abspielen. Zu fragen, ob es die Zyklen
sind, welche die Evolution auslosen, oder ob die Zyklen erst eine Folge der
Evolution sind, bedeutet nur, den Blickwinkel zu verschieben. Beides
stimmt. Zyklen zeigen lediglich, wie die Natur funktioniert. Sie sind daher
gleichzeitig Ursache und Wirkung. Man kann die Kette der Natur nicht
unterbrechen, man kann die Kette des Schicksals nicht unterbrechen. Die
vorausgehende Ursache 16st eine Wirkung, eine Konsequenz aus, die dazu
im entsprechenden Verhiltnis steht. Diese Wirkung ihrerseits ist auch nur
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ein Glied in der kosmischen Lebenskette und erweist sich in der Folge als
die Ursache fiir eine neue, weitere Wirkung und so geht es unaufthérlich
weiter. Diese Abfolge von Ursachen und Wirkungen ist die Verfahrens-
weise der Natur, ihre Arbeitsweise. Eine andere Methode ist unvorstell-
bar. Ziehen Sie in Ihrem Denken deshalb die naheliegende und unver-
meidliche Schlufifolgerung und logische Konsequenz daraus. Diese kann
nicht anders lauten als: alles ist zyklisch. Wenn wir deshalb von der Lehre
der Zyklen sprechen, sagen wir nichts Neues, von dem niemand vorher je
gehort hitte. Wir zeigen einfach ein Faktum der Natur, ein kosmisches
Faktum. Beobachten Sie den Verlauf von Fieberanfillen, Krankheiten,
Epidemien, beobachten Sie die kontinuierlichen Umdrehungen der
Sonne und der Planeten, die zyklischen und regelmiflig aufeinander-
folgenden Bewegungen tberall in der Natur: Tag und Nacht, Sommer
und Winter, Kilte und Hitze, Nisse und Trockenheit.

In einem gewissen Sinn wiirde ich auch sagen, dafi Zyklen nicht nur
die Funktionsweise der Mutter Natur sind, sondern von einem etwas
anderen Blickwinkel aus sind sie Evolution, der Weg, wie dieses sonder-
bare Gesetz arbeitet, das wir den evolutioniren Fortschritt zu immer
grofierer Vervollkommnung nennen.

Die alten Hindus hatten eine Uberlieferung, wonach jedes grofie Zeit-
alter oder jede grofie Wurzelrasse vier Zyklen durchliuft, bzw. aus vier
kleineren Zeitaltern zusammengesetzt ist. Das erste dieser Zeitalter nann-
ten sie Sutya — ein Sanskritwort mit der Bedeutung ,,Wahrheit®. Sie woll-
ten damit zum Ausdruck bringen, dafl in diesem zyklischen Zeitabschnitt
die Wahrheit sozusagen auf vier Beinen ruht. Den nichsten Zeitabschnitt,
das zweite Zeitalter, nannten sie Tretz Yuga. Treta bedeutet ,,das Dritte,
wenn man vom letzten Zeitalter aus vorwirts zihlt. Man sagte, in diesem
Zeitalter stiinde die Wahrheit nur noch auf drei Beinen. Nicht, dafy das
vierte Bein, symbolisch gesprochen, verschwunden wire, aber die Hindus
sagten, dafl man in einer gewissen Weise vergessen hatte, wie es zu
gebrauchen wire. Es schien an Muskelschwund zu leiden, zeigte Lih-
mungserscheinungen und erwies sich zeitweilig als nutzlos. Es war also
nicht ginzlich unbrauchbar, aber doch zum tiberwiegenden Teil. Das drit-
te Zeitalter nannte man Dvapara Yuga. Dvapara bedeutet ,das Zweite,
vom letzten Zeitalter aus vorwirts gezihlt. In ihm, so sagte man, steht die
Wahrheit nur noch auf zwei Beinen. Die anderen beiden sind zu einem
grofien Teil jetzt nicht mehr funktionsfihig. Im vierten Zeitalter, im
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gegenwirtigen, dem Ka/i Yuga, dem Eisernen oder ,Dunklen” Zeitalter,
hiipft die Wahrheit, im tibertragenen Sinne, nur noch auf einem Bein. Das
bedeutet nicht, dafi die anderen drei Beine nicht mehr da wiren. Man hat
nur grofitenteils vergessen, wie sie zu gebrauchen sind.

Die Bedeutung dieser sehr interessanten Hindu-Parabel ist sehr
einleuchtend: In der Natur existieren vier Grundeigenschaften, vier Grund-
prinzipien. Eigentlich sind es sieben, aber in der gegenwirtigen Evolutions-
periode sind bei uns lediglich vier entwickelt, da wir uns erst in der soge-
nannten vierten Runde befinden. Diese vier genannten Zeitalter stehen fiir
die spirituelle, intellektuelle, psychische und physische Seite der Natur, fiir
ihr vierfaches inneres Geriist. Diese Seiten sind sozusagen die vier Beine, auf
denen die Wahrheit beruht. Das besondere Kennzeichen des ersten Zeitalters
ist Spiritualitit. Die anderen drei Grundprinzipien funktionieren unter ihrer
Fihrung. Im zweiten Zeitalter ist die Spiritualitit zwar noch spiirbar, hat aber
deutlich an Einfluf} eingebiifit. Dafiir ist der Intellekt jetzt das dominierende
Element, ohne jedoch die anderen drei Grundprinzipien ginzlich zu unter-
driicken. Im dritten Zeitalter sind im Menschen und in der Natur vor allem
die psychischen Instinkte dominierend. Natiirlich spielen die spirituellen und
intellektuellen Bereiche auch noch eine Rolle, aber die Menschen betrachten
diese nicht mehr als die dominierende Kraft in ihrem Leben. Wenn die
Menschheit ins vierte Zeitalter, ins Kali Yuga eintritt — wir befinden uns gera-
de darin - und die Wahrheit nur noch auf einem Bein steht, dann legt sie allen
Angelegenheiten eine besondere Bedeutung bei, die mit rein materiellen
Dingen zu tun haben. Das verbleibende Bein ist ein Symbol fiir die Wert-
schitzung aller Dinge, die mit der physischen Seite der Natur verkniipft sind.
Obwohl wir fithlen, dafl spirituelle Elemente in uns vorhanden sind und unser
intellektueller und psychischer Apparat funktioniert, lassen wir diesen Teilen
unserer Konstitution nicht die Vorherrschaft. Statt sie zu den dominierenden
Kriften in unserem Leben werden zu lassen, bleiben sie fiir uns wie Traum-
gebilde. Nur in unseren héchsten Idealen sind sie lebendig. Dafiir interessie-
ren uns nur materielle Dinge. Was mit diesen, mit der Ausiibung von Macht,
von Gewalt und Gewalttitigkeit zu tun hat, das allein ist im Mittelpunkt
unseres Interesses. Wahrlich, die Wahrheit steht nur noch auf einem Bein.

Wenn dieser Zyklus endet, wird ein neuer beginnen. Fiir die Zeit, die der
neue Zyklus dauert, wird die Erkenntnis der Wahrheit wieder die dominieren-
de Kraft in unserem Leben sein. Die Menschen werden dann hauptsichlich im
Einklang mit spiritueller Anziehungskraft handeln, denken und fiihlen.



Wie kann man Reinkarnation beweisen?

WIE KANN MAN BEWEISEN, dafi die Reinkarnation eine Tatsache ist? Dies
ist eine der am hiufigsten an uns gestellten Fragen. Trotzdem frage ich
mich immer wieder, wie man eine solche Frage tiberhaupt stellen kann.
Erwartet man einen Labortest fiir einen Umstand, der mit einem Labor
gar nichts zu tun hat?

Wias ist ein Beweis? Ein Beweis liegt dann vor, wenn im Verstand
Uberzeugung geweckt wird, daff etwas wahr ist. Das ist die Beweisdefini-
tion, wie sie bei Gerichtsverfahren angewandt und fiir tiberzeugend
gehalten wird. Wenn also durch die Vorlage von Beweismaterial der
Verstand von der Wahrheit eines Sachverhaltes nicht iiberzeugt werden
kann, dann ist die betreffende Sache auch nicht bewiesen, selbst wenn sie
wahr ist. Das heifit also, die einzige Moglichkeit, sich eine Sache zu
beweisen, besteht darin, dafl man sie bis zum Ende durchdenkt. Erst dann
ist man iiberzeugt. Selbst wenn man noch so unrecht hat, bleibt dies fiir
denkende Menschen die einzig mogliche Art und Weise, sich einen wirk-
lichen Beweis zu verschaffen. Man verwechsle aber nicht Beweismaterial
und Beweis. Ich habe zum Beispiel eine Quittung, die besagt, daf} eine
bestimmte Summe von tausend Dollar bezahlt wurde. Beweist dies, dafl
das Geld wirklich bezahlt wurde? Jeder Rechtskundige wird Ihnen
bestitigen, dafy dies kein Beweis ist. Diese Quittung ist lediglich ein
Beweismittel fiir die mogliche Tatsache, daf tausend Dollar von diesem
oder jenem an Herrn Soundso gezahlt wurden. Aber es kann auch ein
Betrug vorliegen. Die Quittung muf} gar keine echte Quittung sein.
Wenn aber jemand, nachdem er ausfiihrliche Einzelheiten tiber die
Sachlage gehort und das seinem denkenden Gemiit unterbreitete Beweis-
material gesichtet und geprift hat, davon iberzeugt ist, daff X an Z
tausend Dollar bezahlt hat, dann bekriftigt ein solches Beweismaterial
die im Verstand hervorgerufene Uberzeugung, da es diese verstirkt.

Wie kann man also irgend jemandem Wiederverkorperung
beweisen? Indem man das unvoreingenommene und nachdenkende
Gemiit davon iiberzeugt, daf} sie die einzig mogliche und befriedigende
Erklirung fir das Vorhandensein menschlicher Wesen bildet. Wie
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kommt ein solcher einleuchtender Beweis zustande? Durch Nachdenken.
Zum Beispiel: Wir miissen von der Wirklichkeit unseres Hierseins
ausgehen. Wir sind nicht alle gleich. Wir unterscheiden uns stirker
voneinander als die Blitter auf den Milliarden von Biumen, die auf der
Erdoberfliche wachsen. Jeder Mensch ist eine Einheit fiir sich. Wie kam
dieses denkende und fithlende Geschopf auf diese Erde? Wurde es von
Gott erschaffen? Beweisen Sie mir erst, daf} es solch einen schopferischen
Gott iiberhaupt gibt.

Wieviel einfacher und verniinftiger ist die — zunichst hypothetische —
Annahme, daf§ wir mit dem Menschen ein denkendes, fithlendes und
seiner selbst bewufites Wesen vor uns haben, das sich in diesem Leben
unter uns befindet. Wir finden dieses Wesen auf einer gewissen Stufe
einer augenscheinlich unvergleichlich langen Entwicklungsreise. Dies ist
der erste Gedanke. Wir sind hier. Wir wurden nicht durch ein Wunder
erschaffen — von einem auflerkosmischen Gott voll unendlicher
Ungerechtigkeit, der einige Menschen fast gottihnlich erschuf und
andere dafiir schrecklich elend und ungliicklich. Man kann den Verstand
nicht betriigen und sagen, ,diese Dinge miissen wir der gottlichen Barm-
herzigkeit iberlassen, sie stehen aufierhalb unserer Macht®. Das ist keine
Antwort und kein Beweis fiir einen denkenden Menschen. So versucht
man der Frage einfach aus dem Wege zu gehen.

Wir miissen mit der Tatsache unserer Existenz fertig werden und
auch damit, daf} wir uns weitgehend voneinander unterscheiden. Aufier-
dem bemerken wir in uns die Fihigkeit des Wachstums. Wo kénnen wir
dieses Wachstum vollziehen, wenn wir nur ein einziges, kurzes Erden-
leben zur Verfiigung haben? Wie steht es mit den armen Kindern, die
geboren werden und sterben, ehe sie ihre Chance zu dufierem und
innerem Wachstum iiberhaupt wahrnehmen konnten? Erhalten sie keine
neue Chance, um zuriickzukommen, keine Gelegenheit zu einem neuen
Versuch? Wir miissen die Dinge so sehen, wie sie sind. Ich wiirde es
meinerseits niemals fertigbringen, den kosmischen Geist, dessen Kenn-
zeichen Harmonie und kosmische Gerechtigkeit sind, der Ungerechtig-
keit und Parteinahme zu beschuldigen — niemals!

Ein anderer Gedanke: wer sind wir eigentlich, wir menschlichen
Egos mit unseren wundervollen Kriften und Empfindungen? Woher
kommt unser Gefiihl fir Ethik? Dieser Gedanke veranlafite den deut-
schen Philosophen Kant zu der Folgerung, daf} es eine gottliche Gerech-
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tigkeit geben mufi, denn unsere ethischen Empfindungen stehen oft, wie
es scheint, mit unseren selbststichtigen und rein personlichen Interessen
im Widerspruch. Das zeigt sich zum Beispiel dann, wenn jemand sein
Leben fiir ein grofies Ideal oder fiir jemanden opfert, den er liebt. Darin
liegt etwas Gottliches. In diesem Augenblick zeigen wir das Gottliche in
unserer Natur. Sagt uns dies nicht, daf§ wir unserem Wesen nach Séhne
Gottes sind, wie die Christen sagen wiirden; Funken der gottlichen
Flamme, die das Weltall im geordneten Ablauf hilt — Funken jener gott-
lichen Harmonie und Intelligenz, welche die mannigfachen Wunder um
uns im Himmel und auf Erden bewirken? Wir sind in diesem Universum,
weil wir wesentliche, unzertrennliche Teile von ihm sind. Wir konnen es
niemals verlassen. Wir gehoren zu ihm. Es ist wir, und wir sind es in
unserer Essenz. Was bedeutet es, wenn wir aus seinem Stoff, seiner
innersten Essenz geformt sind? So wie es ewig ist, so sind auch wir ewig.
Wir sind so bestindig wie das Universum und genauso unverginglich.
Seine und unsere innerste Essenz sind identisch.

Lassen Sie uns in Gedanken einen Schritt weitergehen. Da es
nirgendwo Zufall gibt, kein Ungefihr, nichts aufiler der unfehlbaren
Titigkeit des kosmischen Gesetzes, sind auch wir Menschen, die wir nur
eine kleine Hierarchie in diesem Kosmos darstellen, nicht zufillig hier.
Unsere Existenz hat einen Sinn, und dieser Sinn hat seine Wurzel im
kosmischen Leben, in der kosmischen Intelligenz und im kosmischen
Gesetz. Es wire vollig sinnlos, wenn wir auf dieser Erde nur fir ein
kurzes Erdenleben erscheinen und wieder verschwinden wiirden, und
wenn dabei nichts Gutes herauskime, oder wir vielleicht fiir unsere bésen
Taten nicht bezahlen miifiten.

Warum sind wir hier auf dieser Erde? Warum sind wir gerade jetzt
hier? Warum haben auch zu anderen Zeiten Menschen gelebt? Wie steht
es mit den Menschen kiinftiger Zeiten? Warum werden sie dann hier
sein? Das alles untersteht dem kosmischen Gesetz. Folgen Sie bitte dem
Gedankengang weiter, denn wir wollen Schritt fiir Schritt vorwirts
gehen. Da wir aufgrund eines kosmischen Gesetzes hier sind und ein
einziges Leben zur Erfillung der Absichten des kosmischen Willens
vollig ungentigend ist, ist klar, daf§ unsere Existenz ein Beweis fir die
Reinkarnation ist. Was sollte uns sonst hierher bringen? Welcher kos-
mische Wille brichte uns gerade hierher, anstatt auf einen anderen
Planeten in unserem oder in einem anderen Sonnensystem? Wir sind
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hier, weil wir schon frither hier gewesen sind, weil wir hier eine Saat fiir
unser Schicksal gesit haben und nun zuriickgekommen sind, um diese
Saat zu ernten. Dieses vom kosmischen Gesetz regierte Universum wird
es uns nicht gestatten, in der Gegend von San Diego Mais oder Weizen
zu sden und drei oder vier Monate spiter nach Arizona oder Nevada zu
fahren, um dort Mais oder Weizen zu ernten. Wo wir gesit haben,
miussen wir auch die Ernte einbringen. Es geht nicht anders. Unser
blofies Dasein hier ist fiir einen Menschen, der klar und logisch von Stufe
zu Stufe, von Gedanke zu Gedanke schlufifolgern kann, ein Beweis fiir
die Reinkarnation. Sonst miifiten wir glauben, das kosmische Gesetz habe
uns nur zufilligerweise hierher gebracht. Wer aber glaubt etwas Der-
artiges? Wiirde der Zufall die Welt regieren, dann wiirden die Sterne und
alle Planeten die kosmischen Riume in wildem Durcheinander, ohne
Gesetz, ohne Vernunft, ohne Ordnung, ohne Intelligenz und ohne
System durchziehen.

Hier haben Sie Thren Beweis. Sie miissen nur dariiber nachdenken.
Denken Sie alles verniinftig durch und gehen Sie dabei logisch Schritt um
Schritt vor. Wir befinden uns hier auf dieser Erde, weil wir hier Schick-
salssaaten, Lebenssaaten gesit haben und deshalb kommen wir zuriick,
um sie hier zu ernten, um das Unrecht, das wir in der Vergangenheit
getan haben, wiedergutzumachen und die Belohnungen zu ernten, zu
welchen wir in der Vergangenheit den Samen gesit haben. Deshalb
werden wir auch kiinftig zur Wiederverkorperung zuriickkommen. Wir
machen uns jetzt zu dem, was wir in Zukunft sein werden. Wir sind
gerade dabei, unser Schicksal fiir unser nichstes Erdenleben vorzubereiten.
Ich spreche jetzt nicht von den Zwischenstadien des Lebens zwischen
zwei Erdenleben. Das ist eine weitere wunderbare Geschichte. Ich mochte
hier nur darstellen, dafl im Bereich des universalen Gesetzes alle Dinge
gesetzmiBig ablaufen, nach Ursache und Wirkung verlaufen. Jede
Ursache erzeugt eine Wirkung, der man nicht entgehen kann. Wenn Sie
Thre Seele durch iibles Denken und Fiihlen verunstalten, konnen Sie
durch solches Tun nicht zu einem Engel des Mitleids werden. Sie werden
innerlich hifilich und mifigestaltet und die Belohnung und Vergeltung
davon ernten, was Sie sich selber angetan haben.

