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Vorwort

Emn KUuNSTWERK STEHT ODER FALLT mit seiner Kraft zu begeistern. Um wie
viel mehr muss die Botschaft eines Buches wie Quelle des Okkultismus, das
von kosmischen Wahrheiten und von der zeitlosen Suche des Menschen
nach Antworten handelt, allein mit ihrem inneren Wert stehen oder fallen.
Gottfried von Purucker ist sich dariiber vollig im Klaren. Er gibt nicht vor,
etwas Abschlieflendes, das endgiiltige Wort der Wahrheit zu sagen. Er bietet
vielmehr eine erleuchtete Interpretation der universalen Weisheit an, auf
der die Geheimlehre aller Zeitalter — und das gleichnamige Meisterwerk
H. P. Blavatskys — beruht.

Am 15. Januar 1874 in Suffern, Rockland County (New York), geboren,
lebte G. von Purucker bis in die spiten 8oer-Jahre in den Vereinigten Staaten,
dann zog die Familie nach Genf, in die Schweiz. Sein Vater, ein Geistlicher
der Episkopalkirche, war zum Kaplan der dortigen American Church ernannt
worden. Als Gelehrter und seinem Glauben treu ergebener Mann hatte er den
sehnlichen Wunsch zu erleben, dass sein Sohn zum Priester der anglikani-
schen Glaubensgemeinschaft geweiht werde. Er lehrte ihn daher personlich
Latein, Griechisch und Hebriisch und lieff ihn in den modernen europiischen
Sprachen, in der Geschichte und Literatur der biblischen Vélker sowie der des
alten Griechenlands und Roms unterrichten.

Der junge Mann war mit Eifer dabei. Er besafy zudem einen tiefgriindig
forschenden Geist mit einem natiirlichen, intuitiven Unterscheidungsvermo-
gen, ob etwas spirituell wahr oder unecht war. Noch bevor er achtzehn Jahre
alt wurde, wusste er mit Bestimmtheit, dass er der Kirche nicht beitreten,
ja, dass ihn iberhaupt keine konventionelle Religion je binden kénne. Die
Suche nach der Gnosis, nach der lebendigen Weisheit hinter den rituellen
und dogmatischen Aufierlichkeiten, hatte grofien Einfluss auf ihn gewonnen.

Der Schock war fiir die Eltern sehr schmerzlich: Thr Sohn, von Kindheit
an fir das geistliche Amt bestimmt, fihig, die heiligen Schriften in den
Originalsprachen zu lesen, in den Titigkeiten und Pflichten eines Pastors
geschult — wurde agnostisch.

Tief betriibt verlief der junge Mann Heim und Studien in Genf, er reiste
per Schiff nach Amerika und kam nach einem Aufenthalt in New York von
wenigen Monaten nach Kalifornien, wo er im Gebiet von San Diego auf
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verschiedenen Farmen arbeitete. Wihrend der ganzen Zeit setzte er seine
Suche fort: ,Ich blickte um mich, nach rechts und links, und versuchte, den
Schliissel zu den Mysterien des Lebens und des Todes zu finden, die mich so
sehr bedringten.“ Er kaufte Biicher iiber den Tarot und iiber Geistheilung
und fand nur, dass sie ihn nicht befriedigten. Als er auf eine der tibersetzten
Upanishaden stief}, lernte er Sanskrit. Zuvor hatte er sich schon durch Selbst-
studium in Angelsichsisch vervollkommnet, denn auch er glaubte wie der
Dichter Heine, dass ,,man mit jeder neuen Sprache eine neue Seele gewinnt®.

Dann fiel ihm eines Tages, wie er uns erzihlte, ein kleines Buch tiber
Theosophie in die Hinde, und ,.es riittelte mich auf™:

Ich fand edles Denken! Ich ahnte, dass in diesem Buch mehr enthalten war,
als ein Agnostiker erkannt hitte. Mein jahrelanges Studium und die Lektiire
der Weltliteratur — speziell des alten Schrifttums — hatten mich gelehrt, die
alte Wahrheit zu erkennen, als ich darin las. Ich war von etwas fasziniert,
was ich schon immer im Herzen gewusst hatte, und zwar, dass eine Schar,
eine Gruppe, eine Gesellschaft, eine Verbindung edler Weiser, grofier Seher,
,, Weise Minner des Ostens®, wie das Buch sie nannte, schon immer existiert
hat und auch heute noch existiert.

Wir kennen den Titel dieses Buches nicht, aber wir wissen, dass Hobart
Lorenz Gottfried von Purucker (seinen Gefihrten spiter als G. de P. bekannt)
am 16. August 1893 in die Theosophische Gesellschaft eintrat, die damals
in Amerika unter der Leitung von William Q. Judge stand, der 1875 mit
H. P. Blavatsky und H. S. Olcott Mitbegriinder der modernen theosophischen
Bewegung war. Als Mitglied der San Diego Lodge, aus deren Biicherei er sich
regelmifiig Biicher auslieh, half von Purucker bei der Einrichtung einer Secrez-
Doctrine-Studiengruppe, und obwohl er erst neunzehn Jahre alt war, wurde er
bald zum ,stindigen Dozenten® ernannt, der die Studien der Mitglieder, von
denen die meisten betrichtlich ilter waren als er, moderierte und leitete. In
den folgenden 49 Jahren bis zum Tage seines Todes am 27. September 1942
gab Gottfried von Purucker im Dienste fiir seine Mitmenschen von seinem
inneren Reichtum. Dieser Dienst fiir die Menschen sollte seinen grofiartigen
Hohepunkt in der Erliduterung der spirituellen Prinzipien der Theosophie
finden.

Alles, was er privat oder in seinen veroffentlichten Werken zum Ausdruck
brachte, war eine Erweiterung der Vision seiner Jugend von der Einheit des
gottlichen Einflusses und von der Erfahrbarkeit dieser Einheit durch jeden
Menschen. Quelle des Okkultismus ist dabei keine Ausnahme. Als Gottfried
von Purucker im Juli 1929 als Nachfolger von Katherine Tingley die Leitung
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der Theosophischen Gesellschaft iibernahm — die Internationale Hauptstelle
befand sich damals in Point Loma, Kalifornien —, fiihrte er eine Folge esoteri-
scher Studien ein, um die Samen des Altruismus zu beleben und Instruktionen
iber die tieferen Aspekte der Theosophie darzulegen. Keine Frage war zu ein-
fach, keine zu kompliziert, um nicht sorgfiltig gepriift zu werden. Er bestand
jedoch darauf, dass die ,wissenschaftlich-philosophischen® Gesichtspunkte
der Lehre immer mit den ,,ethisch-mystischen“ verbunden werden: Nur wenn
man nach der Lehre lebt, von der man gehort hat, wird sie ihren esoterischen
Gehalt preisgeben.

Das hier vorliegende Werk ist auf zwolf Instruktionsbiichlein zuriick-
zufithren, die im Jahre 1936 als Privatdruck erschienen. Diese waren von
einem kleinen Komitee unter der Aufsicht Dr. von Puruckers aus den ste-
nografischen Protokollen esoterischer Versammlungen zusammengestellt
worden, die von ihm in den Jahren 1929 bis 1933 abgehalten worden waren
und denen er noch bestimmte sachdienliche Ausschnitte aus seinen veroffent-
lichten Werken sowie weiteres umfangreiches, neues Material tiber eine grofie
Vielfalt von Themen hinzufiigte.

Von besonderem Interesse ist die Themenfolge, da er diese mit aufier-
ordentlicher Sorgfalt selbst arrangiert hatte. Sein Hauptanliegen war es, wie
er erklirte, den Studierenden gerade am Anfang, bevor sie vielleicht von den
hoch philosophischen Lehren, die spiter dargelegt wurden, zu stark gefes-
selt wiirden — die volle Gelegenheit zu geben, das Ideal selbstlosen Dienens
in sich aufzunehmen. Dieses selbstlose Dienen kennzeichnet den Pfad des
Mitleids, der von den geistigen Lehrern der Menschheit gewihlt wurde. Als
er gefragt wurde, warum er den streng lehrmifiigen Teil der Serie mit einer
tiefgriindigen Abhandlung iiber Raum und Maya begonnen habe, anstatt mit
den praktischen Themen Karma und Wiedergeburt, die leicht zu erfassen
seien, entgegnete er, dass diese Ideen bereits in der veroffentlichten Literatur
der Gesellschaft behandelt worden seien. Seine ganze Bemiithung sei darauf
gerichtet, das Bewusstsein der Studierenden aus den engen Grenzen des rein
Personlichen in kosmische Dimensionen zu erheben, in denen selbst die
schwierigsten menschlichen Probleme in einem angemesseneren Verhiltnis
gesehen werden konnen.

Es liegt auf der Hand, dass das Buch einige Kenntnisse der grundlegenden
theosophischen Vorstellungen voraussetzt. Aber ist damit gesagt, dass es jenen
Lesern nur wenig anbietet, fiir die diese Ideen neu sind? Ganz im Gegenteil,
denn hier bietet sich Nahrung zum Nachdenken fiir alle Suchenden an, ganz
gleich, welche geistige oder religiose Einstellung sie haben. Das gilt auch
fiir jene, die sich von ihrem Glaubensgrund geldst haben und eine sinnvolle
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Philosophie suchen, in der sie festen Halt finden kénnen. Kurz, das Buch
wendet sich an alle, die die Verflechtung des menschlichen Schicksals mit
dem kosmischen Plan erkennen, die intuitiv ahnen, dass die Pilgerschaft des
Menschen sich iiber eine Vielzahl von Leben auf der Erde erstreckt, damit die
Seele im Laufe der Zeitalter ihre latente Gottlichkeit hervorbringen kann.
Vor allem spricht es zu jenen, die in besonderen Augenblicken der Stille den
Ruf des inneren Weges vernehmen, den stillen, schmalen Pfad zu suchen und
den uralten Eid zu leisten, sich selbst ganz in den Dienst der Menschheit zu
stellen.

Es mag vielleicht einige Leser geben, denen es lieber gewesen wire,
wenn Dr. von Purucker den Gebrauch von Fremdwoértern auf ein Minimum
beschrinkt hitte und den theosophischen Standpunkt mit einer klar umrisse-
nen Darlegung des Themas einfacher dargestellt hitte; denn in dem vorlie-
genden Buch lesen wir — wenn wir dem Abstieg des Geistes in die Materie und
dem Wiederaufstieg zu seiner urspriinglichen Quelle folgen — von Lokas und
Talas, von Ebenen und Dhatus, von Monaden und Hiillen.

Fir die Verwendung einer so reichhaltigen Terminologie, die den reli-
giosen und philosophischen Schitzen des Orients und Okzidents entnommen
wurde, gibt es jedoch eine gute Begriindung. Die Grundideen sind identisch,
aber jeder Lichtbringer teilt durch die Linse seiner eigenen Einweihungs-
erfahrung seine Vision der Wirklichkeit mit. Infolgedessen bietet jeder
spirituelle Seher eine Darstellung, die einzigartig zu sein scheint, wihrend
er in Wirklichkeit die gleiche okkulte Wahrheit nur in eine andere dufiere
Form kleidet. Nicht nur, um das Verstindnis der Leser zu bereichern, die
einem bestimmten Glauben anhidngen, sondern auch, um die Studierenden
der vergleichenden Religionswissenschaft, Philosophie und Mythologie zu
unterstiitzen, legte Dr. von Purucker ausfiihrlich dar, dass die vielen und ver-
schiedenen Namen fiir Gott, die Gotter und ihre mannigfaltigen Funktionen
in den alten Schriften lediglich verschiedene Arten der Beschreibung des einen
evolutioniren Prozesses sind.

Das Buch bietet jedoch nicht nur eine systematische Behandlung der
Lehre; es beschleunigt vielmehr das Erwachen der Intuition. Wenn der Leser
der manchmal sehr feinen, aber stets unzerreifibaren Gedankenkette des
Autors folgt, kann er mit einer plotzlichen, blitzartigen Einsicht erkennen,
was HPB in verschiedenen ,schwierigen“ Abschnitten wirklich gesagt hat.
Was frither selbst einen sehr scharfsinnigen Leser verwirrte, wird oft, ohne
dass sich sein Verstand dessen bewusst wird, durch praktische Weisheit erhellt.

Aus der Tatsache, dass in dem vorliegenden Werk immer wieder verschie-
dene Lehren aus Die Gebeimlebre oder Die Mabatma-Briefe angefithrt werden,
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darf jedoch nicht geschlossen werden, dass der Autor die Schriften HPBs oder
ihrer Lehrer als ,den endgiiltigen Beweis unfehlbarer Autoritit® betrachtet,
,50 wie die Christen ihre Bibel zusammenstellten und sie dann anbeteten®
—um aus einem Brief zu zitieren, den G. de P. am 14. Juni 1932 an A. Trevor
Barker schrieb. ,Wenn das der Fall wire, wiirden wir nie weiterkommen.
HPBs Biicher wiren sakrosankt. ... Wir miissen uns bei den Dingen an das
Prinzip halten. Das ist sehr wichtig.”

Immer wieder erinnert uns der Autor daran, dass die einzige Autoritit, der
einzig wirkliche Initiator fiir jeden Menschen das eigene Hohere Selbst ist.
Paradox ist, dass Dr. von Purucker ,,wie einer mit Autoritit® spricht, mit der
Autoritit profunder spiritueller Erfahrung. Aus diesem Grunde werden viele,
viele Tore weit geoffnet, obwohl genauso viele geschlossen bleiben oder nur
leicht ge6ffnet werden und auf den Augenblick warten, da der Leser selbst so
anklopft, dass sich fiir ihn die Tiir zum Licht seines eigenen inneren Gottes
offnet. Wenn man einzig und allein dem Intellekt vertraut, der Augenlehre,
wird man nur wenig von bleibendem Wert gewinnen. Es ist die Herzenslehre,
der wir anhingen sollten, die Herzensweisheit, die sich in die Seele einprigt.

Es ist bedeutsam, dass Dr. von Purucker schon im Jahre 1935 6ffentlich
der Hoffnung Ausdruck gab, dass, wenn er ,,die Zeit und Kraft“ finde, er dann
seinen oder zwei weitere Binde mit theosophischen Lehren veroffentlichen®
wiirde, die bis dahin in privatem Umlauf waren. Was vormals als esoterisch
angesehen worden war, so glaubte er, wire damals schon in grofierem Mafle
verstanden worden, weil die ,stirker erwachte Intelligenz des modernen Men-
schen® und auch die erhohte ,Aufgeschlossenheit neuen Ideen gegeniiber,
ein vollig anderes und in der Tat brach liegendes Bewusstseinsfeld geschaffen
hat“ (The Esoteric Tradition, s. X). Obgleich er dieses Vorhaben nicht mehr
selbst ausfithren konnte, wurde eines dieser geplanten Werke, The Dialogues of
G. de Purucker, das die Zusammenkiinfte der Katherine-Tingley-Memorial-Group
wiedergibt, im Jahre 1948 von Arthur L. Conger herausgegeben. Mit der vor-
liegenden Veroffentlichung von Quelle des Okkultismus werden jene erhofften
Binde aus bisher esoterischem Material fiir alle Studierenden verfiigbar.

Wir bedauern sehr, dass James A. Long, der Leiter der Theosophischen
Gesellschaft von 1951 bis 1971, dieses Werk nicht mehr in fertiger Form
erlebte. Die Richtlinien, die er im Jahre 1966 fir die Herausgabe und Vor-
bereitung des Manuskriptes niederlegte, wurden jedoch getreulich ein-
gehalten: Die Integritit der Lehre sollte dem Geist und dem Inhalt nach
gewahrt bleiben; unnétige Wiederholungen sollten weggelassen werden;
organisatorische Angelegenheiten, die sich auf die Theosophische Gesell-
schaft oder die Esoterische Abteilung bezogen, sollten gestrichen werden;
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die Schreibweise solcher Sanskrit- und anderer Fremdworter wie Karma,
Mahatma usw. sollte der jetzt iiblichen Schreibweise angepasst werden, und
wo es ratsam erschien, sollte die Darstellung aus ihrer privaten, esoterischen
Form herausgehoben und in eine Form gebracht werden, die sich fiir den
offentlichen Druck eignet. Kurz, aus den zwolf Biichlein sollte der wunder-
bare Schatz der darin enthaltenen Weisheit herausgezogen und destilliert
werden, damit die Welt Nutzen daraus ziehen mége. Denn darin sah James A.
Long die Intention von Dr. von Purucker:

Diese ganze lehrmiflige Esoterik dient nur einem Zweck, nur einem ein-
zigen Zweck — nicht der blofien Befriedigung des Intellekts des Lesers,
sondern der Schaffung des Fundaments zur Entwicklung der mitleidsvol-
len Seite unseres Wesens, damit wir unseren Mitmenschen besser dienen
konnen. Der Wert dieses Buches liegt darin: Es dringt iber die rium-
liche und kosmische Darstellung zur Quelle des Mitleids vor, das aus dem
Herzen des Kosmos zur Milchstrafie, zum Sonnensystem, zu unserer Erde
und schliefflich zum Menschen fliefit. Das Ganze ist die Manifestation eines
Mitleids, das unseren Wissensbereich iibersteigt.

Erwihnt werden sollen hier noch die unermiidliche Arbeit und die Sorgfalt
der Mitglieder des Stabes, die fiir die Herausgabe und Druckvorbereitung
verantwortlich waren.

An diesem hundertsten Geburtstag von Gottfried von Purucker bekennen
wir dankbar unsere spirituelle Verpflichtung gegentiber einem Mann, der das
Feuer der Aspiration erneut entfachte, der glaubte, dass Fountain-Source of
Occultism (Quelle des Okkultismus) die Macht hat, jeden ernsthaften Sucher in
kommenden Zeitaltern zu inspirieren.

Grace F. KnocHE

15. Januar 1974
Pasadena, Kalifornien

Anmerkung

Im Text hiufig als Quellenangabe verwendet:
Die Gebeimlebre, ISBN 978-3-940866-57-8, Theosophischer Verlag der
Stiftung der Theosophischen Gesellschaft Pasadena, Eberdingen, 2023.
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Die Weitergabe des Lichts

Es ciBT NUR EINEN OkKULTISMUS, eine Wahrheit. Die Quelle der Weisheit ist
auf dieser Erde die Bruderschaft der Adepten, das spirituelle Herz der Welt, aus
dem ein unauthérlicher Strom der Inspiration und Erleuchtung fliefit. Sie ist
der eine hochste Ursprung, aus dem sich alle Facetten der Wahrheit ableiten,
die in den religiosen und philosophischen Systemen der Welt enthalten sind.
Von dorther kommen nicht nur von Zeit zu Zeit die groffen Weisen und Lehrer
als Fiihrer und Erzieher der Menschen, sondern auch Botschafter oder Boten,
die, erkannt oder unerkannt, fiir das Wohl der Menschheit in der Welt wirken.

Diese Quelle der Weisheit wird von den edelsten spirituellen und intel-
lektuellen Titanen gebildet, welche die Menschheit je hervorgebracht hat
— Menschen, die mit dem inneren Gott eins geworden sind. Sie kennen
sich gegenseitig, verbiinden sich und bilden so die grofie Schule des Lichts
und der Wahrheit, die grofie Bruderschaft. In den verschiedenen Zeitaltern
wurden die Hoheren unter ihnen mit unterschiedlichen Namen bezeichnet.
In den buddhistischen Lindern sind sie als Dhyani-Chohans bekannt; die
alten Perser nannten die Mitglieder dieser solaren Hierarchie Amshaspends.
Judische Mystiker und Kabbalisten sprachen von ihnen als Bnéi "Elohim,
Sohne der Gotter; und in anderen Lindern, wie im alten Agypten, wurden sie
Sohne des Lichts oder S6hne der Sonne genannt.

Unzihlige Schulen des Okkultismus, die alle ihren Ursprung in der
Mutterschule hatten, haben in der Vergangenheit existiert, existieren gegen-
wirtig und werden in der Zukunft existieren. Die Mysterien Griechenlands
und auch die persischen und idgyptischen Mysterien waren solche Schulen.
Die einst in den beiden Amerika praktizierten Mysterien (wie die der Peru-
aner und Mayas) waren ebenfalls Schulen mit der gleichen heiligen Tradition.
Sowohl der Lamaismus in Tibet als auch der Vedanta Hindustans sind im
Grunde Schulen des Okkultismus, obwohl sie auch exoterische Philosophie-
systeme sind. Die Rosenkreuzer des Mittelalters waren urspriinglich eine
mystisch-theosophische und quasi-esoterische Korperschaft. Auch die Marti-
nisten Frankreichs, die sogar heute noch existieren, bilden eine der ,,okkultis-
tischen Schulen. Daneben gibt es in Indien, in Kleinasien oder in Europa
noch die sogenannten alchimistischen Korperschaften, deren Anhinger mehr
nach Kriften oder Phinomenen streben.
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Es gibt im Orient aufierdem noch eine Anzahl grofierer und kleinerer
quasi-okkulter Gruppen, die auf ihre Weise die verschiedenen spirlichen
Reste der mystischen Literatur studieren, die jene Linder in vergangenen
Epochen hervorbrachten. In Persien, Agypten, Syrien und in Teilen der Tiirkei
existieren dhnliche, oft sich selbst sehr abschottende Gruppen, von denen man
gewohnlich nichts erfihrt.

Jede derartige Vereinigung leistet in dem jeweiligen Land und Zeit-
alter auf ihre Weise eine gewisse wertvolle Arbeit, je nachdem, wie viel
von der alten Weisheit ihre Lehren enthalten. Die von ihnen dargebotene
Wabhrheit wird jedoch allzuoft durch das verzerrende mentale Prisma jener
gesehen, die sich von der Quelle entfernt haben. Als Schulen des Okkultis-
mus kénnen sie aber nur dann zu Recht bezeichnet werden, wenn sie die
Herrlichkeit der grofiartigen Lehren, die sie urspriinglich von der Mutter-
schule empfingen, getreulich weiterreichen. Es muss noch hinzugefiigt
werden, dass in der Welt gegenwirtig auf jedem grofien Kontinent einige
wenige, ja, nur ganz wenige echte esoterische Schulen mit der Bruderschaft
verbunden sind.

Einige intuitive Gelehrte haben vermutet, dass die archaischen Mysterien-
schulen im Besitz esoterischer Lehren waren. Diese wurden jedoch bis jetzt
noch nie in zusammenhingender Form gefunden. In den verschiedenen Schrif-
ten des Altertums finden wir eine Andeutung hier, eine Bezugnahme dort, aber
eine begriindete und zusammenhingende Darstellung solcher Lehren, die
etwas aussagen, gibt es nur an Orten, zu welchen bisher kein uneingeweihter
Forscher bewusst vorgedrungen ist.

Zur Aufzeichnung der tieferen Wahrheiten fiir spitere Generationen
verwendeten die alten Weisen und Seher Metaphern und Sprachbilder, oft
in Form phantastischer und seltsamer Geschichten: Legenden, Mirchen-
erzihlungen, mythologische Abenteuergeschichten. Platon zum Beispiel gab
mit Hilfe von Mythen manchen versteckten Hinweis auf Dinge, die in den
Mysterien gelehrt wurden. Da er wusste, was er tat, und dazu eine Erlaubnis
erhalten hatte und den Mantel der Metapher verwendete, bedeutete dies
keine Verletzung seines Eides, weder dem Buchstaben noch dem Geiste nach.

Tatsichlich ermoglichte die Anwendung esoterischer Ausdriicke in dieser
Weise den grofien Lehrern der Vergangenheit, sich gegenseitig Briefe zu
schreiben, ihre Biicher zusammenzustellen und diese von Hand zu Hand
weiterzureichen. Die Eingeweihten konnten das, was sie lasen, verstehen — fiir
sie war es verstindlich und klar, aber fiir jemanden, der nicht innerhalb der
» lempelmauern® empfangen worden war, waren die Lehren lediglich speku-
lative Philosophie oder vielleicht sinnloses Kauderwelsch.
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Seit die Mysterien in den spiten lemurischen und atlantischen Zeiten
erstmals unter den Menschen eingefiihrt wurden, sind diese Weisheitslehren
in direkter Folge von einem Weisen zum anderen weitergereicht worden. Die-
ser Schritt war lebensnotwendig geworden, weil die Menschheit die Fihigkeit
der direkten und bewussten Verbindung mit ihren géttlichen Vorfahren ver-
loren hatte. Die Menschen wurden daher gelehrt, die Seele durch Willensan-
strengung, verbunden mit intensivem Hoherstreben, zu erheben, damit sie in
direkte spirituelle und intellektuelle Verbindung mit ihrem eigenen inneren
Gott oder mit einer anderen Gottheit gebracht werden konnten. Auf diese
Weise sind die edelsten Wahrheiten iiber den Menschen und das Universum
urspriinglich erkannt und spiter ,,gesungen“ worden (um den Ausdruck des
Veda zu gebrauchen), das heifit: in menschlicher Sprache formuliert worden.

Aus welchem Grund wurde fast in der gesamten alten Literatur die
spirituelle Lehre in die Form der Handlung auf einem Schlachtfeld gekleidet?
Die Bhagavad-Giti zum Beispiel berichtet vom Konflikt zwischen den
gegnerischen Armeen der Kurus und Pandavas. In den germanischen und
skandinavischen Mythologien findet ein stindiger Kampf zwischen Gottern
und Helden statt, ebenso in den griechischen, dgyptischen, persischen und
babylonischen Mythologien — alle sind sich in dieser Hinsicht gleich.

Die Frage ist leicht zu beantworten: Kleinen Kindern gibt man Mirchen-
biicher; jenen, die nicht verstehen konnen, welchen Sinn der Friede und die
Ruhe und die enorme Stirke haben, die in diesen Mirchen beschrieben sind,
erzihlt man von Schlachten und Kimpfen, weil es dort immer einen Sieger
und einen Besiegten gibt. Daher wurden in den alten Schriften geheime
mystische Wahrheiten in epischer Form niedergeschrieben, um der geistigen
Einstellung jener Epochen zu entsprechen. Hinter alledem standen jedoch die
esoterischen Schulen*, die die Wahrheit und das Mitleid direkter lehrten, wie
Laotse in China sagte: ,,Der Weg des Tao ist, sich nicht zu mithen.“ Das ist
das Gegenteil von Quietismus, denn Quietismus ist normalerweise spirituelle
Betiubung, wohingegen die gesamte Anstrengung darauf gerichtet sein sollte,

* Jedes System religi6s-philosophischen Denkens hatte eine eigene Bezeichnung fiir
diese universale esoterische Lehre. In den Hindu-Schriften der vorbuddhistischen Zeit
wird darauf mit Brahma-Vidya, Atma-Vidya und Gupta-Vidya hingewiesen, in der jeweili-
gen Bedeutung von Kenntnis des Hochsten, Kenntnis des Selbst und Geheime Kenntnis;
ebenfalls mit Rahasya, ein Wort, das Mysterium bedeutet und den gleichen Sinn hat wie
das ,Mysterion“ der Griechen oder die ,,Gnosis“ des Neuplatonismus und der gnostischen
Schulen. Im Buddhismus war und ist sie noch bekannt unter Begriffen wie Aryajiiana, edles
oder erhabenes Wissen, und Bodhidharma, Weisheitsgesetz oder -pfad.
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in unserem Leben und mit jeder Faser unseres Wesens eine aktive Einstellung
des Mitleids fiir die gesamte Menschheit zum Ausdruck zu bringen.

So wie aus den urspriinglich esoterischen Koérperschaften die grofien
religiosen und philosophischen Schulen der Vergangenheit entstanden,
genauso sollte die gegenwirtige theosophische Bewegung die spirituell-intel-
lektuelle Pflanzschule sein, aus der die grofien philosophischen, religiésen und
wissenschaftlichen Systeme zukiinftiger Epochen geboren werden — das Herz
der Zivilisationen der kommenden Zyklen.

In jedem bedeutenden Zeitalter sind theosophische Bewegungen in
verschiedenen Gegenden des Globus gebildet worden. Einige wenige hatten
Erfolg; die meisten existierten eine Zeitlang, taten viel Gutes, erfiillten einen
bestimmten Teil der Arbeit, die ausgefiihrt werden sollte, und scheiterten
dann, wurden zu einer Kirche, zu einer Sekte, zu einer Reihe dogmatischer
Glaubenssitze. Solche periodischen Anstrengungen, die zeitlosen Wahrheiten
in die Herzen der Menschen einzupflanzen, werden sich in alle Zukunft fort-
setzen, bis sich die Menschen so weit entwickelt haben, dass sie das Licht,
wenn es erscheint, willkommen heiflen und es als ihre kostlichste Gabe
schitzen werden.

So kam es, dass im Jahre 1875 zwei Menschen mit buddhagleicher Seele
die Herausforderung annahmen, in gewissem Sinne selbst die Verantwor-
tung fiir die Aussendung einer neuen Botschaft zu iibernehmen, die durch
die Macht der ihr innewohnenden Stirke und durch die tiberzeugende Kraft
der Wahrheit die Menschen zum Denken anregen sollte. Von da an wurde
die Wissenschaft durch neue Ideen bewegt; frische Impulse wurden in die
Gedankenatmosphire der Welt eingefl68it, und nicht zuletzt bekam das Ideal,
fiir eine zukiinftige universale Bruderschaft unter allen Vélkern zu arbeiten,
testen Halt. Das Hauptziel war: Diese alten spirituellen Prinzipien sollten in
den religiosen und philosophischen Schichten und schliefilich in der sozialen
Struktur selbst wie Sauerteig im menschlichen Denken wirken. H. P. Bla-
vatsky wurde zur Niederschrift ihrer Meisterwerke Isis entschleiert und Die
Geheimlebre inspiriert — nicht mit dem Ziel, eine weitere Religion zu griinden,
sondern um wieder einmal und in gréfierem Umfang die archaische Weisheits-
tradition der Menschheit in ihren esoterischeren Aspekten darzustellen. Somit
war sie eines der Glieder in der Reihenfolge von Lehrern, die zu bestimmten
festgesetzten Perioden zur Weitergabe esoterischen Lichts und esoterischer
Wahrheit auftreten. Sie kam zu Beginn eines neuen messianischen Zyklus und
am Ende eines alten und war daher Botschafterin fiir das kommende Zeitalter.

Die erwihnte Abfolge von Lehrern, in der einer dem anderen nachfolgt,
findet seit unzihligen Jahrhunderten statt. Daran ist nichts Erstaunliches;
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es ist lediglich die Illustration fiir eines der Naturgesetze: So wie Generation
auf Generation folgt und wie im evolutioniren Plan eine Art nach der anderen
Art erscheint, genauso gibt es auch hier eine Kette von weisen Menschen, die
den Strom der Wahrheit durch die Zeitalter fortsetzt. In Sanskrit-Schriften
wird diese Kette Guruparampara genannt; dort werden zwei Erscheinungs-
formen unterschieden: erstens jene Weisen, einer erhabener als der andere,
sozusagen von zunehmend grofierer Weisheit und grofierem spirituellen
Rang; und zweitens jene, die einander zeitlich in einer ununterbrochenen
Kette in der dufieren Welt der Menschen folgen.

Das gleiche Muster war auch den griechischen Dichtern und Philosophen
bekannt, Homer und Hesiod sprachen beide von der Goldenen Kette, die
Olymp und Erde verbindet, und spitere griechische mystische Schriftsteller
sprachen von ihr als der Hermetischen Kette. Die Fackel des Lichts ist immer
von Hand zu Hand weitergegeben worden und wird immer weitergegeben
werden — solange der Ruf aus den Herzen der Menschen erschallt. Wenn
dieser Ruf stirbt, bleibt zwar die Kette der Nachfolger intakt, aber die Lehrer
arbeiten dann nicht mehr 6ffentlich.

Die Wichter der Menschheit — man nenne sie, wie man will: Meister,
Mahatmas, Adepten oder iltere Briider der Rasse — arbeiten, wo immer sie
die kleinste Gelegenheit sehen, Gutes zu tun und die spirituelle Natur ihrer
Mitmenschen zu fordern. Offensichtlich wird jede Gesellschaft oder Gruppe
von Menschen oder jedes Individuum, das einem edlen Pfad im Leben zu fol-
gen versucht, ihre Hilfe empfangen, wenn sie ihrer wiirdig sind. Wiirdigkeit
ist der Priifstein, der einzige Priifstein. Wo immer der richtige Ruf erfolgt,
wird er beantwortet. Aber jeder Ruf, der nur dem Eigenwohl dient, ist ganz
bestimmt nicht der ,richtige Ruf“. Der einzige von ihnen anerkannte Ruf ist
der, welcher von jenen ausgeht, deren Herzen nach Licht streben, deren Geist
Weisheit sucht und deren Seele von Mitleid erfiillt ist. Auflerdem darf der Ruf
nur zu dem Zweck erfolgen, diese Weisheit und das Licht, so wie sie empfangen
werden, auf dem Altar des Dienstes fiir die Menschheit niederzulegen. Es gibt
keine einzige ernsthafte Gefiihlsregung, die unbeantwortet bleibt, keine einzige
seelische Bestrebung, helfen zu wollen, die nicht gewissenhaft registriert wird.

Von dieser Art ist die Bruderschaft der Adepten, der Wichter und Hiiter
der urspriinglichen Weisheit. Thre Mitglieder sind eidlich gebunden, sie im
Geheimen und in der Stille zu bewahren, bis jemand an den Toren richtig
anklopft. Sie selbst empfangen wiederum Licht von anderen, die hoher stehen
als sie; und so, immer weiter, wird diese theosophia — die Weisheit der Gotter —
entlang der Goldenen Kette Merkurs, des Erklirers, an die Menschen weiter-
gegeben.



Spirituelle Erleuchtung wider psychische Illusion

SPIRITUELLE UND ASTRALE KRAFTE sind stindig am Werk, und das waren sie seit
den frithesten Epochen der Erde. In der menschlichen Geschichte kommen
jedoch bestimmte Zeiten, in denen die Tore zwischen unserer physischen Welt
und den inneren Reichen teilweise ge6ffnet sind, sodass der Mensch fiir diese
feinen Einflisse empfinglicher wird. Wir verlassen gerade eine Ara materia-
listischen Lebens und Denkens und betreten eine spirituellere. Gleichzeitig
ist die Welt voller Anzeichen, dass psychische Einfliisse tiberhandnehmen,
und diese sind immer triigerisch, immer gefihrlich, weil die astralen Reiche
zu einem niederen Bereich der materiellen Existenz gehoren und mit iiblen
menschlichen und anderen Emanationen angefiillt sind.

Das gilt natiirlich auch fiir die gegenwirtige Periode, in der die spirituellen
und astralen Energien zwar nicht besonders angeregt werden, in der wir aber
am Kreuzungspunkt zweier grofier Zyklen stehen, am Ende des einen Zyklus
und am Beginn eines anderen. In Ubereinstimmung mit diesem Ubergang
zyklischer Perioden dndert sich das Bewusstsein der Menschen schnell, es wird
psychisch sensitiver. Darin liegt eine grofie Gefahr, aber auch eine grofiere
Gelegenheit zu schnellerem Fortschritt, sofern das menschliche Bewusstsein
auf hohere Dinge gerichtet wird, denn diese beschleunigte Verinderung wirkt
besonders stark auf spirituelle Krifte.

Das ist nichts Einmaliges; es geschah auch in der Vergangenheit. Eine
ungeheure Anstrengung wurde zur Zeit des Niederganges der atlantischen
Rasse unternommen — eine Anstrengung, deren Hohepunkt die Errichtung
von Mysterienschulen war, die noch lange Zeitalter danach in den verschie-
denen mystischen, religiosen und philosophischen Zentren der alten Welt
ihren Ausdruck fanden. Wenn wir die heiligen Schriften der Welt priifen, dann
entdecken wir, dass die iltesten das grofite Mafi an archaischen esoterischen
Lehren enthalten. Der Grund dafiir liegt darin, dass von der Zeit des Unter-
gangs der letzten Insel des atlantischen Kontinentalsystems an — der nach
der Aufzeichnung Platons ungefihr gooo Jahre vor seiner Zeit stattgefunden
hat — der Materialismus in der Welt stindig zunahm und damit in gleichem
Ausmaf} eine stetige Abnahme spiritueller Impulse einherging. Dieser Zyklus
ist jedoch, wie gesagt, kiirzlich abgelaufen. Der Zyklus, den wir nun begin-
nen, ist sehr ungewohnlich, weil er nicht zu der sogenannten messianischen
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Ara zihlt, die 2160 Jahre dauert, sondern eine Zeitspanne von etwa zehn- bis
zwolftausend Jahren umfasst.

Grofie Ereignisse bereiten sich vor, denn die gesamte zivilisierte Welt
nihert sich einem kritischen Punkt ihrer Geschichte. Es ist buchstiblich ein
Kampf zwischen den Kriften des Lichts und den Kriften der Finsternis im
Gange und es steht auf des Messers Schneide, auf welche Seite der Scheide-
linie zwischen spiritueller Sicherheit und spirituellem Riickschritt sich die
Waagschalen des Schicksals neigen werden.

In einem kurz vor ihrem Tod geschriebenen Brief warnte H. P. Blavatsky:

Das Psychische mit all seinen Verlockungen und Gefahren entwickelt sich
notwendigerweise unter Ihnen, und Sie miissen sich davor hiiten, dass die
psychische nicht der manasischen und der spirituellen Entwicklung voraus-
eilt. Vollkommen unter Kontrolle gehaltene psychische Fihigkeiten, die
vom Manas-Prinzip tiberpriift und geleitet werden, sind wertvolle Hilfen in
der Entwicklung. Wenn aber diese Fihigkeiten wild wuchern und die Herr-
schaft iibernehmen, statt kontrolliert zu werden, und wenn sie uns beniitzen,
statt beniitzt zu werden, dann fiihren sie den Schiiler in die gefihrlichste
Verblendung und in den sicheren moralischen Untergang. Beobachten Sie
deshalb diese in Threr Rasse und Evolutionsperiode unvermeidliche Ent-
wicklung sorgfiltig, damit sie sich schlieilich zum Guten und nicht zum
Ublen auswirken mége.*

Ungliicklicherweise, wie es immer der Fall ist in einem Zeitalter, das den Kon-
takt zum Spirituellen verloren hat, streben die Menschen heute nach Kriften,
nach der Entwicklung der vermuteten, aber selten allgemein anerkannten
hoheren Fihigkeiten; und in ihrer Blindheit suchen sie aufierhalb ihrer selbst.
Ihre Herzen hungern nach Antworten auf die Lebensritsel und deshalb holen
sie sich so viel wie moglich von sich selbst anpreisenden Lehrern, die dafir
werben, wie man psychische Krifte erlangen und anwenden konne; und diese
yLehren“ sind stets mit dem Koder personlichen Nutzens verbunden. Es ist
schwer, iiber diese Dinge zu sprechen, ohne viele vertrauensvolle Seelen zu
verletzen, die, da sie die Wahrheit nicht kennen, Dingen folgen, die ihnen
als Anzeichen eines erfolgreicheren Lebens, als sie es haben, erscheinen. Das
ist der Grund fiir die vielen sogenannten psychischen und quasi-mystischen

* Aus einem Brief, datiert London, 15. April 1891, an den Fiinften Jahreskonvent der
Theosophischen Gesellschaft, Amerikanische Abteilung, abgehalten in Boston, Mass., am
26.—27. April. Siehe H. P. Blavatsky an die Amerikanischen Konvente, 1888-1891, Theosophical
University Press, S. 44.
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Bewegungen®, die gegenwirtig existieren und in vielen Fillen die Menschen
von dem Licht, das ihrem eigenen inneren Gott entstromt, wegfiithren, anstatt
zu thm hin. Wir miissen in diesen Dingen immer wachsam sein. Die Wellen
des Astrallichts sind dufierst unzuverlissig, und Tausende und Abertausende
folgen den Irrlichtern des psychischen Lichts statt dem stetig leuchtenden
Glanz der Gottheit im Inneren.

Es ist eine unbestreitbare Tatsache, dass der Westen durch psychische
Lehren, die an sich nichts Dauerhaftes aufweisen, in die Irre gefithrt wird. Die
Anwender dieser Praktiken sind in neunundneunzig von hundert Fillen Men-
schen mit einer spirituell und psychisch ungeschulten Charakterveranlagung.
Sie werden daher leicht von den psychischen Mayas gefesselt. Das bedeutet
nicht, dass solche Fihigkeiten und Krifte bose oder unnatiirliche Bestandteile
der menschlichen Konstitution sind, und auch nicht, dass sie nutzlos sind.
Gemeint ist vielmehr, dass sie sehr gefihrlich sind fiir jemand, der nicht die
spirituelle Vision, die intellektuelle Kraft und den spirituellen Willen besitzt,
um die psychische Natur, der diese Eigenschaften angehoren, zu lenken und
zu kontrollieren.

Gefihrlich sind auch die Hatha-Yoga-Praktiken von psycho-astraler Art,
die gewohnlich mit Korperhaltungen verbunden sind, denen sich bestimmte
Menschen unterziehen, indem sie versuchen, fiir sich selbst Krifte niederer
Art zu gewinnen. Diese Praktiken kénnen nicht nur das Bewusstsein beein-
flussen und es sogar von seinem normalen Platz verdringen und dadurch
Wahnsinn hervorrufen, sie konnen auch die normalen pranischen Kreisliufe
des Korpers storend beeinflussen. Religiose Fanatiker werden oftmals wahn-
sinnig, und in bestimmten sensitiven Zustinden werden die sogenannten Ent-
riickten von den Unwissenden sogar als Vorbilder heiligen Lebens angesehen,
nur weil vielleicht ihre Haut blutet und ihre Hinde oder Fufie Wundmale
zeigen, von denen man annimmt, sie reprisentierten die Nigel des Kreuzes.
Dasselbe kann von den Fakiren und einer niederen Art orientalischer Yogis

* Mit sehr, sehr wenigen Ausnahmen streben alle diese Gruppen mehr oder weniger
nach den niederen Siddhis, tiber die HPB unter Verwendung des Paliwortes Iddhis in The
Voice of the Silence (S. 73), Die Stimme der Stille (S. 97), spricht. In Indien werden diese durch
die verschiedenen Schulen der Yogapraktik vertreten.

Siddbi, von der Sanskrit-Verbwurzel sidh, erfiillt sein, ein Ziel erreichen, bedeutet ,,voll-
kommene Erlangung®. Es gibt zwei Klassen von Siddhis: jene, die zu den niederen psychi-
schen und mentalen Energien zihlen, und jene, die zu den intellektuellen, spirituellen und
gottlichen Kriften gehéren. Der spirituell Eingeweihte besitzt beide Arten, er wendet sie
jedoch nur zum Wohle der Menschheit an, nie fiir sich selbst. Der Eigenname von Gautama,
dem Buddha, Siddhartha, bedeutet ,einer, der sein Ziel erreicht hat“.
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gesagt werden. Es konnen Wirkungen erzeugt werden, die das Bewusstsein,
die Gesundheit und auch das Leben selbst bedrohen. In all diesen Praktiken
ist nicht ein Hauch von Spiritualitit enthalten.

Wer den Pfad in der Hoffnung betritt, Krifte irgendeiner Art zu erlangen,
und sie als etwas von allergrofiter Bedeutung ansieht, ist zum Misserfolg ver-
urteilt. Er begibt sich auf einen sehr gefihrlichen und fragwiirdigen Weg, der
schlimmstenfalls zu Zauberei und schwarzer Magie fithrt und ihm bestenfalls
enttduschende hohle Niisse einbringt. Die spirituellen, intellektuellen oder
psychischen Krifte als solche werden sich zur rechten Zeit und in einer
vollkommen natiirlichen Weise im Laufe unseres Fortschritts entwickeln,
vorausgesetzt, dass wir den unbeugsamen Entschluss gefasst haben, ans Ziel
zu gelangen, und vor allem, dass unser Herz stets von mitleidsvoller Liebe
erhellt und erfiillt ist, von einer Liebe, die schon jetzt ein charakteristisches
Kennzeichen der spirituellen Seele im Inneren ist.

Es liegt eine ungeheure Hoffnung und spirituelle Schonheit in den Leh-
ren der esoterischen Tradition. Sie zeigen den Weg, auf dem wir evolvieren
konnen, aber es hingt von dem Einzelnen ab, ob er an dem Strahl, der in
ihm lebt und wirkt, aufsteigt oder nicht. Es ist zwar richtig, dass ein volles
Verstindnis der tieferen Bereiche der Philosophie hohe intellektuelle Kraft
und spirituellen Weitblick erfordert; oft sind es aber sehr einfache Men-
schen, die ein grofies Licht erkennen, denn das Licht scheint tiberall. Wir
brauchen nur die geschlossenen Tore unserer Personlichkeit zu 6ffnen und
das Licht wird von allein hereinkommen; und wir werden dann instinktiv die
verborgensten Geheimnisse der Natur erkennen.

Jesus, der Avatara, im Westen so wenig verstanden, lehrte die gleichen
Wabhrheiten: Suchet zuerst die Schitze des Geistes, des Konigreichs des Him-
mels, und alle anderen Dinge werden hinzugefiigt, all die psychischen Krifte,
Energien und Fihigkeiten werden auf natiirliche und sichere Weise sich
einfinden, erhellt und geleitet durch die spirituelle Sonne im Inneren.