Das Universum ist beseelt. Diese Seele ist fir das Universum das
Gleiche, was die menschliche Seele fiir den Menschen ist. Das physische
Universum, das wir rings um uns sehen, ist nur der Korper des Univer-
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sums, geradeso wie der Korper des Menschen nur die physische Hiille fiir
seine Seele ist. Sowohl das physische Universum als auch der menschliche
Korper sind ein nur sehr unvollkommener Ausdruck fiir die gottlichen,
spirituellen, intellektuellen, psychischen, astralen und all die hoheren
Gesetze, Energien, Krifte und Substanzen, die in ihrer Gesamtheit die
unsichtbaren Welten des Raumes sind.

Sehen Sie, wie wir Schritt fiir Schritt durch Vernunft, Instinkt und
durch sorgfiltiges Durchdenken der Sachlage zu der Uberzeugung kom-
men, dafl wir unserem innersten Wesen nach nicht nur Kinder oder
Abkommlinge des gottlichen Feuers sind, sondern als solche Funken der
gottlichen Flamme in evolutionirem, zyklischem Wachstum stindig vom
Niederen zum Héheren fortschreiten, geradeso wie ein Kind geboren wird
und von seiner von Gedanken unbeschwerten Kindheit zu einem denken-
den und fithlenden Menschen mit ethischer Veranlagung heranwichst?

Wenn Sie dieser Methode verniinftiger Schlufifolgerung nachgehen,
dann brauchen Sie nie mehr jemanden zu bitten: Beweisen Sie mir, daf} es
Reinkarnation gibt. Sie kénnen sich diesen Beweis selbst verschaffen.

Das unbesiegbare Feuer des Geistes

WIE IST ES IN DER TAT VORTREFFLICH und wunderbar, daf} sich die Dinge des
Geistes tiber die Dinge des Intellekts und des Korpers erheben und weit dariiber
stehen. Hier, im Feuer des Geistes und in der Flamme jenes Feuers, das in allen
unseren Herzen brennt, sind wir Menschen wahrhaft unbesiegbar. Es hat nichts
zu bedeuten, woran ein Mensch glaubt, was ihm sein Gehirnverstand eingibt
oder welche Uberzeugungen er hat. In ihm, im innersten Teil seines Wesens,
leuchtet fiir immer das Licht der Seele, das ihn mit dem Géttlichen und daher
auch mit allen Briidern der menschlichen Rasse verbindet.

Behalten Sie es stets in Erinnerung: Hinter allen Wolken leuchtet das
goldene Sonnenlicht, ein inneres wie dufieres Sonnenlicht, ein Sonnenlicht der
Vision, der Uberzeugungskraft, der Hoffnung und des Glaubens, der Pistis, wie
die frithen Christen sagten, und sie bezogen sich dabei auf die Essenz der Dinge,
die man nicht sieht, deren Vorhandensein einem jedoch bewufit ist.

Ein Mensch ist so groff wie die Kapazitit seines Denkens ist. Nichts
bestimmt ihn genauer. Soll ich hinzufiigen, daf§ dies auch fiir die Tiefe seines
Empfindens gilt? Es diirfte nicht notwendig sein, denn wer tiefe Gedanken hat,
entwickelt auch tiefe Gefiihle.



Wissen bringt Verantwortung

ES IST NIEMALS WAHR, daf} es dem Adepten, dem Initiierten oder dem
Wissenden erlaubt wire, dem Pfad der linken Hand zu folgen oder diesen
auszuiiben. Niemals! Das ist immer falsch. Wenn wir das glauben,
wiirden wir uns auf die Stufe jener stellen, die sagen: der Zweck heiligt
die Mittel. In Wirklichkeit hilft der Starke dem Schwachen, streckt der
Kriftige die helfende Hand aus und instruiert der Wissende den Unkun-
digen. Jene, die dem Pfad der linken Hand folgen, sind stets Schwichlinge,
sind immer im Dunkeln — ein Synonym fiir den Pfad der linken Hand —,
wogegen die stark und erleuchtet sind und das Licht bei sich haben, die
dem Pfad der rechten Hand folgen.

Wissen bringt Verantwortung ebenso wie Macht, und verpflichtet
diejenigen, die es besitzen, es zum Nutzen aller einzusetzen, unabhingig
davon, ob sie dem Pfad der rechten oder der linken Hand folgen. Wenn
jemand, der auf dem Pfad der rechten Hand geht, sein Wissen, seine
Weisheit, seine Macht mifibrauchen kénnte, wire er nicht ein Vertreter
des rechten Pfades, sondern des linken. Das wiirde selbst dann zutreffen,
wenn er sein Wissen gegeniiber jemandem mifibrauchen wiirde, der den
Pfad der linken Hand geht. Der weifle Magier bemiiht sich sogar um den
Bruder des Schattens — damit er nicht weiter in den Abgrund fillt, son-
dern wieder nach oben findet! Er benutzt Macht und Weisheit allein fiir
wohltitige Zwecke. Dem Pfad der linken Hand kénnte er niemals folgen.
Das wiirde ihn nicht nur vollig erniedrigen, sondern auch in seiner Ent-
wicklung zuriickwerfen. Es wire ein vollstindiger Riickschritt. Aus die-
sem Grunde ist es nur natiirlich, daf§ von jemandem, der fir den Pfad der
rechten Hand arbeitet und ihm folgt, wesentlich mehr erwartet wird als
von einem Menschen, der den linken Pfad geht. Er weiff mehr und besitzt
grofiere Stirke. Es sind das Wissen und diese Stirke, die ihm Verantwor-
tung auferlegen.

Lassen Sie niemals auch nur fiir einen einzigen Augenblick die Idee
in Ihr Gemiit einsickern, daf} Sie, weil Sie etwas wissen und dieses Wissen
benutzen kénnen, berechtigt sind, es zu mifibrauchen. Glauben Sie nie,
daf} von Thnen weniger erwartet wird als von jenen, die dieses Wissen
nicht haben. Anders ausgedriickt: Sie diirfen nicht dem winzigsten
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Gedanken in Thnen Raum geben, der Thnen zufliistert, Sie hitten fiir
irgend etwas dieser Art auch nur die geringste Erlaubnis. Das bedeutet,
daf} Sie nur dazu berechtigt sind, es zu einem guten Zweck zu verwenden.
Das ist keinesfalls eine schwichliche Gefiihlsregung. Zuweilen miissen
Sie Thre starke rechte Hand gebrauchen. Der Polizist ist manchmal
genauso notwendig wie eine Krankenschwester. Beide sind Reprisentan-
ten der Seite der rechten Hand. Wiirden sie ihre Stellung mifibrauchen,
dann wiirden sie zur Seite der linken Hand gehoren. Stirke verpflichtet
zu einem ehrenhaften Verhalten. Wissen bedeutet, eine ehrenhafte Ver-
pflichtung einzugehen. Das schone, alte franzésische Sprichwort Noblesse
oblige bedeutet nicht, Adel konne gefillig sein, sondern Adel verpflichtet.
Das Merkmal einer edlen Abkunft zeigt sich im Willen, sich selbst zu
opfern und fiir andere Verantwortlichkeiten zu tibernehmen. Ein solcher
Mensch ist ein Lastentriger, ein wirklicher Helfer. Selbst heutzutage hat
niemand das Recht, sich als einen Gentleman zu bezeichnen, wenn er in
erster Linie seine eigenen Interessen verfolgt. Wer dies tut, hat diese
Bezeichnung nicht verdient.



Der Widersacher

MIT GROSSEM INTERESSE verfolge ich, wie viele Leute an einem Thema
interessiert sind, dem einige Zweige der Religionsphilosophie den
Namen ,der Widersacher” gegeben haben. Ich glaube, dies ist zum
grofiten Teil der Tatsache zuzuschreiben, daff aufierhalb des Dogmas,
aus dem alles Leben entwichen ist, selbst in den exoterischen Lehren
noch ein Uberrest der Realitit verblieben ist. Das menschliche Herz
erkennt, daf} all diese verschiedenen theologischen Lehren auf einer tief
bedeutungsvollen Tatsache beruhen. Und dies ist meiner Ansicht nach
der Grund dafiir, weshalb die Christliche Kirche und die Christen so
lange gekimpft haben, um die groben anthropomorphischen und wirk-
lich absurden Vorstellungen zu tiberwinden, die sich um den zentralen
Kern der reinen Wirklichkeit gebildet hatten.

Welches ist dieser zentrale Kern? Es gibt Opposition im Universum.
Das ist der Grundton der Bedeutung des Hebriischen Wortes $atan:
Widersacher, Opponent, oder des griechischen und lateinischen Wortes
diabolos, von dem das deutsche Wort Teufel, das franzosische diable und
das italienische diavolo und das englische devil herstammen. Die verschie-
denen Ausdriicke und Schreibweisen des urspriinglichen Wortes ent-
standen in den verschiedenen Volkern; der urspriingliche Ausdruck, von
dem sie sich alle ableiten, war zweifellos das griechische Wort diabolos,
mit der Bedeutung ,,Der Ankliger® und daher ,Der Widersacher®. Wie
eben gesagt, verkorpert der Gedanke, der hinter dem Wort steht, die
Idee eines Ankligers, eines Opponenten, eines Widersachers. Wie
groblich ist diese wunderbare philosophische und religiose Idee entstellt
worden durch eine rein anthropomorphische oder vermenschlichte
Personifikation der Opposition in der Natur — eine Opposition, die in
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Wahrheit hochst wohltitig und hilfreich sein kann und es in der Tat ist,
oder einer Opposition, die andererseits schidlich und bose sein kann.
Dies ist der Grundgedanke der Lehre, und deshalb sagten die Hebrier,
indem sie zur Erklirung einer grofien kosmischen Wirklichkeit Worte
gebrauchten: ,Opponent”, ,Widersacher, und die wortgewandten
Griechen sprachen vom ,Ankliger”. Warum? Dieses ,,Warum® wird in
der theosophischen Lehre damit erklirt, dafi es in Wirklichkeit kein
kosmisches Individuum gibt, das als Opponent oder Widersacher der
Menschen oder Gotter wirkt, denn der ,Ankliger®, der ,,Widersacher®,
der ,,Opponent” besteht in Wirklichkeit, soweit es den Menschen betrifft,
aus unseren eigenen Schwichen, Ubeltaten, schlimmen Gedanken und
bésen Gefiihlen, die eines Tages, frither oder spiter, karmisch auf unserem
Weg auftauchen, um uns entgegenzutreten und uns anzusehen, uns
anzuklagen und uns sozusagen als den Ubeltiter auszuweisen. Sie, unsere
eigenen fritheren Selbste, sind nun zu den Widersachern und Ankligern
des gegenwirtigen Selbst geworden. Dieses Phinomen in der Natur und
im menschlichen Wesen haben die frithen Christen personifiziert und
sprachen vom diabolos oder Satan, denn fiir sie war es ein sehr reales Ding.

Achten Sie jedoch darauf, wie erstaunlich und grofiartig uns jede
Wahrheit wunderbare Dinge zu lehren vermag, denn der Widersacher,
wie aus den vorangegangenen Bemerkungen klar hervorgehen sollte,
wird in Wirklichkeit zu einem hdchst wertvollen Lehrer; wir lernen aus
den Fehlern der Vergangenheit nicht nur, sie in Zukunft zu vermeiden,
sondern in Zukunft stirker zu werden als sie. Der karmische Widersacher
wird deshalb zum Unterweiser; die Fehler, aus denen wir gelernt und die
wir auf diese Weise iiberwunden und hinter uns gebracht haben, erweisen
sich selbst als unsere Fithrer und Lehrer — mit anderen Worten: frithere
Hindernisse werden, wenn sie iiberwunden wurden, Stufen zu hoheren
Dingen.

Indem sie dieser Idee in einer weiteren, aber gleich wichtigen
Bedeutung nachgingen, haben die Alten Mystiker und Okkultisten, die
Theosophen des uralten Wissens, stets gesagt, dafl der Name des
Lehrers, des Gurus, des Unterweisers, des Retters, der Widersacher sei.
Dieser wird es dem Neophyten nicht erlauben, aufwirtszugehen, ehe
dieser Neophyt nicht seinen Wert bewiesen hat, ehe er nicht die
Schliisselworte gelernt hat, die Paworte, die in erster Linie Selbstiiber-
windung und kiinftige Sicherheit bedeuten. Sehen Sie, wie wunderbar
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leicht dieser Gedanke, diese Grundlehre, von einer Erklirung zu einer
ebenso wichtigen Erklirung fithrt und trotzdem so schwierig erscheint.
Daher wurden die alten Lehrer immer als Nigas oder ,Schlangen der
Weisheit“ bezeichnet. Daher wurde gleichermafien die opponierende
Kraft in der Natur, ob gottlich oder schidlich, als ein Naga bezeichnet,
als eine Schlange im Garten Eden oder als eine Schlange der Weisheit.

Eine christliche Lehre im Neuen Testament, die vermutlich von
inspirierten Intelligenzen stammt, fordert uns auf, die Schlangen zu
verehren. Sehen Sie, wie anschaulich diese Aufforderung ist: ,,Seid klug
wie die Schlangen und ohne Falsch wie die Tauben.“ Derart sind all die
grofien Adepten, all die Buddhas und Christusse, die Mitleidsvollen, die
Betriibten, betriibt iiber die Unwissenheit der Menschheit.

Wir lernen, von unseren Schwichen zu héheren Dingen aufzusteigen.
Unsere Schwichen selbst werden zu unseren Lehrern; und sobald wir die
Lektionen aus den Schwiichen gelernt haben, ist es nicht linger notwendig,
uns wegen weiterer Instruktionen an sie zu halten. Dann, sagen wir, werden
sie namlich zu bosen Lehrern, denn wir haben bereits genug gelernt und
sind mit ihrer Hilfe schon héher gestiegen. Wir verschwenden dann nicht
nur Zeit, sondern handeln auch falsch, wenn wir uns von den Gedanken
und Gefiihlen und gegnerischen Emotionen der Vergangenheit beeinflus-
sen lassen. Es ist unsere Pflicht, zu hoheren Dingen zu schreiten und die
neuen Opponenten herauszufordern, die neuen Ankliger. ,Siehe, ich stehe
vor der Tiir und klopfe an.“ Verstehen Sie den Gedanken? Die Tiir 6ffnet
sich. Der Widersacher, der augenblickliche Opponent sagt: ,, Wer bist du?“
Wenn man die richtige Antwort gibt, darf man passieren; ist die Antwort
falsch, wird die Tiir vor einem geschlossen, weil es so in Wirklichkeit ist.
Man kann keinen Schritt vorwirts- oder aufwirtsgehen, bevor man nicht
die Pafiworte kennt, die Teile von einem selbst sind, mit anderen Worten,
ehe man nicht den Willen und die Intelligenz hat, recht zu handeln. Man
selbst wird dann in einem solchen Falle zum Widersacher, zum sogenann-
ten Satan. Man muf sich selbst iberwinden, diesen Teil von sich, um hoher
gehen zu konnen. Deshalb lernen wir, tiber die Stufen unserer fritheren
Selbste neue Selbste zu werden. Unsere besten Selbste sind ein Ideal vor
uns, das wir erreichen und mit dem wir weiterbauen miissen. Unsere
gegenwirtigen Selbste werden ihrerseits eines Tages weitergehen, und wir
werden dem Geist, dem gottlichen Selbst der Zukunft begegnen, und auch
dieses wird uns fragen: ,Wer bist du? Gib das Pafiwort.“ Das Pafiwort ist
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Wissen, ist Weisheit, ist Selbstlosigkeit, der grofie Schatz vergangenheits-
langer spiritueller Erfahrung. Seid weise wie die Schlangen, aber unschul-
dig und harmlos wie die Taube. Dies ist eine hochst wunderbare und tiefe
Allegorie. Es nimmt nicht wunder, daf} sie in den verschiedenen Teilen der
Welt nacheinander von allen Volkern der Menschheit angenommen
wurde. Steigt auf euren toten Selbsten zu hoheren Dingen empor.

Ein Aspekt des Widersachers ist unser gegenwirtiges Selbst, ein
wunderbarer Gedanke! Sollen wir das gegenwirtige Selbst iiberwinden,
den Widersacher, der uns am Hohersteigen hindert, weil es nicht héher
ist, weil es nur ein Selbst ist? Wenn wir dies tun, haben wir das Paffwort
gegeben und steigen hoher, wir durchschreiten die Portale der Weisheit.
Der Widersacher ist nicht mehr linger ein Tyrann. Der Initiator muf§
nicht mehr linger unsere spirituellen und intellektuellen und morali-
schen Zeugnisse, unser eigenes Selbst, unsere eigene Inspiration priifen.
Der Widersacher wird zum gottlichen Freund, zum Retter aller
Menschen, zur Schlange der Weisheit.

Dies ist eine groflartige Allegorie voll tiefer Bedeutung. Sogar die
Dichter der modernen Zeit, der relativ modernen Zeit, haben diese Idee
begriffen. Mogen sie auch keine Theosophen sein, so erfafiten sie sie
doch durch Wiedererinnerungen aus fritheren Leben auf Erden, wo
ihnen diese Lehre gelehrt wurde. Milton, der englische Dichter,
beschreibt zum Beispiel den Fall Satans oder Luzifers, der gemifi christ-
licher Theorie einer der hochsten Engel war, der ,fiel“. Das ist die
gleiche Idee von einem etwas anderen Blickwinkel, eine neue Seite des
Gedankens. Der Engel klettert innerhalb der himmlischen Sphiren auf-
wirts, selbsterlost. Das Selbst, der Hauptwidersacher, sei es das eines
Gottes oder eines Menschen oder eines der in unzihligen Hierarchien
lebenden Wesen in der menschlichen Natur, fiir jeden ist ein Widersa-
cher da, fiir es oder ihn selbst. Und dennoch, grofiartiges Wunder, ist die
Natur so mitleidsvoll aufgebaut, daff wir aus unseren Fehlern bessere
Dinge lernen. Von der Hifilichkeit lernen wir Schonheit. Aus tiberwun-
dener Schwiiche wird neue Stirke geboren. Aus dem Unheiligen schrei-
ten wir zur Heiligkeit fort. Was einst die Opposition, der Opponent, der
Widersacher war, wird, wenn wir ihn mit Mut herausfordern, und das
Himmelreich mit Stirke nehmen, zum Heiland, zum Initiator.