Was sind nun diese Schitze des Geistes? Nichts anderes, als jene
spirituellen und intellektuellen Fihigkeiten und Energien, die uns im Denken
und Handeln gottgleich machen: Willenskraft, Vision, Intuition, unmittelbare
Sympathie mit allem Lebenden. Es gibt keinen Grund, weshalb wir Menschen
nicht sofort mit der Nutzung unseres Erbes beginnen sollten. Alle Krifte und
Qualititen und Eigenschaften liegen in uns, selbst jetzt, aber sie sind zum
grofiten Teil latent, weil wir noch nicht gelernt haben, sie hervorzubringen. In
Wirklichkeit sind wir es selbst, mit unserem gewohnlichen niederen Bewusst-
sein und unseren Gefiihlen, die ,schlafen®, wohingegen unsere héhere Natur
nicht im mindesten schlift, sondern intensiv aktiv ist.



12 I Die UrRSPRUNGLICHE WEISHEITSLEHRE

Wenn zum Beispiel in einem Menschen der spirituelle Wille erweckt
und aktiv ist, dann gewinnt dieser Mensch Macht iiber sich selbst, sodass er
unter absoluter Selbstkontrolle steht, und sogar die Bewohner der astralen
Welten konnen ihn in keiner Weise beherrschen. Der titige Wille ist ein
Energiestrom, das heifit, ein substanzieller Strom, genauso wie die Elektrizitit
Energie und Materie ist. Hinter dem Willen steht der Wunsch. Wenn der
Waunsch rein ist, ist der Wille rein. Wenn der Wunsch bose ist, ist der Wille
bose. Hinter dem Verlangen liegt das Bewusstsein. Deshalb entsteht durch das
Verlangen der Wille im Bewusstsein. Wir wiinschen etwas und sofort erweckt
der Wille Intelligenz, die dann diesen Willen leitet, und wir handeln — oder
enthalten uns der Handlung, was manchmal noch besser ist.

Es gibt ein gottliches Verlangen*, das im Menschen spirituelles Streben
genannt wird; davon gibt es auch die materielle Reflexion. Wie viele von uns
lassen es zu, dass ihr Wille von den egoistischen und selbstischen Impulsen
des niedrigeren Aspekts unserer Wunschnatur, dem Kama-Prinzip, geleitet
wird! Da der menschliche Wille in Buddhi-Manas wurzelt, sollten aber kon-
sequenterweise die Intuition und das hohere manasische Prinzip unseren
menschlichen Willen zu den edleren Taten anleiten, denn es gehort zu unserer
Aufgabe, diese auszufiithren: Taten der Bruderschaft und der unpersonlichen
Dienstleistung; das ist die wirkliche Natur und Eigenschaft des spirituellen
Ego, des buddhi-manasischen Prinzips im Menschen.

Intuition bringt sich als sofortige Vision, als sofortiges Wissen zum
Ausdruck. Es besteht aber ein grofier Unterschied zwischen Weisheit und
Wissen. Weisheit kann als das Wissen des hoheren Ego, der spirituellen Seele,
bezeichnet werden und Wissen als die Weisheit der Personlichkeit. In beiden
Fillen ist es die Einlagerung des Gelernten und Wiedervergessenen in die
Schatzkammer der Erfahrungen — ein Speicher, der nicht aus einer grofien
oder kleinen Kammer besteht, sondern der wir selbst sind. Jede Erfahrung ist
eine Modifikation des verstehenden Selbst; und der Speicher der Erinnerung
ist mit den Aufzeichnungen aus langen Zeitriumen angefiillt, genauso wie
die Personlichkeit von der karmischen Aufzeichnung aller vorhergehenden
Personlichkeiten geprigt und geformt ist, die sie erzeugt haben. Weisheit,
Wissen und innere Kraft sind Fihigkeiten des Geistes. Sie sind die Friichte

* Der Spruch in dem alten Veda: ,Der Wunsch (Kama) entstand zuerst im ES“, und
dann kamen die Welten ins Dasein, bedeutet, dass Brahman, seit Aonen in Pralaya schlafend,
im Anfang eine Erregung in sich fiihlte, die Samen gottlichen Verlangens zur Entfaltung
zu bringen. Bewusstsein stand hinter dem Wunsch; der Wunsch entstand und brachte den
Willen ins Dasein und der Wille wirkte auf die schlafenden Atome ein und rief die Welten
hervor.
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der evolutioniren Entfaltung der inhirenten Kraft der Geist-Seele. Intuition
an sich ist spirituelle Weisheit und erworbenes Wissen, das in vergangenen
Leben im Schatzhaus der Geist-Seele gesammelt wurde. Andererseits kann
Instinkt als der passive Aspekt der Intuition bezeichnet werden. Die Intuition
selbst ist die tatkriftige, die Willensseite, der wache und aktive Aspekt. Instinkt
kommt in allen Wesen der Natur zum Ausdruck: Die Atome bewegen sich
und singen vermoge des Instinkts, wie es auch der Mensch unter Anwendung
seines Bewusstseins und seines Willens tun kann; aber der Gesang und die
Bewegung der Intuition sind unvergleichlich erhabener als der Gesang und
die Bewegung des Instinkts. Beide sind Funktionen des Bewusstseins, die eine
ist vegetativ, automatisch, die andere tatkriftig und wach.

Der Geist ist alldurchdringend, tiberall lebendig und sich bewegend, denn
er ist universal. Spirituelles Hellsehen, wovon das psychische Hellsehen nur
ein tanzender Schatten ist, befihigt den Menschen, hinter alle Schleier der
Ilusion zu sehen, zu erfahren, was auf jedem noch so weit entfernten Stern
in den Gefilden des Raumes vor sich geht. Es ist die Kraft, die Wahrheit der
Dinge auf einen Blick zu erfassen, die Herzen der Menschen zu erkennen
und ihr Denken zu verstehen. Es ist die Fihigkeit, mit dem inneren Auge zu
sehen. Es ist nicht so sehr ein Sehen von Formen als ein Erlangen von Wissen,
und weil dieser Wissenszuwachs auf eine Art erfolgt, die dem Sehen mit dem
physischen Auge fast gleicht, nennt man es direkte Vision.!

So ist es auch beim spirituellen Hellhoren. Es ist keine Horfihigkeit des
physischen Ohres (oder des Sehens, denn manchmal werden T6ne gesehen
und Farben gehort, da eine Wechselbeziehung zwischen den Sinnen besteht),
sondern das Horen mit dem geistigen Ohr. Die Tone, die mit dem geistigen
Ohr vernommen werden, werden in der Stille gehort, wenn alle Sinne
schweigen. Solches spirituelles Hellhoren befihigt den Menschen dazu, die
Bewegungen der Atome zu horen, wihrend sie ihre individuellen Hymnen
singen; das Wachsen des Grases zu horen, das Entfalten der Rose — alles wie
eine Symphonie zu horen.

Sokrates pflegte zu seinen Mitmenschen zu sagen, dass sein Daiménion,
sein innerer Mahner, ihm nie sage, was er tun solle, sondern immer, was er
nicht tun solle.* Dieses Daiménion war die ,,Stimme“ des héheren Ego, die
bei hervorragenden Menschen oft eine sehr starke Energie aufweist — und bei

* Es gibt einen interessanten Grund, warum diese Eingebungen selten positiver Natur
sind, sondern fast unverinderlich als Drang empfunden werden, innezuhalten, nachzuden-
ken oder etwas nicht zu tun. Wenn sich ein Mensch in einem Zustand der Unentschiedenheit
befindet, entwirft sein Verstand Bilder, die durch gleichgestimmte Schwingungen in das
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einigen tibersensiblen Naturen kann sie wie eine ,,Stimme® gehort werden. Es
ist keine wirkliche Stimme (obwohl sie manchmal dem physischen Gehirn als
solche erscheint), es ist vielmehr ein innerer Drang, der sich moglicherweise
auch in Form von Lichtblitzen und innerer Vision manifestiert.

Wir kénnen weder uns selbst noch andere verstehen, ehe wir nicht das
verstehende Herz entwickelt haben. Der Schliissel ist Sympathie, und der
Weg besteht in der Betrachtung des gottlichen Wesens im Inneren. Wenn
wir danach streben, ihm in jedem Augenblick unseres Lebens in hoherem
Mafie gleich zu werden, wird das Licht kommen und wir werden die Wahrheit
erkennen, wo wir sie finden. Wir werden mitleidsvoll und stark werden —
Eigenschaften, die die wahren Insignien des selbsterleuchteten Menschen
sind. Die erste Lektion ist also, das Licht unseres eigenen inneren Gottes
zu suchen und ihm allein zu vertrauen. Wenn wir diesem Licht folgen und
von seinen gewaltigen und lebenspendenden Strahlen erwirmt werden, dann
werden wir das gleiche Gotteslicht in anderen sehen.

Wenn wir zur urspriinglichen Quelle gehen, finden wir das klarste Wasser,
warum sollten wir also von dem schmutzigen Wasser Hunderte von Kilo-
metern vom Ursprung entfernt trinken? Wenn ein Mensch sich selbst und
die wunderbaren Krifte und Fihigkeiten, die sein eigen sind, kennenlernen
mochte, dann moge er sich selbst iiberall im Universum erkennen und jenes
Universum studieren, als wire er es selbst. Ein Epigramm? Vielleicht; aber
ein wirklicher Meisterschliissel zur Weisheit, der nicht nur die Essenz jeder
Initiation enthilt, sondern die Essenz allen kiinftigen Wachstums.

innere Bewusstsein iibertragen werden; und weil das innere Bewusstsein diesen Kontakt
zum Intellekt hat, kommt, wenn die abgebildete Handlung falsch ist, die Antwort ,,Nein®
zuriick.
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Der stille, schmale Pfad

ALLE EXOTERISCHEN ScHULEN lehrten als Hauptgrundlage ihrer Existenz:
»2Mensch, erkenne dich selbst!“ Das war schon immer so, und der Schliissel
dazu liegt in vielen Dingen. Er liegt im Studium der Leiden, die die komplexe
Personlichkeit durchmachen muss, bevor ihr verschlungenes Labyrinth der
Selbstsucht tiberwunden ist; und er liegt auch auf einer mehr exoterischen
Ebene, im sorgfiltigen Studium der erhabenen Schriften vergangener Zeit-
alter: in der Verstandesarbeit, in der Herzensarbeit, in der Arbeit der Seele
und in der Arbeit der Seher und Weisen aller Zeiten. Den wichtigsten Schliis-
sel von allem findet man aber im Bemiihen um Liebe fiir andere, im dufiersten
Vergessen des eigenen Ich. Darin liegt das Mysterium der Buddhaschaft, das
Geheimnis der Sendung Christi: sich selbst vergessen, aufgehen in allumfas-
sender, selbstloser, grenzenloser Liebe fiir alles, was ist.

Manche Menschen glauben, der Pfad, auf dem man das spirituelle Ziel
erreicht, sei weit weg hinter den Bergen der Zukunft, fast unerreichbar, wihrend
in Wirklichkeit nur eine verhiltnismiflig schmale Grenze das gewohnliche
Leben von dem Leben trennt, das der Neophyt oder Chela fithrt. Der wesent-
liche Unterschied liegt in der Lebenseinstellung und nicht im metaphysischen
Abstand. Es ist derselbe Unterschied, der zwischen dem Menschen besteht, der
der Macht der Versuchung unterliegt und ihr Sklave wird, und jenem Menschen,
der der Versuchung erfolgreich widersteht und ihr Meister wird.

Jeder kann den Pfad betreten, wenn sein Wille, seine Hingabe und sein
Streben darauf gerichtet sind, fiir andere eine grofiere Hilfe zu sein. Das Ein-
zige, was ihn daran hindert, diesen so wunderbaren Schritt zu tun, sind seine
Uberzeugungen, seine psychologischen und mentalen Vorurteile, die ihm ein
verzerrtes Bild vermitteln. Wir alle sind Lernende, wir alle haben Illusionen.
Selbst die Mahatmas und Adepten haben Illusionen, wenn auch von aufler-
ordentlich subtiler und erhabener Art, die sie daran hindern, noch héher zu
steigen, und das ist einer der Griinde, warum sie so mitleidsvoll zu jenen sind,
die sich bemiihen, denselben erhabenen Pfad zu beschreiten, den sie selbst in
fritheren Zeiten erfolgreich vorangegangen sind.

Der schnellste Weg, diese Illusionen zu tiberwinden, ist der, sie an der
Warzel zu packen, und diese Wurzel ist die Selbstsucht in ihren tausend-
fachen Formen. Sogar das Verlangen nach Fortschritt, wenn es nur das eigene
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Ich betrifft, beruht auf Selbstsucht, und diese bringt wiederum ihre eigenen
feinen und michtigen Mayas hervor. Deshalb wird jegliches Erfolgsstreben
sich unweigerlich selbst zunichte machen, solange es nicht frei von allem Per-
sonlichen ist, denn der Weg des inneren Wachstums ist Selbstvergessenheit.
Er bedeutet, personlichen Ehrgeiz und Sehnsiichte jeglicher Art aufzugeben
und ein selbstloser und unpersonlicher Diener fiir alles zu werden, was lebt.

Es muss jedoch darauf hingewiesen werden, dass der Zweck des echten
Okkultismus nicht darin besteht, ,,Schiiler zu produzieren oder widerspens-
tiges ,,Menschenmaterial“ in Individuen umzuwandeln, die nur nach eigenem
Fortschritt streben. Unsere unvollkommene menschliche Natur soll vielmehr
gebessert werden, damit wir zuerst edle Menschen und schliefflich gottgleich
werden — im Sinne der tiberlieferten archaischen Methoden der Unterweisung
und der Schulung, wie sie seit Jahrtausenden erkannt und angewandt werden.

Chelaschaft ist eine Vision, aus der Uberzeugung und eindeutiges Handeln
entstehen. Alle moralischen Verhaltensregeln, die man sowohl in den grofien
Werken alter Philosophien als auch im theosophischen Schrifttum finden
kann, sind fiir den Suchenden nur grofiartige Hilfen beim Versuch, sich von
der Selbstsucht zu befreien. Die wahren Regeln der Ethik sind ein unge-
schriebenes Gesetz, sie unterliegen daher keinem Dogmatismus und kénnen
nur schwerlich durch konventionelle Vorstellungen oder Missdeutungen von
Menschen, die iiber blofle Worte debattieren und streiten, unterdriickt wer-
den. Ihr Kern ist sehr einfach, denn die erhabensten und tiefsten Wahrheiten
sind immer die einfachsten. Es gibt manchmal Augenblicke, in denen ich
meinen Schreibstift weglege und zu mir selbst sage: ,,Nehmen wir doch die
einfachen Wahrheiten, damit auch die Kinder in ihrer unverdorbenen Art,
mit ihrem schnellen und klaren Auffassungsvermogen, sie begreifen konnen.“
Es ist schwer, ein Kind stindig zu hintergehen. Wenn aber gesagt wird, der
Neophyt miisse erst wieder wie ein Kind werden, so ist damit nicht gemeint:
kindlich oder einfiltig! Wir brauchen das Herz eines Kindes — vertrauensvoll,
intuitiv und aufgeweckt.

Intellektuelle Schulung ist sehr wertvoll und hilfreich, aber es ist fiir
die Menschen die am schwierigsten zu lernende Aufgabe, wie ein ,Kind“
zu werden. Der Gehirn-Verstand ist ein gutes Instrument, wenn er gelenkt
und geschult wird. Wenn er aber seinen eigenen Neigungen und Impulsen
iberlassen wird, ist er eher wie ein Tyrann, denn er ist immer selbststichtig.
Sein Vorstellungsvermégen ist zwangsliufig auf die Wirbel der unteren und
begrenzten Bewusstseinsebenen der manasischen Verbindung zur Person-
lichkeit beschrinkt. Die hoher entwickelte Erkenntnis liegt in der hoheren
Natur, und nur diese kann die innere Bedeutung der Lehren begreifen.
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Der Verstand allein kann die Lehren intellektuell wohl einigermafien gut
erfassen, aber nur dann, wenn er von der inneren Erkenntniskraft unterstiitzt
wird. Jemand kann wirklich aufrichtig lernen wollen und vollig bereit sein, zu
erproben und zu erforschen, aber der buddhische Glanz kann dennoch fehlen.
Den einzigen Tauglichkeitsbeweis liefert der Mensch selbst, denn wenn das
buddhische Licht auch noch so schwach leuchtet, so geniigt es dennoch.
Dieser Mensch hat dann das esoterische Recht zu wissen.

Selbstiiberwindung ist der Weg des Wachstums. Die ganze Wahrheit ist
in diesen einfachen Worten enthalten. Es ist ein langsames Wachstum, wie bei
allen grofien Dingen, und wenn es Erfolg haben soll, muss der Mensch sich
selbst entfalten. Es gibt keinen anderen Weg als den der inneren Entwicklung;
das ist kein leichter Weg. Wenn jemand sich in den alltiglichen Dingen des
Lebens nicht beherrschen kann und nicht weif}, wer oder was er ist, dann hat
er auch keine Kontrolle tiber die Ereignisse und Erfahrungen, die unweiger-
lich mit jedem noch so kleinen Schritt auf dem Wege zum ,,engsten aller Tore*“
auftauchen werden.

Es liegt ein seltsamer Widerspruch darin, dass jemand, der Herr seiner
selbst werden mochte, vollig selbstlos werden und doch durchaus er selbst sein
muss. Das niedere Selbst muss ausgeschaltet werden — nicht getotet, sondern
ausgeldscht, was bedeutet: Es muss von dem Hoheren Selbst eingesogen und
absorbiert werden, denn das Hohere Selbst ist unser essenzielles oder wirk-
liches Wesen und das niedere Selbst ist lediglich ein Strahl davon — sozusagen
beschmutzt, verunreinigt, weil es von dieser Welt der tausendfachen Illusio-
nen angezogen wird.

Der Mensch, der am leichtesten getiuscht wird, ist der Mensch, der am
tiefsten in der Maya verstrickt ist; oft sind das die sogenannten Weltklugen.
Einen Adepten kann man nicht tduschen, denn er wiirde den Versuch der Irre-
fithrung augenblicklich erkennen, weil man ihn mit personlichen Neigungen
seines Wesens nicht fangen kann. Was man auch tun und sagen mag, er wird
davon nicht beeinflusst. Er wird auch von den Gedanken und Vorstellungen
nicht angezogen, solange diese noch die geringsten Spuren der Selbstsucht
zeigen und nicht universal sind. Er steht tiber jenen Illusionen, er hat sich
durch sie hindurchgekimpft, sie erkannt und verworfen. Noch bevor wir es
selbst erkennen, spiiren die Meister die zarteste Regung des wahren Chela-
Geistes. Der Ruf, der an sie ergeht, ist gewaltig, und unverziiglich entsteht
eine anziehende Sympathie.

Folgen wir diesem Gedanken noch weiter: Trifft ein Neophyt mit all
seiner Kraft eine wohl durchdachte, wirkliche Entscheidung, so entziindet
er damit ein inneres Licht. Das ist der buddhische Glanz, der, wie bereits
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erwihnt, von den Lehrern verstindnisvoll wahrgenommen, beobachtet und
betreut wird; und damit ist der Neophyt ein ,angenommener Chela®“. Wie
lange wird dieser Zustand dauern? Niemand wird von in der Welt umher-
reisenden Magiern ausgewihlt, die von ihm glauben mégen, er sei geeignetes
Material. Die Dinge liegen ganz anders. Der Mensch selbst hat die Freiheit
der Wahl: Er wihlt seinen Weg; er trifft seinen Entschluss; und wenn das
buddhische Licht gesehen wird, und sei es auch nur ein Funke, so ist er bereits
angenommen, obgleich dieser Umstand dem einzelnen Menschen zu diesem
Zeitpunkt noch unbekannt sein mag. Danach hingt alles von ihm selbst ab, ob
er erfolgreich ist oder ob er auf der Strecke bleibt.

In den seltensten Fillen weify der Schiiler sofort, dass er angenommen ist,
denn im Allgemeinen wird er auf hunderttausend verschiedene Arten gepriift,
die sich aus den gewohnlichen Begebenheiten des Lebens und den darauf
folgenden Reaktionen des Aspiranten ergeben. Sobald der Schiiler jedoch
seinen Lehrer erkennt, wird der Pfad sowohl leichter als auch schwieriger —
leichter, aufgrund der neuen Uberzeugung, zumindest einen gewissen Erfolg
erzielt zu haben, und auch, weil daraus frischer Mut und Selbstvertrauen
erwachsen; ungemein schwieriger jedoch, weil er von nun an einer direkteren
Schulung und Fithrung untersteht und geringe Ausrutscher und Riickfille, die
am Anfang mit grofier Milde geduldet wurden, fortan sehr ernste Konsequen-
zen nach sich ziehen.

Uberdies gibt kein Lehrer sich seinem Schiiler zu erkennen, bevor dieser
nicht viele belehrende Warnungen aus seinem eigenen Inneren erhalten hat.
Der Grund ist offensichtlich: Niemand wird jemals angenommen, solange er
nichtvon seiner eigenen inneren Gottheit angenommen worden ist, d. h. bevor
er sich nicht der inneren Regung eines wunderbaren Mysteriums mehr oder
weniger bewusst geworden ist.

Um eine solche Wahl treffen zu konnen, ist natiirlich eine gewisse Stufe
des Fortschritts notwendig. Jeder normale Mensch kann jedoch diese Wahl
treffen, denn Geist und Materie haben in ihm bereits ein mehr oder weni-
ger stabiles Gleichgewicht erreicht. Mit anderen Worten, jeder Mensch, der
das Christus-Licht in seiner Seele und in seinem Herzen zu erwecken ver-
mag, kann auf jeder Stufe den Weg der Chelaschaft beginnen. Was zihlt, ist
das Opfer seines niederen Selbst auf dem Altar. Kein menschlicher Hilferuf
verhallt jemals ungehort, wenn dieser Ruf nach mehr Licht unpersonlich ist.
Der Priifstein ist Unpersinlichkeit.

Wir diirfen jedoch nicht annehmen, dass Entsagung und Opfer — weil diese
Worte so oft gebraucht werden — den Verlust von irgendetwas Wertvollem
bedeuten. Im Gegenteil. Entsagung und Opfer sind kein Verlust, sondern ein
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unbeschreiblicher Gewinn. Die Dinge aufzugeben, die uns herabwiirdigen,
die einen Menschen erniedrigen, unbedeutend und kleinlich machen, das
bedeutet, dass wir unsere Fesseln abwerfen und die Freiheit und den Reichtum
des inneren Lebens gewinnen, und vor allem, dass wir selbstbewusst unsere
essenzielle Einheit mit dem All erkennen.

Es sollte klar verstanden werden, dass diese Schulung, die aus Lernen und
Selbstdisziplin besteht, aus den spirituellen und intellektuellen Regungen der
eigenen Seele des Schiilers kommt. Niemals waren und werden damit die
familidren Rechte und Pflichten beeintrichtigt oder verletzt. Chelaschaft ist
nichts Uberirdisches, Exzentrisches oder Sonderbares. Wenn es sich so ver-
hielte, dann wire es keine Chelaschaft. Sie ist der natiirlichste Pfad fiir uns und
wir sollten uns bemiihen, ihm zu folgen, denn indem wir uns mit dem Edels-
ten in uns verbinden, verbinden wir uns mit den spirituellen Kriften, die das
Universum lenken und regieren. Bereits in diesem Gedanken liegt Inspiration.

Das Leben eines Neophyten ist wirklich schén und wird immer noch
schoner, je mehr die Selbstvergessenheit in seinem Leben zunimmt. Zuwei-
len kann es aber auch sehr traurig sein; das kommt daher, weil es ihm unméog-
lich ist, sich selbst zu vergessen. Er sieht seine grofie Einsamkeit und sein
Herz sehnt sich nach Gefihrten. Anders gesagt: Seine menschliche Natur
sucht nach einem Riickhalt. Doch gerade durch die Uberwindung dieser
Schwichen wird er zum Meister des Lebens, mit der Fihigkeit, in jeder
Situation aufrecht, stark und allein zu stehen. Man darf jedoch keinesfalls
annehmen, die Mahatmas seien ausgetrocknete Exemplare von Menschen,
ohne menschliche Gefiihle und ohne menschliches Mitleid. Im Gegenteil: In
ihrem Inneren sind sie weitaus lebendiger als wir. In ihnen fliefit ein weitaus
kriftigerer und stirker pulsierender vitaler Strom. Ihr Mitgefiihl ist so weit-
herzig, dass wir sie noch nicht verstehen kénnen, doch eines Tages werden
wir sie verstehen. Ihre Liebe schliefit alles ein; sie sind unpersonlich, und
daher werden sie universal.

Chelaschaft bedeutet: zu versuchen, den in uns wohnenden Meister her-
vorzubringen, denn er ist bereits dort gegenwirtig.

Wenn man jedoch weit genug voranschreitet, dann kommt einmal der
Zeitpunkt, an dem sogar die Pflichten gegeniiber der Familie aufgegeben
werden miissen. Die Umstinde werden dann aber so sein, dass dieses Auf-
geben der Pflichten sowohl dem Betroffenen als auch seinen Angehérigen
zum Segen gereichen wird. Es sollte sich jedoch niemand von der gefihr-
lichen Theorie tiduschen lassen, dass sich ein Mensch, je hoher er steigt, um so
weniger an das Gesetz der Moral zu halten brauche. Genau das Gegenteil ist
wahr. Einem anderen Unrecht zuzufiigen, ist niemals recht.
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Bei keinem einzigen Schritt auf diesem erhabenen Pfad gibt es jemals
irgendeinen dufieren Zwang. Es gibt nur das edle Begehren — das aus der sehn-
suchtsvollen Seele des Aspiranten aufsteigt — immer weiter und weiter nach
innen und nach oben vorwirts zu schreiten. Am Anfang wird jeder Schritt
dadurch gekennzeichnet, dass man etwas iiberwunden hat, dass man einen
Teil der personlichen Fesseln und Unvollkommenheiten, die uns an diese
materiellen Bereiche ketten, fallen gelassen hat. Immer wieder wird uns mit
Nachdruck gesagt, dass die erhabenste Lebensregel darin besteht, in uns selbst
unsterbliches Mitleid mit allem, was lebt, zu hegen. Dadurch wird man selbst-
los und die wandernde Monade ist schliefllich imstande, das Selbst des kosmi-
schen Geistes zu werden, ohne dass die Monade ihre Individualitit verliert.

In dem soeben Dargestellten liegt das Geheimnis des Fortschreitens:
Um grofier zu sein, muss man grofier werden; um grofier zu werden, muss
man das Geringere aufgeben; um ein Sonnensystem im eigenen Denken und
Leben zu erfassen, muss man die Grenzen der Personlichkeit, das, was nur
menschlich ist, aufgeben, was bedeutet, sie zu tiberwinden und dariiber hin-
auszuwachsen. Indem wir die Bereiche des niederen Selbst aufgeben, gehen
wir in die Bereiche des grofieren Selbst, in die Selbstlosigkeit ein. Niemand
wird einen einzigen Schritt dem grofieren Selbst, das bereits seine eigene
hohere Natur ist, entgegengehen, ehe er nicht lernt, dass ,fiir sich selbst zu
leben“ das Hinabgehen in noch dichtere und begrenztere Sphiren bedeutet
und dass ,,zu leben fiir alles, was ist“ bedeutet, dass sich die eigene Seele fiir
dieses grofiere Leben erweitert. Alle Mysterien des Universums liegen latent
in uns, alle seine Geheimnisse sind dort zu finden, und jeder Fortschritt in
esoterischer Erkenntnis und Weisheit ist nur ein Entfalten dessen, was schon
im Inneren vorhanden ist.

Wie unbedeutend erscheinen uns die menschlichen Probleme, die uns so
sehr quilen, diese grofie Sorgenlast, wenn wir gelegentlich tiber diese unend-
lich trostvollen Tatsachen nachdenken. Deshalb ist es nicht verwunderlich,
wenn einer der Autoren der Bibel erklirt, dass nicht einmal ein Sperling vom
Himmel fillt, ohne dass der HERR es weifi; dass es kein einziges Haar auf
unserem Haupte gibt, das nicht gezihlt und fiir das nicht gesorgt wiirde. Und
weitaus mehr noch wird fiir uns getan. Auch diese Welt der Wahngebilde und
der Schatten ist ein wirklicher und untrennbarer Bestandteil des Grenzen-
losen, aus dem wir hervorgegangen sind und zu dessen gottlichem Herzen wir
eines Tages auf den Schwingen unserer gesammelten Erfahrungen zuriick-
kehren werden, auf Fliigeln, die uns tiber die Tiler hinweg zu den fernen
Berggipfeln des Geistes tragen werden.
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Gelobnisfieber und spiritueller Wille

Es KANN ZUZEITEN VORKOMMEN, dass sehr sensitive Menschen bei ihrer ersten
Beriihrung mit dem Chela-Pfad aufs Tiefste erschiittert werden und dass ihr
Herz und ihr Verstand stark darunter leiden. Das ist ganz natiirlich. Es ist
in Wirklichkeit die innere Stimme der Seele, die einen vagen Schimmer des
spirituellen Lichts erhascht hat. Da das Gehirn das aber weder fassen noch
begreifen kann, ergibt sich daraus eine seelische Qual. Manchmal kommt als
Zwillingsschwester des inneren Leidens und des Schmerzes aber auch eine
iibergrofie Freude, eine derart lebhafte Hochstimmung, die zu ertragen sogar
noch schwieriger sein kann.

Die meisten Fille, in denen der Aspirant emotionale oder mentale Qualen
und Spannungen durchmacht, sind typisch fir das, was H. P. Blavatsky
Gelobnisfieber nannte. Zwar erleben viele es unbewusst oder lediglich halb-
bewusst, doch verstehen bedauerlicherweise nur wenige, um was es sich in
Wirklichkeit handelt. Am treffendsten kann man es als fiebrigen Zustand des
Denkens und der Gefiihle beschreiben. Oft ist es mit schidlichen Auswir-
kungen auf den Korper verbunden. Es entsteht aus dem aufgewiihlten inne-
ren Wesen, gewohnlich aus dem kama-manasischen Teil der menschlichen
Konstitution.

Das Gelobnisfieber kann sowohl von edler als auch unedler Natur sein.
Wie schon HPB* darlegte, treten ,gewisse okkulte Wirkungen in Erschei-
nung®, sobald man gelobt, sein Leben in den Dienst fiir andere zu stellen.
»Die erste Folge ist, dass alles, was in der Natur des Menschen verborgen
liegt, dufSerlich in Erscheinung tritt: seine Fehler, Gewohnheiten, Eigenschaften
oder die unterdriickten Wiinsche guter, boser oder indifferenter Art. ... Wir
alle kennen unsere irdische Herkunft, wer aber hat schon jemals alle astralen,
psychischen und spirituellen Bindungen der Abstammung zuriickverfolgt, die
das ausmachen, was wir heute sind?“

In seinen Kommentaren iiber das, was HPB gesagt hat, und tiber die Wir-
kung des Gelobnisfiebers auf den ernsten Schiiler schrieb William Q. Judge:**

* E. S. Instructions, 1.
** E. S. Suggestions and Aids.
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... Es ist eine Art Hitze in der gesamten Natur, die wie die Luft im Treib-
haus alle guten und bésen Samen plétzlich aufgehen lisst, die sich dann im
Menschen zeigen. ...

Das Fieber ergreift die gesamte Wesenheit und schlieit daher auch
unsere verborgenen und unbekannten Charakterziige mit ein, die fir
gewohnlich ruhen und auf andere Inkarnationen und andere Bedingungen
warten, um in spiteren Jahrhunderten und in neuen Zivilisationen hervor-
zutreten.

In einem weiteren, im Jahre 189o veré6ffentlichten Rundbrief fiigte er hinzu:

Es darf auch nicht vergessen werden, dass jenes Gelobnis* sowohl hilf-
reiche als auch oppositionelle Krifte herausfordert. Wenn man das Hohere
Selbst aufrichtig und ernst anruft, 6ffnet sich ein Kanal, durch welchen alle
segensreichen Einfliisse aus den hoheren Ebenen einstromen. Jede erneute
Anstrengung wird durch neue Stirke belohnt, mit jedem Schritt vorwirts
kommt neuer Mut. ...

Habe also Mut, Schiiler, und gehe deinen Weg beharrlich weiter durch
die Entmutigungen und Erfolge hindurch, die deine ersten Schritte auf dem
Pfad der Priifung begleiten. Verweile nicht, um deine Fehler zu bedauern;
erkenne sie und suche aus einem jeden seine Lektion zu lernen. Zweifle
nicht an deinem Erfolg. So erlangst du allmihlich Selbsterkenntnis, und aus
Selbsterkenntnis wird sich Selbstbeherrschung entwickeln.

Das Gelobnisfieber tritt in zahlreichen Formen in Erscheinung, die jedoch
meistens dieselbe Ursache haben. Ein tibersteigerter und unkluger Enthu-
siasmus ohne entsprechendes mentales und emotionales Gleichgewicht ist
zum Beispiel eine eindeutige Form eines psycho-mentalen Fiebers. Energie-
ausbriiche, auf die schwere Reaktionen folgen; Gemiitszustinde, in denen der
Schiiler alles aufier dem einen Ziel aufgeben, in denen er alles als total wertlos
wegwerfen mochte, auch jene Dinge, die er als Mensch eigentlich schitzen
sollte; die unbegriindete Uberzeugung, dass jeder andere, nur er selbst nicht,
schuld daran sei, wenn Probleme auftauchen — alles das sind Erscheinungs-
formen des Gelbnisfiebers, eines Fiebers, das vom Uberenthusiasmus kommt,
der das Herz erfiillt, und von dem lebhaften Gefiihl der Verantwortung, die
man ernsthaft auf sich genommen hat.

* Es muss daran erinnert werden, dass jeder Schwur, jedes Gel6bnis vor dem eigenen
Hoheren Selbst, dem inneren spirituellen Meister, abgelegt wird und dass Ermahnungen
aus dieser Quelle Vorrang vor allem anderen haben. Wir miissen uns aber auch dariiber im
Klaren sein, dass wenige, sehr wenige von uns behaupten kénnen, dass sie stiindlich mit dem
Gott im Innern in Verbindung, geschweige denn fiir lingere Zeit unter seiner erhabenen
Inspiration stehen.
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Gelobnisfieber ist ein Zeichen von Ehrlichkeit; es ist auch ein Zeichen
dafiir, dass das Herz zutiefst beriihrt ist und dass wir im Inneren nachhaltig
beeindruckt worden sind. Das bedeutet in Wirklichkeit, dass der Schiiler seine
Lebensumstinde, wie auch immer diese beschaffen sein mogen, aus einer
grundsitzlich anderen Perspektive zu iiberblicken beginnt und dass er auch
bemiiht ist, die alten Fesseln seines Ichs zu sprengen. So betrachtet ist es ein
positives Anzeichen, erkennt man doch, dass die innere Natur aufgewiihlt
worden ist, dass der Aspirant Fortschritte macht; und alles ist besser als vollige,
kaltherzige Gleichgiiltigkeit, die einem spirituellen und intellektuellen Schlaf
gleichkommt.

Das hoffnungslose Gefiihl der Entmutigung und der ,totalen Erschop-
fung®, das manchmal verspiirt wird, ist einfach eine Reaktion, ein Teil des
Gelobnisfieber-Zyklus; genauso wie der Korper eines Patienten nach einem
Fieberanfall eine Zeitlang schwach, erschopft und teilnahmslos ist. Allerdings
ist das Gelobnisfieber auch ebenso gefihrlich wie das Fieber, das entsteht,
wenn die Natur bemiiht ist, Giftstoffe aus dem Korper zu entfernen, um ihn
zu heilen und zu reinigen. Es wiire viel besser, wenn es dem Schiiler gelinge,
durch Anstrengung und festen Willen das dringend erforderliche Gleich-
gewicht und die ruhige Zuversicht der unbesiegbaren Stirke wiederher-
zustellen. Dabei soll an die Worte von Horaz in einer seiner Oden (3. Buch,
IIT) erinnert werden: Fustum et tenacem propositi virum. ..., ,ein aufrichtiger
Mann, beharrlich in seinem Ziel“ — einer, dessen unbeugsamer Wille weder
durch Drohungen der Tyrannen noch durch die Blitze des Zeus, weder durch
das Geschrei des Mobs noch durch die Wogen der stiirmischen See erschiit-
tert werden kann. Nichts dergleichen vermag einen solchen Menschen zu
erschiittern.

In diesen Situationen muss man einen sicheren Mittelweg zwischen den
beiden folgenden Verhaltensweisen finden und einhalten: Einerseits darf man
nicht ungesunde Gefiihlsregungen ziichten und andererseits sollte man nicht
kaltherzig und mitleidlos gegeniiber jenen sein, die die fieberhaften Versuche
der strebenden, nach Licht suchenden Seele durchmachen, aber noch in die
verblendenden Schleier der Gefiihle eingehiillt sind und sich deshalb in jedem
Augenblick in echter Gefahr befinden, vom Pfad abzukommen.

Haben wir erst einmal den Pfad betreten, kénnen wir nicht mehr zuriick.
Es ist unmoglich; die Tiiren haben sich hinter uns geschlossen. Wir kénnen
zwar versagen und in Schlaf versinken oder sterben, danach miissen wir
aber weitergehen. Wenn innere Verwirrung den Schiiler iiberkommt und die
fiebrigen Zustinde verstirkt auftreten, sollte er seinen spirituellen Willen
gebrauchen und die gottliche Weisheit der hoheren Ebenen seines Wesens in
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Anspruch nehmen; denn Wille ist Energie und arbeitet wie alle Formen der
Energie sowohl aktiv als auch passiv. Der aktive Wille wird von der richtung-
gebenden Intelligenz und der innewohnenden Seele bewusst in Gang gesetzt.
Der passive Wille ist der vegetative Wille, es sind jene Aspekte, die die auto-
matischen Abliufe des Korpers und der Handlungen regeln.* Jeder Mensch
kann den spirituellen Willen entwickeln. Wie W. Q. Judge schrieb:

Spiritueller Wille wird durch wahre Selbstlosigkeit entwickelt, durch den
aufrichtigen und starken Wunsch, vom Hoheren Selbst gefiihrt, geleitet und
unterstiitzt zu werden, und durch Schulung und Erfahrung das zu tun, zu
erleiden und sich daran zu erfreuen, was das Hohere Selbst fiir uns beabsich-
tigt; und dabei das rein personliche Selbst moglichst auszuschalten, und das
tagaus, tagein, Schritt fir Schritt.**

In gewissem Sinne ist das Leben selbst der grofie Lehrmeister und der Ler-
nende ist derjenige, der jeden Tag mit seinen wechselvollen Erlebnissen,
Versuchungen, Attraktionen, dem Auf und Ab der mentalen Aktivititen und
der emotionalen Empfindungen lebt. Diese Priifungen meistert man durch
Gleichmut und durch die Standhaftigkeit der Seele und des Geistes, die durch
nichts erschiittert werden kann, aber auch durch Grofimut, unbeugsamen
Mut, und indem man sich im Falle eines Scheiterns keinesfalls entmutigen
liisst.

Wann immer das Gefiihl eines unkontrollierten, launischen Enthusias-
mus oder auch einer volligen Verzweiflung sich ausbreitet, sollte der Schiiler
ganz einfach innehalten und sein Moglichstes tun, um das ruhige Bewusstsein
wiederzuerlangen, dass er in seinem Innersten ein spirituelles Wesen ist. Wer
weif}, ob nicht sein vergangenes Karma so vortrefflich war, dass er, so wie die
Sonne aus dunklen Wolken hervorbricht, eines Tages plotzlich erleuchtet wird
und erkennt, dass er sich auf dem Pfad befindet.

Es ist ein eigenartiges Paradoxon, dass der duflere Lehrer in volliger
Harmonie und in strenger Ubereinstimmung mit den Anzeichen arbeitet,
die aus dem eigenen Bewusstsein des Neophyten durch die Gegenwart des

* Zumindest teilweise ist der Schlaf auf die automatische Aktion des Willens zuriick-
zufiihren. Die Blutzirkulation, der Herzschlag, der Lidschlag der Augen, ja sogar das Wachs-
tum werden letztlich vom automatischen oder vegetativen Teil des Willens, der passiven
Seite, hervorgerufen. Diese Prozesse laufen nicht nur im Menschen ab, sondern auch in
allen niederen Dingen. Desgleichen ist es auch der Wille, der durch unzihlige Wieder-
holungen gelernt hat, korrekt und miihelos im alten Gleis zu bleiben — uns selbst normaler-
weise unbewusst.

** Subsidiary Papers, September 1894.
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inneren Lehrers entstehen — des grofiten aller Lehrer fiir ihn, den Neophyten
selbst. Gelegentlich sind diese Anzeichen wie Blitze blendenden Lichtes, die
in sein Bewusstsein eindringen und das scheinbare Dunkel der Unwissenheit
seines Wesens erhellen. In solchen Augenblicken besitzt der Neophyt die
Erkenntnis, auf dem Pfad zu sein, mit einer solchen Intensitit und Realitit,
dass es beinahe schmerzt. Dieses Aufleuchten der inneren Erkenntnis des
eigenen steten Fortschrittes sollte jedoch und kann auch niemals mit dem
Flimmern des Gehirnverstandes verwechselt werden, welches der Achtlose
und Unvorbereitete — weil er zu zuversichtlich, personlich und egoistisch
ist — oft als Anzeichen dafiir sieht, dass er sich schon auf dem Pfad befindet.
In Wirklichkeit ist dieser Mochtegern-Chela noch weit von diesem Pfad ent-
fernt, denn er hat seine innere Natur noch nicht so weit entwickelt, dass er den
Versuchungen des tiglichen Lebens widerstehen konnte.

Moglicherweise glaubt jemand, dass man mit der Natur spielen kann, nur
weil die Vorginge des Universums in aller Stille ablaufen und keine direkten
und sichtbaren Eindriicke hinterlassen. Die Natur ldsst nicht mit sich spielen.
Wenn auch anfangs den menschlichen Schwichen noch grofie Toleranz ent-
gegengebracht wird — und das ist genau der richtige Ausdruck —, so werden
die Regeln immer strenger und hirter, je weiter man voranschreitet, denn
der Anwirter hat seinem Hoheren Selbst einen heiligen Eid des Gehorsams
geleistet. In den weiter fortgeschrittenen Phasen kommt dieser Gehorsam aus
dem willigen Herzen und aus dem verstehenden Denken, weil der Neophyt
bald spiirt, dass, je mehr er den Gottern dhnlich wird, es immer notwendiger
ist, in Harmonie mit den Naturgesetzen zu handeln, was nicht heifit, den
eigenen Vorstellungen zu gehorchen, sondern den Dingen selbst, so wie sie sind.
Das ist die Bedeutung, wenn gesagt wird, dass die Mahatmas niemals in das
Karma eingreifen werden und es auch nicht tun diirfen. Sie sind die Diener
des Gesetzes, die gehorsamen Instrumente des hochsten spirituellen Lehrers
unseres Globus — des Stillen Wichters der Menschheit —, und je hoher der
Mahatma steht, desto williger und freudiger gehorcht er.

Es ist falsches Mitleid, aber auch ein esoterisches Verbrechen, wenn ein
sogenannter Lehrer strebende Schiiler dadurch verleitet, indem er ihnen etwas
verspricht, was nicht uralte Wahrheit ist. Es gibt keinen kurzen Pfad, keinen leich-
ten Weg. Inneres Wachstum, innere Entfaltung und innere Entwicklung sind
eine Frage der Zeit und vor allem eine Frage der eigenen Anstrengung. Es gibt
Augenblicke, in denen die Wahrheit hart und unannehmbar erscheint, das ist
jedoch ein Irrtum des Neophyten und nicht des Lehrers und beweist nur, dass
der Schiiler noch nicht geniigend erwacht ist, um das Wahre vom Falschen
und den rechten vom linken Pfad unterscheiden zu kénnen.
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Es sollte einleuchten, dass kein Meister dieser Welt aus ,,unchelahaftem*
Material einen Chela machen kann, denn das wiirde heiffen, man konnte ein
Feuer mit Wasser anziinden. Selbst wenn man einen Durchschnittsmenschen
durch Zauberei in einen erfolgreichen Chela verwandeln kénnte, so wire das
nur ein Akt schlimmster schwarzer Magie, denn es wiirde dem Betroffenen
in keiner Weise helfen, sondern nur einen kiinstlich geschaffenen Mechanis-
mus aus ihm machen, ohne innere Stirke, ohne inneres Licht und ohne die
innere Fihigkeit, dem Pfad weiter zu folgen. Es gibt keine Fihigkeiten, es
sei denn, der einzelne Mensch hat sie selbst erworben. Deshalb greifen die
Mahatmas auch nicht in die langsame Entfaltung der inneren Fihigkeiten der
Konstitution des Chelas ein. Wenn sie es titen, wiirde das einen Eingriff in
das Wachstum bedeuten und hitte eine Verkriippelung und Schwichung des
Chelas zur Folge. Das wire das genaue Gegenteil des Gewtinschten.*

Das Beschreiten des Pfades fiihrt zu jenen hoheren spirituellen und intel-
lektuellen Ebenen des Bewusstseins, wo die Meister wohnen. Doch es ist
absolut unméglich, sich ihnen zu nihern, wenn man nicht tatsichlich die
gleiche ungewohnlich spirituelle und stirkende intellektuelle Luft atmet wie
sie. Wer andere fiihren will, sollte immer daran denken, denn man schadet
ihren Seelen, wenn sie irgendwann entweder durch falsche Hoffnungen oder
durch die Sirenenklinge des personlichen Ehrgeizes oder durch die irrige
Meinung, man kénne dem Pfad durch Anlehnung folgen, verfithrt werden.
Wenn jemand glaubt, er konne die Verantwortung fiir die eigenen Gedanken
und Taten auf einen anderen abwilzen, so beginnt er, auch wenn dieser andere
ein vermeintlicher Gott oder Dimon, ein Mensch oder ein Engel ist, dem
abwirtsfithrenden Pfad zu folgen. Er gibt den eigenen Willen zur Errettung,
seinen eigenen Willen, zu vollbringen und zu iberwinden, auf.