So ist es mit unseren eigenen Selbsten. Haben Sie je bedacht, daf} ein
iiberwundener Fehler zu einer neuen Stirke in IThrem Charakter wird;
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dafl eine iberwundene Versuchung Thnen mehr Kraft gegeben hat? Sie
haben dieses Ziel ja durch die Ausiibung Thres Willens erreicht! Thr Wille
ist stirker geworden. Das Mitleid fir andere ist in IThnen mehr geweckt
worden. Thre Vision wird leuchtender, zu einer weitblickenden Hellsich-
tigkeit. Die Erfahrung lehrt uns denken. Es ist Erfahrung, die uns wach-
sen lifit. Diese Erfahrung ist es, die der Widersacher, der Ankldger ist.
Alle Volker haben tiber die Opposition im Universum gelehrt, und
sie lehrten ausgezeichnet dariiber. Aber soviel ich weify, waren es
ausschliefilich die sehr primitiven Stimme und das spitere Christentum,
die als einzige dieses kosmische Prinzip als eine engelhafte Wesenheit
personifiziert und vermenschlicht haben, in einem Christentum dimoni-
scher Art. Die grundlegende Idee ist auf der ganzen Erde die gleiche.
Wenn uns also dieser Opponent begegnet, unter welcher von den
tausendfiltigen Verkleidungen wir ihm auch begegnen mégen, ob von
gottlichem oder bosartigem Charakter, das zugrundeliegende Prinzip ist
immer das gleiche. Fir uns Menschen wird er teuflisch und bésartig,
wenn wir schwichlich unterliegen. Wir haben die Aufforderung unserer
eigenen Seele vergessen. Andererseits, wenn wir unseren VOrwarts
gerichteten Willen beniitzen und uns selbst zur Schulung in die Hand
nehmen, dann werden wir stark, weil wir universaler werden. Unsere
Vision bleibt nicht linger auf uns selbst begrenzt und erhebt sich deshalb
entsprechend zum Gottlichen. Darum wird vom Géottlichen immer
gesagt, es sei gottlich, und vom ungeheuer Eingeengten und Begrenzten
und deshalb Selbstischen immer, es sei bose, weil das Kleine nur an sich
selbst denkt und der Welt widerstrebt, um ein kleines Reich des niederen
Selbst zu gewinnen, seine Kraft gegen das Universum zu richten und
dadurch um so boser zu werden, wie die Keime einer Krankheit im
menschlichen Kérper. Wenn dieser stérende Keim hinausgetrieben ist,
wie es glicklicherweise geschehen kann, kehrt Gesundheit und universaler
Frieden in den Korper zuriick. Das ist die Idee. Je mehr wir universal
werden, desto hoher sind wir. Anders ausgedriick, je stirker wir uns dem
Gottlichen nihern, das universal ist, desto hoher stehen wir. Um noch
einen sehr tiefen christlichen Gedanken zu zitieren, der fiir mich von
wundervoller Schonheit ist: ,Wisset Thr nicht, dafi Thr der Tempel
Gottes seid und dafi der Geist Gottes in Euch wohnt?“ Es liegt eine ganze
kosmische Philosophie gerade in diesen einfachen Gedanken. Wenn Sie
diese studieren, werden Sie die Erleuchtung finden, die Leben, Trost,
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ungeheure intellektuelle Aktivitit hochster Art und schliefilich, aber
nicht zuletzt, Frieden bedeutet, jenen inneren Frieden, der alles Verste-
hen tibersteigt, der aber erfahren werden kann.

Der Weihnachtsbaum

DER WEIHNACHTSBAUM, tibersit mit Lichtern und hell glitzerndem Lametta,
das diese Lichter reflektiert und mannigfach vervielfiltigt, ist ein altes vorchrist-
liches Symbol, das von den Vélkern Nordeuropas zur Zeit der Wintersonnen-
wende verwendet wurde. Und dies ist die innere Bedeutung:

Haben Sie nie von dem Weltenbaum gehért, mit seinen Wurzeln in den
geistigen Sphiren, und dessen Zweige die grofien Sonnen und Sonnensysteme
sind? Dieser Weltenbaum begann am Anfang dieses kosmischen Zeitalters all
die himmlischen Heerscharen hervorzubringen. Die Wintersonnenwende ist
der Anfang des kosmischen Neujahrs, und daher haben diese nérdlichen Vélker,
die einiges iiber die alten Weisheiten wufiten, dieses kosmische Ereignis mit
dem Weihnachtsbaum gefeiert. Er symbolisiert den Weltenbaum, und die
Lichter sind die Sonnen, die die Tiefe des Raumes iibersien, und sie weisen auf
die Botschaft der Gottlichkeiten hin, die uns stindig das Licht der Liebe, das
Licht des Geistes und das Licht ewiger Hoffnung geben. Wir haben uns jedoch
so weit von der Weisheit unserer Vorviter entfernt, dafl der Weihnachtsbaum
nur noch ein Festsymbol fiir uns ist, auffer fiir die wenigen, die seine Bedeutung
in ihren Herzen bewahrt haben.

Das Uberreichen von Geschenken unter dem Weihnachtsbaum war ein
Symbol fiir die Selbsthingabe der Gétter, durch die die Welten ins Dasein
kommen konnten. ,Hier ist meine Gabe. Sie ist aus mir selbst geboren.“



Die lebenden Buddhas in Tibet

IcH GLAUBE, daf sich die Menschen im Westen hinsichtlich der soge-
nannten lebenden Buddhas viel zu eng an Vorstellungen halten, die man
im Westen um 6stliche Glaubensiiberzeugungen und Lehren konstruierte,
obwohl wir Auslinder diese nur dufierst unvollkommen begreifen. Die
westliche Annahme, die Tibeter wiirden glauben, die lebenden Buddhas
seien eine Verkorperung von Gautama dem Buddha, ist vollig falsch. Der
tibetischen Lehre liegt vielmehr ein ganz anderer Gedanke zugrunde.
Gleich einigen intuitiven, tiefsinnigen Christen, die neuerdings davon
sprechen, daff es einen kosmischen Christus gibt, von dem friithere, gegen-
wirtige und zukiinftige christusihnliche Menschen gleichsam Strahlen
sind, verkorperte Reprisentanten oder verkleinerte Abbilder, nehmen
auch die Tibeter an, daff es einen kosmischen Buddha gibt. Jesus war einer
dieser verkorperten Reprisentanten. Die alte tibetische Lehre, die sich auf
die sogenannten lebenden Buddhas bezieht, ist, wie gesagt, eng mit diesem
Gedankenkomplex verkniipft. Ganz dhnlich wie die Vorstellung einiger
aufgeschlossener Christen besagt, dafl der kosmische Christus nicht nur
ein fundamentaler Bestandteil des Universums sei, sondern auch einen
integralen Bestandteil des menschlichen Bewufitseins bilde, genauso
behauptet die tibetische Lehre, daff es mit dem kosmischen Buddha sei.
Die Tibeter nennen ihn in ihrer wundervollen Lehre den himmlischen
Buddha. Auch sie sagen, daf§ alle Menschen gewissermafien seine Strahlen
sind. Anders ausgedriickt, jeder Mensch hat etwas von diesem kosmischen
Buddha in sich. Sie sagen, er sei das innerste Wesen des Menschen, sein
innerstes Selbst. Wenn jemand sein Bewufitsein so weit erhebt, daf§ er mit
dieser in seinem Herzen brennenden Flamme des Géttlichen eins wird,
eins mit dem Strahl des himmlischen Buddha, dann senkt sich dieser aus
der Sonne kommende Strahl in das menschliche Herz. Er schenkt ihm
Inspiration, Weisheit und Liebe. Er macht den Menschen zu einem
lebenden menschlichen Buddha. Gautama, der Buddha, war dafiir ein
besonders bemerkenswertes und hervorragendes Beispiel.
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Das ist eine wunderbare Lehre. Erkennen Sie die grenzenlose Hoft-
nung, die in ihr liegt und die ihr zugrundeliegende Inspiration? Dies
himmlische Feuer ist unser innerstes Selbst. Wir alle haben an ihm
Anteil, jeder von uns. Halten Sie es sich vor Augen und 6ffnen Sie Thre
Vision dafiir, dafl jeder Mensch, wenn er es nur will, in der Lage ist, mit
ihm eins zu werden. Dafiir miissen wir jedoch im wahren Sinn des
Wortes das Leben leben und in unserem Studium fortfahren. Nur dann
kann sich dieses Feuer in unserem Leben manifestieren. Erfiillen Sie Thre
Vision mit Grofie und mit Schonheit. Dann wird Thr Leben ebenfalls
beginnen, diese Grofie und Schonheit widerzuspiegeln, weil ein kos-
mischer Buddha in Thnen denkt, fithlt und sich zum Ausdruck bringt.

Das ist letztlich die Essenz der tibetanischen Lehre vom lebenden
Buddha. Wenn die kosmische Glorie im Herzen und im Verstand eines
Menschen Platz ergreift, wird dieser Mensch, wie die Tibeter sagen, zu
einem Christus auf Erden. Zunichst vielleicht nur in einem vergleichbar
bescheidenem Mafie — aber das hingt ginzlich von der Bereitschaft
dessen ab, der dieses gottliche Feuer in sich fihlt. Je mehr man es
entfacht und je weiter wir uns dem Einfluff von oben-innen 6ffnen, desto
unsiglich mehr wird unser Buddha- oder Christus-Stadium hervor-
gebracht, desto grofier wird es gemacht.



Gedanken Uber Karma

ES WURDE MIR OFT DIE FRAGE GESTELLT, ob Karma eine bis ins Detail
gleiche Reaktion bedeute. Wenn ich zum Beispiel jemandem Schaden
zufiige, trifft es dann zu, dafl mir dieser Mensch irgendwann in der
Zukunft auf die gleiche Art und Weise Schaden zufiigen wird?

Wir lehren keinen wissenschaftlichen Determinismus. Wir lehren
genau das Gegenteil. Trotzdem entspricht es den Tatsachen, wie die
gottliche Weisheit uns versichert, daff wir uns in einem Universum
befinden, dem unentrinnbare Gesetzmifigkeit innewohnt. Auf diesem
Eckpfeiler ruht alle Hoffnung und die gesamte Theosophie, jede Religion,
jede Philosophie und jede Wissenschaft. Wie ist es also? Gesetzt den Fall,
ich betriige einen Freund und breche sein Herz, wird dieser Freund mich
irgendwann in der Zukunft ebenfalls betriigen und mein Herz brechen?
In genau derselben Weise und unter Befolgung der gleichen Details? Die
Antwort lautet nein, nicht in allen Details. Ein von mir betrogener
Freund wird jedoch, unabhingig von seinem Willen, vom Schicksal
getrieben, in einem zukiinftigen Leben, nicht in identischen Details, aber
doch eng der Verfahrensweise verbunden, in der ich ihn betrog, dhnlich
mit mir verfahren, weil ich die mir zustehende Vergeltung einfach auf
mich ziehe. Auch er wird moglicherweise mein Herz brechen, vielleicht
gegen seinen Willen.

Wird das Opfer, das ich vorsitzlich getotet und umgebracht habe,
mich in einem zukiinftigen Leben ebenfalls umbringen? Persénlich neige
ich dazu, dies zu bejahen. Die Details mogen voneinander abweichen,
aber die Generallinie, der das Schicksal folgt, wird die gleiche sein.
Prigen Sie sich die Lehre ein, die alle grofen Weisen und Seher ver-
kiindet haben, ganz gleich, in welchem Zeitalter sie lebten: Was ibr sit,
werdet ibr auch ernten, nichts anderes. Das ist ein christlicher Ausspruch
und ein sehr wahrer.

Seien Sie sich bewuf3t, wie grof die moralische Wirkung dieser Lehre
ist, wenn sie angenommen wird. Sie iibt nicht nur eine Schutzfunktion fiir
die Zukunft aus, sondern bewirkt auch eine Revolution im Fiihlen und
Denken, da sie den Charakter beeinflufit. Ein Mensch, der sie bejaht,
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nimmt sich sehr in acht, einem Mitmenschen ein Unrecht zuzufiigen.
Uberlegen Sie, was diese eine Lehre allein fiir die Sicherheit und das
Wohlergehen der Menschheit bewirken wiirde, wenn sie, wie frither
einmal, auf der ganzen Erde angenommen wiirde. Wenn ich Gutes sie,
stirke und veredle ich meinen Charakter. Gutes Denken versetzt meinen
Charakter in Harmonie. Das Gefiihl, etwas Gutes zu tun, bestirkt mich,
noch etwas Besseres zu tun. Das ist einfach die Wirkung von Karma.
Wenn ich dagegen etwas Boses denke und fithle und meinen Mit-
menschen dieses Bose zufiige, muf} ich aufier der Tatsache, daf} ich etwas
Falsches tue und dafiir in zukiinftigen Leben Vergeltung zahlen muf,
auch begreifen, was ich meinem Verstand und meinen Gefiihlen antue.
Bin ich irregeleitet, dann mache ich diese hifilich, entstellt und roh. Auch
das ist Karma. Man kann diese Gedanken nicht denken, ohne sofort die
Riickwirkung auf den eigenen Denkapparat zu spiiren. Das Bose ist haf3-
lich. Das Denken von hifilichen Dingen bewirkt, dafl dieser Denkapparat
auch hifilich wird. Ebenso ist es mit den Gefiihlen. Wenn man hifilichen
Gefiithlen Raum gibt, werden sie mit jedem Tag stirker.

Reinkarnation ist nichts anderes als die natiirliche Folgerung aus
diesem Gesetz von Ursache und Wirkung. Wir haben auf dieser Erde
bereits unzihlige Male in der Vergangenheit gelebt. Wir sind jetzt hier,
weil wir hierher zuriickgezogen wurden. Vertraute Szenen haben uns
wieder eingefangen. Es ist wie bei einem Reisenden, der sich in der Ferne
befand und sehnstichtig dem Zeitpunkt seiner Riickkehr entgegenfieberte.
Die vertraute Umgebung, die hiusliche Geborgenheit, der enge Familien-
kreis, die freundlichen, ansprechenden, vielleicht sogar von Liebe
geprigten Erinnerungen sind es, die ihn zurtickkehren lieflen. Das ist die
Begriindung fiir Wiederverkorperung, ganz gleich, wo. Zu reinkarnieren
bedeutet einfach, zu uns vertrauten Szenen auf dieser Erde zuriick-
zukehren. Natiirlich kennen wir auch noch vertraute Szenen auf anderen
Planeten — aber dies ist eine andere Geschichte.

Wir Menschen sind Pilger, die ihrer Bestimmung folgen. Wir sind
Kinder des Géttlichen und verfolgen auf unserer Wanderung einen
bestimmten Zweck. Wir werden zweckdienlich von Karma, von unserem
Schicksal, geleitet. Da wir Kinder des Géttlichen sind, haben wir in uns
einen Funken gottlicher Intelligenz und géttlichen Willens. Wir kénnen
deshalb dem Universum und all seinen innewohnenden Schrecken
entgegentreten, denn in uns, unbesiegbar und keinem Tod unterworfen,
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glitht dieser gottliche Funke. Wenn wir seinen Befehlen folgen, besitzen
wir freien Willen, den freien Willen des Universums. Selbst wenn die
ganze Kraft des Universums auf einmal iiber uns hereinbrechen wiirde,
konnten wir nicht iiberwiltigt werden, denn wir sind Kinder des Gott-
lichen. Dieses Universum sind wir selbst. Sein Herz und unser Herz sind
eins und bedingen einander. Die unergriindbare Verschlungenheit
unseres Schicksals macht eine unergriindbare Schicksalstiefe notwendig,
und durch diesen Zusammenhang kann einer den anderen verstehen.

Jeder von uns hat ein gewisses Maf an freiem Willen. Ungeachtet der
unwiederbringlichen Vergangenheit kann jeder von uns augenblicklich,
im selben Augenblick, in dem ihm die Idee dazu kommt, sein zukiinftiges
Schicksal 4ndern. Die Vergangenheit kénnen wir nicht ungeschehen
machen. Sie schligt sich in unserem Schicksal nieder. Wir miissen mit ihm
fertig werden. Sie ist fest in uns eingebaut, aber wir kénnen Anderungen
anbringen, Modifizierungen vornehmen. Wir konnen uns fiir die Zukunft
besser priparieren, indem wir von unserem gottlichen Vorrecht hier und
jetzt Gebrauch machen, nachdenken und unseren freien Willen betitigen.
Auf diese Weise nehmen wir unser Schicksal in unsere eigenen Hinde und
machen uns fiir die Zukunft geeigneter. In dieser Fihigkeit sind wir, wie in
allen anderen Dingen, mit den Gottern, unseren Eltern, wesensverwandt.

Wie wundervoll ist die Vision, dafi das empfindsame Herz und ein
wacher Verstand die Fihigkeit besitzen, die Wirklichkeit zu sehen. Sie
konnen tiberallhin Licht bringen. Das vermittelt ein Gefiihl vollstindiger
Sicherheit, ein Gefiihl fiir das Vorhandensein voélliger Gerechtigkeit, ein
Gefiihl von tiefem Frieden. Manchmal fiithlen wir, daf} die Last aus unserer
eigenen Vergangenheit zum Tragen fast zu schwer wird. Dann rufen wir in
unserer Qual: Oh Gott, lafi diesen Kelch an mir voriibergehen. Aber nicht
mein, sondern Dein Wille geschehe! Wenn ich den Kelch trinken muf,
werde ich es tun. Doch trotz meiner Angste werde ich mir dessen bewuft
sein, dafl ich ein Kind des Géttlichen bin. Ich werde diesen Kelch leeren,
den ich durch meine eigenen guten und schlechten Handlungen in der
Vergangenheit gefiillt habe, aber ich fange jetzt damit an, fiir die Zukunft
Vorsorge zu treffen. Jetzt, da der Schleier zuriickgezogen ist, sehe ich in der
Zukunft nur unsagbare Schonheit, unbeschreibliche Heiligkeit, unendli-
chen Frieden, eine stindig sich vergrofiernde Liebe mit ihren Ausdehnun-
gen auf alle Lebensbereiche, vor allem aber ein grenzenloses Verstindnis,
das alle anderen Wesen mit meiner Liebe umschliefit.