* Alles ist karmisch. Was auch immer geschieht, ist die Folge der zahlreichen karmi-
schen Energien, die in einem Leben zum Ausdruck kommen. Die stirksten dieser Energien
manifestieren sich zuerst, wihrend die schwicheren nicht beiseite gelegt, sondern zuriick-
gehalten werden, bis sie an der Reihe sind. Unter bestimmten, dufierst ungewohnlichen
Umstinden ist es einem Adepten oder Lehrer mit der uneingeschrinkten Zustimmung
seines Schiilers méglich zu verhindern, dass sich die stirksten karmischen Energien zuerst
auswirken, oder ihr Wirken so abzuschwichen, dass andere karmische Energien oder Ele-
mente fast gleichzeitig erscheinen konnen. Diese seltenen Ausnahmefille dienen immer
dem Wohle des Schiilers oder einem grofien, unpersonlichen Werk fiir die Menschheit.
Sie koénnen nur fiir Umstinde und Bedingungen gelten, die tatsichlich zu dem gehéren,
was man ein héheres Karma des Betroffenen nennen kann, der sich in dieser Weise dem so
geinderten Schicksal unterwirft. Doch auch dann wirkt sich das Karma des Betreffenden
mit genau derselben Wucht und mit den genau gleichen Ergebnissen aus.
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Wie wurden die Meister zu den tiberragenden und edlen Menschen, die
sie sind? Durch selbstgeleitete Evolution iiber viele Zeitalter hinweg. Keiner
wird erfolgreich sein, niemand vermag dem Pfad zu folgen, bevor er seine
eigene Stirke entwickelt hat, bevor seine eigenen inneren Krifte und Fihig-
keiten evolviert sind und bevor er selbst die Schleier der Illusion durchbricht,
die sein Bewusstsein umhiillen. Das ist ein langer, aber glorreicher Prozess.

Einige Schiiler ritselten iiber eine Aufierung, die W. Q. Judge in Bezug
auf eine Altersgrenze gemacht hat. Er meinte, dass es jenseits des vier-
undvierzigsten Lebensjahres ,schwierig wird, das Tor der inneren Welt zu
durchschreiten“*, und dass es fiir diejenigen, die sich noch spiter mit diesen
Dingen beschiftigen, unmoglich wird. Die Begriindung hierfiir liegt darin,
dass im ,,mittleren Alter“ die Schleier der Selbstsucht das innere Wesen bereits
dermafien verhiillt haben, dass das innere Licht nur schwer das Gehirn-
bewusstsein durchdringen kann. Derjenige, der das Studium der Esoterik in
diesem Alter beginnt, findet es schwieriger, als wenn er sich bereits in seiner
Jugend, oder noch besser in seiner Kindheit, diesen Gedanken zugewandt
hitte. Es gibt jedoch auch von dieser Regel zahlreiche Ausnahmen.

Tatsichlich braucht niemand anzunehmen, dass es fiir ihn kiinftig keinen
Fortschritt geben konne, weil er den Pfad erst im spiteren Leben betritt.
Nichts kann der zwingenden Energie des spirituellen Willens widerstehen;
und allein die Tatsache, dass jemand im mittleren oder sogar fortgeschrit-
tenen Alter den Pfad des hellen Glanzes betreten mochte, ist fiir sich selbst
der Beweis, dass Wille, Entschlossenheit, Enthusiasmus und Intuition in ihm
wirken und ihrerseits zeigen, dass es moglich, ja nahezu sicher ist, das Licht zu
empfangen. Kommende Ereignisse werfen ihre Schatten voraus, und so ist es
auch hier, weil das Licht durchbricht, weil es hinter den kiinftigen Ereignissen
steht und ihr Kommen ankiindigt.

Chelaschaft verwandelt die Dunkelheit des Personlichen in das glorreiche
Sonnenlicht des Unpersonlichen. Sie bewirkt, dass man aus dem Sumpf der
materiellen Existenz mit ihren Trugbildern der Gedanken und der Gefiihle
zum klaren Glanz der inneren spirituellen Sonne aufsteigt und am Ende zum
Einssein mit der Seele des Universums gefiihrt wird. Dieser uralte Pfad wird
den Aspiranten zu einem Einssein mit seiner eigenen spirituellen Essenz
fithren, was bedeutet, einen ungeheuer erweiterten Bereich des Bewusst-
seins und des Lebens zu gewinnen. Da unsere spirituelle Natur in einer
gewissen Hinsicht universal ist, erkennt man sofort, dass Chelaschaft ein stetes
Wachsen zu universalem Denken und Fiihlen ist, ein Vorwirtsdringen auf

* Subsidiary Papers, Oktober 1895.
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dem wunderbaren Pfad zu den duflersten Schleiern der inneren Grenzen des
Universums.

Ein herrlicher Gedanke: Wir reisen, ohne voranzugehen; wir gehen
weiter, ohne uns zu bewegen. Wir erreichen das Herz des Universums, indem
wir uns selbst verlieren, um dabei das kosmische Selbst zu gewinnen, welches
in unserem innersten Wesen ruht. Unser Weg ist lang und mag miihsam sein,
doch er ist auch voller Freude und von den Feuern des Geistes erleuchtet.
Die ,Reise“ ist in Wirklichkeit ein Andern des Bewusstseins, eine spirituelle
Alchimie. Das Herz des Universums liegt in unendlicher Ferne und ist doch
niher als unsere eigene Seele, denn es ist unser Selbst.
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Esoterische Schulung

WIR KOMMEN NUN DIREKT zur eigentlichen Ausbildung in der esoterischen
Schulung. Hier wird zu Beginn jedem Neophyten vermittelt, dass der erste
Schritt darin besteht, ,,zum Wohle der Menschheit zu leben®, und der zweite,
im tiglichen Leben die ,sechs glorreichen Tugenden® oder Paramitas anzu-
wenden. Solange er nicht alle Wiinsche nach personlichem Profit oder Gewinn
vollstindig aufgegeben hat, ist er ungeeignet, auch nur zu versuchen, den Pfad
zu betreten. Er muss damit beginnen, fiir die Welt zu leben. Sobald seine Seele
von diesem unpersonlichen Verlangen entflammt ist, ist er bereit, wenigstens
einen Versuch zu wagen.

Vielleicht das Wichtigste, was der neue Aspirant begreifen muss, ist die
Tatsache, dass es lediglich eine Art ist, die Wahrheit auszudriicken, wenn der
Chela-Pfad als ein diisterer, sorgen- und endlos opfervoller Weg vorgestellt
wird. In Wirklichkeit ist er der erfreulichste Lebensweg und Leitfaden fiir das
Verhalten, den sich die Menschen vorstellen konnen. Trotzdem habe ich oft
gedacht, dass die Schwierigkeiten nicht ohne Grund etwas tiberbetont worden
sind: um zu verhindern, dass der vom personlichen Ehrgeiz Getriebene dort-
hin eilt, wo sich Engel zu wandeln fiirchten. Auch das hat seinen guten Grund,
denn die vielen Gefahren, die auf den ungeschulten und halbherzigen Bewer-
ber um okkulten Fortschritt lauern, sind duflerst real. Die Wahrscheinlichkeit,
einen Fehltritt zu tun oder seine Fiifle im Morast der eigenen niederen Natur
zu beschmutzen, ist so gewiss, dass die Warnungen nicht nur menschen-
freundlich sind und hochstem Mitleid entspringen, sondern auch sorgfiltig
erwogen wurden, um auf die notwendige Schulung, die jeder Einfiihrung in
die Mysterien vorausgehen muss, besonders hinzuweisen.

Um das eben Gesagte nochmals prignanter auszudriicken: Der Pfad der
Chelaschaft macht jene unbeschreiblich gliicklich, die geeignet sind, ihn zu
betreten. Er bedeutet, bestindig im hoheren Teil seiner Natur zu leben, wo
nicht nur Weisheit und Wissen wohnen, sondern auch das sich in Mitleid
und Liebe stetig erweiternde Herz, um das gesamte Universum in sein
umfassendes Verstehen einzuschlieffen. Diese Schonheit des Chela-Pfades
ist in der Tat so erhaben, dass sie nahezu immer von Schleiern verhiillt ist,
um den Unvorsichtigen nicht in Versuchung zu fithren, in jene Regionen
vorzudringen, deren feinen und Leben spendenden Ather seine Lungen noch
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nicht atmen kénnen. Wir im Westen haben trotz der edlen ethischen Lehren
unserer allgemein anerkannten Religion schon viel zu lange vergessen, dass
das geistige Leben wihrend der Verkoérperung das einzig wiirdige Leben
ist. Es ist in Wirklichkeit die Vorbereitung fiir ein selbstbewusstes Leben
jenseits der Portale des Todes, ohne dabei die Kraft und die Fihigkeiten zu
verringern.

Deshalb bedeutet Chelaschaft zu lernen, in anderen Ebenen als den
physischen ,zu Hause“ zu sein. Es leuchtet gewiss ein, dass der Ungeiibte
hilflos wie ein Neugeborenes wire, stiinde er den stark verinderten Umstinden
gegeniiber, denen er auf Schritt und Tritt begegnet, wenn er plotzlich in diese
andersartigen Welten geworfen wiirde.

Esoterische Schulung ist das Ergebnis jahrtausendelanger griindlichster
Studien, die die grofiten Weisen und die hervorragendsten Denker, die
die menschliche Rasse je hervorgebracht hat, absolviert haben. Es ist kein
beliebiges Studium von Regeln, die der Schiiler zu befolgen hat, obwohl
selbstverstindlich angenommen und erwartet wird, dass er gewisse Regeln
befolgt. Diese Ausbildung ist auch ein Umarbeiten — oder eine Konversion
im urspringlichen Sinne dieses lateinischen Wortes — des Personlichen in
das Geistige und ein Ablegen aller Begrenzungen, die zum gewohnlichen
Leben gehoren. Damit werden die Fihigkeiten, die Krifte und der Hand-
lungsspielraum erlangt, die dem Wachstumsgrad des Initiierten oder Adepten
entsprechen.

Nichts ist so tiuschend wie die Irrlichter der Maya. Oft enthalten schon
aussehende Blumen, entweder in der Knospe oder im Dorn, todliches Gift;
ihr Honig bringt der Seele den Tod. Kein Chela darf jemals irgendwelche
psychischen Krifte entwickeln, solange nicht das feste Fundament gelegt ist,
um die spirituellen und intellektuellen Energien und Fihigkeiten hervorzu-
rufen: Vision, Willenskraft, duflerste Selbstkontrolle und ein Herz, das mit
Liebe fiir alles erfillt ist. So lautet das Gesetz. Deshalb ist es nicht nur dem
Anfinger verboten, latente Krifte zu aktivieren und anzuwenden oder noch
schlafende Fihigkeiten zu erwecken, sondern auch jene, die aufgrund ihres
vergangenen Karmas mit solchen erwachenden inneren Fihigkeiten geboren
wurden, diirfen diese Krifte mit Beginn ihrer esoterischen Schulung nicht
mehr gebrauchen, weil diese Ausbildung alles mit einschliefit, d. h. jeder Teil
der Natur muss in harmonische und symmetrische Beziehung mit jedem
anderen Teil gebracht werden, bevor der Pfad gefahrlos betreten werden kann.

Es kommt jedoch der Zeitpunkt, an dem der Schiiler individuell betreut
und darin unterrichtet wird, wie die Seele befreit werden kann, damit sie
durch den Koérper weniger behindert wird, und wie er durch ganz bestimmte
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Ubungs- und Verhaltensregeln sowie durch die Art des Denkens in jeder
Hinsicht edler wird. Dazu gehoren erstens: die Philosophie, ein gewisses
Mafi an Wissen iiber das Leben im Universum; zweitens: die Schulung; und
drittens: die Mysterien. So ist die Reihenfolge. Bis zu einem gewissen Grade
iiberschneiden sich die Abliufe, obgleich auf jeden der drei Punkte besonders
eingegangen wird, wenn seine Zeit gekommen ist.

Um alles noch einmal deutlicher hervorzuheben: Der erste Punkt, die
Philosophie, enthilt Lehren, die bereits die Art der Mysterien andeuten und
ein gewisses Mafy an Schulung und Intuition erfordern. Darauf folgt die
Schulung, bei der zwar gleichfalls Lehren gegeben werden, durch die aber
der Neophyt vor allem unterrichtet wird, wie er sich selbst kontrolliert, wie
er sein muss und was er tun sollte, wobei die folgenden Mysterien stirker
angedeutet werden. Danach kommen als Drittes schliefilich die Mysterien, die
man praktischen Okkultismus nennt. Dabei wird mit dem einzelnen Schiiler
gearbeitet und er wird unterwiesen, wie er den Geist in sich befreit und die
eigenen Fihigkeiten freisetzt. Hierbei erfihrt er eine noch gréfiere Schulung,
eine noch erhabenere Philosophie.

Die Initiation umfasst sieben Stufen. Die ersten drei Stufen sind die
Schulen der Disziplin und des Lernens. Die vierte ist dhnlich, jedoch viel weit-
reichender, denn hier beginnt der edlere Zyklus der Einweihungsschulung. Es
hingt allein von dem einzelnen Schiiler ab, welchen Fortschritt er erzielt. Er
ist ein freier Mensch mit freiem Willen. Seine Bestimmung ist es, ein Gott zu
werden und eine selbstbewusste Aufgabe in der Fithrung des Universums zu
ibernehmen. Deshalb muss er seinen eigenen Weg wihlen, wobei er sich aber
davor hiiten muss, dass sein Egoismus und seine selbstsiichtigen Neigungen,
wenn diese noch vorhanden sind, ihn bei der Austibung der gottlichen Fihig-
keit des freien Willens auf den linken Pfad mitreifien. Gefahren lauern auf
Schritt und Tritt, sie kommen nicht von auffen, sondern von innen.*

* Oft wird gefragt, welche Garantie der Aspirant bieten kénne, die Lehren nicht
unrechtmiflig und planlos weiterzureichen. Es gibt keine absolute Garantie. Das ist einer
der Griinde, weshalb die Grenzen stets so eng gezogen werden und weshalb man in der
richtigen Weise anklopfen muss. Ein Schutz gegen den Verrat von tieferen Lehren ist die
Tatsache, dass die Welt diese Lehren nicht versteht und den Menschen, der die heiligste
Wahrheit der Welt verrit, fiir geistesgestort halten wiirde. Dinge, die die Menschen nicht
begreifen, halten sie immer fiir Torheiten — wie viele Genies sind, zumindest am Anfang
ihrer Laufbahn, wenigstens teilweise fiir verriickt gehalten worden!

Ein weiterer Schutz ist dadurch gegeben, dass jeder, der einer der hoheren Stufen ange-
hort, genau weifi, dass ein einziger Verrat gentigt, um ihn von simtlichen weiteren Lehren
auszuschliefien, und dass erst mit jedem neuen Einweihungsgrad die Lehren des jeweils
vorausgegangenen erklirt werden. Folglich wiirde ein Verrat im dritten Grad beispielsweise
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Deshalb ist Disziplin auf der ganzen Linie unentbehrlich. Der Unter-
schied zu dem, was sonst in allen Bereichen der menschlichen Schulung vor-
herrscht, liegt nur darin, dass diese Lehren den Ursprung all jener spirituellen
und ethischen Grundwahrheiten bilden, von denen sich sowohl die Kul-
turen der Vergangenheit als auch die Menschen, die diese Kulturen schufen,
leiten lieflen. Die Grundlage der Schulung ist Selbstvergessenheit, die mit
Unpersonlichkeit gleichzusetzen ist. Um diese zu erlangen, haben die Weisen
und Seher, die die Griinder der Mysterienschulen vergangener Epochen
waren, weitere Regeln als Hilfe eingefiihrt.

Die Regeln selbst sind einfach, so einfach, dass der mit dem okkulten
Gesetz nicht vertraute Neuling oft enttduscht ist, nicht etwas Schwierigeres
zu finden, und dabei vergisst, dass die tiefsten Wahrheiten immer die ein-
fachsten sind. Eine dieser Regeln lautet, niemals zuriickzuschlagen, nie zu
vergelten, sondern lieber Unrecht schweigend zu ertragen. Eine weitere Regel
besagt, sich niemals zu rechtfertigen, Geduld zu haben und den karmischen
Ausgleich dem hoheren Gesetz zu iiberlassen. Und noch eine Regel, vielleicht
die wichtigste in dieser Schulung, lautet, vergeben und lieben zu lernen.
Dann wird alles andere in natiirlicher Weise kommen und sich unmerklich
ins Bewusstsein einschleichen. Man wird die Regeln intuitiv verstehen und
geduldig, mitfithlend und grofherzig ausharren.

Sehen wir denn nicht, wie schon es ist, nicht zu vergelten, sich nicht zu
rechtfertigen, Unrecht zu verzeihen und zu schweigen? Diese Regeln kann
man sich nicht genug zu Herzen nehmen. Man sollte sie aber auch vollig
unpersonlich befolgen, damit man nicht anfingt, tiber echte oder eingebildete
Beleidigungen zu briiten. Jedes nagende Gefiihl der Ungerechtigkeit wire
fatal und wiirde bedeuten, in passiver Weise gerade das zu tun, was — sowohl
aktiv als auch passiv — vermieden werden sollte.

Der Grund, warum man im Falle eines Angriffs oder einer Anklage jeden
Versuch einer Selbstverteidigung unterlassen sollte, ist Schulung: Schulung
in Selbstkontrolle und Schulung in Liebe, denn keine Schulung ist wirkungs-
voller als das eigene Bemiihen. Dazu kommt, dass die Bereitschaft zur Vertei-
digung nicht nur den dufieren Rand des Aurischen Eies verhirtet, sondern das
Aurische Ei selbst durch und durch vergrébert. Eine derartige Haltung betont
jedesmal das niedere personliche Selbst und entspricht der Schulung in ent-
gegengesetzter Richtung, was zu Zerstorung, Unruhe und Hass fithrt. Lasst
das karmische Gesetz seinen Lauf nehmen. Ist man sich der Wirksamkeit

bedeuten, dass ein ,Schleier” geliiftet wiirde, der im vierten Grad erklirt oder dessen
Hintergrund untersucht werden muss, usw. Das Gleiche gilt fiir alle weiteren Stufen.
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dieser Ubung bewusst, dann wendet man ein sehr hohes Maf§ an Urteilskraft
und Einsicht an. Je deutlicher ein Mensch fiihlt, dass er seinem Gewissen nach
richtig gehandelt hat, desto mehr schwindet das Gefiihl der Ungerechtigkeit,
verschwinden das Verlangen nach Vergeltung und der fieberhafte Drang zur
Selbstrechtfertigung, denn diese Dinge werden tiberfliissig. Das Bewusstsein,
richtig gehandelt zu haben, bringt Versohnlichkeit und den Wunsch, voller
Mitleid und Verstindnis fiir andere zu leben.

Man darf jedoch die Regel tiber die Selbstrechtfertigung nicht mit der
Verantwortung und mit den Verpflichtungen verwechseln, die jeder ehrbare
Mensch erfiillen muss. Es kann sehr wohl unsere Pflicht sein, fiir ein Prinzip, das
angegriffen wird, einzustehen oder jemandem zu helfen, der ungerecht ange-
griffen wird. Standhaftigkeit und die Weigerung, an tiblen Taten teilzunehmen,
sind ein Zeichen von Giite. Das feige Verbrechen, Boses vor unseren Augen
geschehen zu lassen und somit daran teilzunehmen, aus Furcht, man kénnte
die Gefiihle eines anderen verletzen, ist eine moralische Schwiche, die spiri-
tuelle Erniedrigung zur Folge hat. Werden wir jedoch selbst angegriffen, dann
sollten wir es vorziehen, den Angriff schweigsam zu erdulden. Es ist nur selten
notwendig, dass wir unsere eigenen Handlungen wirklich rechtfertigen miissen.

Es mag erfolglos scheinen, dem heftigen Verlangen unseres niederen Teils
zu widerstehen, welcher beweisen will, dass ,,wir im Recht sind“. Doch bald
werden wir entdecken, dass hierzu eine sehr positive innere Haltung erfor-
derlich ist. Es ist eine bestimmte spirituelle und intellektuelle Ubung, die uns
Selbstkontrolle lehrt und Gleichmut bringt. Wendet man sie an, dann wird
uns der Standpunkt des anderen Schritt fiir Schritt instinktiv klarer. Doch
auch hier lauert eine subtile Gefahr, denn gerade dieses Handeln kann, wenn
man es gewissenhaft durchfiihrt, so reizvoll werden, dass man nach einer
gewissen Zeit versucht sein konnte, einen spirituellen Stolz auf das bisher
Erreichte zu entwickeln. Das ist etwas, auf das man achtgeben und das aus
unserer Seele entfernt werden muss.

Ich kenne Menschen, die so schwer darum rangen und kidmpften, gut
zu sein, dass sie eine Menge zerbrochener Herzen hinter sich lieflen, die
Hoffnungen ihrer Mitmenschen zerstorten und durch ihren tbertriebenen
Waunsch, gut zu sein, anderen Leid zufiigten. Sie wollten dermafien schnell
vorwirtskommen, dass sie dariiber vergafien, menschlich zu sein. Ist es falsch,
ein gutes Buch zu lesen, gesund zu leben oder uns die Nahrung schmecken zu
lassen? Ganz gewiss nicht. Wenn man jedoch sehr an den Dingen hingt, die
einem besondere Freude bereiten, und dariiber seine Pflichten vernachlis-
sigt, so sollte man Herr iiber diese Neigungen werden, denn sie schaden uns.
Sie sind nicht linger ein unschuldiges Vergniigen, sondern sie wurden eine
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Untugend. Die einfache Reaktion darauf heifit: sich selbst vergessen und nach
besten Kriften anderen helfen. Auf diese Weise werden wir gliicklich, spiri-
tuell und intellektuell natiirlich und stark werden und geachtet sein; vor allem
aber achten wir uns dann selbst.

Das fiihrt uns zu einer weiteren Uberlegung. Selten begehen wir unsere
schlimmsten Fehler aufgrund unserer Laster. Haben wir nimlich unsere
Laster erst einmal als solche erkannt, werden sie uns kaum noch beherrschen;
sie werden verabscheut und abgelegt. Tatsache ist, dass unsere gravierendsten
Fehler, was die Empfindsamkeit und das Beurteilen angeht, fir gewohn-
lich unseren Tugenden entspringen — ein Paradoxon, dessen psychologische
Wirkung wir spiiren, wenn wir dartiber nachdenken.

In der Geschichte des mittelalterlichen Europa kann man dafiir anschau-
liche Beispiele finden. Ich halte es fiir einen Irrtum, wenn man glaubt, dass die
fanatischen Monche oder kirchlichen Herrscher, die zu jenen schrecklichen
religiosen Verfolgungen anstachelten, Teufel in Menschengestalt waren, die
bewusst Foltermethoden ersonnen hatten, um die Seelen und die Korper
ihrer ungliicklichen Mitmenschen, derer sie habhaft werden konnten, zu qui-
len. Was sie taten, war diabolisch, es waren richtige unbewusste Teufeleien,
die jedoch aus ihren Tugenden entstanden waren und durch den starken
Missbrauch zu verabscheuungswiirdigen Lastern wurden. Die grausamsten
Menschen sind gewohnlich nicht jene, die gleichgiiltig sind, sondern diejeni-
gen, die von einem falsch verstandenen Ideal getrieben werden, hinter dem
eine falsch angewendete moralische Kraft steht. Aus ihren Tugenden sind
nicht erkannte Untugenden geworden, die diese Menschen zeitweise ginzlich
kaltherzig erscheinen lassen.

Grofie Denker wie Laotse haben, zur Bestiirzung so mancher Menschen,
die nicht weiter nachgedacht haben, darauf hingewiesen, dass der aggressiv
tugendhafte Mensch ein lasterhafter Mensch ist — ein tbertriebenes Para-
doxon, und doch beschreibt es eine tiefe psychologische Tatsache. Der wirk-
lich gefihrliche Mensch ist nicht der bose Mensch, denn er verletzt nur durch
seine eigene intellektuelle und moralische Verderbtheit. Missverstandene und
missbrauchte Schonheit ist es, die verleitet — nicht allein physische Schonheit,
sondern auch der Glanz einer Tugend, die entstellt und missbraucht worden
ist. Tugend an sich hebt uns zu den Géttern empor; und trotzdem lassen uns
gerade unsere Tugenden, wenn sie selbstsiichtig angewendet werden, hiufig
unsere iibelsten Handlungen begehen.

Dem alten Gebot ,Liebet alle Dinge, die kleinen wie die grofien® liegt
ein tiefer esoterischer Sinn zugrunde. Hass wirkt verengend und verhiillt den
Hassenden mit dichten Schleiern. Liebe hingegen zerreifit die Schleier, 16st
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sie auf und schenkt uns Freiheit, Einsicht und Mitleid. Liebe ist wie die kos-
mische Harmonie, die sich im Gesang der dahinziehenden Sterne und Plane-
ten als Spharenmusik manifestiert. Liebe, unpersonliche Liebe, bringt uns mit
dem Universum in Harmonie, und dieses Einswerden mit dem Universum ist
das letzte und hochste Ziel aller Stufen des Einweihungszyklus.

Personliche Liebe dagegen ist unbarmherzig und oft lieblos, denn sie
konzentriert sich nur auf ein Objekt. Sie denkt mehr an das eigene Ich als an
den anderen. Im Gegensatz dazu gibt sich die unpersonliche Liebe ganz hin;
sie ist die wahre Seele der Selbstaufopferung. Personliche Liebe ist Denken
an sich selbst, unpersonliche Liebe ist Selbstvergessen — das ist der Priifstein.
Sentimentalitit hat damit nichts zu tun; tatsichlich ist die personliche Liebe
schidlich, denn sie betont die Persoénlichkeit. Das Gefiihl der Liebe ist nicht
Liebe, sondern gehort zur psycho-mentalen und animalischen Seite unseres
Wesens. Wenn wir dem aus unserem Herzen flieffenden Strom keine Grenzen
und Beschrinkungen setzen, wenn wir es nicht von Bedingungen abhingig
machen, ob wir unsere schiitzende und hilfreiche Hand ausstrecken, gleichen
wir der Sonne, die allen Licht und Wirme spendet. Wenn die Liebe ganz
selbstlos ist, dann ist sie auch spirituell hellsehend, weil ihre visionire Kraft bis
zur wahren Essenz des Universums vordringt.

Eine Regel in einer Reihe guter und einfacher Regeln besagt, wir sollten
immer unpersonlich denken und versuchen, in unserem tiglichen Leben unser
Interesse von moglichen Vorteilen fiir unsere eigene Person abzuwenden.
Wenn wir unsere Arbeit, was sie auch sei, als ein Werk der Liebe verrichten,
werden wir ganz natiirlich unpersénlich sein, denn durch den Dienst am
Nichsten haben wir uns aus unserer Selbstversunkenheit befreit. Das ist der
konigliche Weg zur Selbsterkenntnis, denn solange wir unsere Aufmerksam-
keit und unsere Gedanken auf die begrenzte Sicht des Eigennutzes konzen-
trieren, konnen wir nicht zum universalen Selbst werden.

Eine weitere ausgezeichnete Regel ist jene, die Buddha, der Herr, als seine
besonders bevorzugte Lehre allen seinen Schiilern gab:

Wenn bése und unwiirdige Gedanken und Bilder der Lust, des Hasses und
der Verblendung die Seele befallen, muss der Schiiler diesen Gedanken
andere, wiirdigere Bilder entgegenstellen. Wenn er in seinem Geist andere
und wiirdigere Bilder hervorruft, dann entflichen jene unwiirdigen Gedan-
ken, jene Bilder der Lust, des Hasses und der Verblendung. Und weil er sie
besiegt hat, wird sein inneres Herz fest und ruhig, geeint und stark.*

* Majjhima Nikaya, 1, S. 288.
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Das alles heifit, dass, wenn wir von selbstsiichtigen und personlichen Impul-
sen und Gedanken bedringt oder gar gequilt werden, wir unverziiglich an
das Entgegengesetzte denken und es bestindig vor unserem geistigen Auge
festhalten sollten. Wenn wir einen Gedanken des Hasses hegen, sollten wir ein
Bild der Liebe und Giite hervorrufen. Wenn wir an eine bose Handlung den-
ken, sollten wir uns eine edelmiitige, herrliche Tat vorstellen. Uberkommen
uns selbstsiichtige Gedanken, dann sollten wir uns vorstellen, dass wir etwas
Mildtitiges tun, und das stets unpersonlich. Ich halte diese Regel fiir die beste
aller Regeln. Es ist eine faszinierende Art des Lernens, abgesehen von dem
Gewinn, den es bringt: Der Wille wird gestirkt, das geistige Schauen wird
klarer, die Gefiihle werden verfeinert, die Krifte des Herzens werden angeregt
und Charakterstirke sowie edle Gesinnung nehmen zu.

Ist ein Gedanke jedoch erst einmal gedacht, so ist es unmdoglich, die
Energie, mit der er geladen wurde, zuriickzunehmen, denn er ist dann bereits
ein Elementalwesen, das seine Reise nach oben antritt.* Wenn jedoch ,neu-
tralisierende” Gedanken gegensitzlicher Art unmittelbar nachgesandt werden,
Gedanken der Schénheit, des Mitleids, der Versshnlichkeit, des Wunsches
und des Bestrebens zu helfen, so verschmelzen beide, wobei die Wirkun-
gen der bosen Gedanken im Sinne von HPB in Die Stimme der Stille (S. 76)
yunschidlich“ gemacht werden.

Ich wiederhole jedoch: Ein Gedanke kann niemals zuriickgerufen werden. Ex
ist wie eine Tat, die, einmal begangen, fiir immer begangen ist, aber nicht fir
immer mit uns verbunden sein muss. Indem wir nach einem bésen Impuls an
edle Dinge denken oder eine gute Tat vollbringen, konnen wir zwar den bosen
Gedanken selbst nicht zuriickrufen oder die Tat ungeschehen machen, aber
wir konnen das durch unsere falschen Gedanken oder Handlungen bewirkte
Ubel in gewissem Mafie mildern.

Wir Menschen sind in genau dem Mafie personlich, in dem sich die spiri-
tuelle Individualitit in den Strahlen des niederen Teiles unserer Konstitution
verteilt. Wenn wir das Personliche aufgeben, 16sen wir den Griff, mit dem
diese unentwickelten Elemente unser wahres Wesen festhalten. Die Folge
davon ist eine Konzentration der Strahlen, die bislang in den verschiedenen
atomaren Wesenheiten unserer niedrigeren Prinzipien verstreut waren. Das
bedeutet, sie in einem Biindel der Selbstheit zu sammeln und auf diese Weise

* Ist uns wirklich bewusst, dass jeder Mensch der Gedanke seines eigenen inne-
ren Gottes ist — eine zwar unvollkommene Widerspiegelung jenes inneren Glanzes, aber
dennoch ein Kind der Gedanken der inneren Gottheit —, genauso wie die Gedanken der
sich entwickelnden Menschen lebendige Wesenheiten sind, embryonale Seelen, die sich
entwickeln und auf der Strafie des evolutioniren Wachstums aufsteigen?
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wieder unser wahres Selbst zu werden. ,,Wer das Leben gewinnen will, wird
es verlieren; wer aber das Leben um meinetwillen verliert, wird es gewinnen.*
Einheitstbersetzung, Matthius 10,39

Wenn wir versuchen, in jedem Augenblick selbstlos zu sein, werden
wir unsere personlichen Wiinsche vergessen. Es ist unsere Pflicht, unseren
Bediirfnissen Rechnung zu tragen, aber im Allgemeinen lihmen sie den Geist
nicht. Wenn wir uns bemiihen, unpersonlich zu sein, werden wir mit der
Zeit in das universale Bewusstsein eingehen. In diesen wenigen Sitzen lie-
gen das Geheimnis und die Essenz der esoterischen Schulung. Wir wollen
jedoch unsere Personlichkeit nicht abtéten, sondern wir wollen sie gebrau-
chen und dabei die Richtung ihrer evolutioniren Neigungen verindern,
sodass die Strome ihrer Vitalitit in das hohere Bewusstsein unserer Indivi-
dualitit einfliefflen kénnen. Es ist ein wunderbarer Gedanke, dass wir genau
in dem Mafle, in dem unsere Individualitit stirker und unsere Personlichkeit
schwicher wird, auf der Lebensleiter zu einer individuellen Vereinigung mit
der kosmischen Gottlichkeit im Herzen unseres Sonnensystems emporstei-
gen. Das trifft nicht nur auf die grofie Masse der Menschheit zu, sondern
auch auf jede andere Wesenheit vergleichbaren evolutioniren Fortschritts,
die Selbstbewusstsein und all die anderen Eigenschaften besitzt, die den Men-
schen erst zum Menschen machen.

Unpersonlichkeit, Altruismus und Selbstlosigkeit — diese Eigenschaften
haben auf unsere Mitmenschen eine magische Wirkung. Wenn wir lernen
konnen, aufrichtig zu vergeben und zu lieben, dann wird sich unsere Seele
nach selbstlosem Dienst an der Menschheit sehnen. Niemand ist zu gering,
das zu tun, und niemand steht so hoch, dass er es ignorieren konnte. Je hoher
die Stellung, desto zwingender wird der Ruf der Pflicht. Vielleicht miissen wir
ganz allein gegen die Welt kimpfen. Aber auch wenn wir immer und immer
wieder unterliegen, kénnen wir dennoch aufstehen und daran denken, dass
die Krifte des Universums hinter uns und an unserer Seite stehen. Das wahre
Herz des Seins ist mit uns. Wir werden schliefilich siegen, denn nichts vermag
dem feinen, alles durchdringenden Feuer der unpersénlichen Liebe zu wider-
stehen.

Der Weg zur Weisheit liegt im Menschen selbst. Wer sich selbst kennt,
wessen spirituelle Natur klarer hervorscheint, der vermag die Bewegungen
der Planeten zu begreifen. Ein Mensch, dessen inneres Selbst noch weiter
entwickelt ist, kann sich mit den Wesen, die unser Sonnensystem regieren und
leiten, vertraut unterhalten. Ein Mensch, dessen gesamtes Wesen sich in noch
hoherem Mafie entfaltet hat, vermag zum Mindesten in einige Geheimnisse des
Makrokosmos einzudringen; und so geht es weiter bis in alle Unendlichkeit. Je
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hoher die Entwicklung, desto weiter die Sicht und desto tiefer das Verstehen.
Der Weg zum universalen Selbst ist der Pfad, den jeder Mensch selbst gehen
muss, wenn er wachsen und sich entwickeln will. Kein anderer vermag fir
uns zu wachsen; wir konnen nur entsprechend den Vorgaben wachsen, die die
Natur festgelegt hat — im Rahmen der Struktur unseres eigenen Wesens.

Der Mensch ist tatsichlich ein Geheimnis: Unter der Oberfliche und
hinter dem Schleier liegt das Mysterium des Ich, der Individualitit, ein Werde-
gang, der sich in ferne Ewigkeiten erstreckt. Im Wesentlichen ist der Mensch
von Schleiern umhiillte gottliche Energie.
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Meditation und Yoga

Nur 1N DER STILLE erstarkt die Seele, denn dann ist sie auf ihre eigenen
Energien und Krifte angewiesen und lernt, sich selbst zu erkennen. Einer der
besten Wege, schnell und sicher mit einem Problem fertig zu werden und die
Intuition zu entwickeln, ist der, die Miihe der Problemlésung nicht jemandem
zuzuschieben, von dem man glaubt, er konne einem helfen. Losungen zu
erkennen und Schwierigkeiten zu entwirren ist eine Angelegenheit der Schu-
lung und des inneren Wachstums. Eine der ersten Regeln, die einem Neo-
phyten vermittelt wird, lautet, niemals eine Frage zu stellen, bevor er nicht
selbst ernsthaft und wiederholt versucht hat, sie zu beantworten. Der Versuch,
die Antwort zu finden, ist ein Appell an die Intuition. Es ist auch eine Ubung.
Es stirkt die eigenen inneren Krifte. Fragen zu stellen, ohne vorher versucht
zu haben, sie selbst zu beantworten, zeigt lediglich, dass wir uns anlehnen, und
das ist nicht gut. Unsere Fihigkeiten anzuwenden bedeutet, dass unsere Stirke
und unsere Fihigkeiten zunehmen.

Gewisse Fragen dringen sich jedoch mit einer Heftigkeit auf, die eine
Antwort erzwingen. Sie gleichen dem mystischen Anklopfen an das Portal
des Tempels. Sie verlangen nach mehr Licht, denn sie entspringen nicht dem
Gehirn-Verstand, sondern der Seele, die sich bemiiht, das Licht zu verstehen,
das sich aus den ewigen Quellen der Géttlichkeit in sie ergiefit. Bittet, und
euch wird gegeben; klopfet an — und klopft richtig an —, und es wird euch
aufgetan. Wenn der Ruf stark und unpersonlich genug ist, werden die wahren
Gotter im Himmel antworten. Wenn es einem Menschen sehr ernst damit ist,
wird er die Antwort aus seinem Inneren, von dem einzigen Initiator erhalten,
den der Neophyt tiberhaupt hat.

Meditation ist eine positive Geisteshaltung, es ist mehr ein Zustand des
Bewusstseins als ein System oder eine Zeitspanne intensiven Nachdenkens.
Man sollte positiv eingestellt sein, aber in der Weise von Gelassenheit, so
fest gegriindet, gelassen und friedvoll wie ein Granitfels, und dabei die beun-
ruhigenden Einflisse der unaufhorlich titigen und fiebrigen Mentalitit ver-
meiden. Aber vor allem sollte man unpersonlich sein. In einem héheren Sinne
ist Meditation die Konzentration des Bewusstseins und das Emporheben
des Verstandes auf die Ebene, auf welcher die Intuition fithrt und wo edle
Ideen oder Bestrebungen heimisch sind und wo das Bewusstsein auf die
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Gedankenwelt gerichtet wird. Man kann jedoch auch iiber iible Dinge medi-
tieren, und leider tun viele gerade das.

Vor dem Einschlafen kann man in der Weise meditieren, dass die Seele
sich zu den Goéttern aufschwingt und im Zwiegesprich mit diesen géttlichen
Wesen erquickt und gestirkt wird. Man kann aber ebenso vor dem Einschla-
fen sich iber irgendetwas den Kopf zerbrechen, sodass, wenn die Fesseln
des Wachzustandes gelost sind und der Gehirn-Verstand schweigt, die Seele
abwirts gezogen und dadurch erniedrigt und geschwicht wird. Man sollte
niemals einschlafen, wenn man nicht aufrichtig alle erlittenen Ungerechtig-
keiten verziehen hat. Das ist sehr wichtig, nicht nur als veredelnde Gewohn-
heit, sondern auch als ein dufierst notwendiger Schutz. Erfille das Herz
mit Gedanken der Liebe und des Mitleids fiir alles und die Seele mit einer
erhabenen Vorstellung, und verweile in Ruhe bei dieser Vorstellung mit dem
hoheren unpersonlichen Nachdenken, ungezwungen und entspannt, und es
wird ein Ausruhen aller Sinne und Stille in die Seele einkehren.

Wenn der Korper vom Schlaf ibermannt wird und die Aufmerksamkeit
des Tagesbewusstseins sich zuriickzieht, folgt die nun befreite Seele auto-
matisch der ihr zuletzt gegebenen Richtung. Das ist ein Grund, warum strikte
Unpersonlichkeit ohne den leisesten Gedanken an irgendein zersetzendes
oder moralisch beleidigendes Element, das sich in das Herz einschleicht (wie
z. B. Hass, Zorn, Furcht oder Rachgier oder irgendwelche anderen schreck-
lichen Produkte des niederen Selbst), unerlisslich ist. Wenn man sich daher
angewohnt, vor dem Einschlafen das Gemiit zu beruhigen, dann ist die Seele
fihig, sich zu erheben.

Man meditiere andauernd — nichts ist so leicht und hilfreich. Anstatt
eine festgelegte Zeit einzuhalten, ist fir die meisten Schiiler Folgendes weit
sinnvoller: stilles, unablissiges Uberdenken der eigenen Fragen, auch dann,
wenn man mit den tiglichen Aufgaben alle Hinde voll zu tun hat und
andere Pflichten die ganze Aufmerksamkeit erfordern. Im Hintergrund des
Bewusstseins kann dennoch diese stete gedankliche Unterstromung fliefien.
Sie ist auch ein Schutzschild in allen unseren Angelegenheiten, denn diese
Gedankenhaltung umgibt den Korper mit einer Aura, die aus den tieferen,
verborgenen Winkeln des Aurischen Eies hervorgebracht wird. Sie ist von
akasischer Beschaffenheit und kann von keiner anderen Substanz durch-
drungen werden, wenn sie durch den Willen eines Menschen verdichtet wird,
der weif}, wie das gemacht wird.

Sogar in der tiefsten Meditation, wenn er jegliche Wahrnehmung der
Umgebung verloren hat, befindet sich der geiibte Chela niemals in einem
Zustand, in dem er sich spirituell und intellektuell nicht unter Kontrolle
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hitte. Er ist immer wachsam, er ist sich stets bewusst, dass er die Situation
beherrscht, selbst wihrend das Bewusstsein in einer Riickschau die zahl-
losen Verwandlungen des Meditationsobjektes an sich vorbeiziehen lisst. In
der Regel ist es hochst unratsam, sich in seiner Versenkung so weit auf eine
andere Ebene zu begeben, dass man zum psychischen oder physischen Auto-
maten wird.

Es gibt zwei Arten der Meditation: erstens, einen schonen Gedanken als
Bild klar im Kopf festzuhalten und sein Bewusstsein in dieses Bild einfliefen
zu lassen; und zweitens, das Bewusstsein in hohere Sphiren oder Ebenen zu
senden und die dabei in das Bewusstsein einfliefenden Erfahrungen aufzuneh-
men und sich zu eigen zu machen. Wenn wir uns jedoch uneinsichtig mit aller
Gewalt auf die Losung eines bestimmten Gedankens fixieren, meditieren wir
ganz und gar nicht. Damit erreichen wir nichts, denn dieses Verhalten ist nur
die Betitigung des Gehirn-Verstandes und ermiidet oft, inspiriert nicht und
regt nicht an. Es besteht ein Unterschied zwischen bloffem konzentriertem
Nachdenken tiber einen Gegenstand — vor allem, wenn der Gehirn-Verstand
dazu beniitzt wird — und der Konzentration oder dem Versunkensein des
Bewusstseins, indem es der veredelnden Belehrung folgt, die der spirituelle
Wille lenkt.

Meditation ist demnach das stete Festhalten eines Gedankens, wobei man
dem Bewusstsein gestattet, miihelos und freudig diesen Gedanken innerlich
zu verarbeiten. Lasst das Bewusstsein dabei verweilen, lasst den Geist sich
darin versenken. Es ist nicht notig, den physischen oder psychischen Willen
einzusetzen. Das ist echte Meditation und das ist in Wahrheit das wesent-
liche Geheimnis des Yoga, was so viel wie ,Vereinigung” des Geistes mit
dem unbeschreiblichen Frieden, der Weisheit und der Liebe des Gottes im
Inneren bedeutet. Wenn man dieser einfachen Regel des Jiana-Yoga folgt,
wird er nach einer Weile zum natiirlichen Bestandteil des Tagesbewusstseins.
Konzentration oder den Gedanken auf einen Punkt richten, bedeutet nichts
weiter, als diesen Gedanken klarer in unser Bewusstsein aufzunehmen und
unsere ganze Aufmerksamkeit darauf zu richten — nicht mit dem Willen,
sondern zwanglos.

Alle anderen Formen von Yoga, die mehr oder weniger von dufieren Hilfs-
mitteln abhiingen, wie z. B. Kérperhaltungen, Atemtechniken, Finger-, Hand-
oder Fufistellungen etc., gehoren den niedrigeren Formen des Hatha-Yoga
an und sind kaum mehr als Kriicken, da sie die Gedanken zu diesen dufieren
Methoden ablenken, weg vom Hauptziel des echten Yoga, der eine Umkehr
des Denkens von #dufierlichen zu innerlichen spirituellen Dingen bewirkt.
Deshalb sind alle diese Formen des niedrigeren Yoga, die durch die ,,Lehren”
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von Wander-,,Yogis“ im Westen so populir geworden sind, eher schidlich als
konstruktiv.

Das Hatha-Yoga-System umfasst eine fiinffache Methode zur Beherr-
schung der niederen psychischen Fihigkeiten durch verschiedene Formen
asketischer Ubungen. Es verlangt, dass die physischen und psychischen Teile
durch gewaltsame Methoden systematisch paralysiert werden. Diese voll-
stindige Selbstversenkung bringt der Yogi dadurch zustande, indem er seine
vitalen Ablidufe authebt und einen Kurzschluss bestimmter pranischer Ener-
gien seines astro-physischen Korpers verursacht. Es sollte klar sein, dass diese
Ubungen sowohl mental und physisch gefihrlich als auch spirituell einengend
sind. Sie werden daher von allen echten okkulten Schulen eindeutig abgelehnt.
Man kann dadurch allerdings gewisse Krifte erlangen, aber ich wiederhole:
Es sind Krifte niedrigster Art und sie bringen keinen dauerhaften Nutzen,
sondern behindern sogar den eigenen spirituellen Fortschritt betrichtlich.

W. Q. Judge schrieb in diesem Zusammenhang™:

... Fortschritt wird erzielt werden. Nicht indem man versucht, psychische
Krifte zu entwickeln, was man bestenfalls nur in geringem Mafie erreichen
kann, noch indem man sich irgendeiner Kontrolle durch andere unterwirft,
sondern indem man seine Seele erzieht und stark macht. Wenn nicht alle
Tugenden erprobt werden, wenn das nétige philosophische Wissen nicht
vorhanden ist und wenn die spirituellen Notwendigkeiten nicht vollig
unabhingig vom Gebiet des Psychismus gesehen werden, dann wird es
nur einen zeitweiligen Abstecher in die Astralebenen geben, der schliefflich
enttiuschend endet. Das ist so sicher, wie die Sonne scheint.

Andererseits berithren die Systeme von Raja-Yoga und Jiiana-Yoga, die die
spirituelle und intellektuelle Schulung in Verbindung mit Liebe fiir alle Wesen
einschlieffen, die hoheren Teile der inneren Konstitution. Die Beherrschung
des Physischen und Psychischen folgt als natiirliche Konsequenz des Ver-
stindnisses fiir den ganzen siebenfiltigen Menschen. Echter Yoga leitet und
erhebt das Bewusstsein. Er bewirkt dadurch die Verbindung des menschlichen
mit dem spirituellen Bewusstsein, das in Beziehung zum universalen Bewusst-
sein steht. Das Zustandekommen dieser Verschmelzung oder das Einssein mit
der eigenen gottlich-spirituellen Essenz bewirkt Erleuchtung.

In bestimmten, sehr seltenen Ausnahmefillen, wenn ein Chela mental und
spirituell relativ weit fortgeschritten ist, aber immer noch ein sehr ungliick-
liches und schweres physisches Karma abzutragen hat, ist es angebracht, die

* Answers to Correspondence, Dezember 1893.
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Hatha-Yoga-Methoden in begrenztem Mafle anzuwenden, jedoch nur unter
der direkten Anleitung des Meisters. Ich mochte hier anfiigen, dass die Yoga-
Apborismen (oder Sitras) des Patanjali eine Hatha-Yoga-Schrift sind, jedoch
eine der erhabensten Art. Die knappen Instruktionen dieses kleinen Buches
sind den westlichen Schiilern hauptsichlich durch die Interpretation von
W. Q. Judge und spiterer Autoren bekannt.

Echter Yoga ist, wie bereits erwihnt, Meditation, und diese schliefit ein-
deutig ein, dass man sein Bewusstsein fest auf einen edlen Gedanken konzen-
triert, diesen Gedanken nicht loslisst und iiber ihn nachsinnt und griibelt. In
seinen Satras (I, 2) schrieb Patafjali: Yogas' chitta-vritti-nirodbah — ,Yoga ver-
hindert das Umherschweifen der Gedanken.“ Das ist auch vollig klar: Wenn
das stindig aktive niedere Bewusstsein mit seinem schmetterlingsartigen Flat-
tern von Gedanke zu Gedanke und mit seinen fiebrigen Emotionen in eine
eindeutige Bestrebung und intellektuelle Vision nach oben gelenkt werden
kann, verschwinden diese ,,Gedankenwirbel“. Das strebende Denkorgan wird
héchst aktiv, offenbart Intuitionen, schaut Wahrheiten und macht den Men-
schen, dessen Organ des selbstbewussten Denkens auf diese Weise beschiftigt
ist, tatsichlich zu einer Verkorperung von Weisheit und Liebe — und das ist
echter Yoga. Es ist Manas, das Denkprinzip, das hier aktiv ist. Es hat sich sozu-
sagen selbst nach oben hingewendet anstatt nach unten und ist zum Buddhi-
Manas anstatt zum Kama-Manas geworden. Das Chitta des oben zitierten
Sanskrit-Satzes, d. h. das ,,Denken®, wird mit Weisheit und Intuition angefiillt
und der Mensch wird, sofern er Meister in dieser erhabenen spirituellen
Ubung ist, mit seiner inneren Géttlichkeit wahrhaftig eins.

Im nichsten Sloka fihrt Patanjali fort und sagt: ,Dann verharrt der Seher
in sich selbst“, was bedeutet, dass der Mensch dann ein Seher wird und in
seinem spirituellen Selbst, seinem inneren Gott, wohnt.

Wird andererseits das Denken nicht nach oben ausgerichtet und konzen-
triert, dann werden ,,die Wirbel (die Titigkeit) gegenseitig angeglichen®, wie
der vierte Sloka es schildert — eine sehr knapp gehaltene Aussage, die Folgen-
des ausdriickt: Ist das Denken in den niederen Dingen verankert, so fesseln
seine fiebrigen Aktivititen das hohere Manas, das auf diese Weise zeitweilig
mit seinen niedrigsten Elementen ,verhaftet” bleibt; und der Mensch ist
infolgedessen nicht mehr als ein gewohnliches menschliches Wesen.

Ein okkultes Geheimnis in Verbindung mit der Seele besteht darin, dass
diese die Form des betrachteten oder wahrgenommenen Objektes annimmt
und sich daher in die Gedankenformen ergiefit, wie diese auch immer sein
mogen. Wenn das mentale Bild gottlich ist, wird die Seele ihm dhnlich, denn
sie fliefit in das Gottliche ein und formt sich entsprechend. Wenn dagegen die
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Seele an niederen Dingen hiingt, so passt sie sich diesen ebenso an, weil sie in
ihre Form und in ihre Erscheinung einfliefit.*

Gerade dieser Wunsch zu wissen, nicht fiir sich selbst, nicht einmal des
blofien Wissens im abstrakten Sinne wegen, sondern um das Wissen auf den
Altar des Dienstes zu legen, fithrt zu esoterischem Fortschritt. Dieser Wunsch,
dieser Wille zum unpersonlichen Dienen reinigt das Herz, klirt den Ver-
stand und macht die Bindungen des niederen Selbst unpersonlich, sodass die
Bindungen gel6st werden und das Selbst fihig wird, Weisheit zu empfangen.
Dieser Wunsch ist die treibende Kraft, der Antriebsmotor, die den Aspiranten
vorwirts, immer hoher und hoher tragen.

* Diese bedeutende Tatsache des Okkultismus besitzt demzufolge sowohl einen hohen
als auch einen niederen Aspekt. Es handelt sich um dieselbe Fihigkeit der Seele, die sowohl
von einem Adepten der weifien als auch der schwarzen Gruppe angewandt wird, um gege-
benenfalls magische Effekte zu produzieren. Es ist in der Tat nicht iibertrieben zu sagen,
dass die Krifte von Ave$a, das Findringen in den und das Gebrauchen des Kérpers eines
anderen, sowie das Hpho-wa oder die Macht, den Willen und die Intelligenz auf andere
Teile zu projizieren — manchmal iiber unglaubliche Entfernungen hinweg —, grofitenteils
von dieser Eigenschaft oder Charakteristik der leicht wandelbaren Seele abhingen.
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Die Paramitas und der erhabene achtfache Pfad

SowoHL IN BUDDHISTISCHER als auch in neuzeitlicher theosophischer Literatur
ist viel tiber die ,glorreichen Tugenden® oder Paramitas geschrieben worden.
Ungliicklicherweise werden diese Tugenden jedoch allzuoft nur als hochedle,
aber nahezu unerfiillbare Verhaltensregeln betrachtet, was sie in der Tat auch
sind; und dennoch sind sie mehr als das. In Wirklichkeit sind sie die Regeln fiir
das Denken und Handeln, die der angehende Chela befolgen zuss, anfangs so
gut er dazu imstande ist, spiter aber vollstindig, sodass schliefilich sein ganzes
Leben von diesen Regeln bestimmt und erleuchtet wird. Nur dadurch kann
der Schiiler an den Ort gelangen, den Buddha, der Herr, das ,,andere Ufer“*
nannte. Diese spirituellen Gefilde kénnen nur erreicht werden, wenn der
stiirmische Ozean der menschlichen Existenz iiberquert wird, und zwar mit
den eigenen spirituellen und intellektuellen und psychischen Kriften, und nur
mit der Hilfe, die dem Chela in Anbetracht des eigenen vergangenen Karmas
gewihrt werden kann.

An das andere Ufer gelangen, dies wird allgemein fiir eine typisch orienta-
lische Vorstellung gehalten. Doch das scheint unberechtigt zu sein, denn auch
zahlreiche christliche Hymnen erzihlen vom mystischen Jordan und vom
Erreichen des ,jenseitigen Ufers“, eine Vorstellung, die mehr oder weniger
mit der Anschauung des Buddhismus identisch zu sein scheint. ,,Diese Seite“
meint das Leben in dieser Welt, die alltiglichen iiblichen Beschiftigungen

* Paramita und Paragata (oder ihr Aquivalent — Paragamin) sind Sanskrit-Begriffe mit
der Bedeutung ,einer, der das andere Ufer erreicht hat“. Paramita (die weibliche Form)
bezeichnet die transzendentalen Tugenden oder Eigenschaften, die man ausbilden muss,
um an jenes Ufer zu gelangen. Ein kleiner Unterschied in der Bedeutung soll hier vermerkt
werden: Paramita heifit so viel wie ,iiberquert haben“ und somit ,Ankunft“, wihrend
Paragata (oder Paragamin) die ,,Abfahrt“ von dieser Seite bedeutet und somit ,,gegangen®,
um sicher an das andere Ufer zu gelangen.

Ein anderes in buddhistischen Schriften hiufig vorkommendes Wort, das ebenfalls
beide feinen Unterschiede der obigen Begriffe einschliefit, lautet Tathagata, ein Titel, der
Gautama Buddha verliechen wurde. Dieser Begriff aus dem Sanskrit kann zweifach ver-
wendet werden: Tathdgata, ,somit gegangen®, d. h. abgereist und das andere Ufer erreicht
und Tathid-Agata, ,somit angekommen oder gekommen®, d. h. die Bedeutung des Begrif-
fes Tathagata umfasst eine Person, die sowohl zum anderen Ufer ,abgereist” als auch dort
yangekommen® ist, wie es die ihm vorangegangenen Buddhas getan haben.
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der Menschen. ,,Das andere Ufer® ist lediglich das spirituelle Leben, wobei
die Erweiterung der gesamten menschlichen Natur mit relativ grofier Kraft
und mit starker Wirkung eingeschlossen ist. Anders ausgedriickt bedeutet das
Erreichen des ,anderen Ufers“, vereint mit der inneren Gottheit zu leben und
somit am universalen Leben mit relativ vollem Selbstbewusstsein teilzuneh-
men. Die Lehren aller grofien Religionen und Philosophiesysteme bestan-
den darin, ihren Anhingern die Tatsache vor Augen zu fithren, dass es unser
wahres Ziel ist, die Lektionen des manifestierten Lebens zu lernen, um aus
dieser Erfahrung nach und nach in das kosmische Leben zu gelangen.
Das Dbammapada (Vers 85) driickt dies so aus:

Unter den Menschen wenige
Zum andern Ufer streben hin;
Hingegen all das andere Volk
Lauft nur das Ufer auf und ab.

Eine kleine buddhistische Schrift, genannt Prajiia-Piramita-Hyidaya Sitra
oder ,Das Herz oder die Essenz der Weisheit des Hintibergehens“ schliefit
mit einem wunderbaren Mantra, das im Sanskrit-Originaltext wie folgt lautet:

Gate, gate, paragate, parasamgate, bodhi, sviba!
Oh Weisheit! Gegangen, gegangen, gegangen zum
anderen Ufer, angekommen am anderen Ufer, Heil!

In diesem Zusammenhang kann angenommen werden, dass sich Weisheit
auf die kosmische Buddhi, auch Adi-Buddhi oder ,Ur-Weisheit“ genannt,
bezieht, und in einem individualisierten Sinne auch auf den hochsten Stillen
Wichter unserer Planetenkette, Adi-Buddha. Der Angesprochene ist der am
anderen Ufer Angekommene, der triumphierende Pilger, der sich — selbst-
bewusst geworden — mit seinem inneren Gott vereint und folglich die Maya
oder die Illusionen der Erscheinungswelten erfolgreich durchschaut hat. Die
hochsten Wesen, denen dies gelungen ist, sind die Jivanmuktas, ,befreite
Monaden®; die weniger hohen Wesen gehoren den verschiedenen Stufen in
mehreren Rangordnungen der Hierarchie des Mitleids an.

Die Lehren der Paramitas, wie sie von H. P. Blavatsky in Die Stimme der
Stille (S. 67-8) dargestellt sind, lauten folgendermafien:

DAna, der Schliissel der Barmherzigkeit und unsterblichen Liebe.

Siva, der Schliissel der Harmonie in Wort und Tat; der Schliissel des
Gleichgewichts zwischen Ursache und Wirkung, der fiir karmische Aktion
keinen Spielraum mehr lisst.
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Ksuanti, die siifie Geduld, die durch nichts erschiittert werden kann.

Virica, Gleichgiiltigkeit gegeniiber Freude und Schmerz, besiegte
Ilusion, nur noch Wahrheit wird wahrgenommen.

Virva, die unerschrockene Energie, die sich ihren Weg aus dem
Schlamm der irdischen Liigen zur iiberirdischen Wahrheit erkdmpft.

DHyANa, dessen goldenes Tor, sobald es gedffnet ist, den Narjol [Naljor]
zum Reich des ewigen Sat und dessen unauthérlicher Betrachtung fiihrt.

PrajNa, der Schliissel, der aus einem Menschen einen Gott macht, ihn
in einen Bodhisattva, einen Sohn der Dhyanis verwandelt.

Wie diese Paramitas befolgt werden sollten, wird im folgenden Auszug aus
dem Mahayana Sraddhbotpida Sistra* eingehend beschrieben, allerdings werden
hier nur sechs erwihnt. In anderen Schriften werden sieben, und in einer
vollstindigeren Aufzihlung sogar zehn angegeben:

Wie sollte man Barmherzigkeit praktizieren (Dana)?

Wenn jemand kommt und um etwas bittet, dann sollten die Schiiler
soweit es ihnen mdoglich ist, bereitwillig dem Wunsch nachkommen, und
zwar in einer sinnvollen Weise. Wenn die Schiiler irgendjemanden in
Gefahr sehen, sollten sie versuchen, alles zur Rettung zu unternehmen, und
dem Gefihrten ein Gefiihl der Sicherheit geben. Kommt jemand zu den
Schiilern und méchte Unterweisung im Dharma erhalten, so sollten sie, so
gut sie konnen und nach ihrem besten Verstindnis, versuchen, ihn zu unter-
weisen. Dabei sollten die Schiiler keinerlei Wunsch nach einer Belohnung,
nach Dankbarkeit, nach Verdienst oder Vorteilen noch nach irgendeiner
weltlichen Belohnung hegen. Sie sollten versuchen, ihr Denken auf jene
universalen Wohltaten und Segnungen zu konzentrieren, die fiir alle gleich
sind, wodurch sie die hochste vollendete Weisheit in sich selbst erkennen.

Wie sollte man die Verhaltensregeln einhalten (Si)?

* Oft iibersetzt als ,Das Erwachen des Glaubens im Mahayana“. Jedoch vermittelt dies
die Bedeutung des urspriinglichen Sanskrit nur sehr unzuliinglich. Syzddba bedeutet Gewiss-
heit oder Vertrauen, das auf einem Entfalten innerer Erfahrungen beruht und dessen Beweis
sowohl innerhalb als auch aufierhalb des Selbst zu finden ist und hier einen unaufhérlichen
Prozess der inneren Entfaltung mit einschliefit, also eine Bedeutung, die im Wort ,,Glaube®
vollig fehlt. Utpidda enthilt dieselbe Vorstellung eines bestindigen und fortschreitenden
Entfaltens, ein Erwachen oder ein Sicherheben zur Bewusstheit oder Vergegenwirtigung
von Weisheit, die im mystischen Verzicht auf die Friichte der Befreiung und im Erreichen
der Buddhaschaft gipfelt. Diese Schrift gehort zur Gruppe der Prajiia-Piramita-Schriften
und wird allgemein Asvaghosha zugeschrieben, einem angesehenen buddhistischen Gelehr-
ten, der in der zweiten Hilfte des ersten Jahrhunderts n. Chr. lebte und dessen hervorragen-
des Werk Maha-Alamkira oder ,Buch der grofien Herrlichkeit” ist.
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Laienschiiler mit Familien sollten sich des Totens, des Stehlens, des
Ehebruchs, des Liigens, der Doppelziingigkeit, der Verleumdung, des
frivolen Redens, der Begierde, der Bosheit, des Einschmeichelns und der
falschen Lehren enthalten. Unverheiratete Schiiler sollten, um Behinde-
rung zu vermeiden, sich vom Trubel des weltlichen Lebens zuriickziehen
und einsam lebend jene Wege praktizieren, die zur inneren Ruhe, Mifligung
und Zufriedenheit fithren. ... Sie sollten sich durch ihr Verhalten bemiihen,
Missfallen und Tadel zu vermeiden, und durch ihr Beispiel andere bewegen,
das Bose aufzugeben und das Gute in die Tat umzusetzen.

Wie sollte man geduldige Nachsicht tiben (Kshanti)?

Wenn jemand den Ubeln des Lebens begegnet, sollte er ihnen nicht
ausweichen oder dariiber betriibt sein. Er sollte in Geduld die Ubel ertra-
gen, die andere ihm zufiigen, und sollte nicht nachtragend sein. Er sollte
weder stolz sein, weil er wohlhabend ist, Lob erhilt, oder in angenehmen
Verhiltnissen lebt; noch sollte er wegen Armut, Krankheit oder Not nieder-
geschlagen sein. Indem er sein Denken auf die tiefe Bedeutung des Dharma
konzentriert, sollte er in allen Situationen eine ruhige und unparteiische
Haltung bewahren.

Wie sollte man unerschrockene Tatkraft tiben (Virya)?

Man sollte nie saumselig sein, gute Taten zu vollbringen. Alle menta-
len oder physischen Leiden sollte der Schiiler als das natiirliche Resultat
unwiirdiger Handlungen in vorausgegangenen Inkarnationen betrachten,
und von nun an sollte er fest entschlossen sein, nur noch jene Dinge zu
tun, die mit dem spirituellen Leben iibereinstimmen. Mit allen Lebewesen
Mitleid empfindend, sollte er niemals Gedanken der Gleichgiiltigkeit auf-
kommen lassen, sondern er sollte unermiidlich darauf bedacht sein, allen
Lebewesen hilfreich zu sein.

Wie sollte man sich in Meditation iiben (Dhyina)?

Intellektuelle Einsicht erhilt man durch echtes Verstehen, dass alle Dinge
dem Gesetz von Ursache und Wirkung unterliegen, in sich selbst jedoch ver-
ginglich sind und keine eigene Substanz besitzen. Es gibt zwei Aspekte des
Dhyaina: Der erste Aspekt ist das Bemiihen, unniitzes Denken zu unterlassen;
der zweite ist eine mentale Konzentration in der Bemiihung, sich diese Leer-
heit (Sinyata) von Geist-Substanz zu vergegenwirtigen. Am Anfang wird der
Neuling dies noch getrennt tiben missen, aber sobald es ihm gelingt, sein
Denken zu beherrschen, werden beide miteinander verschmelzen. ...

Er sollte iiber die Tatsache nachdenken, dass alle Dinge, obgleich sie
verginglich und leer sind, dennoch auf der physischen Ebene fiir jene einen
relativen Wert darstellen, die an falschen Vorstellungen festhalten. Fiir diese
Unwissenden ist Leiden sehr wirklich, es war immer real und wird immer
real sein, unermessliches, unsagbares Leiden. ...



Die PARAMITAS UND DER ERHABENE ACHTFACHE PFAD 51

Deshalb erwacht in der Seele jedes ernsthaften Schiilers tiefes Mitleid
mit allen leidenden Wesen, das ihn zu furchtlosem, ehrlichem Eifer und zu
erhabenen Geliibden veranlasst. Er entschliefit sich, alles, was er hat und was
er ist, zur Befreiung aller Lebewesen hinzugeben. ... Nach diesen Geliibden
sollte der ernsthafte Schiiler zu allen Zeiten, soweit es seine korperlichen
und geistigen Krifte zulassen, jene Handlungen ausfiihren, die anderen und
ebenso ihm selbst forderlich sind. Ob er stehg, sitzt, liegt oder sich bewegt,
unablissig sollte er seine Gedanken darauf konzentrieren, was klugerweise
zu tun und was klugerweise zu unterlassen wire. Dies ist der aktive Aspekt
von Dhyina.

Wie kann man intuitive Weisheit ausiiben (Prajiid)?

Wenn jemand durch das gewissenhafte Ausiiben von Dhyina Samadbi
erlangt hat, ist er tiber das Unterscheidungsvermoégen und das Wissen
hinausgeschritten; er hat die vollkommene Einheit von Geist-Substanz ver-
wirklicht. Mit dieser Realisation kommt ein intuitives Verstehen der Natur
des Universums. ..., er verwirklicht nun die vollkommene Einheit von
Substanz, innerer moglicher Kraft und Aktivitit in der Tathagataschaft. ...

Prajiia-Piramitd ist hochste vollkommene Weisheit. Thre Friichte stellen
sich unbemerkt ein, sie kommen miihelos und spontan. Sie vereinigt alle
scheinbaren Unterschiede, gute wie bse, zu einem vollkommenen Ganzen.

Deshalb sollten alle Schiiler, die nach der héchsten, vollkommenen
Weisheit, der Prajinia-Piramitda, streben, sich unablissig der Schulung des
Edlen Pfades widmen, denn er allein fiithrt sie zur volligen Verwirklichung

der Buddhaschaft.

Um die wahre Natur von Prajiia verstehen und spirituell erfiihlen zu konnen,
ist es notwendig, die ,,Diesseits“~-Betrachtung aufzugeben und mit spiritueller
Einsicht an das ,andere Ufer® (Para) zu gelangen oder die Dinge anders zu
betrachten. Auf ,dieser Seite” sind wir in eine Bewusstseinssphire des indivi-
duellen analysierenden Verstandesdenkens eingehiillt, was zu einer Unmenge
von Verkniipfungen und zu verminderter Unterscheidungskraft auf der nie-
deren Ebene fiihrt. Wenn uns diese innere ,,Umkehr”, diese Bewusstseins-
verinderung aufwirts zum mystischen ,anderen Ufer” des Seins gelingt,
dann betreten wir mehr oder weniger erfolgreich eine Welt transzendenta-
ler Wirklichkeiten, von der aus wir die Dinge in ihrer urspriinglichen und
spirituellen Einheit sehen konnen, jenseits der Maya der tiuschenden Schleier
der Vielheit. Dann ergriinden wir die essenzielle Natur dieser Realititen und
sehen sie, wie sie wirklich sind.

Dieser Zustand der inneren Klarheit und der richtigen spirituellen
und intellektuellen Wahrnehmung ist von dem vertrauten Wirken unseres
»diesseitigen“ Bewusstseins in unserer alltiglichen Welt der verginglichen
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Erscheinungen so verschieden, dass der Ungeiibte ihn mit der Vorstellung der
Leere oder mit einem Vakuum in Verbindung bringt. Diese Leere (Stnyata
im buddhistischen Sprachgebrauch) sollte in ihrer wahren metaphysischen
Bedeutung jedoch nicht mit ,Nichts“ verwechselt werden, das eine totale
Verneinung des realen Seins und somit Ausloschung bedeutet. Auch kann
diese Leere nicht durch die rein vernunftmifiigen Fihigkeiten des Gehirn-
Verstandes begriffen werden, sondern eher durch die direkte oder unmittel-
bare Wahrnehmung, die dem erhabenen spirituell-intellektuellen Zustand
angehort, der Prajina genannt wird und der iiber den mayavischen Unterschei-
dungen von Sein und Nichtsein, von Besonderem und Universalem, von dem
Vielen und von dem Einen steht.

Dieser erhabene Zustand entsteht tatsichlich durch intuitives Wissen
und die tiefe Erkenntnis der spirituellen Seele des Menschen, seines Buddhi-
Manas, das unermesslich michtiger und scharfsinniger ist als blofie Verstan-
destitigkeit. Solch intuitives Wissen und solch tiefe Einsicht sind immer in den
erhabensten und umfassendsten universalen Bereichen unseres Bewusstseins
aktiv enthalten. Durch das allmihliche Erwachen des niederen Menschen zu
selbstbewusster Verwirklichung dieses spirituell-intellektuellen Bewusstseins
— das in seiner aktiven Manifestation identisch mit Prajia ist — steigen wir aus
den unteren Bewusstseinsebenen empor und entkommen der Sklaverei von
Ignoranz und Nichtwissen (Avidya) und werden so von den vielen Arten der
inneren und dufieren Schmerzen befreit. Diese Befreiung bedeutet das Erlan-
gen hochster Erleuchtung und Unabhingigkeit (Mukti). Kurz, Prajia kann
vielleicht am besten mit Intuition iibersetzt werden, die jene unmittelbare
Erleuchtung oder jenes unumschrinkte Wissen kennzeichnet, das wahrhaft
gottlich ist.

In der Prajita-Paramiti-Gruppe der buddhistischen Schriften wird Prajiia
als das leitende Prinzip der anderen Paramitas angesehen, das auf diese als die
Methode hinweist, Wirklichkeit zu erlangen. Prajiia wird mit dem wahrneh-
menden und verstehenden Auge verglichen, das mit visionirer Klarheit die
Horizonte des Lebens iiberblickt und als der Pfad bezeichnet wird, dem der
Aspirant folgen soll. Ohne Prajia wiren die anderen Paramitas ohne eines
ihrer hochsten Elemente. Sie leitet deren fortschreitende Entwicklung, so
ihnlich, wie die Erde die Acker fiir das Wachstum der Vegetation bereithilt.

Alle Wesen des Universums besitzen Prajiia, obgleich sie nicht selbst-
bewusst aktiv ist, es sei denn, die evolvierenden Wesenheiten sind auf ihrer
evolutioniren Pilgerreise eins damit geworden. Die Tiere besitzen also auch
Prajiia, einschliefilich der Bienen und Ameisen. Sie sind sich dessen jedoch
nicht bewusst, da eine solche Selbsterkenntnis in Verbindung mit Prajiia erst
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beim Menschen beginnt — zumindest hier auf dieser Erde. Im Menschen
erscheint das erste schwache Wirken von Prajiia als ein Streben nach Erleuch-
tung, Liebe und Weisheit. Sie erbliiht in einem Bodhisattva und steht in voller
Bliite in den Buddhas und Christussen, die den Zustand der vollkommenen
Erleuchtung verkorpern.

Der hohe Chela oder Eingeweihte, der erfolgreich die Stufe erreicht hat,
auf der er selbst zu den Paramitas geworden ist, der mit seinem kristallklaren
und relativ grenzenlosen Bewusstsein und mit seinem ganzen Wesen mit der
spirituellen Seele der Menschheit in Einklang steht, der sein Selbst fiir die
selbstlose Ehre hingab, fiir alles Seiende zu leben, wird genau genommen ein
Bodhisattva genannt — ,einer, dessen Essenz (Sattva) aus der wahren Natur
der Weisheit (Bodhi) besteht“. Das Motiv, das den echten Schiiler bewegt, fiir
sich selbst hochste Erleuchtung zu erlangen, ist niemals personlicher Gewinn,
wie hoch und vergeistigt dieser auch immer sein mag. Es ist vielmehr das
Verlangen, der gesamten Welt zu dienen, um alle Wesen aus den Ketten der
Unwissenheit und des Leidens zu befreien, um in sich ein mitleidsvolles Herz
fiir alles Lebende zu wecken, damit jedem fithlenden Wesen im Laufe der Zeit
vollstindige Befreiung gelingen moge.*

In der Mahi-Prajiii-Piramiti wird von Sariputra die Frage gestellt, ob
der Bodhisattva nur anderen Bodhisattvas und nicht ,,allen Wesen allgemein®
Ehrerbietung entgegenbringen solle. Worauf der Weise antwortet, dass er sie
tatsichlich ,,mit demselben Gefiihl der Selbstverleugnung verehren solle, wie
er die Tathagatas verehrt.“ Er fihrt dann fort:**

Der Bodhisattva sollte daher ein unbegrenztes Mitgefiihl gegeniiber allen
Wesen in sich erwecken, sein Denken véllig frei von Hochmut und Eitel-
keit halten, das ihn auf diese Weise bewusst werden lisst: Mit aller mir zu
Gebote stehenden Kraft will ich dafiir arbeiten, in allen fithlenden Wesen
die Erkenntnis des Hochsten in ihnen zu erwecken, nimlich ihre Buddha-
Natur (Buddhata). Indem sie dies verwirklichen, werden sie alle Buddhas. ...

Prajna nimmt in der individuellen Wesenheit, wie z. B. in einem Menschen,
ziemlich genau dieselbe Position ein wie Adi-Buddhi oder Maha-Buddhi im
Universum. Eines der Axiome der esoterischen Weisheit besagt, dass unser
Universum eine Wesenheit ist; deshalb diirfen wir uns seinen individuellen
universalen Geist oder sein Bewusstsein als einen weiten Ozean selbstbewuss-
ter buddhi-manasischer Energiepunkte vorstellen. Aus dieser Sicht kann man

* Vgl. Fo-Mu Prajiia-Piramitd, Fas. 14, Kap_itel , Uber weise Minner.
** Hstian-chuang, Fas. 387, Kapitel X11, ,,Uber die Moralitit®.
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Prajna als das spirituelle individuelle Bewusstsein eines jeden Mitgliedes der
Scharen von Dhyani-Chohans oder kosmischen Geistern bezeichnen. Wenn
jemand also den Prajia-Bewusstseinszustand erreicht hat, so ist er in selbst-
bewusster Gemeinschaft mit dem buddhi-manasischen Herzen des Wunder-
baren Wesens unserer Hierarchie.

Aus dem Vorhergehenden sollte esklar sein, dass es zahlreiche Unterschiede
in der Grofie der Vollkommenheit unter den Mitgliedern einer Hierarchie
gibt, denn es bestehen unterschiedliche Grade der Erkenntnis zwischen einem
Chela, der sich am Anfang des Pfades befindet, und einem Mahatma, auf den
noch hohere Wesen folgen, die Prajiia auf der Leiter der Vollendung noch
mehr verwirklichen, einer Leiter, die bestindig weiter nach oben fiihrt, bis
das Wunderbare Wesen erreicht ist. Die Prajiia ist in allen dieselbe. Die
Unterschiede zwischen den einzelnen Wesen zeigen sich in ihren jeweiligen
Auferungen von Prajiia.

Es gibt auch noch Unterschiede anderer Art, wie z. B. zwischen einem
Menschen, der Prajia relativ verwirklicht hat und in Nirvana eintritt, und
einem anderen, der eine dhnliche Stufe erreicht hat, der dem Nirvana jedoch
entsagt. Hier sehen wir einen wesentlichen Unterschied, der auf der kos-
mischen Ethik beruht: Derjenige, der Nirvana erlangt hat, jedoch darauf
verzichtet, um zuriickzukehren und der Welt zu helfen, steht ethisch weit
hoher als jener, der fiir seine eigene Gliickseligkeit in Nirvana eingeht. Jeder
von ihnen hat gentigend Prajia erlangt, um den Nirvana-Zustand verdient zu
haben. Derjenige aber, der darauf verzichtet, hat eine selbstbewusste Verwirk-
lichung von Prajiia auf einer hoheren buddhischen Ebene erreicht als jener,
der Nirvana gewann und darin eingeht.

Der Schliissel zu diesem Geheimnis liegt in der Tatsache, dass jedes der
sieben Prinzipien der menschlichen Konstitution siebenfach ist und dass des-
halb Buddhi als Sitz von Prajfia ebenfalls siebenfach ist. Daraus erkennen wir,
dass der in Nirvana Eintretende das erreicht hat, was man als Kama-Buddhi
definieren kann, aber qualitativ hat er sich in seiner Verwirklichung von Prajiia
nicht weiterentwickelt. Der andere hingegen, der Nirvana entsagte, hat den
Zustand buddhischer Prajia errungen, den man entweder als Buddhi-Buddhi
oder Manas-Buddhi bezeichnen kann. Die Buddhas und Maha-Buddhas sind
jene, die das erlangt haben, was man den atmischen Zustand von Buddhi
nennen kann; sie fithlen sich deshalb absolut und uneingeschrinkt identisch
mit dem Universum.

Wie bereits bekannt, enthalten die sieben Paramitas den Kern der Ver-
haltensregeln, die ausfiihrlicher in der Aufzihlung der zehn Paramitas oder
in den vollstindigen zehn ethischen Geboten des Okkultismus niedergelegt
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sind. Die drei zusitzlichen lauten: Adhishthana, Upeksha und Prabodha oder
Sambuddhi. Von diesen sieht Adhishthana, das ,,unbeugsamer Mut“ bedeu-
tet, nicht nur einer Gefahr oder Schwierigkeit entgegen, sondern, sobald sie
durch Intuition oder Prajiia erleuchtet ist, ,,schreitet sie voran“ und ,,behaup-
tet sich®. An nichster Stelle folgt Virya oder ,,Standhaftigkeit“. Die nichste,
Upeksha oder ,,Urteilskraft, erforscht und findet die richtige Methode fiir
die Anwendung der Paramitads und kommt demgemifi nach Dhyana. Fiir
die zehnte Paramita gibt es zwei Ausdriicke: Prabodha, das ,,Erwecken des
inneren Bewusstseins“ bedeutet und Wissen und Vorherwissen bringt und
damit zeigt, wie herrlich der Pfad sein wird; und Sambuddhi, ,vollstindige
oder vollendete Erleuchtung oder Vision“ oder Selbstbewusstsein der eigenen
Identitit mit dem Spirituellen, dem Hoéhepunkt oder der Krone von allem.
Anders formuliert ist es die ,,Vereinigung mit Buddhi®.

Im Orient werden von anderen Schulen fiir esoterische oder quasi-okkulte
Ausbildung gelegentlich noch weitere ,/Tugenden“ mit einbezogen, zum
Beispiel: Satya oder Wahrheit und Maitra oder universale freundschaftliche
Gesinnung oder universales Wohlwollen. Wenn man diese jedoch analysiert,
so erkennt man, dass sie bereits in den zehn Paramitas enthalten sind. Auch
soll hier erwihnt werden, dass in vielen Teilen der Welt unterschiedliche
Ausbildungssysteme bestehen, von denen die meisten nutzlos sind, denn bei
sorgfiltiger Untersuchung erkennt man, dass es sich mehr oder weniger um
Abwandlungen des Hatha-Yoga handelt, und diese sind, wie bereits betont
wurde, auch im giinstigsten Falle noch dufierst gefihrlich und sie verursachen
im schlimmsten Falle Wahnsinn oder den Verlust der Seele.

Stiirke ergibt sich aus der Ubung und durch Uben unserer Stirke in den
Prifungen und Erfahrungen des tiglichen Lebens werden wir mit der Zeit
auf den Pfad gefiihrt. Folgt der Schiiler der inneren Schulung nicht, die darin
besteht, die zehn glorreichen Tugenden oder Paramitas dem Geiste nach
andauernd und nie nachlassend als unabinderliche Denk- und Verhaltens-
regeln tiglich zu tiben, so wird seinen Bemithungen der Erfolg versagt bleiben.
Gerade diese Schulung, dieses Uben seiner Willensstirke, seiner Intelligenz
und seiner Liebe, von der sein Herz erfiillt sein sollte, fithrt den Neophyten
schliefflich zur Neugeburt oder zur ,zweiten Geburt“, die den Dvija, den
wZweimal Geborenen®, den Initiierten, hervorbringt, der letztlich Meister
iiber Leben und Tod werden soll.

Der Leser mag sich nun mit Recht fragen, welcher Zusammenhang
zwischen den Paramitas und den weitaus bekannteren Lehren des Buddhis-
mus besteht, die als die vier edlen Wahrheiten und ihre logische Konsequenz,
der achtfache Pfad, bekannt sind. Der Zusammenhang ist sowohl historisch
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begriindet als auch naheliegend, denn beide enthalten die gleichen Grund-
gedanken, die jedoch in den mehr 6ffentlichen Lehren so abgefasst sind,
dass sie als Verhaltensrichtlinien dienen konnen. Ihnen kann der Durch-
schnittsmensch folgen, falls er die das menschliche Leben begleitenden auf-
reibenden Fehler vermeiden méchte und den Frieden und die intellektuelle
Gelostheit gewinnen will, die Kennzeichen eines gut und edel gefiihrten
Lebens sind.

Kurz gesagt lauten die Vier Edlen Wahrheiten: 1. Die Ursache des
Leidens und der Sorgen unseres Lebens entspringt dem Anhaften oder dem
yDurst“ — Trishna. 2. Diese Ursache kann behoben werden. 3. Jene Ursa-
chen, die menschliches Leid bewirken, werden durch eine Lebensweise auf-
gehoben, die die Seele von ihrem Anhaften an die Existenz befreit. 4. Die
vierte Wahrheit, die zur Ausléschung der Leidensursachen fiihrt, ist in der Tat
der erhabene achtfache Pfad, das heifit: ,rechter Glaube, rechter Entschluss,
rechte Rede, rechtes Verhalten, rechte Beschiftigung, rechtes Bemiihen,
rechte Betrachtung und rechte Konzentration.“

Dieser Weg des Strebens wurde von Buddha der mittlere Weg genannt,
weil er einerseits keine nutzlose oder fanatische Askese erfordert und anderer-
seits keine Nachlissigkeit der Prinzipien und Gedanken zulisst, sondern eine
konsequente Verhaltensweise verlangt. Wie gesagt, es handelt sich um Regeln,
die jeder Mann und jede Frau erfiillen kénnen und die keine besonderen Vor-
aussetzungen oder Umstinde erfordern. Jeder kann sie anwenden, der sich
danach sehnt, sein Leben zu verbessern und seinen Teil zur Beendigung des
Leidens beizutragen, das uns iiberall umgibt — und dessen sich auf der ganzen
Welt mitfiihlende Herzen bewusst sind.

Man sollte jedoch nicht glauben, dass der Chela die strengen ethischen
Gebote des achtfachen Pfades aufler Acht lasse; dies wiirde bedeuten, dass er
ihre Wichtigkeit missverstiinde. In Wirklichkeit befolgt er sie nicht nur, son-
dern er tut es mit einer wesentlich grofieren Konzentration seines Denkens
und Fiihlens als der Durchschnittsmensch, weil er gleichzeitig mit seinem
ganzen Herzen danach strebt, sich auf die erhabene Hohe der Paramitas zu
erheben, nach denen er leben sollte.

Es ist vielleicht notwendig, diesem Punkt etwas mehr Gewicht zu ver-
leihen, da unter einigen unerfahrenen Mystikern die vollig falsche Vor-
stellung herrscht, es gehore zum Leben eines Chela, normale menschliche
Beziehungen zu ignorieren, sich wenig um diese zu kiimmern und zu glauben,
er sei von allen Pflichten, auch weltlichen, gegeniiber seinen Mitmenschen
befreit. Diese Anschauung steht in krassem Gegensatz zu allen Lehren des

Okkultismus.
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Die hinter den Vier Edlen Wahrheiten stehende Grundwahrheit und
deren acht Zusitze lauten: Wenn die Wurzel des Anhaftens — das Verlangen —
abgeschnitten werden kann, wird die Seele befreit, und, indem sie so die Ketten
des Verlangens, die das Anhaften verursachen, abwirft, hort die Ursache des
Leidens auf. Die Wurzel des Anhaftens wird durch eine Lebensweise abge-
trennt, durch die der Durst der Seele nach materiellen Dingen allmihlich
abstirbt. Ist dies geschehen, so ist der Mensch ,frei“ — er ist zum relativ voll-
kommenen Jivanmukta geworden, zu einem Meister des Lebens. Wenn er
diesen Zustand des dufiersten Losgelostseins erreicht hat, so ist er ein Bodhi-
sattva. Er widmet sich von nun an vollstindig allen Wesen und Dingen. Sein
Herz ist mit grenzenlosem Mitleid erfiillt und sein Denken vom Lichte der
Ewigkeit erleuchtet. Deshalb erscheint er auf Erden immer wieder als Bodhi-
sattva, entweder als ein Buddha oder als ein Bodhisattva, oder er bleibt in der
Tat als ein Nirmanakaya in den unsichtbaren Welten.

Die gewohnliche Vorstellung, ein Bodhisattva habe nur noch eine Inkar-
nation zu durchlaufen, bevor er zum Buddha wird, ist so weit korrekt, aber
in dieser Weise ausgedriickt nicht angemessen, denn das Ideal sowohl der
esoterischen Theosophie als auch des esoterischen Buddhismus ist vielleicht
noch mehr der Bodhisattva als der Buddha, weil ein Bodhisattva ein Mensch
ist, dessen ganzes Wesen und Bestreben, dessen gesamte Titigkeit darin liegt,
allen Wesen Gutes zu tun und sie sicher zum ,janderen Ufer“ hiniiberzubrin-
gen. Ein Buddha hingegen steht, obgleich er dasselbe in erweitertem Umfang
verkorpert, allein durch die Tatsache seiner Buddhaschaft wihrend des gegen-
wirtigen Zustandes der spirituellen Entfaltung der Menschheit bereits an der
Schwelle zu Nirvana und geht in der Regel auch darin ein. Natiirlich kann ein
Buddha auch dem Nirvana entsagen und hier auf der Erde als ein Bodhisattva
oder ein Nirmanakaya verbleiben; in diesem Falle ist er als ein Buddha des
Mitleids zugleich ein rechtmifiiger Buddha und ein Bodhisattva aus eigener
Wahl.

Es kann nicht stark genug betont werden, wie wichtig es ist, die innere
Bedeutung der Bodhisattva-Lehre zu verstehen, denn sie verkérpert den Geist
der okkulten Unterweisung, der den gesamten Zyklus der Initiationsvorbe-
reitung und die edlen Schulen des Mahayana erfiillt. Man erkennt sofort,
weshalb der Bodhisattva im nérdlichen Buddhismus so sehr verehrt wird und
eine so erhabene Position in den menschlichen Herzen einnimmt. Sie sind
Buddhas des Mitleids, weil sie dieses Ideal verkorpern, wenn sie auf die spiri-
tuell selbstsiichtige Gliickseligkeit der nirvanischen Buddhaschaft verzichten,
um in der Welt zu bleiben und fiir sie zu wirken. Selbst der einfachste und nur
wenig Gebildete kann diesem Ideal nachstreben.
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In kiinftigen Aonen wird man sich entscheiden miissen, ob man ein
Buddha des Mitleids oder ein Pratyeka-Buddha werden will. Wenn die Wahl
ansteht, dann kommt sie als karmisches Resultat vergangener Leben; denn
sie ergibt sich aus der Charakterfestigkeit, den erweckten spirituellen Fihig-
keiten, dem Willen zur Wachsamkeit und der Bereitschaft, Weisungen zu
folgen: Alle diese Faktoren bestimmen und entscheiden tatsichlich die Wahl,
wenn der Zeitpunkt zu wihlen gekommen ist. Deshalb beginnt die Schulung
schon jetzt: Indem man grof in den kleinen Dingen wird, lernt man, grof§ in
den grofien Dingen zu werden.

Als Schlussgedanke noch Folgendes: Man sollte das Leben, das durch den
erhabenen achtfachen Pfad oder tatsichlich durch die Paramitas bestimmt
wird, nicht so schwer nehmen. Man sollte Freude daran finden. Ich bin der
aufrichtigen Uberzeugung, dass jeder, der diese edlen Regeln wenigstens bis
zu einem gewissen Grade befolgt, dadurch aufierordentlich vorwirtskommt.
Wir sollten auch nicht vergessen, wie sehr durch solch bestindiges Uben die
Willenskraft gesteigert, das Denkvermogen gefestigt, das mitfithlende Herz
gestirkt, die Seele erleuchtet und durch all das letztlich der Mahatma, der
echte Bodhisattva, geboren wird.
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Der Einweihungszyklus

Der KernN UNSEREs WESENS ist reines Bewusstsein. In dem Mafle, in dem wir
uns mit unserem inneren Gott, mit diesem reinen monadischen Bewusstsein
vereinigen, wird uns auf natiirliche Weise Wissen zuteil. Unser Verstindnis
erweitert sich und wird schliefflich kosmisch. Wir werden dann erkennen,
dass es einen anderen, noch grofieren Kosmos gibt, von dem unser Kosmos
nur ein Atom ist. Dies ist der Weg der Evolution, des inneren und dufieren
Wachstums. Es ist der Pfad der Initiation, der Pfad zu allmichtiger Liebe und
zum Mitleid.

Das Wort ,Initiation“ stammt aus einer lateinischen Wurzel mit der
Bedeutung ,,beginnen®. Esoterisch bedeutet es zugleich ein Neuwerden, den
Beginn einer Lern- und Lebensrichtung, die schliefflich alle spirituelle und
intellektuelle Grofie, die der Einzelne in sich birgt, hervorbringt. Der evolu-
tiondre Prozess wird tatsichlich beschleunigt, nicht in dem Sinne, dass eine
Stufe ausgelassen oder iibersprungen wird, sondern so, dass innerhalb einer
kurzen Zeit alles zusammengefasst wird, was im natiirlichen Ablauf Aonen des
Strebens in Anspruch nehmen wiirde, bis es erreicht wire.