Die alte Lehre vom
stellvertretenden Suhneopfer

DiE LEHRE VOM stellvertretenden Siithneopfer, wie sie heute von den
Christen verstanden wird, hat diese tatsichlich daran gehindert, die
Wiederverkorperungslehre zu akzeptieren. Aber urspriinglich war es
nicht so. Die ersten Christen glaubten an Reinkarnation. Was geschah
damals? Wir finden Beweise dariiber, daf die Lehre vom stellvertretenden
Stihneopfer urspriinglich im Christentum vorhanden war, dann geschah
jedoch folgendes: Langsam verinderte sich das Verstindnis fir diese
Lehre, man sah nur die Worte anstelle der spirituell-okkulten Bedeu-
tung. Als sie zu einem rein theologischen Dogma wurde, bildete sie ein
grofies Hindernis oder vielmehr eine verschlossene Tiir, die die wahren
Nachfolger des Meisters Christus heute und in den vergangenen Jahr-
hunderten daran gehindert hat, diese Lehre der Hoffnung, das heifit, der
menschlichen Reinkarnation, anzunehmen. Was ist geschehen?

In den allerersten Tagen des Christentums bildeten die Urchristen
die Theosophische Gesellschaft jener Zeit fiir jenen Teil der Erde, und sie
wufiten und es wurde ihnen gelehrt, daf} jeder in dieses Leben geborene
Mensch in seinem héchsten Teil — nicht als physischer Mensch — ein
Sohn des Gottlichen ist; sein Geist, seine Seele war sozusagen ein Funke
des kosmischen Alls, eine atmende, lebendige Flamme aus dem Herzen
des Seins. Er nannte ihn den Christusgeist im Menschen, so wie auch
einige Christen heute intuitiv angefangen haben, diese heilige Lehre vom
immanenten oder inneren Christus im Menschen zu verstehen. Das war
der urspriingliche, christliche Gedanke, und er wird heute in der
Theosophie gelehrt, wie er in den verschiedenen Zeitaltern stets durch
die Theosophie gelehrt wurde.

Unser spiritueller Teil, diese Flamme aus dem Géttlichen, ist also die
unsterbliche Essenz unseres Wesens. Er ist der Anker unseres Lebens,
unseres Wachstums und unseres Fortschritts von Verkorperung zu
Verkérperung, indem er von jedem Erdenleben das gesamte geistige
Aroma unserer guten Handlungen, unserer schonen Gedanken und edlen
Ideale, die wir in Herz und Geist nihrten, mit sich nimmt und von Leben
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zu Leben trigt. Wir nennen diesen inneren, spirituellen Teil die Monade.
Sie ist der innere Buddha, der innere Christus in uns.

Daher kommt es, dafl diese Monade durch uns, durch unsere
Schwichen und Fehler und Irrtiimer — ja, auch durch unsere guten
Gedanken und Handlungen, angekettet ist, um uns, wie H.P. Blavatsky
sagt, als spirituelle ,Rettungsplanke® von Leben zu Leben zu tragen,
womit der innere Christus gemeint ist, gekettet an das Kreuz der Materie
—unser Licht, unsere Hoffnung, unser Ursprung und unsere Bestimmung.
Und weil er, gemifi der alten Lehre, an diese Sphiren gekettet fiir uns
leidet und unsere Biirde fiir uns trigt — unser eigenes Wesen, wohl-
gemerkt, unsere eigene, innerste, spirituelle Essenz, der Christus in uns —
deshalb kénnen wir sagen, — nicht im theologischen, sondern im theoso-
phischen Sinne — daf} er fiir uns sithnt und alles erduldet, gerade weil er
unser spirituelles Selbst ist. Dieser Vorgang ist ,stellvertretend” nur in dem
Sinne, daf} der gottliche Teil von uns das Gewicht, die Biirde, dessen trigt,
was wir, die niederen Teile, gedacht und gefiihlt und getan haben; dabei
lafit er uns Leben auf Leben vollkommene Gerechtigkeit widerfahren und
macht uns zu dem, was wir sind und was wir werden sollen. In diesem
Sinne wurde die Lehre vom stellvertretenden Stthneopfer zuerst verstan-
den: Dafi der blofie Fleischesmensch nichts ist, daff aber die niedere,
unentwickelte und unvollkommene Seite des Menschen diese Rettungs-
planke besitzt in Gestalt seines eigenen, gottlichen Funkens, seines eige-
nen immanenten Buddha, seines immanenten Christus, des Gottes in sich.

Diese alte Lehre sagt uns auch, dafi in dem Mafle, wie der Mensch
von Zeitalter zu Zeitalter wichst und sich entwickelt und Leben auf
Leben lernt, dieser wahrhaft spirituelle Teil seines Wesens immer mehr
in Erscheinung treten und sich durch das Gemiit, durch das niedere
Gemiit, durch den gewhnlichen Menschen zum Ausdruck bringen wird;
und wenn das relativ vollkommen geschieht, haben wir einen grofien
Seher und Weisen, eine der verkorperten Gottheiten, einen der ver-
korperten Buddhas, einen der verkorperten Christusse vor uns, nennt sie,
wie ihr wollt; mit anderen Worten, einen Menschen, der durch sich selbst
als Menschenwesen die Gottheit, die Gottlichkeit zum Ausdruck bringt,
die sein eigenes Bindeglied der Selbstheit mit dem Gittlichen ist, einen ver-
korperten Christus, einen verkérperten Buddha.

Trotzdem trifft es vollkommen zu, dafl nur noch die Worte der
Lehre an die Stelle ihrer okkulten Bedeutung traten, als diese innere
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Bedeutung vom immanenten Christus in Vergessenheit geriet. Die
Menschen vergafien die Lehre, dafi sie selbst die inneren Christusse sind,
daf} sie Sohne des Gottlichen sind und dafl es ihr herrlichstes Vorrecht
und ihre hochste Pflicht ist, durch christusgleiches Denken, Fithlen und
Leben von einer Verkorperung zur anderen diese innere Géttlichkeit
immer mehr zum Ausdruck zu bringen und vom Menschentum zur
Mahatmaschaft, wie wir sagen, heranzuwachsen, zur Meisterschaft, bis
schliefllich das Ziel erreicht ist und wir rufen kénnen: ,Mein Gott, mein
Gott, wie hast Du mich verherrlicht!“ — die wahre Wiedergabe der
hebriischen Worte, die Jesus am Kreuz gesprochen haben soll: ,’E/z, e/,
lamih shababbtani. Die Ubersetzung dieser Worte in den christlichen
Evangelien ist falsch, denn ,verlassen® oder ,aufgeben® heifit auf
hebriisch ‘zab, und shabahbh heifit ,verherrlichen®, ,vollkommen
machen®; und das Wort, das in den Evangelien steht, ist shababhtani, das
heifit ,,du verherrlichst mich®, ,,du machst mich vollkommen.“

Der Christus im Menschen sprach; kein dufierer Christus, es sei denn
in dem Sinne, daf} der Christus im Menschen ein Funke des kosmischen
Christus ist. Der Buddha ist im Menschen als ein individueller Funke
oder Strahl des kosmischen Buddha verkorpert, das heifit, von Adi-Buddha
— ganz gleich, welchen Ausdruck man auch gebrauchen will.

So kam es, dafl eine der schonsten und hilf- und trostreichsten
Lehren des Urchristentums zu einem unlogischen, theologischen Dogma
wurde — eine Hiille aus Worten, aus der der Geist ihrer Bedeutung
entwichen ist.



Die Goldene oder die Platonische Kette

HOMER WAR UNTER DEN DENKERN GRIECHENLANDS der erste, der von
der Goldenen Kette zwischen Vater Zeus und den Menschen — seinen
Kindern — sprach, und daf§ es diese Goldene Kette der Sympathie und des
Mitleids sei, welche die Gotter mit den Menschen verbindet. Durch sie, so
sagte er, konnten wir Menschen zu den gottlichen Sternen emporklim-
men, wo Zeus, der Vater der Gotter und Menschen, thront. Spiter wurde
diese wunderbare Idee Homers von Plato so popularisiert, daff von da an
die Gelehrten oft von dieser Kette als der platonischen Kette sprachen.

Nun, was ist der tatsichliche Hintergrund dieser wundervollen
griechischen Idee, die so voller Hoffnung und voller gottlicher Majestit
ist? Es soll damit ausgedriickt werden, daf§ es fiir die Menschen einen
Weg gibt, den sie beschreiten konnen. Durch ihn wird es moglich, Gott-
lichkeit zu erlangen. Diese Kette ist in Wirklichkeit also nur ein gedank-
liches Bild fiir einen Pfad, den wir, wenn wir wollen, beschreiten kénnen.
Man sagte, die Kette sei aus Gold, weil sie uns zum goldenen Herzen von
Vater Sonne, ja weiter noch, zum tatsichlichen Herzen des gottlichen
Seins fiihrt, wo die Gotter sind. Entlang dieser Leiter, die die Gotter und
Menschen verbindet, stehen Gotter und Lehrer, die uns, den Wande-
rern, den aufwirts Kletternden zeigen, worauf wir sehen sollten, welche
Richtung wir einschlagen missen, damit wir fiir immer nach aufwirts
und nach innen streben. Bei jedem Glied dieser wundervollen goldenen
Kette steht ein Lehrer, dessen gesamte und alleinige Pflicht darin
besteht, jenen zu helfen, die unter ihm stehen. Mit anderen Worten,
zwischen uns Menschen, Lernenden, die wir sind, und den Gottern,
denen wir gleich werden wollen, existiert eine Hierarchie von Lehrern.
Ihr alleiniger Zweck ist es, allen Wesen die auf einer niedrigeren
Entwicklungsstufe stehen, zu helfen.

Es gibt einen Weg, den uns die Lehrer ins Gedichtnis gerufen haben.
Er ist steil und dornenreich. Trotzdem ist er begehbar.

Er fihrt aufwirts, nach innen, zum innersten Herzen des Gottlichen.
Wir bewegen uns auf diesem Weg vorwirts, sind auch jetzt Pilger auf
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diesem Pfad, obwohl es leider die meisten von uns nicht wissen. Zuweilen
straucheln wir, weil wir meinen, wir seien allein, aber der Weg ist da und
vor uns marschieren die Weggefihrten. Wir miissen sie nur sehen und
bemerken. Alle bewegen sich stindig aufwirts und vorwirts. Sie tun dies
bereits seit den Zeitaltern der Vergangenheit und werden es auch in der
Zukunft tun. Inmitten dieser wunderbaren Armee von Pilgern bewegen
auch wir Menschen uns. Einige unter uns sind nicht gliicklich dartiber,
dafl sie auf dem Pfad immer wieder stolpern und sich triige verhalten. Sie
mochten sich schneller vorwirts und nach oben bewegen. Lafit uns daher
uns selbst dafiir trainieren, lafit uns unser eigener Lehrmeister sein und
unser Geschick selbst in die Hand nehmen. Lafit den inneren und
hoheren Teil von uns unser Leben bestimmen. Dann werden wir
schneller voranschreiten.

Das ist, denke ich, die innere Bedeutung der wundervollen
griechischen Lehre von der Goldenen Kette, welche die Menschen mit
den Géttern verbindet. Eine wunderbare Lehre.



Versunkene Kontinente
und unser Atlantisches Erbe

Es 1ST WIRKLICH ENORM, wie offenkundig die Existenz kontinentaler
Landmassen ist, die in prihistorischen bzw. frithen geologischen Zeit-
perioden versunken sind. Beweise dafiir wurden durch kluge Forscher
und Schriftsteller zusammengetragen, nicht nur von Theosophen.
Bedeutende Wissenschaftler waren ebenso daran beteiligt wie andere
Forscher, die ihre eigenen Nachforschungen betrieben. Sie alle versuchten
das Ritsel zu l6sen, wie sich die Flora und Fauna der heutigen Land-
massen auf der Erde ausbreiten konnten und wie es diesen gelang, iiber
Tausende von Meilen breite, wildbewegte und stiirmische Ozeane von
einem Kontinent zum anderen hiniiberzuwechseln.

Lange Jahre versuchte man, die Existenz dhnlicher oder identischer
Flora durch Vogelziige zu erkliren. Vogel fressen Samen und scheiden
sie wieder aus. Auf diese Weise verbreiten die Vogel im Verlauf der Zeit
die Samen tber andere Linder und bewirken so ihre Verbreitung; oder
Samenkapseln werden von den Wogen des Ozeans mitgerissen, und nach
Wochen und Monaten, oder vielleicht nach Jahren, werden sie an eine
sandige Kiiste geschwemmt und schlagen dort Wurzeln! Nach einiger
Zeit sperrte sich jedoch der gesunde Menschenverstand gegen eine solche
Erklirung. Man sah bald ein, daf§ diese krampthaften Anstrengungen
besserer und konkreterer Argumente als solcher spekulativer Uberlegun-
gen bedurften, um die Ahnlichkeit, wenn nicht sogar die Identitit der
Vegetation und der Tierwelt in weit voneinander entfernt liegenden
Kontinenten, zu erkliren.

So waren es die Wissenschaftler selbst, lange vor den Theosophen,
die iiber die Existenz, bzw. die Moglichkeit einer fritheren Landverbin-
dung nachzudenken begannen, und eine solche dort suchten, wo heute
die stirmischen Wogen des Atlantischen, des Pazifischen oder eines
beliebigen anderen Ozeans rollen. Einige Wissenschaftler sammelten
Fakten dafiir, daf§ eine solche Verbindung in fritheren Perioden der
geologischen Geschichte existiert haben muf}. Sie hofften, dadurch eine
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Erklirung fiir diese Phinomene zu erhalten. Als durch die Geologie und
durch weitere Entdeckungen in diesem Wissenschaftsbereich erneute
Beweise fiir die Existenz einer dhnlichen Flora und Fauna auf weit
voneinander entfernten Kontinenten vorgelegt wurden, besonders als
sich zeigte, daf} die Flora und Fauna der Alten und der Neuen Welt sich
vor allem in den Ablagerungen des Eozins, des Miozins und des Pliozins
dhnelten, bzw. geradezu identisch waren, da sagten sich die Wissen-
schaftler: Zwischen der Alten und Neuen Welt muf es irgendwann und
irgendwo einmal mit Sicherheit eine Landbriicke gegeben haben. Diese
Fakten bleiben nach wie vor ungeklirt.

Vor Jahrzehnten haben die Wissenschaftler bereits fiir noch friihere
geologische Zeitalter die Existenz eines grofien, kontinentalen Land-
massivs im Pazifischen Ozean angenommen. Sclater nannte es nach
einem kleinen, affenihnlichen Tierchen Lemurien. Spiter stellte man
sich ein #hnliches, kontinentales Landmassiv vor, das von einigen
Wissenschaftlern Gondwanaland genannt wurde, um das Ritsel der
Verteilung von Flora und Fauna im Pazifik und anderswo zu erkliren, das
ohne diese angenommene Landverbindung nicht erklirt werden konnte.
Bis heute ist dieses Ritsel nicht gelost.

Die Abneigung der Wissenschaftler, das zu akzeptieren, was sie mit
eigenen Augen sehen, ist merkwiirdig. Sie selbst stellten die Frage und
hatten die richtige Antwort darauf. Sie sagen: die Existenz eines atlan-
tischen, kontinentalen Landmassivs ist vielleicht moglich, ja sogar
wahrscheinlich, aber sie Lifit sich nicht beweisen. Den Grund fiir diese
Haltung weif} ich nicht. Hinsichtlich des westlich von uns liegenden
Pazifischen Ozeans hat man die Idee akzeptiert. Fiir den anderen Ozean
jedoch nicht, und dennoch gibt es Beweise dafiir.

Ich glaube, einer der Griinde fiir die Abneigung, etwas akzeptieren zu
miissen, wofiir Tausende von Beweisen vorliegen, besteht darin, daff man
sich eine falsche Vorstellung davon gemacht hat, wie diese ehemaligen
geologischen Landmassive beschaffen waren. Man scheint sich in die Idee
verrannt zu haben, dafl Atlantis, eine gewaltige Landmasse von vollig
gleichem Typ wie unser gegenwirtiges Land-Meer-System, in einer
einzigen Nacht versank, und dafi das neue Land, auf dem wir jetzt leben,
aus den damals existierenden Ozeanen kam. Das ist Unsinn. Sogar heu-
zutage weifl man, daf§ es auf der ganzen Welt Linder gibt, die langsam
oder schnell versinken. Andere Linder wiederum steigen langsam, aber
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mit gleichmifliger Stetigkeit empor. Dieser Vorgang des Unter- und
Auftauchens im Verlauf langer oder kurzer geologischer Perioden ist
gerade das, was vormals mit Lemurien und viele Zeitalter spiter mit dem
atlantischen Kontinent geschah. Es dauerte Hunderttausende von
Jahren, bis sich an den Hauptgebieten des grofien, atlantischen Konti-
nentsystems, aus grofien und kleinen Inseln, grofien und kleinen Meeres-
gebieten bestehend, bemerkenswerte Verinderungen vollzogen — Land-
gebiete versanken, Ozeane iiberschwemmten die versunkenen Gebiete
und andere neue Landmassen stiegen empor, um deren Platz einzu-
nehmen. Dies hat sich in allen geologischen Zeitaltern ereignet, findet
heutzutage statt und wird auch in der Zukunft stattfinden. Doch es gab
auch Fille, wo sogar ziemlich grofie Inseln sehr schnell, selbst nach
unseren relativ kurzen menschlichen Mafistiben, versanken oder sich aus
den Wassern erhoben. Immer waren diese Fille mit Kataklysmen
verbunden, wie bei Platons Insel Poseidonis. Der Untergang dieser Insel
war in der europiischen Vorgeschichte, wie wir wissen, ein historisches
Ereignis. Sie versank vor ungefihr elf- oder zwolftausend Jahren nach
furchtbaren Erd- und Seebeben innerhalb eines Tages und einer Nacht.
Poseidonis war eine Insel ungefihr von der Grofie Irlands. Sie lag
westlich der heutigen Strafie von Gibraltar im Ozean. Sie bildete jedoch
nur noch einen letzten Inseliiberrest des grofien atlantischen Kontinents.
Von ihm blieb sozusagen nur ein kleiner Landstrich iibrig, bis auch er
schlieflich versank.

Ahnlich war es mit Lemurien, der Heimat der dritten Wurzelrasse,
wie die Theosophen sagen. Es war keine riesige Landmasse, sondern viel-
mehr ein ganzes System von Kontinenten, von grofien und kleinen
Inseln, Ozeanen und Seen. Die Verhiltnisse glichen den heutigen.
Tatsichlich gibt es von Lemurien und Atlantis auch heute noch Reste, die
sich tiber dem Meeresspiegel befinden. Sie fragen, wie es mit dem
wissenschaftlichen Beweis steht. Die Forderung nach der Existenz einer
solchen Landverbindung ist so zwingend, daf} es eigentlich keines weiteren
Beweises bedarf. Wir konnten vielmehr nach einem Grund fragen,
weshalb die Existenz einer solchen Verbindung unmoglich sein kann.
Eine solche Fragestellung ist vollig rechtens und in sich bereits ein
gewichtiges Argument. Ich wiederhole: Es lifit sich auch heute noch fest-
stellen, vielfiltig belegbar, dafi die Flora und Fauna wihrend der Periode
des Eozian, des Miozin und des Pliozin in weit voneinander entfernt
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liegenden Gegenden und Lindern aufierordentlich dhnlich war. Daraus
folgt, dafi fiir diese Zeitalter eine Landverbindung zwischen diesen
einzelnen Lindern eine zwingende Notwendigkeit war. Die einzige
Alternative dazu wire davon auszugehen, daf in jenen fiir uns jetzt weit
zurtickliegenden geologischen Zeitriumen ein duflerst zivilisierter,
michtiger Stamm der menschlichen Rasse existierte, der mittels techni-
scher Erfindungen, die den unsrigen ebenbiirtig waren oder sie sogar
tibertrafen, imstande war, Pflanzen und Tiere infolge eigener Wander-
bewegungen und durch die Errichtung von Kolonien von Kontinent zu
Kontinent zu verpflanzen. Das kiime aber auf dasselbe heraus.

Wenn wir anerkennen, daf} sich die Lander im Verlauf der geologi-
schen Abliufe heben und senken, und dafi sie dazu langer Zeitriume
bediirfen — Vorginge, die tiber Jahrtausende, Jahrmillionen ablaufen —
welche Antwort lifit sich dann finden? Beweisen Sie mir, daf§ Atlantis
nicht existiert haben kann. Man konnte sich Tage und Nichte allein tiber
die fast unzihligen Fakten unterhalten, die von Gelehrten aller Fachrich-
tungen iiber dieses Thema zusammengetragen wurden. Ganze Biicher-
berge wurden dariiber geschrieben.

Lassen Sie mich noch einen weiteren Gedanken vorbringen: Die
Atlantier waren, wie wir heutzutage auch, ein grofier Rassenkorper. Sie
hatten unterschiedliche Hautfarbe, unterschiedliches Haar und eine
andere Vorgeschichte als wir. Aber alle waren menschlich oder zumindest
halbmenschlich. Einige von ihnen waren gut. Die meisten jedoch waren,
wenn man nach den gingigen Vorstellungen von Gut und Bose urteilt,
bose — weitaus boser als wir. Doch wir sitzen selbst im Glashaus! Weif§
der Himmel, wir sind schlecht genug. Aber gegeniiber unseren atlan-
tischen Ahnen sind wir absolut ein Fortschritt. Obwohl es wihrend der
Millionen von Jahren, in denen Atlantis existierte, Millionen von
Menschen gab, die dem Weg des Géttlichen und des Geistes folgten und
ihn dem Materialismus und der Ausiibung selbstsiichtiger Krifte vorzogen,
gefiel es der iiberwiltigenden Mehrheit der Menschen jener Zeit, brutale
Gewalt und riicksichtslose Stirke auszuiiben, sich dem Materialismus zu
verschreiben und den Einflisterungen des niederen Selbst zu folgen.
Selbstsiichtiges Verhalten war das dominierende Kennzeichen fiir die
atlantische Rasse. Wir praktizieren es zwar auch noch, aber wir haben
jetzt in unserer Rasse wenigstens einen Punkt erreicht, an dem wir selbst-
stichtiges Verhalten nicht linger mehr glorifizieren. Wir erkennen es und
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schimen uns dafir. Das zeigt, daf§ Spiritualitit, wenn auch langsam, in
unser Bewufitsein eintritt. Selbst Schwindler sind sich dessen bewufit, dafl
Ehre, Recht, richtiges Verhalten und Rechtschaffenheit die Schliissel-
worte sind, um die Herzen und Gemiiter zu bezaubern. Fiir die Atlantier
war die Ausiibung von Macht und Gewalt alles. Sie verschrieben sich
materiellen Dingen wie Vermogen und Reichtum. Aber es waren nicht
alle so. Es gab Millionen und Abermillionen von Menschen unter ihnen,
die in ihren Herzen das Gottliche, das Recht und die Gerechtigkeit
hochhielten. Das waren die Auserwihlten. Von diesen wurden die
Mysterienschulen gegriindet, die bis zum heutigen Tag existieren. In
diesen Schulen hatten alle grofien Religionen, Philosophien und Wissen-
schaften, wie sie die menschliche Geschichte kennt, ihren Ursprung.
Diese wurden ins Leben gerufen, um die Menschen vor tiblen Dingen zu
bewahren, um zu helfen, sie zu erheben, sie sanftmiitiger zu machen und
zu verfeinern. So entstand die Zivilisation.

Geradeso wie die heutige Theosophische Gesellschaft aus dieser
Schule stammt, so hatten auch die theosophischen Gesellschaften in
fritheren Zeitaltern darin ihren Ursprung. Alle wurzelten sie in den weit
zurtickliegenden Zeiten von Atlantis und sind mit jenen in Verbindung zu
bringen, die damals das Recht, die Ehre, die Gerechtigkeit, die Wahrheit,
die Vernunft und das Mitleid hoher schitzten als Gewaltanwendung,
Machteinsatz und auf Selbstsucht begriindete Privilegien. Wir nennen sie
Sohne des Gottlichen, Sohne Gottes. Sie taten sich zusammen, bildeten
eine Gruppe und errichteten die ersten Mysterienschulen. In diesen
wurde anstelle von Gewalt und dunklen Selbstinteressen der Geist der
Wahrheit gepflegt, verehrt und gelehrt. Man sollte dariiber nachdenken,
wie diese Gedanken das Denken der Menschen beeinflussen. Beobachten
Sie nur einmal unsere heutige Welt und machen Sie sich klar, wie ein
Denken aus selbstsiichtigem Profit, Gewinnsucht und Egoismus die
Menschen in die Irre fithren kann. Der alte atlantische Geist ist noch
immer unter uns lebendig. Aus diesem Grunde sagte auch H. P. Blavatsky,
dafl das atlantische Karma noch schwer auf uns lastet, auf unseren Seelen
und auf unseren Gemiitern. Wir sind noch immer unter seinem Einfluf3,
aber wir sind dabei, uns von ihm zu befreien und uns seiner Umklamme-
rung zu entziehen.

In diesem Zusammenhang mochte ich abschlieffend noch folgendes
bemerken. Es gibt gegenwiirtig gewisse Leute, die sich iiber Theosophie
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dufiern und sagen: ,Das ist alles recht und gut, aber sie vertritt die
ostliche Tradition, wir folgen lieber der westlichen Tradition.“ Die
Theosophische Gesellschaft als Vertreterin der 6stlichen Tradition zu
bezeichnen ist blanker Unsinn, denn sie ist der Urahn von allen Tradi-
tionen. Sie vertritt weder eine Ostliche, westliche, nordliche, noch eine
siidliche Tradition. Sie umfafit alle, denn alle haben in ihr ihren
Ursprung. Theosophie ist die Quelle von allem. Sie betrachtet alle diese
verschiedenen Erscheinungformen als ihre Abkommlinge. Sie ist daher
imstande, alle ihre Kinder zu vers6hnen, zu vereinigen und ihnen Trost
zu bringen, denn in spiritueller Hinsicht stammen alle von ihr ab.

Wiahrlich, auch gegenwirtig hungern wir mit der ganzen Kraft
unserer Herzen und Seelen nach Wahrheit. Auch heute noch ist es das
Kennzeichen fiir einen grofien Menschen oder einen grofien Denker, dafl
er sich dem Dienen und dem Studium hingibt. Wissen Sie, das Herrlich-
ste, was man von einem Menschen sagen kann, ist die Feststellung, daf§ er
sich als Schiiler fiihlt, daf er die gottliche Weisheit studiert, daf§ er von
seinen anderen Mitgefihrten lernt, dafl er anderen gegeniiber giitig ist,
daf er stets das Gute in dem sieht, was ein anderer anzubieten hat, und
daf} er immer danach strebt, in seinem Denken und in seinem Herzen
Aufrichtigkeit, Anstand, Reinheit und Schicklichkeit zu praktizieren.
Dies ist der ,,Sesam o6ffne dich®, der die Menschenherzen aufschlief3t.
Lassen Sie den atlantischen Geist sterben. Lassen Sie ihn mit dem toten
Gebein der Vergangenheit begraben sein. Haf}, Abneigung, Feindselig-
keit, Unverstand und Ungerechtigkeit sind seine Produkte, Engstirnig-
keit und Bedeutungslosigkeit seine Folgen.



Drei Stufen zur Erkenntnis der Wahrheit

DIE PSYCHOLOGISCHE OFFNUNG eines menschlichen Wesens fiir die
Wabhrheit, fiir den Zugang zu géttlicher Weisheit — anders ausgedriicke,
das Training, dem sich jeder wahre Theosoph unterzieht — beginnt in
dem Augenblick, in dem er sich beriihrt fihlt und sein Herz 6ffnet,
beginnt selbst dann, wenn er sich dessen gar nicht bewufit ist. Dieses
Offnen des Herzens kann in drei Stufen unterteilt werden. Wir sind mit
ihnen durch den Buddhismus vertraut, der seinen Ursprung aus Indien
kommend in China nimmt. Er ist unter der Sanskritbezeichnung
Dhyani-Buddhismus bekannt und wird in Japan Zen-Buddhismus
genannt. Die Sache wird in etwa mit den folgenden Gedankengingen
zum Ausdruck gebracht, die gleichermafien von der Theosophie
angewandt werden, denn die Zen- oder Dhyani-Form des Buddhismus
sind ja Zweige theosophischen Denkens.

Der Schiiler betritt die Vorhalle des Tempels der Weisheit, und
wenn er spiter den Tempel selbst betritt, geht er durch drei Phasen der
inneren Offnung — das sind die Worte, die benutzt werden. In der ersten
Phase sind die Berge Berge, und die Gewisser der Erde sind Gewisser.
Man hiilt sie fiir wert, studiert und erforscht zu werden. Man sieht ihre
Whunderwelt und erfafit sie mit den Sinnen, und trotzdem bleiben sie nur
Berge und nur Gewisser.

Aber durch Studium und Verlangen nach Wahrheit stellt sich bei
dem Schiiler schliefilich die zweite psychologische Offiung des Charak-
ters, des Verstindnisses und seines Wesens ein. Er begreift, dafi die Berge
und die Gewiisser, wie wunderbar und des Studierens wert sie auch sein
mogen, lediglich Aspekte, Erscheinungsformen, Phinomene von dahinter
liegenden Noumena sind, die Auswirkungen unsichtbarer und verborgener
Ursachen. So begreift er in dieser zweiten Phase, in der er sein Inneres
offnet, daf} er, wenn er die Wahrheit erreichen will, tiefer gehen und die
Wissenschaft studieren muf}, die sich mit den Bergen und den Gewissern
der Erde beschiftigt. Er muf§ die Griinde ihrer Entstehung erforschen,
die zugrundeliegenden Ursachen und Energien kennenlernen, welche die
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Berge und die Gewisser ins Leben gerufen haben. Er begreift, dafl die
Berge und Gewisser, da sie lediglich Wirkungen, Phinomene, Erschei-
nungsbilder sind, wie relativ wirklich sie auch sein moégen, nur eine
Illusion, eine Maya sind. Die wirkliche Wahrheit liegt jenseits davon und
hinter dieser Maya. Sein gesamtes Wesen wird durch diese Einsicht mit
Staunen erfiillt.

Allmihlich beginnt der Schiiler dann die tiefe Weisheit des alten
Ausspruchs zu begreifen, daff das ganze Universum eine Erscheinung und
deshalb eine Illusion ist. Illusionir allein in dem Sinne, weil wir es nicht
mit den richtigen Augen sehen. Es bedeutet nicht, daff das Universum
nicht existiert. Das ist absurd und wire eine falsche Schlufifolgerung.
Aber er begreift, daff wir es nicht im richtigen Sinne verstehen, daf§ wir
dahinter blicken und in sein Inneres sehen miissen. Das Sichtbare sollte
als Folgerung des Unsichtbaren gesehen werden; die Wirkungen sollten
uns dariiber belehren, dafl ihnen Ursachen vorausgehen. In dieser Phase,
und dies bildet den erlesensten Teil der zweiten Periode dieses
Trainingssystems, dem sich der Theosoph unterzieht und das ihm so
teuer ist, weil es psychologische Schleier entfernt, beginnt er seine wahre
Einheit mit allem Existierenden zu fiihlen, begreift er doch, daf} er, als
physischer Mensch gesehen, nur ein Phinomen darstellt, eine Folge-
erscheinung. Er versteht, dafl er in Wirklichkeit das Ergebnis verborgener
und unsichtbarer Ursachen ist. Er sieht ein, daff hinter dem Phinomen
des physischen Menschen ein menschliches, geistiges Noumenon
existiert. Seine Ehrfurcht wichst, und ein tiberwiltigendes Gefiihl einer
alles verbindenden Schonheit senkt sich in sein Herz. Er bemerkt, daf§ er
mit allen Lebewesen und Geschopfen, die das Universum erfiillen, eine
Einheit bildet. Von diesem Augenblick an beginnt er einzusehen, daf§
ethische Vorschriften nicht nur das Ergebnis menschlicher Ubereinkunft
sind. Moralische Prinzipien haben ihre Wurzeln tatsichlich in der Titig-
keitsweise und in dem Stoff der universalen Natur selbst. Uberwiltigend
fiihlt er seine Einheit mit allem, was ist: ,,Ich und mein Vater sind eins.“

Das fiihrt zu der dritten Stufe der psychologischen Offnung. Damit
verwirklicht der Suchende das wundervollste Paradoxon, von dem er in
den zwei vorhergehenden Stufen bereits Kenntnis erhalten hat. Bei
diesem dritten Schritt erfihrt er, dafl nach innen und aufwirts, weit nach
oben und dennoch stets nach innen, die Berge und die Gewisser doch
real sind in einem bestimmten, wunderbaren Sinn, denn so illusorisch sie



Drei Stufen zur Erkenntnis der Wabrbeit 303

auch fiir unser relativ unvollstindig entwickeltes menschliches Verstindnis
sein mogen, ist es dennoch fundamentale Realitit, die sie hervorgebracht
hat, genauso wie wir als Phinomen hervorgebracht worden sind.

So sehen wir gleichzeitig, daf} die einzige Wirklichkeit das Gottliche
ist und andererseits, dafl dieses Gottliche, weil es vollige Wirklichkeit ist,
in einem gewissen Sinne sogar die illusionire Erscheinung der kosmi-
schen Phinomene zu einer Wirklichkeit macht. Wenn wir dies auf uns
selbst anwenden, fithlen wir, daf§ der einzig wirkliche Teil des Menschen
das Gottliche in seinem Inneren ist. Und doch fithlen wir, gerade weil
dieses Gottliche eine Wirklichkeit ist, dafl jenes tatsichlich physische
Phinomen, das wir den physischen Menschen nennen, in einem gewissen,
wunderbaren Sinne, ebenso real ist. Kehren wir zum Ausgangspunkt
zuriick, der Kreis hat sich geschlossen. Zunichst gab es nur die Berge und
Gewisser. Sie waren die einzig realen Dinge. Dann wurden die Berge
und Gewisser so gesehen, als wiren sie nur die Hiillen, die Gewinder
von verborgenen, unsichtbaren Wirklichkeiten. Der nichste Schritt
brachte uns schlieilich zu der Einsicht, daf}, weil die letzteren wirklich
sind, sie nicht Dinge hervorbringen konnen, die essentiell unwirklich
sind. Wir kommen damit zu der Schlufifolgerung, daff die Berge und
Gewisser, welch seltsames Paradoxon, beides sind: wirklich und eben
auch unwirklich. Gliicklich der Mensch, der diesen dritten Schritt
verstehen kann.

Der Schliissel, dies zu verstehen, liegt in einem Gedanken, den ich
wiederum aus dem Dhyani-Buddhismus entnehmen will, weil dieser im
Westen recht gut bekannt ist, hauptsichlich durch die Schriften von
Professor Suzuki aus Japan, die dieser tiber den Zen-Buddhismus verfafit
hat (nebenbei bemerkt, stammt das Zitat nicht von ihm). Nun zu dem
Gedankengang aus dem Zen-Buddhismus. Horen Sie aufmerksam zu,
denn die Bedeutung ist nicht leicht zu erfassen. ,,Jm Wind der Berge und
im Sonnenlicht der Niederungen, im Einbruch der Nacht und in den
Nebelschleiern der Dimmerung ruft es laut: Jenes allein war, ist und
bleibt.”

Das ganze Universum ist Jenes. Alle seine Phinomene sind von
gottlichen Noumena hervorgebracht, von gottlichen Gedanken, so dafl
sie essentiell in einer gottlichen Einheit verschmolzen sind. In einer fast
pragmatischen Weise kénnen wir den Gedanken entwickeln und sagen,
daf} alle Menschen Briider sind, daf} jeder einzelne seines Bruders Hiiter
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ist. Sehen Sie den Pfad der Fihrung? Jegliche Verletzung des Pfades
bedeutet, dafy man sich selbst in Opposition zu der gesamten universalen
Natur setzt.