Esoterische Schulung ist daher oft schmerzvoll, denn sie bewirkt ein
beschleunigtes Wachstum — und sie vollzieht schnell und energisch, was sich
nach der tiblichen Verfahrensweise der Natur iiber viele Jahrzehntausende,
vielleicht Jahrmillionen hin erstrecken wiirde. Es ist deswegen zeitweise
schmerzvoll, weil man anstatt langsam zu wachsen, um tberall die Schonheit
und die Harmonie des Lebens zu erkennen, lernen muss, sich mit einem eiser-
nen Willen selbst zu bezwingen, sich selbst vollig zu vergessen und allem zu
dienen: das eigene Selbst fiir das universale Selbst aufzugeben und tiglich zu
sterben, um das kosmische Leben leben zu konnen.

Fiir jeden Menschen ist es vermutlich selbstverstindlich, dass er von dem
Augenblick an, in dem er das erste Mal als ein nicht selbstbewusster Gottes-
funke aus dem Herzen des Unendlichen hervortrat, bis zu dem Augenblick,
in dem er als selbstbewusster Gott die Gottlichkeit wieder erlangt, viele Male
versagte und noch versagen wird. Aber am Ende wird er es erreichen — wenn
er sich erhebt und vorwirtsdringt. Ein Misslingen ist nicht so schlimm. Riick-
wirts gehen, stillstehen und es geschehen zu lassen, dass der evolutionire
Strom an uns vorbeizieht und uns zuriickldsst — das ist moralisch falsch. Es
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ist unsere Pflicht, vorwirts zu gehen, unpersonlich und selbstvergessend zu
werden. Natiirlich bedeutet ,,Riickwirtsgehen® nicht eine tatsichliche Riick-
wirtsbewegung eines Korpers. Dieser Begriff kommt aus der menschlichen
Erfahrung. Wir gehen manchmal mit groffem Mut und sprunghaftem Ehrgeiz
an eine Sache heran, werden dann mutlos, wenden uns ab und lassen die
Aufgabe unerledigt. Genau genommen ist es unmdoglich, riickwirts zu gehen,
denn in jedem Augenblick schliefit die Natur die Tiir hinter uns zu. Es bedeu-
tet auch nicht, etwas riickgingig zu machen, was die Evolution zustande
gebracht hat. Es deutet vielmehr ein tieferes Eintauchen in die Materie an,
anstatt vollstindiger zum Spirituellen aufzusteigen; anders ausgedriickt: eine
Kursinderung unserer evolutioniren Reise.

Es hat noch nie einen Mahatma gegeben, der nicht viele Male versagt
hitte. Versagen ist bedauerlich, aber das kann gedndert und durch die Ent-
schlossenheit eines willensstarken Menschen in einen Sieg umgewandelt
werden. Um W. Q. Judge zu zitieren:*

In bestimmten Handlungen oder Bemithungen mégen wir ,,scheitern®, aber
solange wir standhaft weitermachen, sind dies keine ,,Misserfolge®, sondern
notwendige Lektionen. Durch Festigkeit und Ausdauer erhalten wir neue
Kraft. Damit ziehen wir — nach okkulten Gesetzen — alle Kraft an, die wir
durch Uberwindung gewonnen haben. Vollstindiges ,,Gelingen® ist fiir uns
im Augenblick nicht erreichbar, aber wir kénnen uns immer wieder beharr-
lich bemiihen, und das a/lein ist bereits Erfolg, nicht das blofie Ausfiihren
aller unserer Pline und Versuche. Dariiber hinaus gibt es immer noch wei-
tere Stufen der Leiter zu erklimmen, ganz gleich wie hoch wir in der Natur
bereits stehen. Die Stufen jener Leiter werden alle durch Arbeit und unter
Schmerzen genommen, aber auch in der grofien Freude bewusster Stirke
und bewusster Willenskraft. Auch der Adept sieht neue Priifungen vor sich.
Wenn wir uns sagen: ,,Ich habe versagt®, sollten wir uns daran erinnern, dass
dies ein Zeichen fiir unsere frithere und noch andauernde Bemiithung ist.
Und solange uns dies bewusst ist und solange wir erhabenere Hohen der
Vollendung erklimmen miissen, wird uns die Natur nie verlassen. Wir stre-
ben und steigen empor, wofiir das Gefiihl des Versagens der sicherste Beweis
ist. Die Natur hat jedoch keine Verwendung fiir jemand, der die Grenzen
seines Strebens erreicht hat oder glaubt, nicht mehr streben zu miissen.
Somit ist jedes ,Versagen ein Erfolg®. Je grofier zu Beginn unser Streben
ist, desto grofier sind die Schwierigkeiten, mit denen wir zu kimpfen haben.
Wir sollten deshalb nicht vergessen, dass der einzige Weg zum wirklichen
Erfolg ist, es immer wieder zu versuchen, auch wenn man stindig versagt.

* Answers to Correspondence, September 1892.



DEr EINWEIHUNGSZYKLUS 61

Das Ziel der Initiation liegt darin, den Menschen mit den Goéttern zu vereini-
gen. Es fingt damit an, den Neophyt in Ubereinstimmung mit seinem inneren
Gott zu bringen. Das bedeutet nicht nur eine Gemeinschaft mit den Gott-
heiten, sondern auch, dass der Initiand, der Lernende, falls er erfolgreich ist,
einen Schleier nach dem anderen liiften wird: zuerst den Schleier des materi-
ellen Universums, danach die Schleier der anderen Universen innerhalb des
Physisch-Materiellen, wobei jedes weitere Schauen hinter einen Schleier die
Einfiihrung in ein grofieres Geheimnis bedeutet. Kurz, es handelt sich um das
selbstbewusste Einswerden mit dem spirituell-géttlichen Universum, um die
Erweiterung des Bewusstseins, sodass dieses von ehemals nur menschlichen,
sich nun in kosmische Bereiche begibt. Auf diese Weise ist der Mensch in
seinem Denken und Bewusstsein in jedem Teil des universalen Seins zu Hause
—auf dem Sirius oder dem Polarstern, auf dem Kanopus oder auf der Erde und
noch mehr in den unsichtbaren Welten.

Initiation ist eine Beschleunigung des Evolutionsprozesses, eine Bele-
bung des inneren Menschen im Gegensatz zur dufleren physischen Erschei-
nung. Die hoheren Stufen bringen Krifte und eine Bewusstseinsentfaltung
mit sich, die wahrhaft géttlich sind. Damit ist fiir den Betreffenden jedoch
gleichzeitig die Ubernahme gottihnlicher Verantwortung verbunden. Nie-
mand wird durch seine blofie Unterschrift auf einem Stiick Papier zu einem
Esoteriker. Er kann kein Esoteriker werden, wenn nicht in seinem Herzen
ein Schimmer buddhischen Lichtes scheint und sein Denken erleuchtet. Ein
wirklicher Esoteriker ist ein Mensch, der zumindest mit einem Schimmer des
Christus-Lichts, das in seinem Inneren leuchtet, geboren wurde. Ein solcher
Mensch wird frither oder spiter, so gewiss wie das Wirken des Karmas seinen
testen Lauf nimmt, zu diesem Pfad hingezogen, da dies die Auswirkung seines
Schicksals ist, das, in der Vergangenheit vorbereitet und geformt, zu seinem
heutigen Charakter fithrte und als Frucht eine instinktive Erkenntnis der
Wahrheit hervorbrachte.*

* Es gibt gelegentlich Fille, in denen Menschen in ihren vergangenen Leben Chelas
waren, sie sind aber auf dem Pfad gestolpert und haben in einer fiir sie sehr ungliicklichen
Weise die Verbindung zu ihrem Lehrer unterbrochen. Doch auf Grund ihrer fritheren Qua-
lititen werden sie in der folgenden oder iibernichsten Inkarnation mit ungewohnlichen
Kriften oder Fihigkeiten geboren. Sie beginnen mit einem Reservoir aus gesammelten
inneren spirituellen, intellektuellen und psychischen Erfahrungen, durch die sie das Licht
und die Hilfe erhalten, um mit ihrem inneren Gott in Verbindung zu bleiben.

HPB nannte diese die Schiitzlinge der Nirmanakayas und verweist auf Jakob Bohme
als Beispiel. Er war ein Mensch, der durch betrichtlichen Eigensinn gefihrlicher Art die
Verbindung unterbrochen hatte. Er war jedoch weit genug fortgeschritten, sodass er die
erzielten spirituellen Erkenntnisse nicht mehr verlor. Obwohl er nicht mehr ein direkter
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Der unbedeutendste und praktisch nebensichlichste Teil der Initiation
ist das Ritual. Keine Initiation kann auf einen anderen iibertragen werden.
Das gesamte Wachstum, jede spirituelle Erleuchtung findet in uns statt. Es
gibt keinen anderen Weg. Symbolische Riten und #ufieres Drum und Dran
sind nur Hilfen fiir den Lernenden, Hilfen zur Entwicklung der Fihigkeit
der inneren Schau, des inneren Auges. Daher ist jede Initiationspriifung, ganz
gleich, wo sie stattfand oder unter welchen Umstinden, im Wesentlichen ein
individuelles inneres Sichoéffnen. Wire es nicht so, gibe es keine Initiation;
sie wire nur ein leeres Ritual, so wie es die Sakramente der heutigen Kirche
grofitenteils darstellen; und dennoch sind sie schwache Widerspiegelungen
der einst lebendigen Erfahrungen von Chelas wihrend ihrer Initiation.

Die alten Mysterien in Griechenland zum Beispiel, die vom Staat in
Eleusis, in Samothrake oder in Delphi durchgefiihrt wurden, oder auch
diejenigen, die beim Orakel des Trophonius vorgenommen wurden, waren
grofitenteils zeremonieller Art. Dennoch war in allen, selbst noch in der Zeit
des Verfalls, ein gewisses Maf an echter spiritueller Erfahrung vorhanden.
Ich sollte vielleicht hinzufiigen, dass die Literaturhinweise tiber die schwe-
ren Priifungen, die zu bestehen waren, nicht zu wortlich ausgelegt werden
sollten. Es handelt sich weniger um erfundene, sondern vielmehr um symbo-
lische Darstellungen dessen, was dem Initianden in seinem Inneren begegnet.
Gedanken sind ja mentale Wesenheiten und besitzen daher ihre eigene Form
und Kraft. Der Betreffende muss entweder seine niedere Natur iiberwinden
oder er wird versagen.

Es gibt im Einweihungszyklus insgesamt zehn Grade, aber nur die sieben,
die den sieben geoffenbarten Ebenen des Sonnensystems zuzuordnen sind,
konnen uns interessieren — da die drei hochsten weit tiber unserem gegen-
wirtigen menschlichen Begriffsvermogen liegen. Das wird auch weiterhin
so bleiben, bis unser Bewusstsein wirklich universal oder iibermenschlich
geworden ist. Diese sieben Grade sind die sieben grofien Tore, die der Pilger
durchschreiten muss, ehe er Gottihnlichkeit erreicht. Zwischen diesen Toren
befinden sich je sieben kleinere Tore, die durchschritten werden missen. Jedes

Chela war, wurde dennoch iiber ihn gewacht. Es wurde ihm geholfen und sein zukiinftiger
Fortschritt wurde unmerklich stimuliert, sodass er im nichsten Leben (oder sogar bereits
am Ende seines Lebens als Jakob Bohme) erneut die bewusste Verbindung herstellen kann
oder hergestellt hat. Anders ausgedriickt, Bbhme war spirituell erfahren, er initiierte sich
selbst aus seiner inneren Lichtquelle, die er in fritheren Zeiten, als er noch ein angenomme-
ner Chela war, erworben hatte. Wie schon erwihnt, ist in Wirklichkeit jede Initiation eine
Selbstinitiation, ein Selbsterwecken. Ein Lehrer leitet nur an, hilft, trostet, spornt an und
unterstiitzt. Siehe Die Gebeimlebre, Bd. I, 508—9.
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bedeutet eine Stufe in der Vorbereitung und der Schulung, sodass es insge-
samt neunundvierzig Stufen gibt, die den neunundvierzig Ebenen in unserem
Sonnensystem entsprechen: sieben grofie Hauptebenen mit jeweils sieben
Unterebenen oder kleineren Sphiren oder Reichen.

Die ersten drei Stufen oder Grade bestehen aus Lernen, verbunden mit
dem bestindigen Streben, spirituell und intellektuell zu wachsen, sich zu
entwickeln und erfolgreicher zu werden; dazu gehort auch die rechte Lebens-
fithrung. Diese ersten drei Stufen sind symbolisch, das heifit, die Riten werden
in der Form eines Dramas ausgefiihrt. Es werden auch tiefere Lehren (die
den Hauptteil dieser Riten bilden) tiber die verborgenen Naturgeheimnisse
gelehrt. Selten werden sie jedoch in einer klaren und zusammenhingenden
Form gegeben, weil das die Methode des Gehirn-Verstandes ist. Die Lehren
werden vielmehr durch einen Hinweis hier und eine Andeutung dort erteilt.
Diese Methode fiillt den Verstand des Lernenden nicht mit den Gedanken
anderer Menschen, sie facht vielmehr das spirituelle Feuer in ihm selbst an,
wodurch seine Erkenntnis geweckt wird, sodass der Neophyt in Wahrheit sein
eigener Initiator wird.

Was man von aufien an Gedanken und Ideen empfingt, das sind nur die
dufleren Anregungen, die die innere Schwingung auslésen und zum Empfan-
gen des inneren Lichtes bereit machen. Die Ubertragung von Ideen ist nichts
anderes als eine Methode des Sprechens. Sie ruft Eindriicke hervor, die die
entsprechende Schwingungssaite im psychischen Apparat des Empfingers
anregen, und sofort stellt sich das entsprechende Wissen aus dem Denk-
bewusstsein ein, das noch iiber der Psyche des Empfingers liegt. Wahrheits-
liebe bis zur volligen Selbstvergessenheit 6ffnet den Empfangskanal. Licht
und Wissen treten dann in Herz und Verstand ein, aus dem eigenen Selbst,
aus dem eigenen inneren Gott, der auf diese Art erweckt wird oder, genauer
gesagt, zu arbeiten beginnt, wenn auch vielleicht nur zeitweilig. Auf diese
Weise initiiert sich der Mensch selbst. Der gesamte Prozess basiert auf den
Naturgesetzen, auf dem natiirlichen Wachstum der Erkenntnis, der inneren
Schau.

Mit der vierten Initiation beginnt eine neue Reihe innerer Entfaltungen
— das heifit, auf den zukiinftigen Stufen werden nicht nur das Studium, das
hohere Streben und die rechte Lebensfithrung fortgesetzt, sondern es tritt bei
diesem Grad noch etwas Neues hinzu. Von diesem Moment an beginnt der
Initiand sein personliches Menschsein zu verlieren und in die Gottlichkeit
einzutauchen; das heifit, es beginnt die Loslosung vom rein Menschlichen und
das Eintreten in den gottlichen Zustand. Es wird ihm vermittelt, wie er seinen
physischen Korper verlassen kann, wie er sich von seinen physischen Sinnen
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trennen und nicht nur in die Unermesslichkeit des physischen Universums,
sondern hauptsichlich auch in die unsichtbaren Bereiche vordringen kann.
Er lernt dann, in das innere Bewusstsein der Wesenheiten und Sphiren einzu-
treten, mit denen er in Beriihrung kommt, um ein Teil von ihnen zu werden
und zu sein.

Dafiir besteht folgender Grund: Wenn man etwas vollig verstehen will,
muss man es sein; wenigstens zeitweise muss er es selbst werden, wenn der
Initiand genau verstehen will, was alles damit verbunden ist. Sein Bewusstsein
muss sich mit dem Bewusstsein des Wesens oder des Dings, das er in diesem
Augenblick ist, verschmelzen, um die Bedeutung von allem zu erkennen.
Daher die quasi-mystischen Erzihlungen tiber den ,,Abstieg” des Initianden
in die ,Holle“, damit er das Leben und die Leiden der Hollenbewohner ken-
nenlernt, und teilweise auch, um das Mitgefiihl in ihm zu wecken, wihrend
er erlebt, was diese Wesenheiten auf Grund der karmischen Folgen ihrer
eigenen Missetaten durchmachen. Und ebenso muss der Initiand in der ande-
ren Richtung lernen, sich mit den Géttern zu vereinen und unter ihnen zu
verweilen. Um ihr Wesen und ihr Leben zu verstehen, muss er fiir diese Zeit
selbst zu einem Gott werden; mit anderen Worten, er muss in sein eigenes
hochstes Wesen eintreten.

Auf diese Weise gerit der Neophyt — beginnend mit dieser vierten Initia-
tion — in neue Bewusstseinsbereiche. Die spirituellen Feuer der inneren
Konstitution sind sowohl ihrem Wesen als auch ihrer Funktion nach duflerst
wirksam. Die spirituelle Elektrizitit, wenn man es so ausdriicken will, fliefit
mit einem weitaus stirkeren Strom. Diese mystischen Dinge lassen sich nicht
leicht in Begriffe der Alltagssprache fassen. Zusitzlich zu den Lehren und den
symbolischen oder dramatischen Riten lernt der Neophyt — und ein Neophyt
ist er immer, wie hoch der Grad auch sein mag —, die Naturkrifte zu beherr-
schen und fihig zu werden, solche Wunder zu vollbringen, z. B. den Kérper
oder unseren Planeten bewusst zu verlassen, um zu anderen Zentren unseres
Sonnensystems zu gelangen.

Der finfte Grad verliduft entlang der gleichen Erfahrungswege. Der
Mensch entwickelt sich dabei zu einem Meister der Weisheit und des Mitleids.
Mit diesem Grad kommt die endgiiltige Wahl: Will er wie die grofien Buddhas
des Mitleids zuriickkehren, um der Welt zu helfen und ihr sein Leben zu wid-
men und nicht fiir sich selbst zu leben, oder will er wie die Pratyeka-Buddhas
auf dem Pfad fiir sich selbst voranschreiten — nur zu seiner Selbstentwicklung?

Die sechste Initiation fithrt in noch hohere Bewusstseins- und Erfah-
rungsbereiche. Dann folgt die letzte und hochste Initiation, die siebente,
die aus einer Gegeniiberstellung mit dem eigenen gottlichen Selbst besteht
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und zu einer Vereinigung mit diesem fithrt. Wenn das geschieht, benotigt er
keinen anderen Lehrer mehr.

Jedem Grad liegt eine eigene Regel und eine eigene Schulung zugrunde.
Eine Regel gilt indes fir alle Grade: Sie besteht in der Erkenntnis, dass der
hochste Fithrer des Neophyten sein eigener, innerer Gott ist. Er ist sein
hochster spiritueller und intellektueller Richter, und erst an zweiter Stelle
kommt sein Lehrer. Ihm hilt der Schiiler freudig die Treue. Er zollt ihm
jedoch keinesfalls blinden Gehorsam, denn er weif§ jetzt, dass sowohl sein
eigener innerer Gott als auch der innere Gott des Lehrers Funken des Selbst
des Alaya* sind.

Ich darf hinzufiigen: Je hoher der Grad ist, desto ungezwungener und
weniger rituell werden die Beziehungen zwischen Lehrer und Schiiler und
desto mehr wird vom Schiiler erwartet, dass er danach strebt, mit seinem
inneren gottlichen Mahner iibereinzustimmen und mit ihm eins zu sein.
Auflerdem wird auf den weiter fortgeschrittenen Entwicklungsstufen keinerlei
Aufzeichnung gemacht. Es wird nur das Gedichtnis der Horer geschult, damit
sie die eingeprigten Eindriicke aufnehmen und bewahren. Eine Schulung,
die durch Abhingigkeit von schriftlichen Notizen niemals zustande gebracht
werden konnte. Die Lehren sind weder schriftlich oder in Bildern oder in
Geheimschrift noch in Stein gehauen als sichtbare Aufzeichnung nieder-
gelegt. Sie existieren allein im Gedichtnis und im Herzen.

Alles Bemiihen dient dazu, die Willenskraft, die Individualitit und die
angeborenen Fihigkeiten des inneren Gottes zu erwecken. Die Weitergabe
von Wissen erfolgt deshalb im Fliisterton von Mund zu Ohr, wie eine alte
Redewendung besagt. In den hochsten Graden ist nicht einmal das erlaubt,
denn der Neophyt, der Empfinger des esoterischen Wissens und der Weis-
heit, ist dann so geiibt, dass er sozusagen durch Gedankeniibertragung emp-
fingt und nicht einmal mehr in der Nihe seines Lehrers zu sein braucht.
Immer mehr teilt sich der Lehrer durch den tonlosen Ton, die Stimme der
Stille mit, die Stimme, mit der die ,geoffenbarten” Lehren im Schiiler die
spirituellen Ausblicke erschliefien.

Jeder Schritt vorwirts ist ein Eindringen in ein grofieres Licht, gegen
das das Licht, das gerade verlassen wurde, nur ein Schatten ist. Wie hoch
man auch auf der Evolutionsleiter stehen mag, selbst wenn man die Stufe
der Gotter erreicht hat, gibt es immer noch eine Stufe dariiber, selbst in den
Hohen, wo die Gottheiten walten. Es gibt immer jemanden, der noch mehr

* Alaya (Sanskrit) — das Unauflosliche, die Ewigkeit. Nach buddhistischer Auffassung
der Ursprung aller Wesen und Dinge.
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weif) und vor ihm ist, eine stetig aufsteigende, noch hohere Reihe von Wesen-
heiten mit stufenweise hoherem kosmischem Bewusstsein. Der hierarchische
Strom ist das Grundsystem der Natur. Niemand ist daher ohne Lehrer, denn
iiber uns ist das unendliche Universum — Hierarchien des Lebens und der
evolutioniren Erfahrung, die die unsrige weit iibersteigen.

Wenn daher die monadische Essenz eines Menschen, nachdem sie unsere
eigene Hierarchie verlassen hat, in erhabenere Regionen des kosmischen
Seins weiterschreitet, so tut sie das in Form einer Embryo-Wesenheit und
beginnt dort ihren nichsten Aufstieg im ersten Zyklus der neuen Lebensleiter,
wobei sie zwangsliufig wieder jemanden braucht, der ihre Schritte leitet.
Fithrer und Lehrer sind so lange notwendig, bis im Laufe von zeitalterlangen
Zyklen, immer hoher steigend, die oberste Sprosse auch dieser Lebensleiter
erklommen und diese Wesenheit wieder eins mit jenem noch erhabeneren
Geheimnis des Innersten seines verborgenen Wesens geworden ist. Welchen
Namen konnen wir diesem erhabeneren Geheimnis geben? Die menschliche
Sprache versagt und nur die spirituelle Vorstellungskraft vermag in diese
Sphiren des Gottlichen aufzusteigen. So geht die sich entwickelnde Wesen-
heit immer wieder von einem Lebensbereich in den anderen iiber, von einer
Hierarchie zur nichsten Hierarchie von unbeschreiblicher Erfahrung — und
so ewig weiter. Beweist das nicht eindeutig, dass in der Schule des Lebens
jeder stindig ein Lernender ist, da immer neue Schleier das Gesicht der
ewigen Wirklichkeit verhiillen?

Wenn das spirituelle Verstindnis erst einmal vorhanden ist, wird der
Mensch nie wieder vergessen kénnen. Das Ungliick des versagenden, nicht
erfolgreichen Aspiranten liegt gerade darin, dass er die geschaute und fast
berithrte Herrlichkeit nicht aus dem Gedichtnis 16schen kann. Wer den
Himmel niemals erfahren hat, sehnt sich danach und hofft auf ein Gelingen.
Wer aber an seine Grenzen gelangte und durch seine Tore einen fliichtigen
Blick vom Uberirdischen erhaschte und wem es dann misslang hineinzugehen,
der wird sich so sehr daran erinnern, dass seine Seele voller Qual und sogar
Verzweiflung an das Geschaute und Verlorene denkt.

Wenn die schweren Priifungen kommen, die in den hoéheren Graden
schrecklich sind, muss eine Geisteshaltung vorherrschen, die auch die iiber-
zeugendsten dufieren Einfliisse zuriickweist. Solche Einflisse entstehen aus
der Beeindruckbarkeit, die gleichzeitig eine hervorragende Eigenschaft und
doch in mancher Beziehung eine fatale Schwiche ist. Ein weiterer psycho-
logischer Faktor, der besonders beachtet werden muss, ist die Fahigkeit des
Gehirn-Verstandes, zu intensiv und zu schnell logisch zu denken. Die Denk-
weise muss den edleren Eigenschaften streng untergeordnet werden und darf
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nicht die Herrschaft iibernehmen; ist sie untergeordnet, so ist sie auch von
echtem Nutzen. Das hohere, im Buddhi-Prinzip wurzelnde Denken besitzt
eine unfehlbare Logik und auch eine eigene unfehlbare Intuition, gegentiber
denen die Schlisse des Gehirn-Verstandes blasse und fir gewohnlich ver-
zerrte Widerspiegelungen und deshalb oft héchst gefihrliche Gegner sind.

Man kann nicht ungestraft mit dem Okkultismus spielen. Die gesamte
Natur ist aufgeriittelt und der Kampf mit dem niederen Selbst kann zuweilen
einen verzweifelten Charakter annehmen, denn der Neophyt spiirt instinktiv,
dass er siegen oder scheitern muss. Erfiillt er aber gewissenhaft die nichste
anfallende Pflicht, und sei sie noch so gering und einfach, so befindet er sich
auf seinem Weg. Indem wir unsere eigenen Schwichen tiiberwinden, helfen
wir nicht nur uns selbst, sondern der gesamten Menschheit; und mehr noch,
wir helfen jedem fiithlenden Lebewesen, denn wir sind eins mit den wahren
Kriften, den Kreisldufen des Universums.

Das hochste Ziel der Initiation besteht darin, die Verbindung mit unserem
essenziellen Hoheren Selbst herzustellen.* Das ist der Pfad zu den Gottern,
in der Bedeutung, dass sich jeder von uns zu einem individuellen géttlichen
Wesen entwickelt. Das Betreten dieses Pfades ist ein sehr ernstes, ein sehr
heiliges Unterfangen. Wenn jemand dieses erhabene Ziel erreichen will, bedarf
es dazu aller verfiigbaren Stirke und Willenskraft, die im Menschen vorhan-
den sind. Das kann nur geschehen, indem die personlichen Probleme véllig
ignoriert werden, sodass man in den sanften, kreisenden Bewusstseinsstrom
gerit, der um den Kern unseres Wesens verliuft, um sich dann schliefilich mit

* Aus irgendeinem Grund kam es bei einigen Leuten zu einem auffergewohnlichen
Missverstindnis, indem sie annahmen, dass Frauen zu den hochsten Initiationen nicht
zugelassen werden. Das ist nicht der Fall. Nichts in der Welt kann eine Frau davon abhalten,
den edelsten Gipfel zu erreichen, die schwersten Initiationspriifungen erfolgreich zu beste-
hen. Diejenigen, die sich den héchsten Initiationen unterziehen, tun das jedoch gewdhnlich
in einem minnlichen Korper, einfach weil es leichter ist, da der psychologische und physio-
logische Apparat besser dazu ausgestattet ist. Es ist jedoch geradezu toricht anzunehmen,
dass eine Initiation zu irgendeiner Zeit in der Vergangenheit oder Gegenwart ein Vorrecht
oder besonderes Privileg der Minner gewesen sei.

Man braucht sich nur der langen und ununterbrochenen Kette der Prophetinnen zu
erinnern, auch jener der anthropomorphischen und materialistischen Zivilisationen des
antiken Griechenlands und Roms, um zu erkennen, dass Frauen ihren Platz in den Tempel-
schulen einnahmen und hohes und hervorragendes Ansehen in der esoterischen Schulung
erlangten. Das Orakel zu Delphi ist vielleicht das bekannteste. Weitere Beispiele sind die
keltischen Druiden und die germanischen Volker, die in der Vorzeit wegen ihrer weiblichen
Fiihrer, ihrer Seherinnen und Prophetinnen berithmt waren. Wie viele weibliche Initiierte
sich auch unter dem Schleier der Zuriickgezogenheit verborgen haben mégen, ihre inneren
Fihigkeiten und ihre Stirke waren weltweit anerkannt.
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dem erhabenen Wunder — der Gottheit im Inneren — zu verschmelzen und mit
diesem eins zu werden.

Hinter jedem Schleier liegt ein weiterer Schleier; doch durch alle scheint
das Licht der Wahrheit, das Licht, das ewig in jedem von uns lebendig ist,
denn es ist unser innerstes Selbst. Jeder Mensch ist in seinem innersten
Wesenskern eine Sonne, deren Bestimmung es ist, ein Teil der Sternenschar
in den Riumen des Weltalls zu werden, sodass er gleich vom ersten Anfang an,
wenn unser gottlich-spiritueller Teil seine Wanderung durch das universale
SEIN beginnt, bereits eine embryonale Sonne ist, das Kind einer anderen
Sonne, die im Universum existierte. Die Initiation bringt diese innere, latente
Sternenenergie im Herzen des Neophyten zum Vorschein.

Abam asmi Parabrabman — Ich bin das grenzenlose All — jenseits von Raum
und Zeit. Dieser Gedanke ist das Fundament des Tempels der alten Wahrheit.
Mutter Natur in ihren géttlichen, spirituellen, psychologischen, etherischen
und physischen Reichen ist unsere universale Heimat — eine Heimat ohne
bestimmten Ort, denn sie ist {iberall.

Hier nun verlduft der Pfad, auf dem jeder Menschensohn aufsteigen kann,
wenn er den unbeugsamen Willen dazu besitzt und sich nach grofierem Licht
sehnt. Er kann die verschiedenen Stufen der Hierarchie erklimmen und bei
jedem Schritt nach oben eine Initiation durchlaufen, bis sein Wesen schlief3-
lich eins mit dem Stillen Wichter unseres Globus wird. Dann wird in einer
noch ferneren Zukunft seine Monade eins mit dem Stillen Wichter unserer
Planetenkette werden, und in noch fernerer kosmischer Zeit wird er als indivi-
duelles monadisches Lebenszentrum mit dem Hierarchen unseres Sonnen-
systems identisch werden.

Unser Innerstes ist das Innerste des Universums: Jede Essenz, jede Ener-
gie, jede Kraft, jede Fihigkeit, die im grenzenlosen All vorhanden ist, ist in
einem jeden von uns aktiv oder latent vorhanden. Alle grofien Weisen lehrten
dieselbe Wahrheit: ,Mensch, erkenne dich selbst.“ Dies bedeutet, sich im
Denken und Fiihlen nach innen zu wenden, sich zunehmend selbstbewusst
mit der Gottlichkeit im innersten Kern unseres Wesens zu verbinden — mit
der Gottlichkeit, die auch das wahre Herz des Universums ist. Dort ist in der
Tat unsere Heimat: im unendlichen, grenzenlosen Raum.
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Die Leere und die Fiille

»Was ist das, das immer ist?“ ,Raum, das ewige Aupapaduka (Elternlose).“ ,, Was
ist das, das immer war?“ ,Der Keim in der Wurzel.“ ,Was ist das, das immer
kommt und gebt?* ,Der Groffe Atem.“ ,Dann gibt es drei Ewige?* — ,Nein, die
drei sind eins. Das, das immer ist, ist eins; das, das immer war, ist eins; das, das
immer seiend und werdend ist, ist auch eins: Und dieses ist der Raum.

— Die Gebeimlebre, Bd. 1, S. 11

'VON ALL DEN WAHRHAFT WUNDERBAREN LEHREN der alten Weisheit, auch esote-
rische Philosophie oder Theosophie genannt, ist vielleicht keine so iiberreich
an anregenden Gedanken wie die Lehre vom Raum. In einem seiner Aspekte
wird der Raum Siinyata genannt, ein tiefgriindiges Wort aus den mystischeren
Lehren von Gautama, dem Buddha. Es bedeutet Leerheit oder die Leere. In
einem anderen Aspekt ist der Raum Pleroma, ein Begriff aus dem Griechi-
schen, der von den Gnostikern hiufig verwendet wurde und Fiille bedeutet.
Die heutigen Astronomen sprechen oft vom leeren Raum, und obgleich
das auf den ersten Blick mit Sainyata identisch zu sein scheint, sind wir nicht
dieser Meinung, wenn mit leerem Raum absolutes Vakuum gemeint ist —
etwas, was es nicht gibt. Das Bemerkenswerte daran ist, dass selbst die Wissen-
schaftler, wenn sie durch eindringliche Fragen in die Enge getrieben werden,
zugestehen, dass diese Formulierung lediglich die Teile des Raumes oder der
kosmischen Regionen umfasst, die keine ,,Materie“ enthalten, d. h. keine phy-
sische Materie, die sie mit ihren Instrumenten erkennen oder sehen kénnen.
Untersuchen wir den sich grenzenlos ausdehnenden, uns umgeben-
den Raum, so gut es unsere Sicht und unsere Vorstellungskraft gestatten,
dann sehen wir Gebiete von anscheinend kosmischer Leere, durchsetzt mit
funkelnden Sternen und mit Abermillionen schwach leuchtenden Nebel-
flecken, die unter dem Auflésungsvermogen des Teleskops als Universen mit
weiteren Sternen und Sternhaufen zu sehen sind — oder auch wieder als riesige
Korper kosmischen Gases zu erkennen sind. Jene Korper bestehen jedoch
in keinem einzigen Fall wirklich aus Gas, was uns im Moment aber nicht zu
storen braucht. Es soll nur erwihnt werden, dass viele, wenn nicht alle dieser
unauflosbaren Nebel den ultra-physischen Ebenen der Materie angehéren,
die bislang aber noch in keinem Laboratorium untersucht worden sind. Anders
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ausgedriickt: Sie setzen sich aus etherischer Materie einer hoheren Ebene als
unsere physische Ebene zusammen.

Wohin wir auch blicken, erkennen wir, dass das Universum von einer
ungeheuren Fiille ist. Figen wir dem noch unser Wissen hinzu von der Struk-
tur der Materie, die aus Molekiilen und Atomen besteht (und diese wiederum
aus Elektronen, Protonen und weiteren Teilchen), dann erkennen wir, dass das,
was uns als leerer Raum erscheint, in Wirklichkeit weite Bereiche kosmischen
Athers sein miissen, die wegen ihrer Feinheit weder mit dem Seh- oder Tastsinn
noch mit unseren empfindlichsten Instrumenten experimentell festgestellt
werden konnen. Diese weiten Gebiete mit den funkelnden Himmelskorpern
sind jedoch alle in der unteren kosmischen Ebene, die wir als physisches oder
materielles Universum kennen, enthalten. Dariiber hinaus erkennen wir, dass
die physische Sphire lediglich das dufiere Gewand bildet, das unermesslich
riesige, innere oder unsichtbare Welten verhiillt. Diese erstrecken sich vom
Physischen aufwirts in sich uns immer wieder entziehende Perspektiven des
kosmischen Geistes, den wir, weil er fiir uns keine Form besitzt, die spirituelle
Leere, Stinyata, nennen. Nicht nur Sainyata bedeutet so viel wie die héchsten
und universalen Bereiche der grenzenlosen Unendlichkeit, Pleroma bedeutet
es ebenfalls. Alles hingt von unserem Blickwinkel ab.

Die Lehre von der Leere ist daher als Grundvorstellung mit der Lehre
von der Fiille identisch. Ein Unterschied liegt nur darin, dass die Lehre von
der Leere die spirituellere von beiden ist, da sie in erster Linie von den hohe-
ren Elementprinzipien des Kosmos*, den inneren und noch weiter innen
liegenden Riumen des Raumes handelt. Die Lehre von der Fille handelt
dagegen von den manifestierten Kosmen oder Welten. Die Fiille der Dinge
begreifen wir leichter als den tiefen mystischen Gedanken, dass die zahllosen
Manifestationen des kosmischen Seins aus der grenzenlosen Leere hervor-
gehen und dass sie wieder dorthin zuriickkehren und verschwinden, wenn ihr
Lebenszyklus vortiber ist.

* In unserer [englischen] Literatur herrscht bestindig Unsicherheit, ob méglicher-
weise zwischen Kosmos und Cosmos ein Unterschied bestehe. Es ist ein Wort aus dem
Griechischen, das streng etymologisch stets mit K geschrieben werden sollte. Es hat aber
auch einen gewissen Vorteil, beide Schreibweisen zu akzeptieren: Kosmos, um das grofiere
Universum zu bezeichnen, was dann fast unweigerlich die Galaxie oder eine Ansammlung
von Galaxien bedeuten wiirde, und Cosmos fiir unser Sonnensystem. Bedauerlicherweise
haben die theosophischen Autoren und auch der Verfasser des vorliegenden Buches diese
Schreibweise nicht systematisch angewandt. [Da in der deutschen Sprache dieser Unter-
schied nicht gemacht wird, wird Cosmos im folgenden Text immer mit dem Buchstaben K
geschrieben; d. Ubers.]
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Mit anderen Worten, die Leere steht mit dem gottlich-spirituellen Aspekt
des Seins in Zusammenhang, wihrend die Fiille, das Pleroma*, sich auf Prakriti
oder auf die materielle Seite, auf die Seite der Manifestation bezieht, die wie
ein Traum verschwindet, wenn das grofie Manvantara, die Periode der Aktivi-
tit, fiir die Welt endet.

Ein weiterer wichtiger Punkt ist, dass kein einziges manifestiertes Wesen
oder Ding ewig ist, gerade deshalb, weil es als Phinomen zeitlich existiert. Es
ist demzufolge Maya oder Illusion; und deshalb wiire es toricht, in derartigen
Phinomenen die kosmische Realitit zu suchen. Was auch immer in den
Riumen des Grenzenlosen erscheint, sei es eine Ansammlung von Galaxien
oder ein Atom, oder was sonst noch zum Objekt oder zur Form wird, das ist
ungeachtet seiner Lebensdauer dennoch eine Erscheinung, ein Phinomen,
und ist deshalb de facto leer im Sinne von nicht real; es ist somit das genaue
Gegenteil der vorher beschriebenen Leere. Dieser entgegengesetzte Sinn ist
jedoch in der metaphysischen Philosophie vollkommen berechtigt. Daraus ist
ersichtlich, warum der esoterische Buddhismus vom gesamten manifestierten
Universum immer als Stnyata spricht: weil es nicht real, nicht dauerhaft und
deshalb zeitlich und verginglich ist. In dem Sirangama Siitra** (IV, 65) finden
wir diese Stelle:

Deshalb musst du bei dieser Frage klar verstehen, dass alle weltlichen
Formen, die in die aus Phinomenen zusammengesetzte Welt eintreten, ver-
ginglich und auflosbar sind. Ananda! Welche dieser ténernen Formen, die
du siehst, ist denn nicht zerstérbar? Alle sind dazu bestimmt, in Flammen
aufzugehen. Doch nach ihrer Zerstérung gibt es etwas, was nicht zugrunde
gehen kann, und das ist die Leere des Raumes.

Trotzdem sind es diese riesigen Ansammlungen von Welten, die das Pleroma
oder die Fiille des manifestierten Raumes ausmachen. Die Schwierigkeit liegt
in der zweifachen Verwendung dieser beiden Begriffe Sinyata und Pleroma.
Doch ist dies leicht zu verstehen, wenn man den Grundgedanken erfasst hat,
den H. P. Blavatsky folgendermafien ausdriickt:

* Im Sanskrit gibt es einen Ausdruck, der philosophisch und wissenschaftlich genau
das Aquivalent zum Pleroma der Griechen ist: Brahmanda-Pirna. Brahmanda oder Ei des
Brahma bezieht sich nicht auf irgendein spezielles Sonnensystem oder auf eine besondere
Planetenkette oder Galaxis, sondern je nachdem, welcher Mafistab jeweilig angelegt wird,
bezieht es sich sowohl auf ein beliebiges System wie auf alle Systeme. Wird aber das Adjek-
tiv ptrna (voll) angehingt, dann ist die Vorstellung, das Welten-Ei sei mit manifestierten
Wesenheiten angefiillt genauer und klarer beschrieben.

** Vgl. Samuel Beals A Catena of Buddhbist Scriptures from the Chinese (1871).
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Raum ist weder eine ,grenzenlose Leere noch eine ,bedingte Fiille,
sondern beides: Auf der Ebene der absoluten Abstraktion ist er die ewig-
unerkennbare Gottheit, leer nur fiir das endliche Gemiit, und auf der Ebene
mayavischer Wahrnehmung der angefiillte Raum, der absolute Behilter all
dessen, was ist, ob manifestiert oder unmanifestiert: Er ist daher dieses
ABSOLUTE ALL. — Die Gebeimlebre, Bd. 1, S. 8

Das Wort Sainyatd kann deshalb in zwei verschiedenen, aber verwandten Bedeu-
tungen verwendet werden. Im positiven Sinne bezeichnet es das grenzenlose
All, den Raum in seinem hochsten und abstraktesten Sinn, und schliefit sowohl
endlose, grenzenlose Unendlichkeit ohne irgendwelche Einschrinkung als auch
allumfassende, endlose Fiille des Alls ein. Stinyata ist aus der Sicht der gottlich-
spirituellen Ebenen das Universum mit allem, was es enthilt. Den Intelligenzen
der unteren Ebenen erscheint es als die grofie Leere, die Maha-Sanya.*

Im negativen Sinn bezeichnet Sinyata die Idee der kosmischen Tllusion,
der Maha-Maya. Aus der Sicht des gottlich-spirituellen Bewusstseins ist das
gesamte objektive, sichtbare oder unsichtbare Universum unwirklich und illu-
siondr, weil es so unbestindig ist. Es ist leer im Sinne von flichtig. Nicht, dass
das manifestierte Universum nicht existieren wiirde; es existiert, sonst konnte
es keine Illusion hervorrufen, aber es ist nicht das, was es zu sein scheint. In
diesem Sinne basieren sowohl die positive als auch die negative Form der
Stnyata auf der gleichen Grundvorstellung, nimlich: der Wirklichkeit des
Gottlich-Spirituellen und der relativen Unwirklichkeit von allem Objektiven.
Der manifestierte Kosmos ist relativ irrefithrend, tiuschend und hat keine
wesentliche Bedeutung, verglichen mit dem Wirklichen, das er wie mit einem
Schleier verdeckt. Er besitzt lediglich eine relative Realitit, die sich aus der
noumenalen [nur mit dem Geist erkennbaren] Wurzel herleitet, von der dieses
objektive Universum den phinomenalen Aspekt bildet.

Um nochmals das gﬁmngﬂma Szutra (V, 8) zu zitieren:

Die reine Natur ist, was ihr substanzielles Sein anbetrifft, leer; deshalb glei-
chen die Einfliisse, die die Geburt hervorrufen, einer magischen Tduschung.
Das Nichtvorhandensein von Aktion und das Nichtvorhandensein von
Anfang und Ende - das sind ebenfalls falsche Vorstellungen wie eine
Fata Morgana. Das Wort ,falsch“ erzeugt (offenbar) nur das, was echt ist.
Falsch und echt sind beide in gleicher Weise falsch. ... Sind nicht alle uns
umgebenden Dinge nur Blasen?

* Die Ausdriicke Stnya, Sanyata, Maha-Sinya und Maha-Sanyata unterscheiden sich
nicht grundsitzlich; der einzige Unterschied besteht darin, dass die mit Maha (= grofi) begin-
nenden Worter sich auf weit grofiere Dimensionen des Raumes und der Dauer beziehen.
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Das Grenzenlose, die Unendlichkeit des umschliefenden Raumes, liegt offen-
sichtlich jenseits jeglicher menschlichen Vorstellung, da der Raum sowohl
formlos als auch ohne beschrinkende Grenzen ist; und doch ist er der
kosmische Schof} aller Universen, die aus ihm wie ,Funken der Ewigkeit“
erscheinen. Daher haben ihn die Mystiker der verschiedenen Epochen und
aller Linder die Leere genannt.

Das war tatsichlich die urspriingliche und wirklich erhabene Vorstellung,
die von den frithen christlichen theologischen Denkern aufgegriffen und
»INichts“ genannt wurde, wodurch sie dieses Konzept in seiner urspriinglichen
Herrlichkeit nicht nur entstellten, sondern definitiv zerstorten. Seit jener Zeit
bis auf den heutigen Tag lisst die orthodoxe Theologie Gott den Allmich-
tigen die Welt aus dem Nichts erschaffen, was absurd ist. Hitten sie diese
prikosmische Vollstindigkeit als etwas Nichtstoffliches verstanden, so hitten
sie auch die korrekte Idee bewahrt. Doch sie reduzierten sie auf ein Nichts, sie
bewahrten die verbale Form und verloren den Geist.

Im Laufe der Zeitalter hat der Mensch mit seinem unerleuchteten Ver-
stand die Intuitionen seines Geistes abgeschwicht und das Objektive und
Ilusionire mit dem Realen verwechselt — und was seinem moralischen und
spirituellen Wohl noch abtriglicher ist: Er hat den strebenden Intellekt von
seiner Wurzel im Grenzenlosen getrennt.

Wir sollten nicht vergessen, dass wir Sprosslinge des Grenzenlosen sind
und, von der treibenden Kraft unseres Geistes gedringt, durch innere Kimpfe
und Priifungen vorwirtsschreiten — und dass wir uns immer auf die hochste
Vollendung unseres spirituellen Selbst durch jenes grenzenlose Wunder, das
unser Innerstes ist, hinbewegen. Doch, erstaunlichstes aller Paradoxa, dieses
Waunder ist auf ewig unerreichbar, denn es ist der grenzenlose Raum und die
nie endende Dauer.
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Das Grenzenlose in den alten Kosmogonien

Nirgends und bei keinem Volk wurde der Spekulation erlaubt, iiber diese
geoffenbarten Gotter hinaus zu gehen. Die schrankenlose und unendliche
Emnuerr blieb fiir alle Nationen ein jungfriulicher, verbotener Boden, von
den Gedanken des Menschen nicht betreten, von fruchtloser Spekulation
unberiihrt. Die einzige Bezugnahme auf sie lag in der kurzgefassten Vor-
stellung von ihrer diastolischen und systolischen Eigenschaft, von ihrer
periodischen Ausdehnung oder Erweiterung und Zusammenziehung. In
dem Universum mit allen seinen unzihligen Myriaden von Systemen und
Welten, die in Ewigkeit verschwinden und wieder erscheinen, mussten die
anthropomorphisierten Krifte oder Gétter, ihre Seelen zusammen mit ihren
Korpern, aus dem Blickfeld verschwinden. ,Der Atem, der zuriickkehrt in
den ewigen Schof}, der sie ausatmet und einatmet®, sagt unser Katechismus.

In jeder Kosmogonie steht hinter der schipferischen Gottheit und tber
ihr eine hohere Gottheit, ein Planer, ein Baumeister, dessen Schopfer ledig-
lich ein ausfiihrender Agent ist. Und noch héher, dariber und rundberum,
innen und auflen, ist das UNERKENNBARE und das Unbekannte, die Quelle und
Ursache all dieser Emanationen.

— Die Gebeimlebre, Bd. 11, S. 46—7

IN DEN ScHrIFTEN DER ANTIKE sind dem Schof§ des Seins viele Namen ver-
liechen worden, dem Schof}, aus dem alles entspringt, in dem fiir immer alles
enthalten ist und in dessen spirituelle und géttliche Reiche schliefilich alles, sei
es eine unendlich kleine Wesenheit oder eine makrokosmische Raumeinheit,
zuriickkehren wird.

Die Tibeter nannten dieses unbeschreibliche Geheimnis Tong-pa-iid, die
unergriindliche Unendlichkeit der spirituellen Gefilde. Die Buddhisten der
Mahayana-Schule beschreiben es als Stinyata oder die Leere, einfach deshalb,
weil keine menschliche Vorstellungskraft sich ein Bild von dieser unbegreif-
lichen Fille zu machen vermag. In der Edda des alten Skandinavien wurde
dem Grenzenlosen der vielsagende Ausdruck Ginnungagap verliehen — ein
Wort, das Abgrund oder unbegrenzte Leere bedeutet. Die Bibel der Hebrier
sagt, dass die Erde ohne Form und leer war und Dunkelheit auf dem Antlitz
von 7Tehom lag, iber der Tiefe, iiber dem abgrundtiefen Wasser; daher die
grofie Tiefe des kosmischen Raumes. Sie hat die gleiche Bedeutung wie fiir
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andere Volker der Schofi des Raumes. In der chaldiisch-jiidischen Kabbala
wird dieselbe Vorstellung als ’Eyn (oder Ain) Soph, ohne Grenzen, ausge-
driickt. In der babylonischen Genesis ist es Mummu Tiamatu, der grofie See
oder die grofie Tiefe. Die frithzeitliche chalddische Kosmologie spricht von
der Unendlichkeit unter dem Namen Ab Soo, Vater oder Quelle des Wissens,
und in der primitiven Magie war es Zervan Akarana, was urspriinglich ,,gren-
zenloser Geist“ bedeutete und erst spiter zu ,grenzenlose Zeit*“ wurde.

In der chinesischen Kosmogonie ist Tsi-tsai, das Selbst-Existierende, die
unbekannte Dunkelheit, die Wurzel von Wauliang-sheu, der grenzenlosen
Ewigkeit. Das Wu Wei von Laotse, das oft filschlicherweise mit Passivitit und
Nichthandeln tbersetzt wird, verkorpert eine dhnliche Vorstellung. In den
heiligen Schriften der Quichés in Guatemala, dem Popol Vb oder ,,Buch des
azurblauen Schleiers“, wird auf die ,, Leere, die die ungeheure Weite der Him-
mel war®, und auf das ,,grofie Meer des Raumes“ hingewiesen. Die alten Agyp-
ter sprachen von der endlosen Tiefe; die gleiche Idee ist auch in dem Celi-Céd
des frithzeitlichen Druidentums zu finden, wobei von Céd als der ,schwarzen
Jungfrau“ gesprochen wird, die das ,,Chaos® verkorpert, einen Zustand der
Materie vor der manvantarischen Differenzierung.

Die orphischen Mysterien lehrten von der ,,dreimal unbekannten Dunkel-
heit* oder vom Kronos, woriiber nichts ausgesagt werden konnte, aufier dass
es zeitlos daure. In den gnostischen Schulen, wie z. B. in der von Valentinus,
war es Bythos, die Tiefe. In Griechenland lehrte die Schule von Demokrit und
Epikur das 7o Kenon, die Leere; es ist die gleiche Vorstellung, die spiter von
Leukipp und Diagoras in Worte gefasst wurde. Die beiden in der griechi-
schen Philosophie am hiufigsten verwendeten Ausdriicke fiir das Grenzenlose
waren aber das Apeiron von Platon, Anaximander und Anaximenes und die
Apeiria von Anaxagoras und Aristoteles. Beide Worter bedeuteten grenzenlose
Ausdehnung, das, was keine einschrinkenden Grenzen besitzt.

In alten griechischen Schriften war Chaos* ein weiteres Wort fiir Raum
und bedeutete die Leere, so wie es urspriinglich, z. B. von Hesiod in seiner
Theogonie (116), verwendet wurde: ,,Wahrlich, Chaos war zuerst.“ Sogar der
eher strenggliubige Poet Milton fasste diese Idee in die Worte ,Leere und
formlose Unendlichkeit* (Das verlorene Paradies, IIT). Im Verlauf der Zeit
bekam fiir die meisten gebildeten griechischen Denker das Chaos die Bedeu-
tung eines spiteren Zustandes der Evolution jedes Kosmos. Das wiirde einer

* Chaos (y4og) kommt von der alten griechischen Wurzel cha (yo), die die zweifache
Bedeutung von Halten und Loslassen hat; weshalb Chaos der ,Haltende® und der ,Los-
lassende® aller Dinge ist.
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weiteren Formulierung Miltons entsprechen: ,formlose und leere Materie®
(VII), denn hier existiert die Materie bereits aufgrund der ausstromenden Ent-
faltung in ihren uranfinglichen oder elementalen Zustinden. Sie entspricht
somit dem zweiten kosmischen Logos der theosophischen Philosophie.

Die friiheste Vorstellung vom Chaos war jedoch jener fast unvorstell-
bare Zustand des kosmischen Raumes oder der kosmischen Expansion, die
fir den menschlichen Verstand die unendliche und freie Ausbreitung des
urspriinglichen Athers darstellt, ein Zustand vor der Bildung der manifestier-
ten Welten, aus dem alles Spitere geboren wurde, einschliefilich der Gotter,
der Menschen und der himmlischen Heerscharen. Hierin erkennen wir eine
getreue Wiedergabe der archaischen esoterischen Philosophie, denn unter den
Griechen war Chaos die kosmische Mutter von Erebos und Nyx, Dunkelheit
und Nacht — zwei Aspekte desselben kosmischen Urzustandes. Erebos war die
spirituelle oder aktive Seite, die in der Hindu-Philosophie Brahman gleich-
kommt, wihrend Nyx den passiven Aspekt bildete, der Pradhana oder Mala-
Prakriti entspricht, die beide Wurzelnatur bedeuten. Aus der Duade Erebos
und Nyx wurden Ather und Hemera, Geist und Tag geboren. Geist ist in
diesem folgenden Stadium wieder die aktive Seite und Tag der passive Aspekt,
die substanzielle oder tragende Seite. Die Idee war, dass so, wie am Tag von
Brahma (in der hinduistischen Kosmogonie) die Dinge plotzlich aktiv in
Erscheinung traten, auch am kosmischen Tag der Griechen die Dinge auf-
grund des innewohnenden Dranges des kosmischen Geistes aus der elemen-
talen Substanz heraus plotzlich in das manifestierte Licht und in die Aktivitit
treten.

Die frithen Philosophen-Eingeweihten waren durch ihren Eid zur
Geheimhaltung dufierst zuriickhaltend, wenn sie von den kosmischen An-
tingen sprachen. Aus diesem Grunde sind die Texte iiber die urspriinglichen
kosmischen Anfinge in eine sorgsam gehiitete und fein ausgewogene Sprache
gekleidet, obwohl die frithzeitlichen griechischen Schriften und die Literatur
aller anderen Vélker voll davon sind. Man befiirchtete immer, dass derartig ab-
strakte und schwer verstindliche Lehren, wenn sie zu offen bekannt gegeben
werden, entstellt und entweiht wiirden und dass sie zum Allgemeingut derer
werden konnten, die in der Disziplin und in den Lehren der Mysterien
ungeschult waren. Das allgemeine Missverstindnis, wonach Chaos nur ein
Durcheinander oder eine ungesteuerte riesige Ansammlung von Atomen im
kosmischen Raum sei, ist nichts anderes als eine eindeutige Herabwiirdigung
der urspriinglichen philosophischen Bedeutung.

Wir haben also erstens Chaos in seiner urspriinglichen Bedeutung des
Grenzenlosen und zweitens, als Weiterentwicklung, die Vorstellung vom
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Chaos als dem michtigen Schofi der Natur, der aus sich selbst heraus die
Keime und Samen entwickelt, um manifestierte Welten aufzubauen und ins
Leben zu rufen. Diese Samen waren die schlafenden Monaden mit spirituel-
len und gottlichen Eigenschaften, die aus der vorausgegangenen kosmischen
Periode der manvantarischen Manifestation heriiberkamen und sich in ihrem
Nirvana oder Para-Nirvana befanden.

Daher kann man Chaos als Ausbreitung von Geist-Substanz betrach-
ten, von der jeder Punkt ein Bewusstseinszentrum oder eine Monade ist.
Diese Ausbreitung ist in die para-nirvanische Ruhe und Seligkeit eingebettet
und wartet auf die Zeit des Erwachens in einer Periode des manifestier-
ten kosmischen Lebens. Die in ihrer devachanischen Gliickseligkeit ruhende
menschliche Monade ist auf ihrer eigenen niedrigeren Entwicklungsstufe eine
exakte Analogie dazu.

Aus dem eben Gesagten ersehen wir, dass Chaos in seinem Zustand des
kosmischen Pralaya dasselbe war wie Brahman-Pradhana und daher mit dem
Raum in seinem Urzustand abstrakter Geist-Substanz identisch ist.

So kam es, dass viele Volker das Géttliche nicht nur als duflerste Fiille,
sondern gleichermafien auch als den unendlichen Abgrund, die grenzenlose
Leere, die endlose Tiefe oder den Ozean der kosmischen Wasser des Lebens
ansahen. Wasser war wegen seines vielsagenden Wesens ein beliebtes Symbol
fiir Raum; es ist gleichzeitig durchscheinend und doch fest; es ist kristallklar
und doch dicht, wodurch es ein ausgezeichnetes Symbol fiir den kosmischen
Ather ist. Diese erhabene Vorstellung war iiberall anzutreffen, seit es bewusst
denkende Menschen auf dieser Erde und in dieser Runde gab. Mag der Adept
Lemurier, Atlantier, Turanier oder Arier gewesen sein — die gleiche intuitive
Vorstellung leitete die Gedanken aller.
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Die Raume des Raumes

In ihrer Unwissenheit und bilderstiirmerischen Neigung zur Zerstorung
jeder philosophischen Idee des Altertums proklamierten die modernen
Besserwisser den RAUM als ,,eine abstrakte Idee“ und als eine Leere, tatsich-
lich ist er jedoch der Enthalter und der Kirper des Universums mit seinen
sieben Prinzipien. Er ist ein Korper von grenzenloser Ausdehnung, dessen
PRINZIPIEN, in okkulter Ausdrucksweise — jedes seinerseits eine Sieben-
heit — in unserer Erscheinungswelt lediglich das grobste Gewebe dhrer Unter-
abteilungen manifestieren. — Die Gebeimlebre, Bd. 1, S. 354

Aus DER SICHT DER ALTEN WEISHEIT ist Raum weit mehr als nur ein Behilter,
denn er ist die grundlegende Essenz, die tiberall existiert, und nicht nur der
Bereich von unbegrenztem Leben und grenzenlosem Geist, sondern in Wirk-
lichkeit der wahre Stoff von Geist, Bewusstsein und Leben.

Dariiber hinaus ist der Raum, je nachdem wie man ihn betrachtet, sie-
ben-, zehn- oder zwolffach; und gerade weil der Raum das grofie Gewebe aus
unzihligen Hierarchien ist, ist er diese Hierarchien selbst, vom Ubergott-
lichen bis hinab zu dem, was sich unter dem Materiellen* befindet. Der Raum
ist daher vielfiltig, weshalb wir von den Riumen im Raum sprechen kénnen.
Es sind nicht nur die grenzenlosen Gebiete des physischen Raumes, es sind
auch die grenzenlosen Bereiche des inneren Raumes, die von unvergleichlich
grofierer Bedeutung sind — der Raum im Inneren, der immer noch weiter nach
innen geht. Kurz gesagt, Raum ist alles, wenn man es abstrakt betrachtet; und
gerade weil er alles ist, was ist, enthilt er alle kleineren Wesen, Wesenheiten
und Dinge innerhalb seiner eigenen alles umfassenden Unermesslichkeit, und
in diesem Sinne ist er tatsidchlich ein Behilter.

Zur Hlustration: Unsere Milchstrafie mit allen ihren Bereichen ist nicht
nur in ihrem eigenen Raum enthalten, sie ist vielmehr dieser Raum selbst; und
da sie eine zusammengesetzte Wesenheit ist, hat sie ihren eigenen Svabhava

* Vgl. The Mabatma Letters to A. P. Sinnett, S. 404: ,,Das Buch des Khiu-te lehrt uns, dass
der Raum die Unendlichkeit selbst ist. Er ist formlos, unverinderlich und absolut. Gleich
dem menschlichen Verstand, der der unerschopfliche Erzeuger von gedanklichen Vorstel-
lungen ist, hat der universale Verstand oder Raum seine Ideenbildung, die zur bestimmten
Zeit in die Objektivitit projiziert wird; aber der Raum selbst wird davon nicht betroffen.®
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oder ihre essenzielle Charakteristik oder Individualitit oder das, was die
kosmische Seele genannt werden kénnte. Unsere Milchstrafie ist eingeschlos-
sen in einer kosmischen Einheit, die noch umfassender und gréfier ist und
die ihrerseits ihren eigenen Svabhava hat. In anderer Hinsicht enthilt jede
Galaxis viele Sonnensysteme, von denen jedes Sonnensystem eine raumliche
Einheit innerhalb seiner eigenen riumlichen Grenzen ist, d. h. es ist tatsidch-
lich der Raum, den es innerhalb des grofieren Raumes der Galaxis einnimmt.
So ihnlich ist es mit einem Planeten, etwa mit unserer Erde. Sie nimmt den
Raum ein, der innerhalb des grofieren Raumes ihres Sonnensystems liegt. Sie
ist aber selbst der Raum, den sie so innerhalb dieses Sonnensystems ausmacht
oder bildet.

Vom menschlichen Standpunkt aus kann der Raum als das hohere Grund-
element eines Kosmos im Grenzenlosen betrachtet werden. Hier sehen wir
eine weitere Ursache dafiir, warum der Raum viel mehr ist als nur ein Behil-
ter. Es stimmt: Allgemein wird er nur als Abstand zwischen den Objekten
betrachtet; aber viel bedeutsamer ist, dass der Raum die innere und nach oben
gerichtete Distanz oder Ausdehnung zum Spirituellen hin ist und dartiber
hinaus in die unergriindlichen Tiefen des Gottlichen reicht. H. P. Blavatsky
schrieb: ,,... weil im Raum die intelligenten Michte wohnen, die unsichtbar das
Universum leiten.“*

Jedes Universum oder jede beliebig kleinere Wesenheit in ihm, wie z. B.
eine Sonne, ein Planet oder ein Mensch, ist ein verkorperter Gott. Man
betrachte nur den Menschen: In seinem niedrigsten Teil ist er ein physischer
Korper und in seinem hochsten Teil ist er eine gottliche Monade, ein Gott;
und dazwischen liegen alle die verbindenden und unsichtbaren Bereiche seiner
Konstitution. Genauso ist es mit jedem Universum oder mit einer Sonne oder
mit einem Planeten. Geht man einen Schritt weiter, dann kann man sehen,
dass der Raum jedes Universums der sichtbar-unsichtbare ,Korper” eines
solchen Universums ist. Seine Essenz ist gottlich, so wie der Mensch in seiner
Essenz gottlich ist, obgleich er ein physisches menschliches Wesen ist, wenn er
auf Erden inkarniert ist oder in einer vergleichbaren Verkorperung auf einem
anderen Globus unserer Planetenkette lebt.

Weil der Raum, d. h. jede Raumeinheit, sowohl bewusst als auch substan-
ziell ist, konnen wir den Raum jedes Universums als eine Wesenheit — einen
Gott — ansehen. In der Essenz ist er eine gottliche Wesenheit, von der wir nur
den materiellen und energetischen Aspekt sehen, hinter dem das ursichliche
Leben und die Intelligenz stehen. Es gibt in den unbegrenzten Bereichen des

* Die Gebeimlebre, Bd. 11, S. 586
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Grenzenlosen unzihlige solcher ,Riume” und eine jede solche Einheit ist ein
grofieres oder kleineres Ei von Brahma oder ein Kosmos, in dem sie existieren
und einen Teil der Struktur eines unfassbar grofieren Raumes bilden, der alles
umschliefit.

Jede riumliche Einheit oder jede himmlische Wesenheit, wie unser
Sonnensystem oder wie unsere Milchstrafie oder wie eine noch grofiere
kosmische Einheit, ist ein lebendes Wesen, das mit Bewusstsein erfiillt ist,
seine eigene karmische Bestimmung hat und auf diese Weise in grofiem
Mafistab die Wiederholung dessen ist, was wir und alle anderen kleineren
Einheiten in unseren eigenen mikrokosmischen Sphiren darstellen.

Daher ist der Raum zugleich durch und durch Bewusstsein und durch
und durch Substanz. Er ist tatsichlich Bewusstsein-Denkvermogen-Substanz.
Denn aller Raum ist voller Leben*, von unauthoérlicher Titigkeit quirlend;
und tatsichlich kann jeder Punkt des unendlichen Raumes wahrhaftig als
ein Bewusstseinszentrum oder eine Monade angesehen werden, ganz gleich,
ob diese Monaden aktiv an manvantarischen Vorgingen und Erlebnissen
beteiligt sind oder ob sie, in bewegungsloser Passivitit erstarrt, die magische
Beriithrung des inneren Geistes abwarten. Auflerdem unterscheidet sich jeder
organische Teil des Raumes, d.h.jede Raumeinheit oder jede kosmische
Wesenheit als eine Gesamtheit durch ihren innewohnenden Svabhava oder
ihre charakteristische Individualitit von allen anderen.

Von der Zeit an, als H. P. Blavatsky begann, mehr oder weniger offen
iber den esoterischen Aspekt der theosophischen Lehren zu schreiben,
wurden gewisse Ausdriicke benutzt, die meist der Sanskrit-Sprache entnom-
men wurden, um Raum, Ather, Ether, Pleroma u.s.w. zu beschreiben. Davon
wurde Akasa — von der Zeitwortwurzel 7kis, die leuchten, hell sein, wie Licht
bedeutet — am hiufigsten verwendet.** Es ist hauptsichlich der spirituelle und
etherische ,Korper” des manifestierten kosmischen Raumes, das zarte und

* Professor John Elof Boodin schrieb in seinem Artikel ,, The Universe a Living Whole®
(Das Universum ein lebendes Ganzes), The Hibbert-fournal, Juli 1930:

»Was wir uns gewohnlich als Raum vorstellen, ist nur ein Nichts. Er ist nicht etwas im
Sinne von Nichtmaterie. Wenn wir uns den Kosmos als ein lebendes Ganzes vorstellen, so
kann das, was wir leeren Raum nennen, die Seele des Ganzen sein — alles durchdringender
Geist, in dem die iibertragenen Energiemuster verwurzelt und auf das ihnen gemifie Ziel
ausgerichtet sind. Fiir den, der sich den Kosmos als lebendes Ganzes vorstellt, hat der Raum
seinen Schrecken verloren.“

** Zwei weitere Worte fiir Raum, den Raum-Ether usw. sind Bhirman und Kha. Bhitman
von bbii (= werden), vermittelt die fundamentale Idee des Werdens, des Wachsens und Fort-
schrittes durch aufeinander folgende Schritte. Es ist derjenige Teil des universalen Akasa,
der in jedem einzelnen Brahmanda oder in jeder kosmischen Hierarchie enthalten ist; daher
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etherische kosmische ,,Fluid“, das jedes manifestierte Universum durchdringt.
Es ist der unsichtbare kosmische Bereich, in dem und aus dem alle Himmels-
korper geboren werden. In ihm existieren sie wihrend ihrer entsprechenden
Manvantaras und in ihn werden sie an ihrem manvantarischen Ende erneut
eingesammelt.

Da der Akasa aber so dufierst fein oder immateriell ist, wird von ihm oft
etwas ungenau gesprochen, als sei er die Leere des Raumes, d. h. frei von
Materie. In Wirklichkeit ist Akasa jedoch der riumliche Korper des Univer-
sums und folglich der manifestierte Raum selbst. Ebenso wie die vereinigten
Bereiche des Raumes eines beliebigen Eies von Brahma, ob eine Galaxis oder
ein Sonnensystem, ist Akasa das Titigkeitsfeld des kosmischen Fohat — der
vitalen Kraft des Universums —, der immer durch das kosmische Bewusstsein
gelenkt wird. Wie alle anderen Dinge in der Natur ist Akasa in verschiedene
Ebenen oder Grade teilbar, die an Etherhaftigkeit zunehmen, bis er in reinen
kosmischen Geist aufgeht. Seine hoheren Teile werden Anima Mundi, die
Seele unseres Universums, genannt, wihrend seine niedrigsten Bereiche das
Astrallicht umfassen. Wie das lateinische Wort Spatium enthilt Akasa den
Gedanken der Ausdehnung oder der Tiefe des Raumes. Aber von einem etwas
anderen Gesichtspunkt aus wird dieser Ausdruck sowohl fiir Ather als auch
tir Ether benutzt. In der Aufzihlung der sieben kosmischen Prinzipien oder
Tattva wird Akasa als das fiinfthochste angesehen, das im mystischen Den-
ken Europas im Mittelalter die quinta Essentia — die ,fiinfte Essenz“ genannt
wurde, unser Wort Quintessenz.

Ich habe diesen Ausdruck ,,Riume im Raum® in der Hoffnung angewandt,
anderen damit eventuell zu helfen, von der Natur eine weitere grofiartige
Auffassung zu erhalten: um zu zeigen, dass es sowohl im konkreten als auch im
abstrakten Raume nicht eine Nadelspitze ohne Leben, ohne Substanz und ohne
Bewusstsein gibt. Anders gesagt: Innerhalb unseres physischen Raumes gibt es
einen etherischeren Raum mit seinen Welten, seinen Sonnen und Planeten,

ist er in diesem kleineren Mafistab auf die Summe aller Wesen und Dinge innerhalb dieser
Hierarchie anwendbar. Als solcher kann er die Bedeutung von Pleroma oder Fiille haben.

Das Wort Kha hat ebenfalls den Sinn von Raum und auch von Ether, denn es bedeu-
tet urspriinglich Hohlung, riumlicher Hohlraum, was gewohnlich mit Ether, Himmel und
sogar mit Luft wiedergegeben wird. Seine Anwendung wird iiblicherweise nur auf unsere
Atmosphire beschrinkt; wie in Kha-ga und Kbe-chara, die beide bedeuten: sich in die Luft
erheben wie ein Vogel. In Die Stimme der Stille verwendet H. P. Blavatsky Khe-chara als
Titel fiir diejenigen Adepten, die die Fihigkeit entwickelt haben, sich in und durch die Luft
— richtiger, durch die unsichtbaren Riume — in ihrem Mayavi-Riapa oder Illusionskérper —
zu bewegen, indem sie die Kraft anwenden, die in Tibet Hpho-wa genannt wird.
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seinen Kometen und Nebelflecken; Himmelsgloben mit ihren Bergen und
Seen, ihren Wildern und Feldern und ihren Bewohnern. Innerhalb dieses
zweiten Raumes gibt es einen noch feineren, etherischeren und spirituelleren
Raum, die Ursache der beiden vorhergehenden, wobei jeder innere Raum eine
Mutter oder ein Erzeuger des dufieren Raumes ist; und so geht die Reihe dieser
Riume innerhalb des Raumes unendlich weiter, vorwirts, aufwirts und nach
innen. Das ist es, was ich mit dem Ausdruck ,,Riume im Raum® meine.

Wir sehen nun, warum jeder Raum - unendlicher Raum, komplexer
Raum, Riume innerhalb des Raumes — Fiille ist und dass es keinen Punkt
innen oder aufien gibt, der leer ist. Leerer Raum ist nur eine Erfindung der
Unwissenheit; er existiert nicht. Diese hoheren oder inneren Riume existieren
sehr wohl. Wir diirfen nicht vergessen, dass sie die kosmischen Wurzeln der
Dinge sind. Wir sagen, sie seien leer, weil wir sie nicht wahrnehmen koénnen.
Doch in Wirklichkeit horen, sehen, riechen und beriihren wir sie fortwihrend,
denn der Raum um uns herum ist mit diesen inneren Riumen angefiillt, mit
Substanz, Leben, Vitalitit und Tod versorgt, alles vermittels dieser inneren
Riume. Sie sind die Ursachen, die Noumena; die dufleren Riume sind die
Phinomene, die Wirkungen.

In gewissem Sinne sind die Rdume des Raumes tatsichlich seine sieben,
zehn oder zwolf Prinzipien. Das ist ein Grund, warum H. P. Blavatsky vom
Raum als der hochsten Gottheit spricht, und dennoch ist Raum alles, was ist.
Das bedeutet nicht, dass die Gottheit ein Baumstamm oder ein Stein ist, und
dennoch ist dieser Baumstamm oder Stein nicht auflerhalb der Gottheit. Wir
sehen, dass es Rdume innerhalb von Riumen gibt und dass der Baum oder
der Stein sich selbst auf inneren und hoheren Ebenen wiederholt. Aber es ist
nicht die Gottheit, weil es nicht das All ist. Es ist ein Teil, ein Anteil, und diese
Dinge sind Illusionen. Schneidet man einen solchen Teil oder Anteil in immer
feinere oder noch feinere Teile, kommt man zum Molekiil, zum Atom, zum
Elektron und in der Theorie zu noch feineren Korpern. Doch irgendwann
werden wir in diesem Prozess das erreichen, was fiir uns Homogenitit ist, und
das ist der Geist jenes Raumes.

Wir kénnen fiir diese kosmischen Riume die Bezeichnung kosmische
Ebenen anwenden. Der kosmische Raum, in dem wir leben, ist die kosmische
Ebene Prithivi. Es ist eine Ebene; es ist ein Raum. Auf der niichsten Ebene
iber uns sind die Himmelskorper und unsere Erde unsichtbar, d. h. wo sie
existieren, werden die dortigen Wesen das sehen, was fiir sie unausgefiillter
Raum, leerer Raum ist. Die Bewohner jeden Raumes oder jeder Ebene sehen
das, wozu ihr Sinnesapparat entwickelt wurde, um es zu begreifen und in ihr
wahrnehmendes Bewusstsein aufzunehmen.
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Das ist es, was wir mit den Riumen des Raumes, der Fiille des Raumes
oder der Leere des Raumes meinen; alle sind verschiedene Arten, um das
gleiche Wunder auszudriicken. Das erinnert uns an die Lehre von Buddha,
dem Herrn, die zum Inhalt hat, dass die Essenz des Seins gfmyatﬁ ist, ein
Wort, das Leere bedeutet, leerer Raum, aber nie vorgab, absolutes Nichts im
physischen Sinne zu bedeuten. In Wirklichkeit ist sie die vollstindigste Fiille.
Weil jedoch unser Sinnesapparat vollig unfihig ist, sie wahrzunehmen, ver-
neint er die Existenz eines kosmischen Alls. Aber dann wird unser Verstand,
der von viel spirituellerer Art ist als die grobe Materie unserer physischen
Sinne, auf verschiedenen Ebenen aktiv, die hoher sind als die physische Ebene,
und er beginnt zu verstehen. Wenn wir dann noch einen Schritt weitergehen
konnen und uns vom Verstand zu unserer Intuition erheben, wird uns unsere
Intuition klar offenbaren, dass diese sogenannte Sanyata nur Leere fiir die
Sinne ist, aber Fiille fiir den Geist — denn Sainyata ist tatsichlich kosmischer
Geist.
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Raum, Zeit und Dauer

... aber nebenbei ist es die Mithe wert, die wirkliche Bedeutung der korrek-
ten, aber unvollstindigen Intuition hervorzuheben, welche den Gebrauch
des modernen Begriffs der ,vierten Dimension des Raumes® unterstiitzt ...
Die gebriuchliche Ausdrucksweise kann nur eine Abkiirzung der vollstindi-
geren Form sein — die ,,vierte Dimension der MATERIE ¢m Raum‘. Wenngleich
es vollkommen wahr sein mag, dass der Fortschritt der Evolution dazu
bestimmt ist, uns mit neuen Merkmalen der Materie vertraut zu machen, ist
die Formulierung aber selbst in dieser Erweiterung ungliicklich, denn die
uns bereits bekannten Charakteristika iibersteigen die drei Dimensionen bei
weitem. Die Eigenschaften, oder was vielleicht der bestmogliche Ausdruck
ist, die Charakteristika der Materie, miissen ganz klar eine unmittelbare
Beziehung zu den Sinnen des Menschen besitzen. Materie hat Ausdeh-
nung, Farbe, Bewegung (Molekularbewegung), Geschmack und Geruch,
entsprechend den bestehenden Sinnen des Menschen, und wenn die Zeit
kommt, dass sie die niichste Eigenschaft voll entwickelt — nennen wir es
fiir den Augenblick PermeABILITAT — wird dieses Charakteristikum dem
nichsten Sinn des Menschen entsprechen, den wir ,NorRMALES HELLSEHEN®
nennen wollen; wenn also einige kithne Denker nach einer vierten Dimen-
sion diirsteten, um den Durchgang von Materie durch Materie zu erkliren
und die Frage, wie eine endlose Schnur geknotet werden kann, war es
ein sechstes Charakteristikum der Materie, das ihnen tatsichlich fehlte. Die
drei Dimensionen gehéren tatsichlich nur einem einzigen Attribut oder
Charakteristikum der Materie an — der Ausdehnung; der gewdhnliche
gesunde Menschenverstand straubt sich mit Recht gegen die Vorstellung,
dass irgendein beliebiger Zustand der Dinge mehr als drei derartige Dimen-
sionen wie Linge, Breite und Tiefe aufweisen konnte. Diese Begriffe sowie
der Ausdruck ,Dimension® selbst gehoren alle einer einzigen Gedanken-
ebene an, einem Evolutionszustand, einem Charakteristikum der Materie.
Solange Zollstocke zu den Hilfsmitteln zur Vermessung der kosmischen
Materie gehoren, wird man lediglich in der Lage sein, sie auf drei Arten zu
messen und nicht mehr ... Doch diese Uberlegungen widerstreiten in keiner
Weise der Gewissheit, dass sich im Verlauf der Zeit — mit der Erweiterung
der Fihigkeiten der Menschheit — die Charakteristika der Materie ebenso
vermehren werden.

— Die Gebeimlebre, Bd. 1, 258—9
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Vom GESICHTSPUNKT DER ESOTERISCHEN PHILOSOPHIE aus gesehen kann man
nie von einem abstrakten Raum sprechen, der eine Linge, Breite und Dicke
hat, denn diese Dimensionen sind nur auf den manifestierten Raum anwend-
bar. Der Einfachheit halber kann der Raum als in zwei Formen existierend
beschrieben werden: als abstrakter Raum oder als das Grenzenlose und als
manifestierter Raum, was das Gleiche ist wie begrenzter Raum — mit anderen
Worten, als manifestierte Wesenheiten, zusammengesetzt wie ein Sonnen-
system, oder als kleinere Wesenheiten, wie ein menschlicher Korper oder ein
Atom. Nur bei solchen manifestierten rdumlichen Kérpern, seien sie grofy
oder klein, konnen wir wahrhaftig von Dimensionen sprechen, weil diese
sowohl Abstand und Richtung als auch Position und Volumen bedeuten.
Somit ist unser eigenes Sonnensystem ein Teil des manifestierten Raumes, der
sich im abstrakten Raum des Grenzenlosen befindet.

Von mehr als drei Dimensionen des Raumes zu sprechen ist einfach
ein Missbrauch von Worten, denn Dimension bedeutet Messung und nur
konkrete Dinge konnen gemessen werden. Das Unendliche z. B. hat keine
Dimensionen, weil es kein Gegenstand ist, der gemessen werden kann. Aber
die Vorstellung von einer vierten, fiinften oder sechsten Dimension ist ein
intuitives Wissen von inneren und hoheren Welten, d. h.von nach innen
gehenden Richtungen und Abstinden, sozusagen in die unsichtbaren Sphiren.
Wenn das Wort Dimension nur auf diese Bedeutung allein beschrinkt wiirde,
dann wire nicht viel dagegen einzuwenden; aber leider haben die moderne
Wissenschaft und die Philosophie sich bis jetzt die Realitit von inneren
Welten und Sphiren, die fir die dufleren Welten und Sphiren unsichtbar
sind, nicht klar vorstellen konnen. Andererseits werden die wissenschaftlichen
Theorien und Spekulationen in mancher Hinsicht so hoch metaphysisch, dass
sie nicht nur in gewissen Punkten allméhlich mit den Lehren der esoterischen
Philosophie verschmelzen, sondern in einigen Fillen tatsichlich iber diese
Lehren hinausgehen.

Zum Beispiel ist die Vorstellung, dass sich das Universum ausdehnt und
dass all die verschiedenen Himmelskérper auseinanderstreben und mit einer
Geschwindigkeit hinwegeilen, die sich direkt proportional zu der Entfernung
von uns vergrofiert, zum grofien Teil auf Abbé Lemaitre zuriickzufiihren.
Diese Theorie scheint in ihrer Gesamtheit von dem oft intuitiven Eddington
und von anderen Wissenschaftlern iibernommen worden zu sein. Es gibt
jedoch mehrere Griinde, warum diese Auffassung von einem sich ausdehnen-
den Universum nicht annehmbar ist.*

* Vgl. The Esoteric Tradition, Seite 435—438.
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Manchmal ist in der Wissenschaft und in der Philosophie anscheinend
vergessen worden, dass die mathematische Miihle nur das produziert, was in
sie hineingegeben wird: dass all das, was an dem einen Ende aus dem Miihl-
werk herauskommt, am anderen Ende hineingetan wurde. Die Mathematik ist
ein Instrument des menschlichen Denkens, ein intellektuelles Werkzeug von
immensem Wert, aber sie kann offensichtlich keine Wahrheit produzieren,
und sie kann auch von sich aus keine Wahrheiten erzeugen.

Der Okkultismus behauptet, dass es in allen grofien und kleinen Dingen —
sei es ein Universum, eine Sonne, ein Mensch oder irgendeine andere Wesen-
heit — eine fortwihrende jahrhundertelange zyklische Diastole und Systole
gibt, dhnlich wie beim menschlichen Herzen. Diese zyklischen Expansionen
und Kontraktionen sind Manifestationen der kosmischen Pole oder das, was
wir vielleicht den universalen Herzschlag nennen kénnen. Anscheinend hat der
hollindische Astronom, Mathematiker und Physiker Willem de Sitter etwas
von dieser Tatsache intuitiv erfasst, aber die Vorstellung von einem sich ausdeh-
nenden Universum, das nach Lemaitre lediglich die unermessliche kosmische
Ausdehnung eines urspriinglich gigantischen Atoms sein soll, ist vollig falsch.

Eine solche kosmische Diastole und Systole ist keineswegs das Gleiche
wie das sich ausdehnende Universum. Das Geriist oder der Korper des Uni-
versums — ob wir nun mit diesem Ausdruck die Galaxis oder eine Ansammlung
von Galaxien meinen — ist sowohl der entsprechenden Struktur als auch der
Form nach fiir den Zeitraum seines Manvantaras unverinderlich, genauso wie
das menschliche Herz, wenn es voll ausgewachsen und in Funktion ist.

Anscheinend ignorieren diese Wissenschaftler die Tatsache, dass der Raum
grenzenlos ist. In einem sich fortwihrend ausdehnenden Universum wiirden
aber nach ihrer Theorie die von uns hinwegeilenden Nebelflecken und andere
Himmelskorper schlieilich eine Geschwindigkeit erreichen, die unvergleich-
lich grofier wire als die Lichtgeschwindigkeit. Nach der modernen wissen-
schaftlichen Theorie und nach Einsteins allgemeiner Relativititstheorie ist
das jedoch unméglich!

Man muss nur ein wenig nachdenken, um zu erkennen, dass es vollig
unmoglich ist, sich den Raum getrennt von der Zeit vorzustellen oder dass
Zeit, oder vielmehr Dauer, getrennt vom Raum existiert; denn wenn die Zeit
nicht mit dem Raum verbunden wire, konnte der Raum nicht zwei Augen-
blicke lang existieren. Ebenso gibt es die Zeit nur infolge des immerwihren-
den Raumes, der die Zeit ins Leben ruft. Auch der kosmische Geist fiillt nicht
nur den Raum, sondern er ist Raum und Zeit; und weil der kosmische Geist
ist und iber einen unendlichen Zeitraum hinweg kontinuierlich sz, deshalb
existiert er in unbegrenzter Dauer, eine Dauer, die er selbst ist.
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Wenn wir diesem Gedankengang folgen, dann erkennen wir auch, dass
abstraktes Denken oder Bewusstsein, oder was manchmal Geist oder Gottheit
genannt wird, Zeit oder Dauer haben muss, um weiterbestehen zu konnen,
und es muss Raum haben, worin es sein kann. Da wir nicht drei Unendlich-
keiten haben konnen, d. h. kosmischen Geist, kosmischen Raum und unend-
liche Dauer, denn das wire natiirlich eine Monstrositit, sind diese drei in ihrer
Essenz nicht verschiedene und separate Dinge, sondern nur drei Aspekte der
einen zugrunde liegenden und ewig fortdauernden Realitit.

Wir sehen also, dass Geist oder Bewusstsein, Dauer oder abstrakte Zeit
und Raum grundsitzlich eines sind; aber aufgrund der Begrenzungen, die
durch die sich weiter entwickelnden und wihrend der Manifestation begrenz-
ten Wesen und Wesenheiten verursacht wurden, haben wir die Erscheinungen
oder Maya — oder vielmehr Maha-Maya — einer Dauer, die in Zeitperioden
eingeteilt ist. Wir haben abstrakten Raum, aufgeteilt in Raumeinheiten; und
gleicherweise kosmischen Geist oder Bewusstsein, das sich in Strémen von
kleineren Seelen oder bewussten Wesen ausdriickt, die vom Géttlichsten des
Gottlichen bis zu den materiellsten Wesenheiten in den materiellen Wel-
ten reichen. Diese illusorischen Einteilungen oder die sich manifestierenden
Lebensstrome bringen die Verschiedenartigkeit und die wunderbare Mannig-
faltigkeit, die uns umgeben, hervor. Sie erzeugen daher in uns die Maya oder
die Illusion, dass die dahineilende Zeit ez Ding ist, der Raum etwas ganz
anderes und dass das Bewusstsein wiederum etwas ganz Verschiedenes sei.

So ist Dauer sowohl mit dem Raum als auch mit dem kosmischen Geist
oder Bewusstsein identisch. Jedoch, selbst dieses Geheimnis der Geheim-
nisse, Raum-Denkvermégen-Dauer, ist fiir unseren hochsten Intellekt das
Produkt oder die Erscheinung jenes unbeschreiblichen Mysteriums, das das
Namenlose oder JENES genannt wird. Ebenso sehen wir, dass Vergangenheit
und Zukunft, wenn sie richtig verstanden werden, zu dem ,ewigen Jetzt*
verschmelzen.

In ihrer Gebeimlebre (Bd. 1, S. 38—9), macht H. P. Blavatsky tiber die Zeit
folgende bemerkenswerte Feststellung:

Zeit ist lediglich eine Illusion, die durch die Abfolge unserer Bewusst-
seinszustinde entsteht, wihrend wir durch die ewige Dauer reisen. Wo
kein Bewusstsein ist, in welchem die Illusion hervorgebracht werden
kann, existiert keine Zeit, sondern sie ,liegt schlafend®. Die Gegenwart ist
lediglich eine mathematische Linie, die jenen Teil der ewigen Dauer, den
wir die Zukunft nennen, von dem Teil trennt, den wir die Vergangenheit
nennen. Nichts auf der Erde ist wirklich dauerhaft, denn nichts bleibt auch
nur fiir den milliardsten Teil einer Sekunde unverindert oder gleich; die
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Wahrnehmung der Wirklichkeit der uns als Gegenwart vertrauten Teilung
der ,Zeit* rithrt von der Unschirfe einzelner oder aufeinanderfolgen-
der fliichtiger Sinneseindriicke von Dingen her, welche aus der Region
der Ideale, die wir die Zukunft nennen, in den Bereich der Erinnerungen
ibergehen, die wir die Vergangenheit nennen. Auf dieselbe Weise nehmen
wir einen blitzschnellen elektrischen Funken aufgrund des unscharfen und
nachwirkenden Eindrucks auf der Retina als linger andauernd wahr. Die
wirkliche Person oder Sache besteht nicht allein aus dem, was in irgend-
einem besonderen Augenblick zu sehen ist, sondern ist die Summe aller
ihrer unterschiedlichen und wechselnden Zustinde — vom Moment ihres
Erscheinens auf der Erde in ihrer materiellen Form bis zu ihrem Verschwin-
den. Es sind diese ,,Gesamtsummen®, die schon immer in der ,,Zukunft“
existieren und die Materie gradweise durchwandern, um damit fir immer in
der ,,Vergangenheit” zu existieren.

Weiter sagt sie (Die Gebeimlebre, Bd. 1, S. 66), die archaische Weisheit teile
»die grenzenlose Dauer in eine unbedingte, ewige und universale Zeit sowie
in eine bedingte (Khandakala). Erstere ist die Abstraktion oder das Noume-
non der unendlichen Zeit (Kala), Letztere deren periodisch als Wirkung von
Mahat (die von der manvantarischen Dauer begrenzte universale Intelligenz)
erscheinendes Phinomen.“

Es mag hilfreich sein, sich zu vergegenwirtigen, dass Khanda-Kala ein
zusammengesetztes Sanskrit-Wort ist, das ,unterbrochene Zeit“ bedeutet und
damit sagen soll, dass Dauer im manifestierten Universum den Anschein hat, in
lange oder kurze Zeitperioden eingeteilt zu sein. Daher ist ein Jahr eine ,,Unter-
teilung® der abstrakten Zeit in eine begrenzte Zeitperiode von etwa 365 Tagen.
Da ein Jahr dem anderen folgt, erzeugen sie den Mayavi-Eftekt einer Wesenheit,
die wir das ununterbrochene Dahinflieflen der Zeit nennen. Da dieser Effekt
jedoch zyklisch verlduft, wird uns der Eindruck vermittelt, dass sich die Zeit in
geteilter oder gegliederter Weise offenbart, aber dennoch ist sie in sich selbst
ungeteilt. Der einzige falsche Aspekt dieser Vorstellung ist der, dass die Zeit als
ein Ding an sich betrachtet wird und dass sie etwas anderes sei als der Raum und
das Bewusstsein, in dem diese Zeitperioden sichtbar werden.

Das Raum-Zeit-Kontinuum ist ein Ausdruck, der urspriinglich von dem
mathematischen und philosophischen Genie Einstein stammt. Obgleich es nicht
immer leicht ist, genau festzustellen, was damit gemeint ist, weil die Ansichten
selbst der Mathematiker weit auseinander zu gehen scheinen, ist die Grund-
idee klar, dass Raum und Zeit nicht zwei getrennte und verschiedene Absolute
sind, sondern zwei Aspekte ein und derselben fundamentalen Wesenheit. Was
jedoch fehlt, ist die weit bedeutungsvollere Auffassung, dass Raum und Zeit
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als einander zugeordnete Faktoren in Manifestation nur das Resultat der
kosmischen Geist-Substanz sind. Manche Wissenschaftler und Philosophen,
wie Sir James Jeans, haben intuitiv erkannt, dass das Raum-Zeit-Kontinuum
in geheimnisvoller Weise mit dem kosmischen Geist verbunden ist.