Es gibt einen Weg zu Frieden, Gliick, Weisheit und Stirke. Wenn
ein Mensch erst einmal verstanden hat, daf} er mit der Natur eins ist und
die Natur eins mit ihm, dann wird sein Bewufitsein, indem es Schwin-
gungen erzeugt, schwingungsgleich mit den Pulsschligen des kos-
mischen Herzens. Das ist der Grund dafiir, warum die groffen Weisen
und Seher Wunder wirken konnen in der Welt: Heilen, und sich in die
Luft erheben; das Bewufitsein iiber den Tod hinaus behalten; das
denkende Ego zu weit entfernten Orten schicken und dort alles in seiner
Umgebung selbstbewufit wahrzunehmen und zu sehen und viele Dinge
mehr. Das Universum und wir sind eben eins. Es gibt nur ein Leben, und
dieses Leben ist ebenso kosmisches Denken.



Aham Asmi Parabrahma

STRAHLENDER GLANZ KENNT WIE DIE ALLMACHTIGEN SCHWINGEN der
Liebe keine Grenzen, er vermag alles zu durchdringen. Dieser Gedanke
kam mir heute Nachmittag in den Sinn, als ich unserem Vortragsredner
zuhorte, der uns so schone und tiefgriindige Ausschnitte aus den archai-
schen Weisheitslehren der Menschheit vortrug — Lehren, die nicht einer
einzelnen Rasse und nicht einem bestimmten Zeitalter angehoren und
die, da sie urspriingliche Wahrheit sind, so wie sie uns Menschen hier auf
der Erde gelehrt werden, nicht nur in irdischen, sondern auch in géttlichen
Sphiren gelehrt werden miissen. Es fiel mir auf, dafl der Kern seines her-
vorragenden Vortrags folgender war: daff wir Menschen, wie tatsichlich
alle anderen Dinge und Wesenheiten auch, nur Teile eines gewaltigen
kosmischen Ganzen sind, trotz unserer Mingel und Mifierfolge engstens
miteinander verbunden, unser gemeinsames Schicksal weben. Deshalb
reagieren wir auch in dem Mafle, wie unser individuelles Verstindnis
entwickelt ist, auf jenen kosmischen Ursprung, den die Christen Gott
nennen, und den ich lieber als das Géttliche bezeichne, aus dem wir
kamen, und mit dem wir auf immer untrennbar verbunden sind und sein
werden, und in das wir nach unserer zeitalterlangen Pilgerfahrt zurtick-
kehren werden. Wenn wir Menschen doch nur diesen einen Gedanken in
unserem Herzen lebendig erhalten konnten und unser Denken jeden Tag
davon anregen lieflen! Wie wiirde dadurch die Miihsal des menschlichen
Lebens gemildert, wie sehr wiirden wir Menschen dadurch gelehrt,
unsere Briider wie Briider zu behandeln und nicht wie bose Feinde!
Sehen Sie nicht, daf§ diese Lehre wunderbar ist, weil es die Lehre
eines Genius ist? Sie enthilt alles, das ganze Gesetz und die Propheten.
Und wie lautet diese Lehre? Kurz und biindig besagt sie einfach, daf das
kosmische Leben ein kosmisches Drama darstellt, in dem jedes Wesen —
sei es ein Ubergott, Gott, Halbgott, Mensch, Tier, eine Monade oder ein
Atom - seine ihm gemifie Rolle spielt; und daf} all diese dramatischen
Darstellungen miteinander verwoben sind und zu einem einzigen grofien
kosmischen Ziel fithren — zu dem es, nebenbei gesagt, keine Alternative
gibt. Daher kommen wir mit jedem Menschentag jener Zeit in der
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ungeheuer weit entfernten Zukunft niher, wo wir alle wieder einmal
wiedervereint in den tiefen Schof§ dufiersten kosmischen Seins eingehen
werden — nennen Sie es Gott, nennen Sie es Gottlichkeit, nennen Sie es
Geist, wie immer Sie wollen. Dann wird das Drama beendet sein. Der
Vorhang wird fallen, und es wird eine Ruheperiode beginnen, die wir
Theosophen als Pralaya bezeichnen. Aber genauso wie im Menschen-
leben nach der Nacht wieder der Tag beginnt, dimmert am Ende der
Nacht des Pralaya wieder das Manvantara, der kosmische Tag. Der
Vorhang auf der kosmischen Biithne geht wieder einmal hoch. Jede
Wesenheit, jedes Wesen beginnt dann sein kosmisches Spiel, seine Rolle,
exakt an dem metaphysischen und mathematischen Punkt, an dem es
aufhorte, als die Glocken des Pralaya jenen kosmischen Vorhang tiber das
Manvantara oder die eben beendete Weltperiode herabliuteten. Alles
beginnt wieder, genau wie eine Uhr oder Armbanduhr, die stehengeblie-
ben war und wieder aufgezogen wurde, wieder an dem Punkt anlduft, an
dem ihre Zeiger stehengeblieben waren.

Dieser einfache Begriff der Identitit des Menschen mit dem Kosmos,
mit all den religiésen, philosophischen, wissenschaftlichen und morali-
schen Folgerungen, die darin enthalten sind, ist ilter als der denkende
Mensch. Wir sind eins, und dennoch wissen wir es nicht, wir erkennen es
nicht, so dafl wir in dem Drama des Lebens auf der Biihne all diese
Torheiten begehen, und die Tragodie wird zur Komddie, und die Komo-
die wird durch unsere eigene Schuld zur Tragodie!

Ich mochte etwas zitieren, das ich liebe und von Kindheit an geliebt
habe. Ich lernte es, als ich ein Kind war, und fand es wieder in dem Buch
Die Gebeimlehre von H. P. B., als ich nach meiner Jugendzeit in die T. G.
eintrat. Es ist folgendes: Die Szene zeigt einen Hindu-Guru oder Lehrer.
Ein Schiiler steht oder sitzt vor ihm, und er priift das Wissen dieses
Schiilers in bezug auf die Lehren, die dieser Schiiler empfangen hatte,
und er fragt: ,,Chela, Kind, erkennst du in den Lebewesen um dich etwas,
das von dem Leben, das durch deine Adern fliefit, verschieden ist?“ ,Es
besteht kein Unterschied, o Gurudeva. Ihr Leben ist das gleiche wie mein
Leben.“,, Oh Kind, erhebe dein Antlitz, und betrachte den violetten Dom
der Nacht. Betrachte jene herrlichen Sterne, jene Wesen, die in der
kosmischen Pracht tiber unseren Hiuptern funkeln und strahlen. Siehst
du das kosmische Feuer, das in allen Dingen brennt und das ganz beson-
ders hell in diesem und jenem und dem leuchtenden Stern dort driiben
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scheint? Kind, erkennst du irgendeinen Unterschied zwischen diesem
kosmischen Licht und dem kosmischen Leben, das aus unserem eigenen
Tagesgestirn hervorleuchtet, oder dem, das in deinem eigenen Herzen
Tag und Nacht brennt?“ Und das Kind antwortet: ,,O Gurudeva, ich sehe
keinen Unterschied zwischen Leben und Leben, zwischen Licht und
Licht, zwischen Kraft und Kraft, zwischen Geist und Geist, aufier in
Abstufungen. Das Licht, das in meinem Herzen brennt, ist das gleiche
Licht, das im Herzen aller anderen brennt.“ ,,Du siehst gut, Kind. Nun
vernehme den Kern dieser ganzen Lehre: AHAM ASMI PARABRAHMA.“
Und das Kind, das in Sanskrit unterrichtet worden war, im vedischen
Sanskrit, versteht und neigt sein Haupt, ,,Praijali“. Dies bedeutet: ,Ich
bin das Grenzenlose, ich selbst bin Parabrahma, denn das Leben, das in
mir pulsiert und mir meine Existenz verleiht, ist das Leben des Gottlich-
sten des Gottlichen.“ Kein Wunder, dafl das Kind begriffen hat. Bin ich
ein Kind Gottes? Im innersten Grunde ist es das einzige, was ich bin, und
wenn ich versiume, dies zu erkennen, ist es nicht die Schuld des Gott-
lichen, sondern meine eigene.

Sie werden diese Lehre in jedem der grofien Systeme finden, die der
Genius der Menschheit errichtet hat. Religion ist sie; die Philosophie ent-
stand aus ihr; und die Wissenschaft strebt jetzt hin zu ihr und fingt an,
schwach zu ahnen, was sie bedeutet. Denken Sie an unsere kleinen,
menschlichen Angelegenheiten — klein, wenn man sie mit der gewaltigen
kosmischen Majestit vergleicht, die uns in schiitzender Fiirsorge umgibt —,
denken Sie, wie es wire, wenn jeder Mann und jede Frau auf der Erde
vollig von der absoluten Realitit dieser kosmischen Wahrheit iiberzeugt
wire! Nie mehr wiirde dann ein Mensch seine Hand gegen einen anderen
Menschen erheben. Es gibe stets nur die ausgestreckten Hinde der Hilfe
und Bruderschaft. Denn ich bin mein Bruder — in unserem Innersten sind
wir eins. Und wenn wir getrennt sind, dann wegen der Kleinlichkeiten,
die uns sozusagen zu einem Atom statt zu der spirituellen Monade
machen, die fir jeden einzelnen von uns der Ursprung ist. Diese Monade
ist durch und durch aus dem Stoff der Gottlichkeit. Wie Jesus der Avatara
es in seinem wunderbaren Ausspruch sagte: ,Ich und mein Vater sind
eins“ — der Vater und der gottliche Funke, der Funke der Gottlichkeit,
der mit dem kosmischen Leben identisch ist, mit dem universalen Meer
des Lebens —, um ein anderes Bild zu gebrauchen. Diese Vorstellung vom
kosmischen Meer des Lebens, von dem wir alle in unserem Innersten und
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Hochsten ein Tropfchen sind, hatte Gautama, der Buddha, im Sinn, als
er von jenem letzten Ende aller Wesen und Dinge sprach; denn alle
Wesen und Dinge sind, wie er sagte, in ihrer Essenz selbst Buddha, und
eines Tages werden sie selbst Buddhas werden, wenn, wie es Edwin
Arnold so wundervoll ausdriickte, der Tropfen Tau in das Meer von
Licht entschwindet. CONSUMMATUM EST.



Glossar

Adept Ein relativ vollkommener Mensch.

Adi-Buddha (Skr.) Ein kosmischer Buddha; er gehért zur héchsten Stufe
innerhalb der vier Klassen von Buddhas.

Adwaita-Vedanta (Skr.) Die nicht-dualistische Schule der Vedanta-Philo-
sophie. Siehe auch Vedanta.

Akasa (Skr) ,Das Glinzende, Leuchtende; eine dtherisch-spirituelle
Substanz; das fiinfte kosmische Element; der Ather der Stoiker. Siehe
auch Astrallicht.

Akousmatikoi  (Grch.) Horer, Zuhorer”; die Pythagoriische Schule
bezeichnete so ihre Priiflinge.

Ariadnefaden Gemifl der griechischen Mythologie gab Ariadne dem
Theseus einen Faden, damit er aus dem Labyrinth entkommen konnte;
ein Symbol fiir die Macht der Wahrheit, die uns Weisheit erlangen lifit.

Arupa-Welten (Skr.) ,Formlos“; spirituell-itherische Welten jenseits der
menschlichen Wahrnehmung.

Asat (Skr.) ,Nicht-Sein, Nicht-Dasein; das Unwirkliche, das Illusorische;
der Gegensatz von Sat, der Wirklichkeit. Auch ,jenseits von Sat“ -
Parabrahman.

Astrallicht Eine unsichtbare Substanz, die die Erde umgibt.

Atma-Buddhi (Skr.) Atma ,Selbst“ und Buddhi wspirituelles Verstehen®;
die hochsten Aspekte der menschlichen Konstitution.

Avatira (Skr.) Eine Klasse von Heilanden; zu ihr gehorten Jesus und
Krishna; ein Avatara ist eine fiir eine bestimmte Zeit erfolgte Vereini-
gung einer Gottheit mit einer hoch entwickelten Seele und einem
reinen physischen Kérper.
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Avernus (Lat.) Die Region, in der es ,keine Vogel“ gibt; die unterirdischen
Regionen der Unterwelt.

Avichi (Skr.) ,Das Wellenlose“; eine Bezeichnung fiir die materiellsten
Ebenen und die materiellsten Bewufitseinszustinde; zu ihnen werden
die bosartigsten Seelen hingezogen; das Gegenteil von Nirvana.

Bardo (Tib.) ,Das Dazwischenliegende®; die Periode zwischen dem Tod
und der Wiedergeburt.

Bhon-Anhinger (7ib.) Tibetanische Monche, die die vorbuddhistische
Religion praktizieren.

Bodhisattva (Skr.) ,Einer, dessen Essenz (Sattva) Weisheit (Bodhi) ist*;
eine Vorstufe zur Buddhaschaft; es bezeichnet auch jemanden, der aus
Liebe zur Menschheit darauf verzichtet, in Nirvana einzutreten.

Brahma (Skr.) Schopfer, Entfalter; die individualisierte Manifestation von
Brahman, dem Unmanifestierten.

Brahma(n) (Skr.) Der Universale Geist; der erste oder unmanifestierte
Logos.

Brahma-Vidya (Skr.) ,,Gottliches Weisheit®.

Bruder des Schattens (Schwarzmagier). Jemand, der dem Pfad der linken
Hand folgt. Er benutzt sein Wissen fiir bose Zwecke; ein Zauberer.
Siebe auch Weifier Magier.

Buddha (Skr.) ,Der Erleuchtete; ein Wesen, das spirituell erwacht ist.

Buddhi (Skr.) ,Das Erleuchtete; das spirituelle Selbst; die Quelle der
Intuition und der Unterscheidungskraft.

Buddhi-Manas  (Skr.) Zusammengesetzt aus Buddhi ,Weisheit” und
Manas ,Verstand“; der hohere Verstand und die hohere Vernunft im
Zusammenspiel; das reinkarnierende Ego. Siebe auch Nous.

Chela (cheta) (Skr.) ,Junger®; Schiiler eines Guru.

Chitkara (Skr.) ,Das durch Gedanken Titige®; das spirituelle Selbst; der
Schutzengel.

Christos ,Der Gesalbte“; ein Ausdruck der frithen Gnostiker fiir einen
Initiierten.

Christos-Geist Der innere Gott; der Vater im Inneren.
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Devachan (7ih.) Der glickselige Traumzustand der Seele zwischen den
Erdenleben.

Dhyani-Chohans (Skr.-Tib.) ,Herren der Meditation®; kosmische Intelli-
genzen verschiedener Abstufungen.

Druiden Initiierte Priester der Kelten im vorchristlichen Europa.

Dvija (Skr.) ,Ein Zweimalgeborener®; ein Initiierter.

Gayatri (Saviti) (Skr.) Ein Hymnus aus der Rig-Veda an die gottliche
Sonne.

Gilgulim (Hebr,) ,Das sich kreisformig Bewegende®; eine kabbalistische
Bezeichnung fiir die Wanderungen der Seelen.

Gnostiker (Grch.) Sucher der alten Gnosis, des alten ,,Wissens®; sie waren
Philosophen; einige der frithen Christen gehorten ihnen an.

Goldene Kette (die lebende Kette) des Hermes. So wurde die Aufeinan-
derfolge spiritueller Lehrer genannt.

Hierarchie des Mitleids So bezeichnet man die Bruderschaft der Mahat-
mas und Adepten, der Wichter der Wahrheit; sie fithrt und beschiitzt
die Menschheit.

Jagrat (Skr.) Der ,Wachzustand®; der erste der menschlichen vier Bewuft-
seinszustinde.

Kiama-Loka (Skr.) Die ,Wunschwelt“, die unsere Erde umgibt; der astrale
Aufenthaltsort der Kama-Rapas; der Hades der Griechen.

Kama-Manas (Skr.) Der ,Wunschdenker®; das personliche Selbst.

Kama-Rapa (Skr.) Der ,,Wunschkorper®; das astrale Vehikel der mental-
physischen Energien des Menschen; nach dem Tod ist es der ,,Schatten®
oder der sogenannte ,,Geist".

Karma (Skr.) ,Titigkeit”; das Gesetz von Aktion und Reaktion, von
Ursache und Wirkung.

Kismet (4r.) ,Los, Geschick’; im Islam das Schicksal oder die Bestim-
mung.
Lipikas (Skr.) ,Schreiber”; die Aufzeichner in den himmlischen Bereichen;

Agenten von Karma.

Maha-Buddhi (Skr.,) ,,Grofie Weisheit“; kosmische Buddhi, Mahat.
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Maha-Manvantara (Skr.) ,,Grofl und zwischen (zwei) Manus®; eine Periode
der Manifestation. Siebe auch Manvantara.

Maha-Maya (Skr.) ,Grof und Illusion®, die universale Illusion von einer
manifestierten Existenz.

Maha-Pralaya (Skr.) ,,Groff und Auflosung®; eine Periode der kosmischen
Rubhe. Siehe auch Paranirvana.

Mabhat (Skr) Wortlich das ,,Grofie; das universale Gemiit; es entspricht
dem Manas im Menschen. Siehe auch Maha-Buddhi.

Mahatma(s) (Skr.) Wortlich ,grofie Seele oder grofies Selbst“. Siehe auch
Meister.

Mahayana Buddhismus (Skr.) Woértlich Fahrzeug oder ,grofier Weg*;
Bezeichnung fiir die Nordliche Schule des Buddhismus.

Manasaputra(s) (Skr.) ,,Sohne des Gemiits; solare Gottheiten, die in der
menschlichen Rasse das Denkvermogen erweckten.

Manvantara (Skr.) Wortlich ,zwischen den Manus“; eine Periode der
Manifestation und Aktivitit eines Universums.

Meister Relativ vollkommene Menschen; Lehrer und Wichter der
menschlichen Rasse.

Messianischer Zyklus Eine Periode von 2160 Jahren; wihrend dieser Zeit
manifestiert sich ein besonderer spiritueller und zodiakaler Einfluf.

Moiren (Grch.) ,Die das Los, das Schicksal Bestimmenden®; so nannte man
die drei Schicksalsgottinnen, die Spinnerinnen des Schicksals, in der
griechischen Mythologie.

Moksha oder Mukti (Skr.) Wortlich ,in Freiheit entlassen; Nirvana.

Monade Wortlich ,Einheit, Eins“; unteilbare Bewufitseinseinheit; spiritu-
elle Individualitit.