Obgleich kosmischer Geist, Zeit und Raum ein und dasselbe sind,
scheinen sie wihrend des kosmischen Manvantaras drei verschiedene Wesen-
heiten zu sein; und diese scheinbare Teilung des Einen in drei ist das, was die
archaische Philosophie Maha-Maya nennt. Wie gesagt: Das wissenschaftliche
Raum-Zeit-Kontinuum erfordert die Erkenntnis, dass Raum-Zeit mit kosmi-
schem Bewusstsein oder kosmischem Geist und auch mit kosmischer Substanz
identisch ist. Verschmelzt man diese vier zu einer einzigen einheitlichen und
fundamentalen Realitit, so hat man sozusagen eine Miniaturansicht dieser
Idee vor sich.

Das Raum-Zeit-Kontinuum ist nur ein erster zogernder Schritt zur
Wahrheit, sozusagen eine Ahnung, wie sie in der archaischen Lehre zu
finden ist. Diese Lehre besagt, dass, wenn alle manifestierten Universen in
ihren urspriinglichen super-spirituellen Zustand zuriickverwandelt werden,
die Vielheit wieder in das Eine eingeht. Die Manifestation 16st sich in die
urspriingliche spirituelle Homogenitit auf, sodass nicht nur der manifestierte
Raum verschwindet und mit ihm die Zeit, sein Alter Ego, sondern auch die
kosmische Intelligenz wieder in den kosmischen Geist eintritt und somit
verschwindet.

In den Worten der Chandogya-Upanishad (1, 9, 1) klingt dies wie folgt:

»Wohin geht diese Welt zurtick?“

,2Zum Raum (Akasa)“, sagte er. , Wahrlich, alle Dinge hier entstehen aus
dem Raum. Sie verschwinden wieder in den Raum, denn der Raum (allein)
ist grofier als diese; der Raum ist das Endziel.”

Wenn Brahman das Universum ausatmet, ist es das Ausstromen des Grofien
Atems, der daraufhin sofort Brahma wird; das kosmische Manvantara ist die
Lebenszeit von Brahma. Wenn diese Lebenszeit endet, tritt Brahma wieder
in seine eigene spirituelle Essenz oder Brahman ein. Der ganze manifestierte
Raum verschwindet im abstrakten oder potenziellen Raum, und dies ist das
Einziehen des Grofien Atems oder der Beginn des kosmischen Pralaya.
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Kosmische Realitit und Maha-Maya

Das Universum mit allem, was es enthilt, wird Maya genannt, weil alles
darin verginglich ist, vom flichtigen Leben eines Glihwirmchens bis zu
dem der Sonne. Verglichen mit der ewigen Unverinderlichkeit des Einen
und der Wandellosigkeit dieses Prinzips muss das Universum mit seinen
verginglichen, ewig wechselnden Formen im Gedanken eines Philosophen
notwendigerweise nichts Besseres sein als ein Irrlicht. Und doch bietet
das Universum den darin existierenden bewussten Wesen, die genauso
unwirklich sind wie es selbst, eine ausreichende Wirklichkeit.

— Die Gebeimlebre, Bd. 1, S. 282

Das VErHALTNIS vON MAYA oder, kosmisch gesprochen, von Maha-Maya zum
Raum und zu jener Realitit, die oft als Parabrahman bezeichnet wird, ist
schwer zu verstehen. Das Wort Parabrahman wird in zwei Bedeutungen ange-
wendet: Erstens bedeutet es jenseits von Brahman und schliefit alles ein, was
im grenzenlosen Raum jenseits von Brahman oder des hochsten Hierarchen
unserer Milchstrafle oder unseres Universums existiert; und zweitens, aber
nicht so hiufig, weil weniger genau, wird Parabrahman als der namenlose
und unsichtbare Anfang oder als das Hochste von dem betrachtet, was die
Menschen in ihrem Bestreben, das Unverstindliche zu verstehen, als Gottheit
bezeichnen.

Parabrahman ist daher keine Wesenheit, denn unter einer Wesenbheit,
ganz gleich, wie grof§ sie ist, versteht man eine Begrenzung. Grenzenloses
Parabrahman ist anfangloser, endloser, zeitloser, todloser Raum — sowohl
innerer als auch dufierer Raum. Es ist, kurz gesagt, die endlose Dauer des
kosmischen Lebens, das kosmische Tat — JENES.

Fiur eine Wesenheit, die ein Elektron eines Atoms meines Korpers
bewohnt, konnte zum Beispiel die voriibergehende Zeit, die in einer mensch-
lichen Sekunde enthalten ist, als eine Ewigkeit erscheinen; und alles, was jen-
seits dieser Sekunde ist, wire dann fiir diesen Atombewohner Parabrahman.
Dem Bewusstseinszustand der Wesenheit entsprechend wiirde ihm das Atom
als sein Universum erscheinen. Doch man stelle sich vor, welche Menge von
Atomen in dem Teil des Raumes enthalten ist, der von einer Nadelspitze einge-
nommen wird! Das physische Dasein des von einer Nadelspitze eingenomme-
nen winzigen Bereichs der Materie wire fiir solch einen Elektronenbewohner
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grenzenloser Raum. Wir sind genau dasselbe wie dieser Elektronenbewohner,
nur in einer grofieren Welt, und daher bezeichnen wir alles, was jenseits der
Reichweite unseres hochsten, spirituellen Bewusstseins ist — im rdumlichen
wie im qualitativen Sinne — als Parabrahman. Fiir uns ist das Parabrahman.

Es ist ganz richtig, Parabrahman kann mit abstraktem Raum gleich-
gesetzt werden. Dieser Parabrahman-Raum ist nicht nur die Anhdufung der
Hierarchien von Intelligenzen und Bewusstheiten iiberall im Unbegrenzten;
er ist gleichzeitig auch der Wirkungsbereich aller im grenzenlosen Sein. Die
miulaprakritische Seite des Unbegrenzten, die die gottlich-spirituelle Stoff-
lichkeit des grenzenlosen Seins ist, liefert dagegen die Trigersubstanzen fiir
die Hierarchien gottlicher Intelligenzen und wird daher Maha-Maya oder
grofie Illusion genannt, weil alle diese Trigersubstanzen zusammengesetzt
und verginglich sind.

Offensichtlich bedeutet die Maya der ungeheuren Ansammlung galakti-
scher Universen, die iiber die Bereiche des Grenzenlosen verstreut sind, nicht
vollige Tauschung in dem Sinne, dass etwas ohne wirkliche Existenz sei. Maya
bedeutet jedoch, dass alles, grofi oder klein, lang- oder kurzlebig, im Vergleich
zur Ewigkeit verginglich, in der Dauer begrenzt und verinderlich ist. Sie
hat alle Aspekte und Eigenschaften der verinderlichen und unbestindigen
Existenz — obgleich es natiirlich Mayas gibt, die so lange Zeitrdume andauern,
dass sie uns wie eine Ewigkeit vorkommen.

Parabrahman ist die einzige Realitit, das unendliche Fundament. Obgleich
jedoch alles andere, alles, was darunterliegt, Maya ist, ist diese Maya dennoch
das Universum, in dem unsere Konstitution existiert, genauso, wie wir durch
unser Innerstes mit Parabrahman verbunden sind; und weil Parabrahman das
All ist, ist Maya auch seine Hiille oder seine Manifestation. Mula-Prakriti,
die Wurzelnatur, umgibt Parabrahman etwa genauso, wie das menschliche
Bewusstsein das spirituelle Bewusstsein des Menschen umgibt. In der mensch-
lichen Konstitution ist die monadische Essenz der einzige wirkliche Teil des
Menschen. Dennoch ist sein Bewusstsein gegenwirtig in seinem mensch-
lichen Teil konzentriert, und es ist die Pflicht eines jeden Menschen, diesen
Teil zu erheben, um in selbstbewusster Vereinigung mit dem Parabrahman
oder mit der monadischen Essenz im Inneren eins zu werden.

In der alten Literatur wurden Sprachbilder benutzt, die geeignet sind,
die Aufmerksamkeit vom Wesentlichen abzulenken, wenn wir nicht nach der
inneren Bedeutung suchen. Vom Grenzenlosen wurde zum Beispiel gesagt,
dass es ,,das Universum spielend hervorbringt®. Es bewegt sich, und darauf-
hin erscheint das Universum. Diese Sitze sind nur Gleichnisse, bedeutungs-
voll und schon, wenn wir die wirkliche Wahrheit hinter ihnen verstehen.
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Der Satz, dass Brahman das Universum spielend evolviert, soll die Wahrheit
ausdriicken, dass Brahman die vollkommene Realitit ist und dass der gesamte
Rest des Universums, der sich die kosmischen Zeitalter hindurch evolviert,
wie ein Truggebilde ist, das vor dem Auge des Gottlichen flimmert.

Daher bedeutet Maya nicht, dass die dufiere Welt, wie sie von dem inne-
ren, zentralen Bewusstsein gesehen wird, nicht existent sei, weil die Auflenwelt
in der alles einschliefBenden Wirklichkeit von Parabrahman enthalten ist.
Wenn dies nicht der Fall wire, so hitten wir Parabrahman auf der einen Seite
und Maya auf der anderen, die zwei entgegengesetzte oder widerspriichliche
Energien oder Essenzen bildeten, und das ist unmoglich, weil Parabrahman
das All ist.

Natiirlich existiert Maya; aber weil Parabrahman alles ist, essenzielles Sein
oder ,Seinheit“, ist sogar Maya in seiner Essenz enthalten. Diese Lehre ist
das Herz des Advaita-Vedanta, so wie sie gamkarécérya lehrte. Wir als Wesen
sind Mayavi (illusionir), aber das Herz des Herzens von uns ist Parabrahman;
und daher enthilt jedes Atom dieser mayavischen Hiillen, die wir tragen, sein
eigenes fundamentales Element oder seine Grundessenz, die ebenfalls das
Parabrahman ist.

Daraus ersehen wir, dass die wahre Lehre in Bezug auf Maya nicht sagt,
das Universum sei illusorisch im Sinne von nicht existierend; sie sagt nur, dass
fiir uns, wie fiir andere Wesenheiten in anderen Universen, Parabrahman die
Realitit im Tempel des grenzenlosen Selbst ist, unsere innerste Essenz.

Das sichtbare und auch das unsichtbare Universum sind aus Hierarchien
aufgebaut, die aus untereinander verbundenen Gruppen von Wesenheiten
bestehen, die miteinander leben und wirken, wobei sie einem karmischen
Schicksal folgen, das mehr oder weniger fiir alle gleich ist. Diese Regel der
hierarchischen Strukturen erstreckt sich tiber die kosmische Unendlichkeit.
Wihrend sich eine Hierarchie des Grenzenlosen fast bis zur Gottlichkeit
entwickelt hat und nahezu bereit ist, in das grofie Jenseits — Parabrahman —
hiniiberzugehen, um zu einem kiinftigen kosmischen Zeitpunkt einen neuen
Evolutionslauf auf einer hoéheren Ebene zu beginnen, tritt in einem ande-
ren Teil des Grenzenlosen eine neue Hierarchie ins Dasein. Das gilt nicht
nur fiir Planeten, sondern auch fiir Sonnen, Sonnensysteme, Galaxien oder
Universen. Die Natur wiederholt sich iiberall, obwohl sie in Einzelheiten
unwahrscheinlich abwechslungsreich ist. Dieser Reichtum an Abwechslung
und diese Einzelheiten bilden die Maya des Universums. Die Essenz von
allem ist grenzenlose Liebe, Harmonie, Weisheit und unendliches Bewusst-
sein: Dies ist das Herz jeder einzelnen Wesenheit — einerlei, wo und wann —,
der Gipfel ihrer Hierarchie, die fiir sie ihr Brahman ist.
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Diese Brahmans sind zahlenmiflig praktisch unendlich und ganz unter-
schiedlich in den Merkmalen und Abstufungen des Bewusstseins oder der
Individualitit. Diese unendlichen Variationen erzeugen die kosmische Maya.
Doch, als das All betrachtet, werden sie alle gemeinsam, besonders in ihrem
hochsten Teil, mit dem Begriff JENES zusammengefasst. Man kann dieses
Mysterium nicht mit menschlichen Worten beschreiben. Es Gott zu nennen
wire absurd, denn das Universum ist voller Gotter. Jeder Mensch ist in seinem
Innersten ein Gott. Jedes Atom ist im Herzen seines Herzens ein Gott. Jede
Sonne im Raum ist nur die physische Manifestation eines Gottes; und jeder
einzelne von uns wird sich in weit entfernten Aonen zu einer solchen Sonne
entwickelt haben. Das wird nicht dadurch erreicht, dass wir unsere Erfahrung,
unser Bewusstsein oder unsere Intelligenz stiickweise erlangen, wie Darwin es
sich irrtiimlich vorgestellt hat, sondern durch das Herausevolvieren dessen,
was Parabrahman im Inneren bereits ist. Das meinte Jesus, wenn er davon
sprach: ,Ich und mein Vater im Himmel sind eins.“
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Parabrahman-Milaprakriti

Mit Sicherheit gibt es zwei Erscheinungsformen von Brahma: das Geformte
und das Formlose. Das, was geformt ist, ist unreal; das, was formlos ist, ist
real, es ist Brahma, es ist Licht.
Dieses Licht ist dasselbe wie die Sonne.
— Maitri-Upanishad, V1, 3

SowoHL IN DER THEOsoPHIE als auch im Advaita-Vedanta bedeuten Parab-
rahman und seine kosmische Hiille Mula-Prakriti — zwei Seiten oder Ele-
mente der einen Grundvorstellung — oftmals die grenzenlose Ausdehnung
von Raum und Zeit jenseits von Brahman und seiner Hiille Pradhana, unseres
eigenen Universums. Es ist ein Irrtum, sich Parabrahman als eine wenn auch
noch so unermesslich grofie und erhabene Wesenheit vorzustellen, denn jede
Wesenheit, welche Grofie sie auch haben mag, ist de facto begrenzt. Parabrah-
man bedeutet aber ,jenseits“ von Brahman, und Brahman ist das Absolute,
der Hierarch eines Universums; mit anderen Worten, die hochste gottlich-
spirituelle Wesenheit eines Universums oder Kosmos. Daher ist Parabrahman
keine Wesenheit; es ist Unendlichkeit, JENES, das unbegreifliche All, das
mit seinen uferlosen Bereichen jenseits des menschlichen oder géttlichen
Bewusstseins liegt.

Absolut ist ein relativer Ausdruck. Philosophisch ist es das EINE, die
kosmische Ursache: Aus dem Einen entstehen die Zwei; aus den Zweien
kommt die Triade; aus der Triade kommt die kosmische Vierheit, die sich
erneut durch die sich offenbarende Evolution in die manifestierte Vielheit der
Differenzierung zerteilt. Das philosophische EINE ist daher das kosmische
Absolute; aber es ist nicht die mystische Null, die die Unendlichkeit darstellt.
Infolgedessen enthilt die Null, weil sie Unendlichkeit ist, eine unendliche
Zahl von kosmischen EINEN, auch kosmische Monaden genannt, und die
Vielzahl niedrigerer Monaden, die von einem solchen kosmischen EINEN
stammen. Es gibt kein Absolutes im Sinne von Unendlichkeit.

Jedes Wesen oder Ding, wie grof§ es auch sein mag, ist relativ — bezogen
auf etwas anderes und auf alle anderen. Jedes Absolute ist der Hierarch seiner
eigenen Hierarchie, es ist das EINE, aus dem alle folgenden Differenzie-
rungen bis zur Grenze dieser Hierarchie emanieren. Jedes einzelne Absolute
ist ein kosmischer Jivanmukta, womit eine Wesenheit bezeichnet wird, die
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einen Zustand von relativ vollstindiger Befreiung erreicht hat — der Mok-
sha oder die Mukti des Brahmanismus und das lateinische Wort absolutum
bedeuten losgelost, befreit zu sein von der Abhingigkeit von allen niedrigeren
Ebenen, denn sie sind deren Meister oder Verursacher. Daher ist das Absolute
die hochste Gottheit oder der Stille Wichter der Hierarchie des Mitleids, die
die Lichtseite eines Universums oder einer kosmischen Hierarchie bildet.

Zwischen einem kosmischen Jivanmukta, der ein Absolutes ist, einem
kosmisch ,Befreiten” und JENEM besteht ein gewaltiger Unterschied. Wenn
wir die Unendlichkeit filschlich das Absolute nennen, schaffen wir sofort das
mentale Bild eines endlichen Wesens, auch wenn es noch so grof§ ist. Wenn
man behauptet, die Unendlichkeit sei absolut, so ist das philosophisch unmog-
lich. Unendlichkeit ist weder absolut noch nicht absolut. Absolut ist ein Adjek-
tiv, das gewisse logische Attribute einschliefit und daher Begrenzung bedeutet.
Fiir die Unendlichkeit konnen keine solchen Attribute festgestellt werden.
Sie ist weder bewusst noch unbewusst, weil diese und alle anderen ihnlichen
menschlichen Attribute zu manifestierten und daher nicht unendlichen Wesen
und Dingen gehoren.

Die falsche Anwendung des Wortes absolut entsprang aus der christlichen
Psychologie eines personlichen Gottes, einer unendlichen Person, von der
sich die europiischen Philosophen nicht 16sen konnten. Sie verfolgten eine
logische Denkrichtung, die aus einer richtigen Vorstellung entstand; aber der
von ihnen angewandte Ausdruck ist falsch. Eine Person kann nicht unendlich
sein; das ist ein begrifflicher Widerspruch. Wenn der Gipfel einer Hierarchie
auch eine absolute Person sein kann, so ist dieser Hierarch nur einer aus einer
unendlichen Anzahl anderer Hierarchen. Aber das Unendliche ohne Zahl,
Eigenschaft, Einschrinkung oder Form ist nicht absolut. Dies riihrt an die
Waurzeln des alten theologischen und philosophischen Aberglaubens. Obwohl
HPB hiufig das Wort Absolutes in der gewohnlichen und irrtimlichen Bedeu-
tung benutzte, wusste sie doch ganz genau, wie es grammatikalisch und logisch
richtig anzuwenden ist. In ihrem Theosophical Glossary (Theosophisches Worter-
buch) schreibt sie unter dem Stichwort ,,Absolutheit*:

Wenn vom UNIVERSALEN PRINZIP gesprochen wird, so ist diese
Bezeichnung ein abstraktes Hauptwort, was fiir dieses Prinzip korrekter und
logischer ist als das Eigenschaftswort ,absolut®, das weder Eigenschaften
noch Begrenzungen hat und auch keine haben kann.

Was Mula-Prakriti betrifft, so ist dieser Ausdruck ein zusammengesetztes
Sanskrit-Wort, das Miula, Wurzel, und Prakriti, Natur, enthilt. Es bedeutet
daher elementale oder urspriingliche Natur. Es ist die andere Seite von
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Parabrahman, aber insbesondere die Wurzelmaterie jedes hierarchischen
Systems.

Ein Universum ist beides; in seiner Essenz ist es sowohl Mula-Prakriti als
auch Parabrahman, weil es aus Scharen von individuellen Monaden gebildet
wird. Das Herz einer Monade ist grenzenloser Raum; und grenzenloser Raum
hat zwei Aspekte, Leben oder Energie und Substanz oder Form. Man kann das
eine nicht vom anderen trennen.

Leben oder Energie ist das, was man Parabrahman nennen kann; Substanz
oder Vehikel ist Mula-Prakriti. Wenn es méglich wire, Mala-Prakriti auszu-
tilgen, was nicht geht, wiirde man reines Bewusstsein, reine Energie erhalten;
und das ist wiederum nicht moglich, weil Energie und Materie zwei Seiten
der gleichen Sache sind, wie Kraft und Substanz. Elektrizitit ist z. B. sowohl
Energie als auch Substanz; und Bewusstsein ist ebenfalls Energie und auch
Substanz.

Unser Korper ist hauptsidchlich Mula-Prakriti, Wurzelsubstanz, eine als
Grundlage dienende Essenz, die sich als Form manifestiert. Dies trifft auch
fiir alles andere zu — einen Stern, ein Stiick Holz, einen Stein, ein Tier, einen
durch die Luft schwebenden Distelsamen. Thre Essenz ist Mula-Prakriti; und
in den abgrundtiefen Rdumen ist Mala-Prakriti aber auch Parabrahman.

Mit diesen beiden Worten Parabrahman und Mula-Prakriti erhalten wir
eine Vorstellung, die sich v6llig von der vagen mentalen abendlindischen
Abstraktion von einem Unendlichen unterscheidet, die nichts weiter bedeu-
tet als eine Negierung: nicht endlich. Alles, was das menschliche Bewusstsein
aufnehmen kann, ist, dass Parabrahman genau das ist, was wir um uns herum
sehen — soweit es uns die physischen Sinne iibermitteln kénnen —, aber es
ist grenzenlos. Daher ist Parabrahman keine Wesenheit; als Wort ist es ein
beschreibendes Eigenschaftswort, das in ein Hauptwort umgewandelt ist
und lediglich jenseits von Brahman bedeutet. ,,Wie oben, so unten“ — wobei
es zwischen dem Oben und dem Unten keinen wesentlichen Unterschied
gibt. Jedes Atom ist in einem Molekiil daheim; jedes Molekiil ist in einer
Zelle zu Hause; jede Zelle in einem Korper; jeder Korper in einem grofie-
ren Korper; der grofiere Korper — in diesem Fall unsere Erde — hat seine
Heimat im Sonnenether; das Sonnensystem hat sein Heim in der Galaxis;
die Galaxis in einem Universum; das Universum hat sein Heim in einem
grofieren Universum; und so weiter, ad infinitum. Und dieses ad infinitum
ist unsere Art, Parabrahman auszudriicken, jedoch mit dem tiefgriindigen
und grundlegenden Unterschied, dass die inneren, unsichtbaren, spirituellen
Welten der Grundgedanke sind, der vom westlichen Denken beinahe ginz-
lich ignoriert wird.
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Alles existiert in etwas weit Groflerem, als es selbst ist, und enthilt Scharen
von Wesen, die ihm gegeniiber geringer sind. Als H. P. Blavatsky Parabrahman
mit Raum bezeichnete, meinte sie nicht die Leere, sie benutzte diesen Aus-
druck vielmehr in fast der gleichen Weise wie Dauer. Geradeso wie Dauer mit
Zeit angefiillt ist, mit Momenten, mit zeitlichen Augenblicken, genauso ist der
Raum mit manifestierten Monaden und mit Absolutheiten angefiillt, die weit
fortgeschrittenere Monaden sind und die wiederum Armeen und Scharen von
evolvierenden Monaden enthalten, die niedriger sind als sie.

Das alles bedeutet Parabrahman, und Mula-Prakriti ist nur die andere
Seite davon — die Seite der Ausdehnung und der Wandlung. Wir kénnen
sagen, dass Parabrahman die Bewusstseinsseite und Muala-Prakriti die Raum-
seite ist. Parabrahman ist nicht eine Art Gott. Es ist einfach Raum. Wie das
Wort ,,unendlich® ist es ein rein verallgemeinender Ausdruck, ein Gestidndnis,
dass hier das menschliche Bewusstsein endet. Der Ausdruck ,,das Grenzen-
lose® ist ebenfalls ein verbaler Widerspruch. Gerade dieses Grenzenlose ist
mit endlichen, begrenzten Wesen und Dingen angefiillt. Wir wenden diese
Ausdriicke, die reine Abstraktionen sind, an, als wiren sie konkrete Realititen,
und machen uns Gedanken dariiber und betriigen uns dabei selbst.

Alles — auch das, was wir JENES nennen — ist in etwas Grofierem enthal-
ten. Das Wort JENES geniigt jedoch, um das ganze Ausmaf} dieser Vorstellung
zu umfassen. Eine Galaxis ist eine kosmische Zelle; und das, was man Insel-
Universen nennt, sind andere kosmische Zellen. Diese kosmischen Zellen
sind im intergalaktischen Ether eingetaucht und zu einem ultrakosmischen
unbegreiflichen Wesen vereinigt. So verhilt es sich auch mit den Zellen des
menschlichen Korpers. Obwohl sie unter dem Mikroskop als getrennt von-
einander erscheinen, sind sie doch miteinander verbunden, um den Koérper zu
bilden, der seinerseits wiederum in einer Welt lebt.

Eine interessante wissenschaftliche Darstellung des gleichen Gedankens
enthalten zwei Abschnitte aus Consider the Heavens (1935) von Dr. Forest Ray
Moulton, dem bekannten amerikanischen Astronomen, die ich hier anfiihren
mochte:

Die Grundeinheiten, aus denen wir zusammengesetzt sind, sind Mole-
kiile und Molekiilketten. Unsere Lebensprozesse werden in den Begriffen
ihrer Merkmale ausgedriickt, unsere Gedanken sind durch ihre Wechsel-
wirkungen bedingt. Vielleicht gibt es aber in den unendlichen Reihen von
kosmischen Einheiten andere, die die Rolle von Molekiilen in lebenden
Organismen spielen. Sub-Elektronen der hundertsten Gréfienordnung
kénnen sozusagen die Molekiile von bewussten Wesen sein, die eine Million
von Generationen in einer Zeitspanne durchleben, die fiir uns eine Sekunde
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ist. Und Supergalaxien der hundertsten Grofienordnung kénnen ebenso die
Molekiile von bewussten Wesenheiten sein, deren Lebenszyklen unvorstell-
bare Zeitperioden beanspruchen. Auf alle Fille haben wir in unserer Unwis-
senheit kein Recht anzunehmen, dass es nur auf unserer Ebene innerhalb
der unendlichen Moglichkeiten Leben gibt. -S. 300

Lassen Sie uns daher nochmals die Existenz intelligenter Wesen annehmen,
deren Bestandteile — deren Atome sozusagen — Galaxien oder Supergalaxien
von Sternen sind. Ihre Lebenszyklen werden in Millionen von Milliarden
Jahren gemessen, denn solche Zeitperioden sind fiir bedeutende Umwand-
lungen von Supergalaxien der hoheren Ordnungen erforderlich. Fiir diese
Wesen sind sie nur die Zellen in ihren Korpern oder die Blutkorperchen, die
in ihren Adern kreisen. Wenn sie atmen, strémen aus ihren Nasenlochern
Fluten von Supergalaxien; wenn ihr Herz schligt, werden Galaxien von
einer Milliarde Lichtjahren erschiittert. Denn diese Wesen, die uns bekann-
ten Galaxien, sind nur die Elektronen oder Photonen, deren Gravitations-
expansionen und Kontraktionen und deren Schwingungsformen sich wie
Wellenstofie zum Ausdruck bringen. Fiir ihre grofien Sinnesorgane haben
so winzige physische Einheiten wie Galaxien keine genau definierbaren
Positionen oder Bewegungen, obwohl diese Wesenheiten fortdauern und
iber ein quantitatives Merkmal verfiigen. Fiir sie sind die Galaxien die pri-
miren Elementarteilchen in einem Chaos, aus dem nach den statistischen
Mittelwerten ein betrichtliches Maf§ an Ordnung in den Supergalaxien in
Erscheinung tritt. -S8.330

Zusammengefasst bedeuten Parabrahman und Maula-Prakriti also eindeutig
grenzenloser Raum mit all seinen darin wohnenden Scharen von Wesenhei-
ten. An jedem beliebigen Punkt kann hier, dort oder anderswo plotzlich ein
Logos aus seinem Pralaya in die Manifestation eintreten. Millionen dieser
Logoi konnen gleichzeitig in neue Manvantaras hervorbrechen, und andere
Millionen kénnen in ihre entsprechenden Pralayas eintreten.

Die kosmische Evolution und ihr Anfang ist allgemein in den alten Kosmo-
gonien so beschrieben worden: ,Im Anfang war JENES®; und dieser Anfang
bedeutete nicht einen absoluten Beginn aller Unendlichkeit, was absurd ist,
sondern einen Anfang von irgendwelchen Anfingen eines Systems in der
grenzenlosen Dauer. Zum Zeitpunkt seines Beginns quillt der Logos hervor,
wobei Logos einer von diesen unzihligen monadischen Punkten in JENEM
bedeutet; und aus diesem einen Logos entwickelt sich eine Hierarchie — ent-
weder eine kosmische Hierarchie oder ein Sonnensystem, ein menschliches
Wesen oder ein Atom. Und diese Logos-Punkte sind zahllos, jeder mathe-
matische Punkt im Raum ist ein potenzieller Logos.
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In und um alle derartigen Manifestationen kosmischer Logoi oder Uni-
versen gibt es jenes Mysterium der Mysterien, von dem die archaischen
Weisen in ihrer Ehrerbietung selten sprachen, und wenn, dann nur in Andeu-
tungen. Die vedischen Rishis im alten Indien nannten es TAT. Dies ist das
Namenlose, das ebenso iiber der Intuition der héchsten Gétter in allen mani-
festierten Universen steht, wie es iiber dem menschlichen Verstindnis liegt.
Es ist grenzenlose Unendlichkeit, anfanglose und endlose Dauer und das ganz
und gar unbegreifliche grenzenlose Leben, das fir immer IST.
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Manvantara: ein Traum, eine Maya

Oh Brahman, die Grundlage dieser Erde und anderer Dinge des Univer-
sums ist das Bewusstsein, und kein Ding existiert jemals getrennt davon.
Fiir fast alle Menschen dieser Welt, die auf dem Pfad dieses Universums
aus Traumen, Tduschungen und Egoismus wandern, ist dieses Universum
wirklich, und sie erfreuen sich daran. Nur fiir Chitta (das umherflatternde
Gemiit) ruht das Universum. ... Wahrhaftig unfassbar wie die Ahnlichkeit
zwischen einer Krihe und den Frichten der Palmyrapalme sind die Wir-
kungen oder Manifestationen des Bewusstseins. So sehen verschiedene Per-
sonen den einen Traum (des Universums) unterschiedlich. Viele Knaben
unterhalten sich mit nur einem Spiel auf mannigfache Weise.

— Laghu-Yoga-Visishtha, V, 5

MaAvA opkr ILLusioN ist keine Tauschung im gewohnlichen Sinne des Wortes.
Sie bedeutet nicht etwas, was nicht existiert. Die Illusion um uns und in uns ist
insofern ,wirklich, als sie tatsichlich existiert. Unsere Maya oder Illusion ent-
steht aus der Tatsache, dass wir die Dinge nicht sehen, wie sie sind, und uns oft
eigensinnig weigern, sie zu verstehen. Deshalb unterliegen wir dem tiuschen-
den Spiel unserer eigenen verwirrten inneren Fihigkeiten. Jeder Fanatiker,
wie aufrichtig er auch sein mag, ist zum Beispiel in das Gewebe seiner eigenen
Missverstindnisse verstrickt.

Allein diese Tatsache hat eine grofie moralische Bedeutung, denn sie lehrt
uns, anderen gegeniiber freundlich zu sein, indem wir unser eigenes mangel-
haftes Verstindnis erkennen, und aufierdem zeigt sie uns, wie stark unser Hang
und unsere Vorliebe sind, die Dinge wie durch ein geschwirztes Glas zu sehen.
Der Wissenschaftler aus der Zeit vor hundert Jahren, dessen Ansichten tiber
das physische Universum sich heute als falsch herausgestellt haben, der aber in
seiner fanatischen Meinung, die Wahrheit erlangt zu haben, verharrte, stand
sowohl unter der Maya seiner Zeit als auch unter der Maya, die seine eigene
unvollkommene Fantasie hervorgebracht hatte. Der religiose Eiferer, der die
nach dem heutigen hohen Wissensstand als falsch oder nur als teilweise wahr
erkannten theologischen Lehren vertrat, war ebenso einer dhnlichen Maya
unterworfen. Der Materialist, der behauptete, der Mensch sei nichts anderes
als ein belebter Mechanismus, stand genauso unter dem illusorischen Einfluss
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wie der religiose Eiferer, der glaubte, dass am Tag des Jiingsten Gerichts ,aus
allen Himmelsrichtungen klappernde Knochen zusammenfliegen®, wie der
einst hoch in Ehren stehende Dr. Watts gesungen hat.

Wir weben vielleicht mit gréfiter mentaler und gefiihlsmifiger Uber-
zeugung vielerlei illusorische Gedanken und Meinungen und sind eine
Zeitlang tiberzeugt, recht zu haben, um spiter, wenn wir durch Erfahrung
mehr gelernt haben, zu erkennen, dass wir nur Sklaven der Maya unserer
eigenen falschen Vorstellungen waren. Einige der wissenschaftlichen Theo-
rien, die heutzutage so eifrig verbreitet werden, sind ebenso mayavisch wie
irgendetwas, was aus den Geschichtsbiichern angefithrt werden konnte;
aber solange diese Illusionen andauern — mogen sie wissenschaftlich, philo-
sophisch, theologisch oder von anderer Art sein — sind sie fiir diejenigen, die
an ihnen festhalten, relativ real.

Die Lehre von Maya wird im Grunde genommen in der einen oder ande-
ren Form von jeder der grofien religiésen und philosophischen Schulen des
alten und neueren Hindustans gelehrt. Sie ist besonders im Advaita-Vedanta
erkennbar und ebenso ist sie ein Kennzeichen des Buddhismus und heute in
den nordlichen Schulen des Mahayana ausgeprigter zu finden als im siid-
lichen Buddhismus des Hinayana.?

Das Wort Maya ist von der Zeitwortwurzel i abgeleitet und bedeutet
ausmessen, Mafi und Ziel setzen; in erweitertem Sinne bedeutet es Begren-
zung, vergingliche Eigenschaft und alles, was nicht von Dauer ist. So sehen
wir hier fast die gleiche Unterscheidung, die oft in gewissen europiischen
philosophischen Schulen gemacht wird, zwischen dem was ist, oder anders
ausgedriickt, zwischen dem Realen und dem was lediglich ex-istiert oder eine
phinomenale Erscheinung darstellt. Es ist ein kleiner Schritt von diesen
allgemeinen Ideen zu der Erkenntnis, dass alles, was phinomenal und daher
verginglich ist, irrefiihrend ist und an sich keine immerwihrende Realitit
besitzt. Aus diesem Gedanken erwuchs in den hinduistischen philosophischen
Systemen einschlieilich des Buddhismus die allgemeine Idee, dass alles, was
illusorisch ist, in seltsamer Weise magisch ist, weil ein falscher Eindruck
erweckt wird, der sowohl das Gefiihl wie den Verstand tiuscht.

Betrachten wir den Menschen: Im Wesentlichen ist er eine gottlich-
spirituelle Monade, die durch alle phinomenalen und deshalb illusorischen
Welten und Sphiren manifestierter Existenz wandert. Diese gottlich-spiri-
tuelle Monade ist an sich ewig, weil sie ein Tropfchen des kosmischen Logos,
des kosmischen Geistes, der Realitit fiir alles innerhalb unseres Universums
ist. Alle verschiedenen Teile der menschlichen Konstitution, in die sich diese
Monade hiillt, sind jedoch wegen ihrer mehr oder weniger verginglichen Art
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im Vergleich zur géttlichen Monade Illusionen. Vom Menschen zu sagen, er
habe kein reales Sein und keine tatsichliche Existenz, wire albern, denn er
besitzt diese ganz entschieden; jedoch lediglich seine verschiedenen Monaden
sind die Tropfchen der Ewigkeit. Alles Ubrige von ihm ist die durch Karma in
Zeit und Raum hervorgebrachte ,,Magie“, die mit der Erzeugung aller phino-
menalen Aspekte seiner Konstitution verbunden ist.

Da die Maya des niederen Teiles aller Wesen oder Dinge, ob wir nun von
Galaxien oder vom Menschen sprechen, tatsichlich existiert und alles, was ist,
hervorbringt, ist es klar, dass die uns umgebenden mannigfaltigen Arten nicht
ganz und gar nichtexistent sind; sie sind von der dahinter stehenden Realitit
auch nicht vollig verschieden und getrennt. Wenn dies so wire, wiirden wir
sofort eine unerklirliche Qualitit zwischen der fundamentalen Realitit und
der manifestierten Illusion ersinnen und es gibe keine Moglichkeit, zu erkli-
ren, wie die Erscheinungswelt aus der blofien Idee oder dem Realen hervor-
geht. Nach dieser falschen Theorie wiren die beiden ginzlich getrennt und
die Erscheinungswelt ohne urspriingliche Verbindung mit dem Realen. Somit
ist — philosophisch gesehen — selbst Maya oder Maha-Maya eine Funktion des
Realen — sein Schleier — der aus dem Realen selbst hervorgeht und schliefilich
dazu bestimmt ist, sich wieder mit dem Realen zu vereinigen.

Lassen sie uns nun einen Aspekt der Lehre von Maya behandeln, iber den
in den exoterischen philosophischen Systemen in der Regel hinweggegangen
wird. Alle manifestierten Wesenheiten, Welten und Ebenen konnen im hochs-
ten und wahrsten Sinne als die Visionen oder Triume angesehen werden, die
im und vom kosmischen Bewusstsein oder kosmischen Geist zu Beginn des
universalen Manvantaras erzeugt werden.

Beim Menschen ist die Inkarnation des spirituellen Ego ein relativer ,, Tod*
tir dieses Ego; und ebenso ist das Ende der Verkérperung in den materiellen
Welten ein Wiedererwachen des spirituellen Ego in einem grofieren Ausmafy
des Selbstbewusstseins in und auf seinen eigenen Ebenen und Welten. In glei-
cher Weise und immer dem Hauptschliissel der Analogie folgend ist das, was
wir Manvantara nennen, der Tod fiir den kosmischen Geist — in paradoxem
Sinne eine Art Devachan oder auch ein Kama-Loka des kosmischen Geistes
oder Bewusstseins; und erst wenn das Manvantara endet und der Pralaya
beginnt, verschwinden diese Triume und Visionen des kosmischen Geistes,
und sein unermessliches Bewusstsein erwacht erneut zur vollen Realitit seiner
eigenen erhabenen Selbstheit.

Daraus kénnen wir zwei Schlussfolgerungen ziehen: (a) Wenn Deva-
chan mit der Illusion des irdischen Lebens verglichen wird, so kommt es
zunichst der Wirklichkeit niher, ist aber nichtsdestoweniger noch mehr eine
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Maya, als es die selbstbewussten und Ursachen hervorbringenden Erfah-
rungen dieser Erde sind; denn die devachanischen Triume, so schon und
spirituell sie auch sein mogen, sind trotz allem Triume. Und (b): Nur im
Nirvana, jenem Zustand, in dem alle Maya ,,ausgeldscht“ worden ist, spiirt die
spirituelle Monade das Reale und ist von ihren illusorischen Triumen befreit,
die nichts anderes sind als die ungeheuren Erfahrungen, herbeigefiihrt durch
die Wanderungen in der manifestierten Existenz. Und genau so ist es mit dem
Universum und seiner Maha-Maya.

Somit kénnen wir sehen, dass alle manifestierten Welten in ihren Erschei-
nungen real sind, weil sie als eine illusorische und daher magische Titigkeit
des kosmischen Geistes existieren und weil essenzielle Realitit ihr Hintergrund
und ihre Quelle ist. Es ist wichtig, diesen Punkt zu verstehen, denn wenn wir
Maya als das absolute Nichtsein der Erscheinungswelt ansehen, weichen wir
weit von der wahren Lehre ab. Die Erscheinungswelt ist illusorisch und den-
noch auf Realitit gegriindet, weil sie daraus hervorgeht.

Das ist der Grund, warum die Lehre von Maya so leicht die Bedeutung
von magischer Illusion oder das Wirken einer magischen Kraft in der Natur
erhalten hat. In verschiedenen Abschnitten der archaischen philosophischen
Biicher der Hindus sind bestimmte kosmische Gottheiten, wie Varuna oder
Indra, mit magischen Kriften der ,, Tduschung® bekleidet. Diese Abschnitte
weisen direkt darauf hin, dass die Erscheinungswelt des Universums das
Produkt der intelligenten Fantasie der kosmischen Imagination ist, die das
Universum und alles in ihm ertriumt.

In dem folgenden Auszug aus dem Yoga-Visishtha-Ramayana (Kapitel XII)
wird dies gut erliutert:

Wihrend der grofien Ruhezeit des Maha-Pralaya verbleibt Brahm allein als
endloser Raum und erhabener Friede. Und wenn es am Ende des Maha-
Pralaya in Form von Chit (Bewusstsein) erneut erwachg, stellt es sich vor:
»lch bin ein Lichtpunkt“, geradeso wie du dich in deinen Triumen in einer
gefilligen Form siehst. Dieser Lichtpunkt glaubt wieder an seine Selbst-
Ausdehnung: ,Ich bin grofi.“ Jene in Wirklichkeit nicht echte Masse wird
das Brahmanda. In diesem Brahmianda denkt Brahm erneut: ,Ich bin
Brahma“, und Brahma wird augenblicklich der Beherrscher eines ungeheu-
ren mentalen Reiches, das diese Welt ist. In dieser ersten Schopfung nahm
das Bewusstsein viele Formen an; und die Wurzelformen, die das Bewusst-
sein in jenem Anfang annahm, bleiben unverinderlich wihrend des ganzen
Kalpa bestehen. Das ist die Bestimmung, die Art und das Gesetz der Dinge,
wihrend jenes urspriingliche Bewusstsein andauern wird. Es schafft unseren
Raum und unsere Zeit und die Grundelemente. Es bildet sie aus Asar.



106 IIT Der Raum uND DIE LEHRE vON MAYA

Durch diese Bestimmung ist auch die menschliche Lebensspanne festgelegt
worden, die in den verschiedenen Yugas entsprechend den verinderlichen
Graden von Siinde und Verdienst schwankt.

Derselbe Gedanke ist in verschiedenen Abschnitten der Puranas und Upani-
shaden, im Rig-Vedn und gleicherweise in der Bhagavad-Giti enthalten.?

Wir Menschen sind integrale Teile des kosmischen Ganzen; und indem
wir an all seinen Merkmalen und Eigenarten teilhaben, folgen wir den Geset-
zen und Funktionen des Universums, dessen Abkémmlinge wir sind. Dies
ist der Grund, weshalb wir nicht nur Subjekt von Maya sind, sondern auch
JENES als unsere gottlich-spirituelle Natur in uns haben, was uns durch
evolutionires Wachstum schliefilich ermoglicht, selbst das Reale zu erkennen.

Das magische Blendwerk von Maya umgibt uns von allen Seiten; doch
andererseits ist Nicht-Illusion, das kosmische Noumenon oder das Herz von
Stinyata, unser eigenes Innerstes. Und gerade auf dieses Innerste bezieht sich
HPB, wenn sie von Alaya* als ,,der Universalseele oder Atman® spricht — das,
was keinen Erscheinungen angehort, weil es niemals in Illusion zerrinnt. Selbst
unsere wissenschaftlichen Forscher vermuten, dass physische Materie an sich
illusorisch ist — ,hauptsichlich Locher®. Was wir physische Materie nennen, ist
nicht Substanz per se, sondern nur Erzeugnis oder Manifestation einer gewissen
zugrunde liegenden Realitit; damit verglichen ist unser Universum ,,$anya“, leer.

* Alaya ist ein besonders in den nérdlichen Schulen angewendeter buddhistischer Aus-
druck und im Wesentlichen mit dem hochsten Akasa, dem Gipfel der Anima Mundi oder
kosmischen Seele identisch. Alaya ist ein zusammengesetztes Sanskrit-Wort, das aus dem
verneinenden Wortelement # und dem Wort Laya (von der Zeitwortwurzel /7) gebildet wird.
Li bedeutet auflésen, verschwinden. Alaya ist nicht zu verwechseln mit Alaya-Vijiiana, das
hiufig in Schriften der Mahayana-Schule vorkommt. Alaya und Alaya sind nicht dasselbe.
Alaya kann Maha-Buddhi oder kosmische Buddhi genannt werden oder auch der zweite
kosmische Logos; wihrend Alaya Behilter oder Wohnung bedeutet und oft mystisch fiir ein
Schatzhaus der Weisheit und Erkenntnis angewendet wird. Vijfiana bedeutet unterscheiden-
des Denken oder Urteilskraft.

In der menschlichen Konstitution entspricht Alaya-Vijfiana dem reinkarnierenden Ego
oder héheren Manas, welches das Sammellager aller intellektuellen oder spirituellen Erfah-
rungen ist, die vom menschlichen Ego in jeder Inkarnation aufgespeichert wurden. Daher
ist es der Sitz der angehiuften Weisheit, die der spirituellen Natur des Menschen ange-
hort; gewissermafien ist es beides — das Ziel seiner kiinftigen Entwicklung und gleichzeitig,
infolge der in ihm enthaltenen karmischen Schicksalssaaten, der Erzeuger der Wiederver-
kérperungen. Alaya-Vijiana ist beinahe identisch mit dem Vijfianamaya-Kosa des Vedanta,
wortlich ,,gedankenerzeugte Hiille“, und diese steht dem héchsten oder Anandamaya-Koéa,
yHiille bewusster Seligkeit, am nichsten, wobei Anandamaya—Koéa Buddhi entspricht
Atman hingegen ist der héchste Punkt der Konstitution.
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Einige Mahayana-Schriften fithren achtzehn Arten auf, um Leere oder
éﬁnyaté“ zu beschreiben, in der Absicht, das Unreale oder die Leere von allem
in der allumfassenden Natur darzustellen, wobei die urspriingliche Realitit
ausgenommen ist. Das sind wirklich eine Menge philosophischer Wider-
spriiche, die ein wenig an die griechische Schule von Heraklit erinnern. Wegen
seiner intellektuellen Spitzfindigkeit, Paradoxa aufzustellen, die sowohl das
Pro als auch das Kontra der philosophischen Prinzipien erkennen lassen,
wurde Heraklit ,,der Schwerverstindliche“ genannt.