Monas Monadum (Lat,) Wortlich ,Monade der Monaden®; die kosmische
Monade.

Mysterienschulen Zentrum spiritueller Instruktion, Disziplin und Initia-
tion in fritheren Zeitaltern.

Naga (Skr.) Wortlich ,Schlange” der Weisheit; ein Initiierter; manchmal
auch verwendet in der Bedeutung fiir Schlangendimon.
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Nirvana (Skr.) Wortlich ,,ausgeblasen®; die Gliickseligkeit der Absorption
in pures kosmisches Sein, alle personlichen Begrenzungen sind ,ausge-
blasen®.

Nous (Greh.) ,,Gemiit“; die hohere Intelligenz.

Parabrahma(n) (Skr,) Wortlich ,Jenseits von Brahman“; das Unendliche,
das Grenzenlose.

Paranirvana (Skr.) Zusammengesetzt aus ,,Jenseits und Nirvana“; Bezeich-

nung fiir die Zeit, in der ein Kosmos seine Ruheperiode durchliuft.
Siebe auch Maha-Pralaya.

Pisachas (Skr,) Wortlich ,Fleisch verzehrende, dimonische Elementale,
der niedrigste Aspekt des Kama-Rapa.

Pistis (Grch.) ,,Glaube, Vertrauen®.

Pralaya (Skr.) Wortlich ,Auflésung”; Zustand der Ruhe zwischen zwei
Lebenszyklen.

Psuche (Grch.) Wortlich ,Atem“; Tochter des Nous; die personliche
menschliche Seele.

Quabbalih (Kabbala) (Hebr,) ,Uberlieferung®; die Geheimlehre oder
Theosophie der Juden.

Runde Ein technischer Ausdruck fiir den Durchgang der Monaden durch
sieben Waurzelrassen, manchmal auch fiir noch grofiere Zyklen verwen-

det.

Samadhi (Skr.) Wortlich ,,Vereinigung®; selbstbewufite Vereinigung mit
dem Gottlichen.

Sambuddhi-Samadhi (Sk»)  Zusammengesetzt aus ,vollkommene

Erleuchtung und Samadhi®; allumfassendes Wissen; Vereinigung mit
dem All.

Sat (Skr.) Wortlich ,Sein, Dasein“; Wahrheit, Wirklichkeit. Siebe auch
Asat.

Sushupti (Skr.) Wordich , Tiefschlaf*; der dritte Zustand des menschlichen
Bewufitseins.

Svabhava (Skr.) Wortlich ,Selbstwerdung®; wahre Individualitit.
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Svapna (Skr.) ,Schlaf oder Traumzustand®; der zweite Zustand des
menschlichen Bewufitseins.

Tat (Skr.) Wortlich ,Jenes“; das Grenzenlose. Siehe auch Parabrahman.

Thuriya (Skr.) Wortlich der ,,Vierte“; der hochste Zustand des menschlichen
Bewufitseins. Siehe auch Samadhi.

Vedanta (Skr.) Eine der sechs philosophischen Schulen Indiens.

Veden (Skr.) Wortlich ,,Wissen®; religiose Texte der alten Hindus. Sie
werden Veda-Vyasa zugeschrieben. Die ilteste Veda ist die Rig-Veda.

Weifle Magier Fortgeschrittene Menschen; sie folgen dem Pfad rechter
Hand; sie wirken unpersonlich zum Wohl aller Wesen.

Whurzelrasse Einer der sieben Rassenkorper, durch die die menschliche
Lebenswoge wihrend einer ,Runde® auf dieser Erde liuft. Wir sind
gegenwirtig in der 5. Wurzelrasse. Siebe auch Runde.

Yoga (Skr.) Wortlich ,,Vereinigung®; eine Trainingsmethode; Disziplin.

Yuga (Skr.) Wortlich ,Zeitalter; eine Zeitperiode. In jeder Wurzelrasse
gibt es vier Yugas; unser gegenwirtiges Zeitalter, das vierte, ist das Kali-
Yuga. Es ist das ,,Schwarze oder Eiserne Zeitalter. Es begann 3102 vor
Chr. mit dem Tod Krishnas.



Chronologie

(Die einzelnen Beitrige nach ihrem Entstehungsjahr geordnet,
soweit dies moglich war)

1931
Die exoterische und die esoterische H. P. B.

1934
Was ist Wahrheit?
Verlagern wir unser Bewufitseinszentrum

1937
Stirke und Ausgewogenheit im Okkultismus
Zivilisation wird aus Gedanken erbaut
Der einzige Ausweg
Der Lohn des Selbstvergessens
Die Theosophie Chinas
Junge Menschen und Theosophie
Die Beziehung des Endlichen zum Unendlichen
Lafit das Christuskind leben

1938
Altruismus
Die gottliche Entsprechung
Der direkte Weg zur Weisheit
Warum nicht iiber sich selbst lachen?
Die Ursachen fiir das Leid in der Welt und seine Heilung
Die Beseelung des Menschen
Die Welt mit Ideen erobern
Die Verantwortung der Wissenschaftler
Uber das Heilen
Zeit, Dauer und das ewige Jetzt
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1939
Wo die Meister arbeiten
Der Priifstein der Wahrheit
Verhaltensregeln
Gesunder Menschenverstand zu Hause
Ermutigung auf dem Pfad
Die Orakel der Alten
Der Weg der Natur nach dem Tod
Der Wein als mystisches Symbol
Die alte Lehre vom stellvertretenden Sithneopfer
Gebet und Streben
Furcht, die grofie Zerstorerin
Wir haben keine Dogmen

1940
Der Wind des Geistes
Der Mensch ist sein eigener Erbe
Nach dem Tod bist Du — Du selbst
Schénheit und Wissenschaft
Gestalten Sie Thr Schicksal
Die Essenz von H. P. Blavatskys Botschaft
Der Yoga der Theosophie
Das verstindnisvolle Herz
Karma: angenehm und unangenehm
Die Uberwindung des Zweifels
,Die Rache ist mein“
Das menschliche Bewuf§tsein
Theosophen und Gebet
Verlust der Seele und Unaufrichtigkeit
Mifibrauch des freien Willens
Hilfe von den Gottern
Die Natur in stillem Gebet
Zwei Auffassungen von der Realitit
Engel und Diamon
Wo kann die Wahrheit gefunden werden?
Wissen bringt Verantwortung



Inbaltsverzeichnis

1940 (Fortsetzung)
Der Widersacher
Die lebenden Buddhas in Tibet
Die Goldene oder die Platonische Kette
Drei Stufen zur Erkenntnis der Wahrheit
Uber die Vorbestimmung
Die jungfriuliche Geburt
Der Weihnachtsbaum

1941
Wo sind die Weisen und Seher?
Errette Dich selbst
An jene, die trauern
Wenn man Fehler macht
Die Vision Buddhas des Herrn
Stirke durch Ubung
Eine ausgeglichene und visionire Haltung
Karmische Folgen und Bardo
Hilfe von den Gottern
Fiihre uns nicht in Versuchung
Mit Sanftheit und Giite gewinnen
Pflicht und moralisches Gleichgewicht
Drei Aspekte Karmas
Die vier Yugas
Wie kann man Reinkarnation beweisen?
Gedanken tiber Karma
Versunkene Kontinente und unser atlantisches Erbe
Soll man Vorsitze fassen?
Wie Ostern ein christliches Fest wurde
Universalitit und die Esoterische Tradition

1942
Das Gebot des Pythagoras
Wo zwei oder drei versammelt sind
Die Hingabe des Selbst
Initiation und Leiden

317
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1942 (Fortsetzung)
Der Schutzengel
Uberwachen Sie Thre Denkprozesse
Vergebung und karmische Handlung
Ein Leben - ein Gesetz
Der Mensch in einem gerechten und geordneten Universum
Der Berg des Verstehens
Das unbesiegbare Feuer des Geistes
Das Geheimnis der menschlichen Konflikte
Das Herz wird gewogen
Was ist das Alter?
Die verlorene Sache des Materialismus (13. September)
Aham Asmi Parabrahma (20. September)



Index

Adept(en) 145. Siehe auch Meister
Adi-Buddha, kosmischer Buddha150, 285-6
Buddhi im Menschen Strahl des 292
Adwaita-Vedanta 192-3
Agypter, Wiegen des Herzens 95-101, 114,
188
Aesculap, Tempel des 241
Abam Asmi Parabrabma 305-8
Akasa, 213. Siehe auch Astrallicht
Akousmatikoi 111
Alter, Alterwerden 69-74
Altruismus, Philantropie 27-30, 37, 40
Dienen versus Selbstverwirklichung 107-8
Apollonius von Tyana, 112,176
Apollons Leier, Sieben Prinzipien und 13
Ariadnes Faden 57
Arnold, Edwin 308
Arupa Welten 118
Astrallicht 204. Siebe auch Akasa
Astralwelt 166
Atlantier, Atlantis 127, 295-300
Atma-Buddhi 252
Atome 28, 191-2
unser Einfluf§ auf die 210, 228-9
Atropos 254-5
Avatara(s) 197, 207, 232-3
Jesus und H. P. B. Arten von 140-41, 147-8
Avernus 187
Avichi 33-4

Bardo 35, 165-7

Beispiel siehe unter Vorbild

Berg des Verstehens 251-3

Berg des Zion 252

Beseelte Wesenheit(en) 91-92, 100-102,
102-105, 107-8

Besitz 25
Bestechung von Kindern 154, 156
Beweis 240, 272-6
Bewufitsein 18-26, 52-3, 57, 87
ein Kontinuum 31-4, 175-7
gottliche Intelligenz und 43
vier Zustinde des menschlichen 174-7
Zeit und 259-62
Bhagavad-Gita 155-6, 219
Bhakti-Yoga 109
Bhons 166
Blavatsky, H. P. 67-8, 106-8, 136-48, 162-4,
223,291
forderte das Denken der Welt heraus
124,126-7
Gedanken iiber den Schlaf 176
Geheime Lehre der Zeitalter und 49
iiber unverdientes Leiden 205
Bodhisattva(s) 86, 130-31, 229, 236
Bose, das 10, 170-73, 194-5, 245, 266, 274
Energie erzeugt durch das 160-61
karmische Wirkungen 31-5, 127, 288
Liebe des Geldes und 21
Samen der Krankheit 283
Wahl des 186-9, 222
zersetzt 197-8
Brahma 219-21
Brahma-Vidya 50
Brahman 219-22
brachte das Universum spielerisch hervor
83
Vereinigung mit 111
Browning, Robert 158
Bruderschaft (Universale) 20-26, 67, 108,
223,303-4, 307
Grundlage wahrer Zivilisation 26
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Bruderschaft (Universale) (Fortsetzung)
Praktische 64
Theosophen und 211
unter den Menschen 147, 251
Vergessene Wahrheit 37-8

Bruderschaft des Mitleids 19, 179-80, 249

Briider des Schattens 277

Buddha(s) 102, 152, 176, 200, 235-8
Alles wird ein 149, 308
Innerer 48, 86, 109, 144, 291-92
Jungfriuliche Geburt und 130-31
Lebende, in Tibet 285-6
Menschliche Rasse und 72
Mitleid der 94

Buddha, Gautama 112, 149-50, 249, 308
Denken der fiinften Wurzelrasse und 231
Lebende Buddhas nicht 285

Buddhi 252-3

Buddhi-Manas 104

Buddhischer Glanz 16-17, 213
H.P. Blavatsky und 145

Charakter 94, 152-3, 156, 165, 287
Kontrolle des, und Einweihung 93
Leiden erbaut den 40, 214
Uberwindung von Fehlern stirkt den 282
verindert durch Gedanken 8, 31, 44, 171,

204, 212-13

Chela(s), Chelaschaft 36, 179
Brahma-Yoga Ziel der 111
Innere Evolution der 242-3
Pflichten und Pfad der 20, 102-3, 105,

215
Schranke zu den 15-16

China, Theosophie von 231-3

Chinesen, Nachfahren der Atlantier 231

Chitkara 84, 86. Siche auch Schutzengel

Christen 13-14, 84, 192-5
friihe, glaubten an die Reinkarnation 290
frithe, Hymnen an die Sonne 132
Passahfest 256-8
Widersacher 279-84

Christus 72, 144, 176, 200, 235-8. Siche auch
Avatara
gekreuzigt in uns 48
kosmischer 285
innerer 48, 86, 109, 290-92
jungfriuliche Geburt und 129-35
Leiden in Verbindung mit 136
Mitleid des 94
Rasse von, in der siebten Runde 72
,Wer sein Leben um meinetwillen auf-
gibt...“ 102
Christuskind 134-5
Cleanthes 219

Dimon im Menschen 188, 234-9. Siehe auch
Widersacher
Darwinismus, negative Auswirkungen des
125-6
Dauer 259-62
Devachan 31-6, 98, 166, 206, 265. Siebe
auch Tod
Dhammapada 127
Dhyani-Buddhismus und Zen 301, 303
Dhyan(i)-Chohan(s) 194, 205, 245
Herren der Meditation 249
Lipikas 117-18
Meister gelehrt von den 181
Schutzengel und 84
Die Geheimlebre 306-7
Dienen 80, 107-8, 215, 233, 300
Dogma(tismus) 194, 211, 233, 290, 292
Druiden 84
Dvapara Yuga (drittes Zeitalter) 270-71
Dvija 130

Egoismus 3, 104, 113, 168, 179, 184, 299

Ehrfurcht 17, 51, 114, 157, 217-18

Einheit in der Vielheit 244-7

Eltern und gesunder Menschenverstand
153-7

Emotion(en) 115

Endlich und Unendlich 190-96



Engel 275
des Todes 69-70
hinter neuer Erfahrung 3
im Menschen 234-9
Satan und 282
Schutzengel 84-7
Erde 254-5, 273-6, 288
Kontinente der 295-8
spirituelle Gegenwart auf der 183
unser Klassenzimmer 160
Erfahrungen 3, 78, 282-3
Erfindung 76
Erloser 224
Kommunnion 267
Mensch sein eigener 8, 61
Widersacher wird zum 282-3, 286
Erlésung 60, 75-6, 230, 238, 291
Esoterische Tradition 49-51
Ethik (ethisch) 8, 28, 30, 34, 126-8, 147,
187, 211, 246, 302
das Bewufitsein auf die, verlegen 18-26
Grundlage von H. P. Blavatskys Lehren
139
Instinkt 62, 92, 244, 273, 276
Evolution 40, 55-7, 69-74, 150, 176, 226-
230, 291. Siehe auch Wachstum
Darwin und 125-6
der Erde 163
Grade der monadischen 194-6
kosmisches 305-6
menschliche 157, 160, 236, 273-6
selbstgeleitete 30
Zyklen der 269-71
Ewiges Jetzt 203, 259-62

Falsche, das 4-5, 11-12, 15. Siebe auch Bose,
das, Disharmonie
Fehler 9, 123, 188, 265
Freier Wille 87, 202-4, 207, 226
Mifibrauch des 197-8, 287-9
Orakel und 222
Freiheit 89-90

Index 321

Friede 12, 20-23, 61, 77-80, 164, 185, 265
Altruismus und 37
Ideen und globaler 67
verstehendes Herz und 116

Furcht 156-7, 184-5, 245

GayatrT (Savitrl) 111-12
Gebet 54-7,217
des Herrn 199
,,-..nicht mein Wille...“ 180, 289
theosophische Sicht des 178-80
und Streben 54-7, 180
Geburt 227-30, 246-7
Gedanke(n) 44-8, 96, 120-23, 164, 192, 263
aufgezeichnet 160-61
Auswirkungen der 31-4, 92, 100, 166,
197-8
bestimmen Handlungen 23
Gewohnheiten der 147
Geheime Lehre 49-50
Gehirn-Verstand 155, 241
Gefahr in, nur Studien 182
Gewohnliches Bewufitsein 174
Herz versus 42-3, 99-100, 114-15
Kanal zwischen Buddhi und 253
stort die Inspiration 199
Werkzeug des Herzens 188-9
Geist 57, 65, 84-6, 147, 248, 267-8, 283
hochster Yoga 111-13
unsichtbar 276
Gelegenheiten 93, 137
Eine neue 10, 273
Generation(en) 141
Aufstieg und Untergang 137-8
gegenwirtige 58-9
jingere 64
Genius 55-6, 75,76
Innere Gottlichkeit und 141
warum oftmals gebrechlich 243
Geologische Geschichte 295-6
Gerechtigkeit 5-6, 12, 59-64, 90, 91, 95-
101, 117, 158-9, 273, 289
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Gesetz(e), universale 4-5, 27-8, 37-8, 207,
223,226-30, 244-7, 263-6
regieren die Welt 7
Universum und moralische 127-8
was man sit, das erntet man 117-18, 170-73
Gesunder Menschenverstand zu Hause 153-7
Gesundheit 29-30. Siebe auch Krankheit
innere und duflere 240-43
Mifibrauch der 197, 236-8
siebente Runde 72
Gewalt 26, 61-4
16st keine Konflikte 5-6, 9, 59-60
Gewissen 49, 51, 159
Gewohnheit(en) 53
Arten der 69-73
bediirfen der Verinderung 24, 147
des Verstandes 212
Gilgulim 150
Gliick 19, 21, 23, 66, 79
Altruismus und 37
Gnostiker 195
Gott 84, 178-80, 190, 305-7
kein auflerkosmischer 202, 273
Gottesweisheit 30, 57, 105, 115, 190, 240,
300, 301. Siehe auch Esoterische
Tradition, Theosophie
ein Gesetz 226-30
menschliche Weisheit 162-4
Gotter 4, 8,49, 101, 183, 212, 236, 246,
283, 284, 305-6
als Giiste 52-3, 79-80
Ehrfurcht und 217-18
Hilfe von den 12, 115-16, 201, 222, 293-4
innerer 66, 147, 199-201, 291-2
lehrten die Menschheit 40
Menschen werden 160, 228
miissen Lachen und Weinen 128
Gétlich(keit) 101, 209, 283, 290-92, 305-6
gottliche Harmonie 185
,Ich und mein Vater...“ 112-13, 302, 307
nicht den Eintritt der, verweigern 92
streben nach der 54-7
unsere, Ursprung 226-30, 288-9
Weg zur 122-3

Gottliche Ideenbildung 202-4
Avataras und 207

Goldene Kette des Hermes 137-8, 293

Grenzenlose, das 13, 244-6

Gute, das 170-73, 194-5, 237, 245,274
karmische Wirkungen des 127, 288

Hickel 125-6
Hiflichkeit 141, 158, 282
Harmonie(n) 137, 159, 237, 240, 248-50,
273-4
gottliche 185
Mangel an 197-8
Natur ist auf, gebaut 117-18, 139, 263-6
Rache und 171-3
Haf} 159
Hatha-Yoga 109-10, 238
Heidnisch, Heidentum 88, 129, 267
Heilung 71, 240-43
Herkules und Fuhrmann 61
Hermes 137-8
Herren der Meditation. Siehe Dhyan(i)-
Chohan(s)
Herz(en) 84, 95-101, 213, 289
Christuskind im 134-5
das mitleidvolle, der Natur 263-6
Erwachen des 301-4
ewige jung 121
falsches 188-9
Idole des 250
Macht der Besitztiimer 25
nicht Emotion 39
Verstand und 43, 133, 169, 179
verstehendes 79, 114-16
Wabhrheit im 22, 210, 248-50
Hierarch 202-4
Hierarchie(n) 41, 194-6, 202-4, 245-7, 274,
282
der frithen Christen 249
der Lehrer 293-4
Hierarchie des Mitleids 179-80
des Lichts 117, 249
Heiliger Geist, Geist 131



Heuchelei 15, 151, 201
Hoffung 97, 107, 164, 212, 245, 276, 286-
7,293
Wichtigkeit der 28-30, 84, 158
Horus 98, 100
Huldigung 106
Humor 82-3
Huxley 125

Idee(n) 42, 45, 62, 76, 162-4, 168
anderen aufdringen 91
erobern 45-6
regieren die Welt 22-3, 45, 59
Idole 250
Illusion(en) 22, 24, 35-6, 128, 253, 259-62,
302-3
Bases aufgebaut auf 10
Versuchung und 200
Wind des Geistes vertreibt 6
Incidents in the life of H. P. Blavatsky (Sinnett)
144
Initiation 57, 93-4, 139, 175-6
Intuition(en) 60, 73, 233, 251-3
Kinder haben 120, 123, 156
Wissen von Innen 76, 174, 191

Jagrat(a) 175-7, 262

Jahreszeiten, heilige 256-8

Jenes, Tat 219, 303
Unendlichkeit 192, 222

Jesus 39, 161, 163, 231
»Der Weg und die Wahrheit...“ 232-3
Heilung 240-42
,Lasset die kleinen Kinder...“ 121
theosophische Sichtweise von 192
Verehrung von 141

Jfiana-Yoga 109, 111

Jungendliche 64, 120-23
Eltern und 153-7

Jungfriuliche Geburt 129-33

Kali Yuga 270-71
Kama-Loka 31-5, 166

Index 323

Kima-Manas 104
Kama-Rapa 115
Kant, Emmanuel 273
Karma 85, 117-19, 170-73, 220-21, 223,
229, 244-5, 287-9
atlantisches 299-300
Bardo und 165-7
drei Aspekte von 254-5
freier Wille und 204
Gerechtigkeit, Mitleid und 12
Leiden 214
Vergeltung 38-9, 127, 160-61, 207
Widersacher und 280
Karma-Yoga 109, 110
Kind(er) 120-21, 153-7, 202
Kismet 204
Klotho 254-5
Konflikt, Geheimnis des 21-3, 37-43, 224
Konfuzius 138, 231
Krankheit 240-43. Siehe auch Gesundheit
keine in der siebten Runde 72
Samen der 74, 283
Schutz gegen 171, 265-6
Ursachen der 27, 30, 69-70, 197
Kreuz 48, 257-8
Schrei am 290-92
Krieg(e) 58-65, 153, 197,222
Gedanken rufen hervor oder beenden 44-7
menschliche Verantwortung 204-5
Krishna 112, 219. Siehe auch Avatara
Krosus 222

Lachesis 254-5
Lachen 81-3
Lamarck 125-6
Lao-tse 81-2, 231-3
,Lebende Tote“ 107, 177
Lehrer 13-17, 49-51, 106, 137-8, 209, 213,
280-81, 293
Leibniz, iiber Monaden 194
Leid 77-80, 214, 265
Altruismus und 37
kommt aus der Blindheit der Menschen 4
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Leid (Fortsetzung)
Schmerzen und 11
weiseste Freund 78
wir erzeugen 8
Leiden 9, 209, 252, 265
Griinde der 17
Leiden 93-4, 149, 223, 241
Arbeit der Gotter 214
erweckt Sympathie 40, 77-9
stellvertretendes Stthneopfer 290-92
unverdientes 205
Ursache des 5, 31, 33
verursacht 39
Lemurien 295-300
Lipikas 117-18
Kosmische Ideenbildung und 203
Liebe 91-2
briiderliche 211
Furcht und 184-5
universale 43, 113, 133
von den Eltern wachgerufen 154
Luzifer 282

Maha-Buddhi 221
Maha-Manvantara 221
Maha-Maya 220
Maha-Pralaya 219
Mahat, kosmisches 221
Mahatma(s) 137, 146, 229, 248
Mahayana Buddhismus 130
Manasaputra 254-5
Manasisches Akasa 115-6
Manvantara 219-21, 306
gottliche Ideenbildung 202-4, 207
Materialismus 124-8, 233
Maya(s). Siehe Illussion(en)
Meister 51, 52-3, 117, 206, 238. Siehe auch
Adepten, Mahatmas
entwickelten sich durch Selbst-
Aufopferung 215
geheime Lehren 223
Griindung der Theosophischen Gesell-
schaft 13

Helfer der Menschheit 15-17, 137, 179
iiber den Menschen, unterhalb der
Gotter 4, 102
verindern die menschlichen Herzen 14
Mene Mene Tekel Upharsin 6
Mensch 8-12, 18-26, 37-43, 53, 300
Aufstieg oder Untergang 188, 198
Beseelung des 102-5
BewufYtsein 208-10, 253
Dharma 223-5
ein potentieller Buddha 149-50
Embryo Gott 246
endlich und unendlich 190-96
Engel und Didmon 234-9
Formung des Selbst 198
Geburt und Tod des 226-30
Gerechtigkeit und Leben des 205-6
Gesundheit 240-43
Gotter belehrten die 49
Karma 254-5
Schutzengel 84-7
sein eigener Erloser 61-2, 75-6
webt seine eigene Bestimmung 204, 207
Zukunft des 72-4
zusammengesetzte Natur 103-4, 132-3
Menschliches Tier 41, 234-9
Beseelung des 89, 103
Menschliche Wesenheit(en) 103-5, 214,
271,272,291
Tllusion 262
innewohnende Wirklichkeit der 17, 251,
253, 285-6
Rechte der 25-6
Messianischer Zyklus 140, 141
Milton, John 282
Mitleid 90, 94, 206, 238
Akt des 165-6
der Natur und Tod 167, 263-6
Hierarchie des 180
himmlischer Besucher 12
Mohammedanisches Buch des Schicksals
204
Moiren, drei 254-5
Moksha, Mukti 175



Monade(n) 150, 203-4, 228, 291
Hierarchien von 194, 196
menschliche 103
Seele und 186
spirituelle 307

Monas Monadum 202

Moral 18-24, 126-8, 182, 224, 246
Grundlage der 139, 240

Mysterien 146, 148, 181-2

Mysterienschulen 148
gegriindet in Atlantis 299
Lehren der 129, 194-5

Mystischer Osten 230

Naga(s) 281

Nation, national 5-6, 23-6, 60-65, 163

Natur 7, 138, 139, 195-6, 217-18, 203
Gerechtigkeit in der 96, 170-73, 187
Gesetze der 117-18, 263-6
Gewohnheiten der 70, 166
hilft und schrinkt ein 87
Verbrechen gegen die 223-4

Neger Spiritual 210

Nekromantie 263-4

Neues Testament
,--.€s sei denn, Du verlifit Vater und

Mutter...“ 19

»Weise wie die Schlangen...“ 225, 281-2
,Wifit Thr nicht, daf§ die Haare...“ 246
»---daf Thr Gotter seid...“ 13

Newton, Isaak iiber die Zeit 260

Nirvana 175, 237, 261

Noblesse oblige 278

Nous 235, 238

Okkultismus 181-3

Omar Khayyam 268

Orakel, Delphisches 147, 222
Ostern 256-8

Panoramische Schau 262
Parabrahma 305-8
Paranirvana 220

Index 325

Parazelsus 267
Parse 132
Pazifismus 5
Pfad 22, 66-8, 75, 94, 214-16, 293-4, 304
Grundlegende Regeln 188
rechter und linker Hand 277-8
Wanderer ist der 233, 253, 293-4
Pflichten, Dharma 150, 223-5, 242, 281
gegeniiber Lehrern 215
gegeniiber Mitmenschen 25-6, 110, 235-8
kleinere und grofiere 19-20, 169, 182-3,
248
Philosophie 18, 45, 49-50, 124-8, 190, 211,
248, 253
Aspekt der Theosophie 163, 287, 294
gottliche Einheit 307
Pisacha(s) 115
Pistis 240, 276
Pflanze(n) 228, 297-8
Pflanzen, Verhiltnis zum Menschen 229,
246
Plato tiber Poseidonis 297
Platonische Kette 293-4
Plinius 131
Politik 18-26, 168
Pontius Pilatus 208
Poseidonis, Sinken von 297
Pralaya 219-20, 306
Prinzipien 13, 103-4, 234-40
Psuche (Psyche) 235, 238
Psychologie, psychologisch 46, 90, 109-10,
140, 163, 199-200, 237-8, 301-4
Pythagoras 107, 111, 177
Gebot des 48

Qabbalah 50, 150

Rache 170-73
Rad des Lebens 210, 227
Raja-Yoga 109
Reinkarnation 272-6
friihe Christen und 290
Gesetz der Bestimmung 288
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Reinkarnierendes Ego 205-6

Religion 18, 45, 49-50, 53, 124-8, 253
Gottlichkeit in allen 307
Theosophie und 163, 211, 248

Religioser Instinkt 217-18

Rig-Veda 111-12,

Runde(n) 71, 72, 104, 271

Samadhi 261
Sambuddhi-Samadhi 261
Sankaracharya 176
Sarkasmus 210
Sat, Asat, Tat 219
Satan 280-1
Satya Yuga 270-71
Schicksal 8, 95-101, 287-9. Siehe auch Ket-
ten von Ursache und Wirkung, Karma
freier Wille und 30, 87, 204, 207
Karma unausweichlich 172, 207, 254-5
Samen des 274-5
unsere Zukunft 19
Schizophrenie 200
Schlaf 3, 175-7
Im, niiher bei den Géttern 220
Tod und 32-35, 72
Schliissel zur Theosophie, Der 205
Schonheit 113, 158, 237
in der Seele 16-17, 136-7
Tier im Menschen und 237
Schulung 109-12, 189
Schutzengel 84-7
Schutzwall 179
Seele 91-2
Erfahrungen der, nach dem Tod 96-101
erwachende 40, 128
Verlust der 102, 126, 186-9
wihle 186
Seelenlose Wesenheit(en), entseelt v. 67-8,
100, 102-5
Selbst(e) 279-84, 291
Hoheres 5, 85, 199
Niederes 81-2, 105
Selbstgerechtigkeit 15

Selbstinteresse, Eigennutz 27-8, 30, 60-62
Selbstmord 186-7
Selbstopfer 78, 99, 162, 215, 239, 278
Selbstrechtfertigung 14-15
Selbstsucht 7, 21-2, 37, 62, 63, 80, 154-5,
168-9, 222
Atlantische Rasse 298-9
verdunkelt Intuition 41, 215-6
Selbstvergessen 37, 80, 168-9, 184-5, 213
Shakespeare, William 16, 259
Siebensaitige Lyra, Apollons 13
Sinnesorgane 76, 253
Sokrates 84
Sonne 254-5
Hymnen an die 111-12, 131-3
spirituelle, innerhalb der 122, 210-11
unsere Verbindung zur 228-30, 293
Sonnensystem 160
Spanisches Sprichwort 248
Spiritisten 263-5
Stirke 87, 123, 171, 277-8, 282-3
Stellvertretendes Sithneopfer 290-92
Stille 17, 29, 189, 193
Stimme der 3, 167
Stiller Wiichter 17, 207
Stoische Philosophen 110, 112, 219
Siinde(n) 96, 235, 237-9, 242
Sithneopfer Christi 39
Untitigkeit eine Tat der 206-7, 223-4
Sufis 268
Sushupti 175-7
Suzuki, D.T. 303
Svapna 175-7
Swabhava 204, 231
Sympathie 16, 40, 78-9, 90-91, 166, 206,
238

Tuo Teh King 232-2
Tao 232-3

Tat 192,219

Taube 225, 281



Theosoph(en) 20, 25-6, 47, 52, 240
Christliche Theologie und 126, 202-3
Gebet und 178-80
Ideal der 237
Natur 138
Verpflichtung der 182-3

Theosophie 77-80, 120-23, 161. 290, 299
arbeitet magisch 167
Erwecker 3-7
Herzensleben plus Intellekt 169
Religion, Wissenschaft, Philosophie 163,

287
technische, versus Pflicht 214-16
Theosophische Bewegung 50-51, 62, 124,
248
Gottes-Weisheit 162
Mysterien 181
Theosophische Gesellschaft 47-8, 162, 182,
290, 299
keine Dogmen 211
Teil ihrer Arbeit 47-8, 67, 162, 240, 249
von den Meistern gegriindet 13

Tibet(er)
lebende Buddhas in 285-6
nachtodliche Zustinde 35, 166-7

Tier(e) 234-9

Tier im Menschen, das 198, 234
hohere Reiche und 4, 157, 228

Tod 77-80, 95-101, 175-7, 245
Bardo und 166-7
eine evolutionire Gewohnheit 69-74
Geburt und 229, 246-7
grofites Abenteuer 139
unverdientes Leiden 205-6
Zustinde nach 31-6, 263-6

Trauern 77-80

Treta Yuga 270-71

Tsong-kha-pa 176

Tugend(en) 11-12, 127, 237-8
Atome und 228
»Energie ist von mir ausgegangen® 241
Tiere und 234, 236

Turlya 175-7

Tyrannei 83-91

Index 327

Unaufrichtigkeit 186-9

Unendliche, das 29, 122, 190-96

Unheil 160-61, 179, 184

Universum 27-30, 219-22, 303-4
beseeltes 275
Mensch ein Teil des 208-11, 246, 274
moralische Gesetze und 125-8

Unsterblichkeit 103, 189

Urteil(e) 5, 11, 75-6, 92, 123, 242
_Richtet nicht... 74, 94, 224

Veden, Vedantist 192-3, 229
Verantwortung 8-12, 41, 223, 233, 277-8
Vergebung 79, 189
,Liebet Eure Feinde...“ 161
Vergeltung 170-72
Verhalten 23-4, 61, 147, 153-7, 168, 172-3,
188
positives und negatives 151-2
-standard 172, 201
Verkettung von Ursache und Wirkung 244-7
Vernunft 6
Gerechtigkeit und 60-4, 68
Streit und 5, 60
Verstand 49, 120, 232, 238, 288
altert und kristallisiert 121
den Willen anderen aufzwingen 88-92
Herz und 84, 133
Idole des 250
Schizophrenie 200
verschlossen 181
zweifelt 224
Versuchung 104
im Gebet 199-200
wie zu iiberwinden 151-2
Versunkene Kontinente 295-300
Vertrauen 7, 42
Verurteilung (Bestrafung) 38, 158-9, 211,
240,272
Meinungen versus 208-9
moralische 104, 233
Vision(en) 3, 30, 59, 85, 107, 276, 286
Ausgeglichenheit und 158-9
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Buddhi 251-3

personliche versus universale 248, 289

Zweifel verschleiert 137
Voltaire 125
Vorbestimmung 202-7

Vorbild (Beispiel), Wichtigkeit des 20, 90,

153-7
Vorsitze 212-13

Wahrheit 13, 16, 151, 181, 299-300
drei Stufen 301-4
Feder der 95-101
im Inneren 76, 174, 230
Quellen der 208-11, 248-50

umfassend, nicht ausschliefilich 251-3

Verstand und 264

von Zeitalter zu Zeitalter 49-51, 270-71

Wachstum 194-5, 243, 290-91
ausgewogenes 182
durch Dienen 215-16
durch Erfahrung 40, 283

eines Menschen zu einem Buddha 229

menschliches 273
Weber des Schicksals 254-5
Weihnachten 134
Weihnachtsbaum 284
Wein, Symobil des Geistes 267-8
Weisen, die 253, 280

Taube und 225, 281
Weise und Seher 13-17, 246, 304
Weisheit 29

des Herzens 114-16, 211

der Natur 217

Pfad zur 66-8, 181, 208-9, 282, 304
Weisheitsreligion

des Menschen Erbe 139
Weifier Magier 277
Welt 66, 142-3, 162-4, 248

beherrscht vom Geist 249

Probleme der 58-65, 88-92
Weltenbaum 284

Werte 18-26
Widersacher 279-84. Siehe auch Dimon
Wille 60, 88-92, 212-13
erobere das Selbst mit Hilfe des 281-3
Streben und 180
Wind des Geistes 3-7
Wintersonnenwende 284
Wirklichkeit 49-50, 68, 97, 219-22, 227,
251-3,303
Widersacher und 279, 281
Wissen und Verantwortung 223, 277-8
Wissenschaft(ler) 45, 49-50, 113, 163-4,
253,299
Determinismus 287
Materialismus 124-8
Raum-Zeit Kontinuum 260
Verantwortung 233
Whurzelrasse(n) 231, 297

Yoga
Gedanken 92
Theosophie und 109-13
Yugas, die vier 269-71

Zeit 259-62
Zen 301, 303
Zeus 293
Zivilisation(en) 44-8, 137, 227
Gedankenbarrieren der 53, 59
gegenwirtige, Aufstieg oder Untergang
der 6, 59-61
Grundlage der 22-6
verlorener Grundton der modernen 9,
168
Zweifel 105,137,224
Zyklen 226, 269-71, 276
der Manifestation 219-22
Zufall 244-6, 274



Inbaltsverzeichnis 329