Von buddhistischen Kommentatoren wird wiederholt darauf hingewie-
sen, dass die ganze Tragweite des Gedankens der Leere nur durch Prajia
oder buddhisches intuitives Begreifen erfasst werden kann. Leere ist kein
spekulativer Begriff, der in irgendeine Kategorie logischen Denkens eingefiigt
werden kann. Sie bleibt unerreichbar und unvorstellbar, denn sie ist dufierste
Realitit, ginzlich jenseits der Grenzen der manifestierten Welt. Daher wurde
sie gleichbedeutend mit dem Begriff des Soseins (Tathata). Von Leere und
Sosein kann gesagt werden, dass sie die Mahayana-Wahrnehmung des Realen
sind. Begrifflich konnen sie nicht rekonstruiert, sie miissen vielmehr intuitiv
erkannt werden.

Indem wir wieder auf die das Universum ,,ertriumende® kosmische Intel-
ligenz zuriickkommen, sollten wir daran denken, dass das Absolute, in anderer
Hinsicht das kosmische Bewusstsein, sich nicht vollig als Maya, sondern nur in
der Art des ,, Triumens® projiziert — das heifit, es wird nicht vollig zur Erschei-
nungswelt. Dies wire genauso falsch, wie anzunehmen, dass die spirituelle
Monade im Menschen bei der Inkarnation v6llig in den menschlichen Kérper
herabsteigt. Sie entsendet vielmehr aus sich einen Strahl, der, gerade weil er
ein Teil und nicht die spirituelle Monade in ihrer Gesamtheit ist, mit seinem
Ursprung verglichen eine relative Maya ist.
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Hinduistische Vorstellungen von Maya

In allen Zeitaltern hat der menschliche Geist verschiedene philosophische,
wissenschaftliche und religiése Theorien iiber die Entstehung des Univer-
sums entwickelt. Sie unterschieden sich jedoch hauptsichlich in der Art der
Darstellung, denn alle grofien Geister der Vergangenheit verkiindeten die
gleiche Weisheitslehre, die gleiche Theosophie, die urspriinglich den ersten
selbstbewussten Menschen auf dieser Erde durch manasaputrische Wesen
von anderen Ebenen vermittelt wurden. Im Verlaufe der Zeit verschwanden
jedoch die urspriinglichen Bedeutungen dieser kosmischen Philosophien aus
dem Blickfeld und nur die Worte verblieben; und so entstanden Schulen
verschiedener Gedankenrichtungen, wobei jede Schule mehr oder weniger
der rein exoterischen Auslegung des urspriinglichen religiés-philosophischen
Systems, zu dem sie gehorte, folgte.

Zum Beispiel lehrten einige Denker des alten Indien die Arambha-Lehre,
nach der das Universum durch eine hochste Intelligenz aus kosmischem
Material, das zuvor im Raum existierte, erschaffen wurde. Diese Schule ver-
trat die Auffassung, dass das Universum durch eine einzelne unermessliche
Gottheit gebildet worden sei und daher einen ,Anfang“ gehabt habe (was
im Wesentlichen die Bedeutung des Sanskrit-Wortes Arambha ist). Das
christliche System ging in derselben Richtung noch weiter und entwickelte
ein ginzlich unphilosophisches Gedankengebiude von diesen Dingen, in
welchem ein unendlicher personlicher Gott das Universum aus dem Nichts
erschuf. Dies war lediglich die entartete Arambha-Idee. Die Hindu-Philo-
sophen hatten jedoch insofern recht, dass jedes Universum seine periodischen
Anfinge und Beendigungen hat, wenn es auch bestimmt nicht als das dufierste
Produkt des Willens und der Intelligenz eines erhabenen Geistes, der ver-
mutlich ohne Verantwortung handelte, ,erschaffen wurde. Tatsache ist, dass
jedes Universum lediglich das Karma oder die Reproduktion seines fritheren
Selbst ist — eines fritheren Universums, das seiner eigenen Wiederverkorpe-
rung vorausging —, und dies wiederholt sich in ewiger Dauer, obwohl durch
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den Prozess evolutioniren Wachstums sich iiberall fortschreitende Verbesse-
rungen einstellen.

Eine andere Schule brachte die Parinama-Lehre, bei der angenommen
wurde, dass das Universum — jegliches Universum — durch eine erhabene
kosmische Intelligenz aus Geist und Substanz, die aus ihrem Inneren sich in
die Manifestation ergiefit, hervorgebracht werde. Diese spezielle Idee von der
Emanation* stimmt mit der esoterischen Tradition iiberein, die jedoch einen
sehr wichtigen Punkt noch hinzufiigt, nimlich dass diese erhabene kosmische
Intelligenz nur eine von unendlich vielen anderen solcher Intelligenzen sei
und nicht allein und einzigartig im grenzenlosen Raum existiere.

Eine dritte Schule, die Vivarta-Schule, legt als wesentlichen Bestandteil
ihrer Lehre dar, dass das Universum aus dem Géottlichen als eine Abwand-
lung oder Modifizierung seiner selbst und daher als ein unbestindiges und
deshalb mayavisches Erzeugnis hervorging. Hier stimmen wir wieder mit
gewissen Faktoren ihrer Lehre tiberein. Der Fehler dieser Schule liegt aber
anscheinend darin, dass sie behauptet, ein Teil der gottlichen Essenz werde
tatsichlich eine Illusion, anstatt zu erkennen, dass das manifestierte Univer-
sum zwar tatsichlich eine voriibergehende kosmische Illusion ist, dies aber
nur relativ so ist, weil das manifestierte Universum auf dem Substrat der
Realitit beruht.

Diese drei Schulen kénnen mit Wissenschaft, Philosophie und Religion
verglichen werden: die Arambha mit der wissenschaftlichen Anschauung, die
Parinama mit der philosophischen Vorstellung und die Vivarta mit der religi-
osen Art, die Wahrheit zu sehen.’

Um es zu wiederholen: Die Arambha ist diejenige Ansicht iiber den
Ursprung der Dinge, die als wissenschaftlich qualifiziert wird und das Univer-
sum als ein sich fortentwickelndes ,,neues” Erzeugnis von vorher existierender
kosmischer Intelligenz und vorher existierenden ,Punkten® der Individu-
alitit sieht. Wir wiirden diese ,Punkte“ eher Monaden als Atome nennen.
Obwohl solch ein neu hervorgebrachtes Universum als das karmische Resultat
eines vorausgegangenen Universums, des fritheren ,Selbst des gegenwir-
tigen, erkannt wird, wird dennoch die Betonung auf Anfinge gelegt, auf das
Universum als eine ,,neue“ Produktion, etwa so, wie die Wissenschaftler das
Universum auffassen.

Die Parinama, obgleich sie viele Berithrungspunkte mit der Arambha hat,
legt die Betonung darauf, dass das Universum durch Krifte, Wesenheiten und
Substanzen hervorgebracht werde, die sich von innen her entfalten und so das

* Siebe The Mabatma Letters, S. 73.
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Universum durch eine Art ausstromende oder evolutionire Wandlung oder
Entfaltung ins Dasein brichten.

Das Vivarta-System dringt noch tiefer in das kosmische Mysterium ein
und richtet seine Aufmerksamkeit auf die unendliche Dauer der gottlichen
Essenz. Dieses System nimmt an, dass die gottliche Essenz Erscheinun-
gen”* ihrer selbst durch Modifikationen ihrer selbst (oder von Teilen ihrer
selbst) erzeuge, hervorgebracht durch ausstromende Evolution von innen,
wobei diese Modifikationen die kosmische Maha-Maya seien. Folglich wird
das gesamte objektive, sichtbare und unsichtbare Universum als illusorisch
angesehen, weil es nur eine kollektive Modifikation oder eine Reihe von
Modifikationen der erzeugenden gottlichen Essenz ist. Diese bleibt zuletzt
immer sie selbst, bringt jedoch Erscheinungen von sich durch Objektivierung
infolge sich entfaltender Abldufe oder ausstrémender Evolution hervor.

Diese drei Schulen existieren immer noch in Indien, mit grofieren oder
kleineren Abweichungen. Ihre Ideen haben auch in anderen Teilen der Welt
Verbreitung gefunden. Obschon sie Elemente der Wahrheit enthalten,
scheinen sie doch eine ,schopferische” hochste Intelligenz vorauszusetzen,
die als ein Individuum in mehr oder weniger menschlicher Weise als Schopfer
oder Gestalter arbeitet; alle drei Lehren sind zu sehr vermenschlicht.

In theosophischer Sicht wird der grenzenlose Raum als ein Raum betrach-
tet, der grenzenlose Gebiete enthilt, und in jedem winzigsten mathematischen
Punkt darin ist schopferisches und gestaltendes Leben und Substanz. Wihrend
in einem Teil des sichtbaren und unsichtbaren Grenzenlosen ein Universum
ins Dasein treten kann, kann in einem anderen Teil ein anderes Univer-
sum sein manvantarisches Ende erreichen und sich fiir seinen kosmischen
Pralaya vorbereiten. Man stellt sich die Unendlichkeit falsch vor, wenn man
annimmt, dass sie zu irgendeiner Zeit eine aktive, schopferische Kraft ist, die
aus ihrem Inneren Universen hervorbringt, denn das schliefit willentliche und
gestaltende — daher begrenzte — Tidtigkeit ein. Die Wahrheit ist, dass jedes
Universum sich selbst als eine Raumeinheit in die Manifestation bringt, weil in
ihm Saaten von aktiver Individualitit liegen, obwohl es ewig im Grenzenlo-
sen existiert. Dieser Prozess des Erscheinens, Verschwindens und ins Dasein
tretens von Universen durch ihr eigenes angeborenes, individuelles Leben,

* Der Fachausdruck fiir diese Erscheinungen ist Nama-Rapa — ein zusammengesetz-
tes Sanskrit-Wort, das Namens-Form bedeutet, wobei Nama Gedanken oder Begriffe sind,
und Rupa bedeutet Objektivierung, Bilder oder Formen, in denen sich diese Ideen selbst
manifestieren.
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durch ihr Bewusstsein und ihre Energie ist ein Teil der Lehre von Svabhava*
— charakteristische Selbsterzeugung.

Alle derartigen Wesenheiten oder Wesen — ob ein Universum oder ein
irgendwo wanderndes Lebensatom — sind von dem umfassenden Geist und
dem Bewusstsein, von der Substanz und der Kraft des grenzenlosen ALLS
umgeben und durchdrungen. Wie HPB es ausdriickte: ,,... dass die Unerkenn-
bare Ursache nicht die Evolution hervorbringt, weder bewusst noch unbewusst,
sondern dass sie lediglich periodisch wnterschiedliche Aspekte ihrer selbst der
Wahrnehmung endlicher Gemiiter darbietet.“**

Gemeint ist hier, dass die ,unerkennbare Ursache“ kein Individuum
im Sinne eines Schopfers ist, sie ist vielmehr der ungeheure, grenzenlose
kosmische Ozean, aus dem alles hervorgeht, in dem alles fiir immer ist und in
den alle Wesenheiten schliefilich fiir ihre jeweiligen Perioden der Ruhe und
Erholung zuriickkehren. Es wire vollig falsch, sich grenzenlose Unendlichkeit
als ein Individuum vorzustellen, das mit den Wogen evolvierenden Lebens
anschwillt und dahinrollt. Alle derartigen Begriffe kosmischer Prozesse sind
endlich, ganz gleich wie riesig diese in unserer menschlichen Vorstellung auch
sein mogen. Von der Unendlichkeit, von der Ewigkeit, von dem Unerkenn-
baren kann nicht gesagt werden, dass sie sich entwickeln, weil nur endliche
Dinge evolvieren, denn Evolution ist ein endlicher Prozess. Evolution ist
nur eine andere Art, um das Wirken Karmas auszudriicken, d. h. das sich aus-
wirkende Karma und die Evolution sind praktisch identisch.

Im Bewusstsein der Wesen vom Grade eines Dhyani-Chohans ist die
menschliche Entwicklung hier auf Erden reine Maya, und im Bewusstsein
noch erhabenerer Wesen, die so weit iiber den Dhyani-Chohans stehen, wie
diese tiber uns, ist selbst die Evolution der Dhyani-Chohans reine Maya.
Trotzdem existiert die Evolution in den Welten der Materie, wo Maya vor-
herrscht — denn Materie und Maya haben substanziell die gleiche Bedeutung.

* Es gab einmal eine hochphilosophische buddhistische Schule, welche die Svabhavika
genannt wurde, weil ihre Lehrer darauf hinwiesen, dass alle wesenhaften Einheiten oder alle
Wesen irgendwo in Zeit und Raum, infolge eingeborener, individueller Energien in ihrem
eigenen Inneren, ins Dasein treten und wieder verschwinden. Diese Energien durchlaufen
die gesamte Stufenleiter des kosmischen Mysteriums, vom Géttlichen durch das Spirituelle,
Intellektuelle, Psychische, Emotionale, Astrale bis zum Physischen. So weit stimmte diese
Schule mit der esoterischen Philosophie iiberein; aber wihrend vieler vergangener Jahrhun-
derte sind die Svabhavikas sowohl in der philosophischen Vorstellung als auch im Verstind-
nis sehr degeneriert, sodass heute ihre Schule in Wirklichkeit eine Schule des verkleideten
Materialismus ist.

** Die Gebeimlebre, Bd. 11, S. 569.
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Hier ist die Evolution entscheidend, weil Karma entscheidend ist, und daher
ist Evolution etwas sehr Reales fiir uns. Sie existiert, aber IST NICHT.

Wenn irgendeine Wesenheit oder ein Wesen in die Manifestation erwacht,
fingt der Prozess in jedem Fall damit an, dass die Emanation aus dem Inneren
der bisher ,schlafenden® géttlichen Wesenheit beginnt. Das Wort Emanation
kommt aus dem Lateinischen und bedeutet ,herausfliefen aus“, ihnlich wie
der Gedanke aus dem Verstand fliefit oder wie ein Fluss aus seiner urspriing-
lichen Quelle fliefit. Die Emanation schreitet wihrend der gesamten Lebens-
zeit jeder sich manifestierenden grofien oder kleinen Wesenheit bestindig
fort; und tatsichlich ist jeder evolutionire Fortschritt ein Wachsen, das infolge
der aus dem inneren Wesen der Wesenheit emanierenden Krifte, Eigenschaf-
ten und Fihigkeiten erreicht wird.

Wir kénnen Emanation und Evolution als beinahe, wenn nicht vollig
iibereinstimmend ansehen. Es sind tatsichlich nur zwei Arten, denselben
Prozess entweder kosmisch oder unendlich klein zu betrachten. Evolution
bedeutet entfalten und daher freisetzen dessen, was bereits als unmanifestierte
Kraft und Fihigkeit in der Wesenheit existiert. Wenn die Emanation auf
einer beliebigen Ebene beginnt, ist das gleichzeitig auch der Startpunkt der
Evolution. Anders ausgedriickt, wenn einmal eine Eigenschaft oder Fihigkeit
beginnt, aus der Essenz der Monade herauszufliefien, so beginnt sie von dem
Moment an auch ihren Svabhava oder ihre charakteristischen Eigenschaften
zu entfalten. Nun, das direkte Gegenteil von Evolution ist Involution: das
Aufrollen oder Einsammeln von allem, das zuvor entrollt wurde. Involution
ist daher der entgegengesetzte Ablauf der Emanation.

Das gesamte manifestierte Universum ist, wenn es mit dem Gottlichen
verglichen wird, eine Maha-Maya und wird durch ausstromende Evolution
hervorgebracht. Fiir uns endliche Wesen, die wir selbst im Gegensatz zu dem
unaussprechlich Goéttlichen eine Maya sind, sind jedoch Evolution und Ema-
nation und alle ihre Werke real genug, weil unsere wahrnehmenden Sinne
selbst Produkte dieser mayavischen Prozesse sind. Man kann sagen, dass die
esoterische Philosophie einen objektiven Idealismus lehrt: dass das Univer-
sum und all seine Manifestationen und Werke fiir diejenigen ,real“ sind,
die mit ihm verkniipft sind; dass sie aber Maya sind, wenn sie der dufiersten
und grenzenlosen Realitit gegeniibergestellt werden, aus der das Universum
urspriinglich als eine kosmische Monade hervorging und in die es in Aonen
wieder zuriickkehren wird.
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Spirituelle Realitit und
verstandesgeborene Illusion

»EITELKEIT DER EITELKEITEN; alles ist Eitelkeit, sprach der Prediger im Buch
Kobelet. Das hier mit Eitelkeit iibersetzte hebriische Wort ist hebel*, das im All-
gemeinen dem Sanskrit-Wort Maya entspricht. Dies zeigt, dass die Lehre von
der Illusion nicht nur eine Hindu-Lehre, sondern auch ein Teil des gemein-
samen philosophischen und religiésen Erbes der menschlichen Rasse ist.

In einem ihrer Briefe sagt HPB dazu: ,Wir alle sind in einem gewissen
Sinne Maya; aber in unserer eigenen Sicht sind wir Rea/ititen in Raum und
Zeit und so lange, wie es auf unserer Ebene dauert.“** Das ist eine tiefgriin-
dige Wahrheit, weil Maya fiir Maya real genug erscheint; und obgleich wir in
unserem innersten Wesen gottlich und daher integrale Teile der kosmischen
Realitit sind, sind wir in unseren manifestierten Personlichkeiten dennoch
ausgesprochen mayavisch, weil wir unbestindig und verginglich und weil wir
unvollkommen sind. Hierin liegt der Schliissel nicht nur fiir ein richtiges Ver-
stehen dessen, wie Maya auf uns wirkt, sondern auch, wie wir den Weg finden
konnen, durch den wir uns von Maya befreien und somit eins mit dem Realen
werden und die Wahrheit an sich ,;sehen” konnen.

Der Gott in unserem Inneren, der unsterbliche monadische Funke der
kosmischen feurigen Essenz vollkommener Realitit, ist die Quelle all unserer
Wahrheit und Realitit. Je mehr wir zu diesem unserem Gotte werden und
seine transzendente Weisheit und Kraft in unserem Leben offenbaren, desto
mehr nihern wir uns seiner Realitit. In dieser Weise befreien wir uns immer
mehr von der magischen Verzauberung der Illusion, in der wir leben und die
infolge der mannigfaltigen Unvollkommenheiten unserer Bewusstseinshiillen
— unserer verschiedenen ,,Personlichkeiten” — auf uns einwirkt.

In der Gebeimlebre wird dazu ganz deutlich gesagt (Bd. L, S. 150):

* Dasist auch der Name eines der ,,Schne“ von Adam — Abel, des weiblichen ,,Bruders“
von Kain. Hebel oder Habél bedeutet unbestindig sein, vergehen, also alles, was nicht dauer-
haft oder was illusorisch ist.

** The Letters of H. P. Blavatsky to A. P. Sinnett, S. 253.
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... dass nach unserer Lehre, die dieses phinomenale Universum als eine
grofie Iilusion betrachtet, ein Korper der UNBEKANNTEN SUBSTANZ um so
mehr gleicht, je niher er sich der Wirklichkeit annihert, da er sich dabei
gleichzeitig um so weiter von dieser Welt der Maya entfernt.

Daher liegt die Ursache des menschlichen Leidens nicht in der Maya selbst,
sondern in unseren eigenen Unvollkommenheiten und oft wissentlichen Fehl-
entscheidungen, nimlich uns immer tiefer in die wirbelnden Wogen des
illusorischen Ozeans der manifestierten Existenz zu senken. Es sind vor allen
Dingen unsere mutwilligen Verirrungen des Denkens und der Emotion, es
sind unser Verlangen nach und unser Hingen an den Dingen der Sinne und
es ist auch unsere bis jetzt noch nicht voll entwickelte Intelligenz, die uns
hindern, aus diesen Wellen der Illusion in das klare und immerwihrende
Sonnenlicht der Atmosphire des Gottes in unserem Inneren aufzusteigen.

Wir stehen unter dem Einfluss vielerlei Arten von Mayas: ,Ihr leidet
durch Euch selbst. Nichts anderes zwingt (Euch)“ — wie Sir Edwin Arnold
es in seiner schonen Dichtung Die Leuchte Asiens sagt. Wir stehen auf intel-
lektueller und psychologischer Ebene unter dem Bann von Maya und haben
unseren gottlichen Ursprung vergessen. Wir triumen bedriickende Triume
in der Welt der Materie, weil wir in die Illusion der verkorperten Existenz
eingetaucht sind, wobei unsere Gehirnmentalitit vielleicht das bedeutendste
Beispiel menschlicher Maya und daher der grofite Siinder in uns ist.

Wir kénnen uns von Maya in all ihren ausgedehnten Bereichen befreien,
indem wir uns stindig bemiihen, die atmischen, buddhischen und héheren
manasischen Fihigkeiten in uns zu kultivieren. Wir kénnen uns befreien,
indem wir langsam zu jenen héheren Ebenen unserer Konstitution aufsteigen
und in und auf diesen Ebenen leben. Das konnen wir auch wihrend unserer
Verkorperung tun. Der erste Schritt ist, in jedem Teil unseres Wesens tiber-
zeugt zu sein, dass das Herz oder der Kern eines jeden von uns ein Strahl der
grenzenlosen Realitit ist. Wie HPB schrieb:

... Doch der Bergmann weif}, wie das Gold aussehen wird, wenn es aus dem
Quarz gewonnen ist, wihrend der gewohnliche Sterbliche sich keine Vorstel-
lung von der Wirklichkeit der Dinge machen kann, wenn sie von der Maya
getrennt sind, die sie verhiillt und in der sie verborgen sind. Der Initiierte
allein — an Wissen reich, das zahllose Generationen seiner Vorginger erwor-
ben haben - richtet das ,,Auge des Dangma® auf die Essenz der Dinge, auf
welche keine Maya irgendeinen Einfluss haben kann.*

* Die Gebeimlebre, Bd. 1, S. 47.
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Dieses Auge Dangmas, wie die Tibeter das Auge Sivas nennen, ist nur ein
anderer Ausdruck fiir das innere spirituelle Sehorgan des Buddhas in unserem
Innern, oder wie christliche Mystiker es ausdriicken wiirden: des immanenten
Christos. Es ist tatsichlich so, dass, wenn ein grofier Mensch, der — durch
viele Leben bewussten Strebens zu dem Gott in seinem Inneren — mit dem
Christos oder Buddha in seinem Inneren eins wurde, dieser Mensch nun selbst
zu diesem verkorperten Christos oder Buddha wird.

Der einzige Unterschied — wenngleich ein hochst wichtiger und erhabe-
ner — zwischen einem Buddha und dem gewohnlichen Menschen ist der, dass
ein Buddha selbstbewusst mit dem Dhyani-Buddha in sich vereinigt und
tatsichlich dessen reine Verkorperung wurde; anders ausgedriickt, er wurde
das Buddhi-Manas seiner eigenen Konstitution. Wenn diese Vereinigung des
Initiierten mit dem Atman-Buddhi-Manas oder der spirituellen Monade mehr
oder weniger vollstindig ist, erstrahlt das Auge Dangmas in relativ voller Kraft
und Herrlichkeit. Ein solcher Mensch, der dann wirklich ein Buddha oder
Christus ist, besitzt faktisch Allwissenheit und Allmacht iiber alle Wesen und
Dinge der Hierarchie, zu der er gehort.

In noch weit entfernten, zukiinftigen Zeitaltern, am Ende der siebenten
Runde unserer gegenwirtigen Planetenkette, werden alle diejenigen, die dann
erfolgreich das Ziel erreicht haben, Dhyani-Chohans geworden sein. Selbst-
verstindlich wird dieser Hohepunkt menschlicher Grofie am Ende der sie-
benten Runde nicht das Ende aller moglichen Evolution fiir die menschlichen
Monaden sein, denn kiinftige Zeitalter werden die evolvierenden Monaden
zu noch grofieren Hohen spiritueller und intellektueller Vollendung fithren.
Selbst dann wird es Maya geben, aber Maya auf einer weit hoheren Ebene, die
ihrerseits iiberschritten wird, wenn die Monaden auf ihrer immerwihrenden
Pilgerschaft hoher und hoher steigen. Auf diese Weise werden die verschie-
denen Ozeane der Maya, von denen jeder eine Reihe kosmischer Ebenen ist,
einer nach dem anderen wihrend der endlosen Reise zu der nie erreichbaren
Wirklichkeit hin, die wir Parabrahman nennen, durchschritten werden.

Um nochmals Die Gebeimlebre, (Bd. 1, S. 663) anzufithren:

In der alten Symbolik ging man immer davon aus, die Son~Ee (allerdings
war damit die spirituelle und nicht die sichtbare Sonne gemeint) sende die
wichtigsten Heilande und Avataras aus. Das ist das Bindeglied zwischen den
Buddhas, den Avataras und so vielen anderen Inkarnationen der obersten
SieBEN. Je enger die Anniherung an sein Urbild ,,im Himmel“, desto besser
fiir den Sterblichen, dessen Personlichkeit von seiner eigenen personlichen
Gottheit (dem siebten Prinzip) als ihr irdischer Aufenthalt gewihlt wurde.
Denn mit jeder auf Reinigung und Vereinigung mit diesem ,,Selbst-Gott“

639
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gerichteten Willensanstrengung bricht einer der niedrigeren Strahlen,
und die spirituelle Entitit des Menschen wird hoher und immer hoher zu
dem Strahl emporgezogen, der den ersten ersetzt, bis der Mensch endlich
von Strahl zu Strahl in den einen und hochsten Strahl der Eltern-Sonne
eingesogen wird. So ,geschehen die Ereignisse der Menschheit tatsichlich
koordiniert mit den Zahlenformen®, da die einzelnen Einheiten dieser
Menschheit allesamt aus derselben Quelle hervorgehen — aus der zentralen
Sonne und ihrem Schatten, der sichtbaren SoNNE.

Die Weltillusion, in der wir leben, ist wirklich ein dufierst kompliziertes und
wunderbar gewebtes Netz natiirlicher Verzauberung. Es ist ein Gewebe, das
von Scharen evolvierender Wesenheiten, die uns umgeben, gewebt ist und
durch das wir getduscht werden, weil unser eigener unvollkommen entwi-
ckelter Verstand die Bilder, die er sieht, falsch auslegt. Es ist Maya aufien und
Maya innen. Die Natur in ihren differenzierten und manifestierten Aspekten
ist sozusagen eine riesige Fata Morgana, die aus unzihligen kleinen, jedoch
dhnlichen Spiegelbildern zusammengesetzt ist. Dennoch ist im Herzen die-
ses immerwihrend aktiven Gewebes der Illusion, das stindig am Wirken
ist und daher immer neue Aspekte der Illusion zeigt, Realitit. Gerade so,
wie es im Herzen jeder individuellen Einheit aus den unzihlbaren Scha-
ren von Monaden, die sich in ihren unbegreiflich grofien Massen verbinden
und zusammenwirken, um dieses bezaubernde Spiegelbild hervorzubringen,
Realitit gibt, genauso gibt es auch im Herzen eines jeden von uns die essen-
zielle Realitit. Daher ist es nicht nur unsere Pflicht, sondern der erste Schritt
auf dem Pfad zur Realitit, unseren wandernden, Illusion schaffenden Verstand
stindig auf das Licht in uns gerichtet zu halten und allmihlich, im Laufe der
Zeit, dieses Licht zum Leitstern in unserem Leben zu machen.
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Das Universum: ein lebender Organismus

Die Geheimlehre lehrt die fortschreitende Entwicklung von allem — sowohl
von Welten als auch von Atomen; und diese beeindruckende Entwicklung
hat weder einen denkbaren Anfang noch ein vorstellbares Ende. Unser ,,Uni-
versum® ist nur eines von einer unendlichen Anzahl von Universen. Alle sind
»Sohne der Notwendigkeit“, weil sie Glieder der grofien kosmischen Kette
von Universen sind und jedes von ihnen zu seinem Vorginger in der Bezie-
hung einer Wirkung und zu seinem Nachfolger in der einer Ursache steht.

— Die Gebeimlebre, Bd. 1, S. 74

D1t LEBENSKRAFTE in einem Universum arbeiten unaufhorlich; nicht fiir einen
Augenblick werden sie bewegungslos. Infolgedessen wird das Universum,
nachdem es durch die Stufen der unsichtbaren Welten gegangen ist, geboren
und erreicht dann den Hohepunkt seiner materiellen Existenz. Es bleibt aber
dort nicht stehen, sondern in dem Augenblick, in dem der Wendepunkt der
Kurve erreicht ist, bewegen sich die Krifte zwar stetig abwirts, aber dennoch
VOrwarts.

Ein Universum tritt ins Dasein, weil sich eine kosmische Wesenheit verkor-
pert; und ein Universum stirbt, so wie ein Mensch stirbt, weil es an den Punkt
gekommen ist, wo der grofite Teil seiner Energien bereits in die unsichtbaren
Reiche tibergegangen ist. Universen verkorpern sich genauso wie mensch-
liche Egos. Die gleichen fundamentalen Gesetze herrschen im Grofien wie im
Kleinen. Es besteht kein wesentlicher Unterschied. Die Unterschiede sind in
den Einzelheiten zu finden, nicht in den Prinzipien. Tod ist nur ein Wechsel,
Leben ist nur eine Erfahrung. Das einzig Bleibende ist reines, ungetriibtes
Bewusstsein, denn es schliefit alles andere ein.

Fir gewohnlich denken die Menschen, dass sie bis zur vollen Reife heran-
wachsen und dann aufhéren zu wachsen, dass sie fiir eine Zeitlang in diesem
Zustand verbleiben und dann langsam verfallen. Es gibt keine Zeit des
Stillstandes. Die Krifte, die den Menschen zusammensetzen und aus dem
Menschen ein Wesen machen, bewegen sich stindig auf dem gleichen Wege,
der das Kind zur Geburt brachte, der das Kind zum Erwachsenen machte und
der den Erwachsenen zum Tode fithrt. Von dem Augenblick an, da in einem
Leben der Hohepunkt der Fihigkeiten und Krifte eines Menschen erreicht
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ist, beginnt der Zerfall, wobei dieser ,Zerfall“ einfach bedeutet, dass der
innere Mensch bereits beginnt, seinen Weg und seinen neuen Korper in den
unsichtbaren Welten zu bilden.

Der Mensch ist auf vielen Ebenen zu Hause. Er ist tatsichlich tiberall
zu Hause. Unser Erdenleben ist nur ein kurzer Bogen auf dem Kreise des
Daseins. Wie absurd wire es zu sagen, dass irgendein bestimmter Ort wie
unsere Erde das Richtmaf sei, nach dem die ganze Wanderung des Menschen
beurteilt wird. Genauso ist es bei der Verkorperung und dem Wachstum
eines Universums. Es hat ebenfalls seinen Hohepunkt und seinen Verfall,
dem dann der Tod folgt. Verursacht wird die Verkorperung dadurch, dass
die kosmische Wesenheit aus den unsichtbaren Sphiren in die materiellen
Bereiche heraustritt, sich in den Substanzen dieser Bereiche verkorpert, aus
ihnen ein materielles Universum aufbaut und dann wieder verschwindet.
Wenn dieses Dahinschwinden dem Ende entgegengeht, befindet sich das
Universum in den Stadien seiner Auflgsung.

So ist es auch bei einem Stern oder bei einer Sonne oder deren Heimat-
universum. So ist es bei jeder Wesenheit. Leben ist endlos, es hat weder
Anfang noch Ende; und ein Universum unterscheidet sich im Wesentlichen
keineswegs von einem Menschen. Wie kénnte es auch, der Mensch stellt doch
nur das dar, was das Universum als das Urgesetz verkorpert. Der Mensch ist
der Teil, das Universum ist das Ganze.

Schaut hinauf in das violette Gew6lbe der Nacht. Betrachtet die Sterne
und die Planeten: Jeder von ihnen ist ein Lebensatom im kosmischen Kérper,
jeder von ihnen ist der organisierte Wohnort einer Vielzahl kleinerer Lebens-
atome, die die leuchtenden Kérper, die wir sehen, aufbauen. Mehr noch:
Jede funkelnde Sonne, die den Himmel schmiickt, war zu irgendeiner Zeit
ein Mensch oder ein dem Menschen gleichwertiges Wesen, das in gewissem
Grade Selbstbewusstsein, intellektuelle Kraft, Bewusstsein, spirituelle Vision
und einen Korper besafl. Die Planeten und die Myriaden von Wesenhei-
ten auf diesen Planeten, die solch einen kosmischen Gott, einen Stern oder
eine Sonne umkreisen, sind jetzt die gleichen Wesenheiten, die in lingst
vergangenen kosmischen Manvantaras® die Lebensatome dieser Wesenheit
waren. Die Zeitalter hindurch zogen sie hinterher, lernten und machten

* Manvantara ist eine Zusammensetzung aus zwei Worten, Manu — antara, was ,,zwi-
schen zwei Manus“ bedeutet. Der Ausdruck wird daher fiir die Periode manifestierter Tatig-
keit zwischen dem eréffnenden oder Wurzel-Manu und dem abschlieflenden oder Samen-
Manu eines jeden Globus verwendet. Durch die Erweiterung des Gedankens hat dieser
Ausdruck die allgemeine Bedeutung fiir die Lebenszeit eines beliebigen Eies von Brahma
angenommen. Ganz gleich, ob es sich um einen Planeten, um eine Sonne oder um eine
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Fortschritte. Weiter vorn auf dem Pfad der Evolution befand sich aber die
Quelle ihres Seins, ihr Elter, als ihr Fihrer.

Durch unsere Handlungen beeinflussen wir stindig das Schicksal der
zukiinftigen Sonnen und Planeten, denn wenn wir die eingeborenen Krifte des
Gottes im Inneren hervorgebracht haben und zu herrlichen Sonnen geworden
sind, die in den kosmischen Tiefen strahlen, dann werden die Nebel und die
Sonnen um uns herum die evolvierten Wesenheiten sein, die jetzt unsere Mit-
menschen sind. Infolgedessen werden die karmischen Beziehungen, die wir
miteinander auf Erden oder auf anderen Globen unserer Planetenkette oder
sonstwo haben, mit Sicherheit ihr Schicksal ebenso beeinflussen wie unser
eigenes.

Ja, jeder einzelne von uns wird in weit entfernten Aonen der Zukunft eine
Sonne sein, die in den Riumen des Raumes leuchtet. Dies wird dann sein,
wenn wir die Gottheit im Innersten unseres Wesens entwickelt haben und
wenn diese Gottheit ihrerseits zu noch grofieren Hohen fortgeschritten sein
wird. Jenseits der Sonne gibt es andere Sonnen, die so hoch stehen, dass sie
fiir uns unsichtbar sind, Sonnen, deren gottlicher Begleiter unsere Sonne ist.

Die Milchstrafie, ein vollstindiges und in sich abgeschlossenes Univer-
sum, ist als Gesamtheit nur eine kosmische Zelle im Korper einer superkosmi-
schen Wesenheit, die ihrerseits wiederum nur eine von anderen unendlichen
Grofien ihrer Art ist. Das Grofie enthilt das Kleine; das Grofiere enthilt das
Grofle. Alles lebt fiir und mit allem anderen. Dies ist der Grund, warum Son-
dersein die ,,grofie Ketzerei“ genannt wurde. Es ist die grofie Tauschung, denn
es gibt kein Sondersein. Nichts kann fiir sich allein leben. Jede Wesenheit lebt
tiir alle und das All ist ohne diese eine Wesenheit unvollstindig und lebt daher
fiir sie.

Der grenzenlose Raum ist unsere Heimat. Dorthin werden wir gehen und
dort sind wir tatsichlich auch jetzt. Wir sind nicht nur durch unzertrennliche
Glieder mit dem wahren Herzen der Unendlichkeit verbunden, sondern wir
selbst sind dieses Herz. Dies ist der stille, schmale Pfad, von dem die Philoso-
phen des Altertums lehrten; der Pfad des spirituellen Selbst im Inneren.

Galaxis handelt. Daher steht Manu kollektiv fiir die Wesenheiten, die zu Beginn einer Mani-
festation erscheinen und von denen alles abgeleitet wird.
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Tage und Nachte Brahmas

Das Erscheinen und Vergehen des Universums werden als ein Aus- und Ein-
atmen des ,,Grofien Atems® geschildert, der ewig und als Bewegung einer
der drei Aspekte des Absoluten ist — die beiden anderen sind abstrakter Raum
und Dauer. Wenn der ,,Grofie Atem® projiziert wird, wird er der Gottliche
Atem genannt und als das Atmen der Unerkennbaren Gottheit angesehen
— die Eine Existenz — welche sozusagen einen Gedanken ausatmet, der zum
Kosmos wird (siche ,Isis Unveiled”). Desgleichen verschwindet mit dem
Einatmen des Gottlichen Atems das Universum wieder in den Schof} der
»Grofien Mutter®, die dann ,,in ihre unsichtbaren Gewinder gehiillt“ schlift.

— Die Gebeimlebre, Bd. 1, S. 74

Als HPB Abschnitte aus den archaischen Hindu-Schriften, wie z.B. dem
Vishnu-Purina, tiber die kosmischen Tage und Nichte als das Ein- und Aus-
atmen von Brahma* zitierte, driickte sie sich bildlich aus. Brahma kann als ein
individualisierter Aspekt der kosmischen Oberseele oder Brahman, als indivi-
duelle Wurzel-Gottheit einer kosmischen Einheit beschrieben werden. Dabei
ist es gleich, ob es ein Sonnensystem wie das unsere oder ein grofieres oder
kleineres Individuum ist. Brahma ist also das belebende, expansive Substanz-
Bewusstsein der Natur in seinen ewigen periodischen Manifestationszyklen.
Es unterscheidet sich ganz und gar von Mauala-Prakriti oder vielmehr von
Pradhana, Wurzel-Natur, das die Schattenseite oder die materielle Seite des
Kosmos ist.

Allgemein gesprochen ist Brahma die kosmische Gottheit, obgleich das
Wortin modernen theosophischen Schriften auch verwendet wird, wenn damit
eine spirituelle Wesenheit bezeichnet werden soll, von der eine Planetenkette**
die sieben Prinzipien bildet, oder anders ausgedriickt, die Verkorperung ist.
Jeder Globus einer solchen Planetenkette — und in grofierem Mafistab ist das

* Val. Isis entschleiert, 11, 264—265. Die Gebeimlebre, Bd. 1, S. 380—391.

Brahma ist die ménnliche oder personifizierte Form des Neutrums Brahman (von der
Zeitwortwurzel brib, was ausdehnen, wachsen, Friichte tragen bedeutet) und steht fir das
spirituell sich entwickelnde Energie-Bewusstsein jeder kosmischen Einheit, wie z. B. eines
Sonnensystems, das richtig ein Ei Brahmas genannt wird.

** Eine Planetenkette besteht aus sieben (oder zwo6lf) Prinzipien oder Globen, von
denen nur einer fiir uns auf dieser Ebene sichtbar ist.
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auf das gesamte Sonnensystem anwendbar — entspricht nicht nur einem der
Prinzipien des Brahma einer Planetenkette, sondern jeder derartige Globus
ist ebenso ein Brennpunkt oder ,Knoten®, in dem sich das Bewusstsein die-
ses Brahma befindet. Genau in der gleichen Weise hat der Mensch in seiner
eigenen siebenfachen Konstitution seine verschiedenen Knoten oder Zentren,
in denen sich das von seinem inneren Gott stammende Bewusstsein befindet
und worin es wirkt. In der Tat ist sein innerer Gott wihrend seiner aktiven
Perioden im Manvantara in diesem Fall in menschlichen Verkorperungen —
der Brahma des Menschen.

Jedes Eintreten eines Sonnensystems (und desgleichen einer Planeten-
kette) in die manvantarische Manifestation ist ein Ausatmen seines Brahma
oder der kosmischen Gottheit; desgleichen bedeutet jedes Einatmen desselben
Brahma seinen Pralaya oder seine Ruheperiode, das Verschwinden auf hohere
Ebenen des manifestierten Seins. Genauso ist es beim Menschen: Wenn er
auf Erden verkorpert wird, ist er wie eine Lichtsiule, die aus dem Geist her-
abkommt und durch alle Ebenen hindurchgeht, bis der physische Korper
erreicht ist. Wenn der Mensch stirbt und seine Konstitution auseinander-
bricht, wird die Lichtsdule nach und nach von unten nach oben eingezogen,
bis sie die spirituellen Reiche wieder erreicht, das heifit, sie verschwindet von
den niedrigeren kosmischen Ebenen.

Pralaya — von der Wurzel /i, auflésen und pra, hinweg — ist der verallge-
meinernde Ausdruck fiir den Zustand der Ruhe oder Latenz zwischen zwei
Manvantaras oder Lebenszyklen gleich welcher Grofie. Wihrend der grofien
oder Maha-Pralayas verschwindet jedes Individuum oder jede Einheit, die
sich differenziert entwickelt hat, aus dem phinomenalen Universum und wird
in die noumenale Essenz umgewandelt, die periodisch und wihrend endloser
Dauer alle phinomenalen Manifestationen der Natur hervorbringt. Daher ist
Pralaya die Auflosung des Sichtbaren in das Unsichtbare, des Heterogenen in
das Homogene; mit anderen Worten: Das objektive Universum kehrt in seine
ihm zugrundeliegende, urspriingliche und ewig produktive Ursache zuriick,
um bei der nichsten kosmischen Dimmerung als ein neues Universum, die
karmische Frucht des alten Universums, seines fritheren ,Selbst“, wieder zu
erscheinen. Fir unser begrenztes Denken ist Pralaya wie ein Zustand des
Nichtseins und genauso ist es auch fiir alle Lebensformen und Lebewesen auf
den niedrigeren, etherischen und materiellen Ebenen.

Wenn ein Sonnensystem am Ende seines Sonnen-Pralayas aus der kos-
mischen Latenz herauskommt und seine Manifestationen vom Geist abwiirts
in die Materie beginnt, ist es das Ausatmen des entsprechenden kosmischen
Wesens oder Brahma. Ebenso ist es, wenn das Sonnen-Manvantara beendet
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ist; dann verschwinden allmihlich alle Teile und Anteile des Sonnensystems
von den niedrigeren Ebenen und werden nacheinander in die spirituellen
Reiche eingezogen; dort folgt dann der Sonnen-Pralaya, das Einatmen die-
ser besonderen kosmischen Individualitit. Wo zuvor eine Sonne mit ihren
Planetenketten existierte, wiirden wir nichts als ,leeren® kosmischen Ather
sehen, gleich dem, der jetzt zwischen den Sternen in den weiten Sphiren der
Sternenriume existiert.

Uberdies sind Pralaya und Manvantara nur andere Bezeichnungen fiir die
Systole und Diastole des Kosmos. Die Systole ist das Einsammeln, das Ein-
atmen, das Verschwinden von allem, was ist, und die Diastole ist das Gegenteil:
das Ausatmen oder die Manifestation entlang der kosmischen Lebensleiter
vom Geist zur grobsten Materie der Ebenen der sich ausdehnenden Wesen-
heit, was sie auch sein mag — Sonne, Planetenkette oder auch eine Milchstrafie.
Die Worte Systole und Diastole werden auch fiir die Sonnenflecken-Perioden
angewendet, die die Pulsationen des Sonnenherzens darstellen.

Wenn eine manifestierte Wesenheit auf einer beliebigen Ebene in Pralaya
ibergeht, befinden sich die Lebensatome, die sie auf dieser Ebene hinter-
ldsst, so lange in tiefem Schlaf, wie der Pralaya dauert. Was die Wissenschaft
heute als leeren Raum ansieht, ist in Wirklichkeit kosmischer Ather in einem
Pralaya-Zustand; und jeder Teil des Raumes, der zu Unrecht leer genannt
wird, war seit Ewigkeit in der Vergangenheit und wird fiir alle Ewigkeit in
der Zukunft ebenfalls das Erscheinungsfeld sich manifestierender Wesen sein.

Nie sollte Ather mit Ether verwechselt werden. Sie sind sowohl in der
Substanz als auch in der Bedeutung so verschieden wie die spirituelle Seele
des Menschen und sein Astralkorper. Ather ist im Grunde genommen mit dem
Sanskrit-Begriff Akasa identisch, beide sind die hochsten Bereiche der Anima
Mundi. Ether ist der grobste oder der physische Aspekt von Ather und ist oft
austauschbar gegen die Bezeichnung Astrallicht, das der Bodensatz der Anima
Mundi oder des Athers ist, was auf das Gleiche herauskommt. Das Aurische Ei
des Menschen ist in seinem hochsten Teil ebenfalls reiner Akasa oder Ather
oder die spirituelle Seele, und in seinen astralen oder physischen Teilen ist es
das Linga-Sarira, das dem Ether und der niederen Astralsubstanz entspricht,
wihrend der physische Korper der Niederschlag oder die Ablagerung dieser
Astralsubstanz ist.

Wihrend des Manvantaras manifestiert sich eine kosmische Wesenheit
durch die Krifte, die von innen nach aufien, sowie jene, die von auflen nach
innen wirken, auf den verschiedenen Ebenen des grenzenlosen Raumes. Wih-
rend ihres Pralayas verschwindet dieselbe Wesenheit von diesen Ebenen,
und ihre hoheren Prinzipien ruhen in unvorstellbarer nirvanischer Seligkeit.
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Genauso ist es auch beim Menschen wihrend des Lebens und nach dem Tode,
aber auf einer viel geringeren Stufe.

Nirvana* ist ein Zustand vollstindigen unbehinderten Bewusstseins, das
Aufgehen in reinem kosmischem Sein. Es ist das wunderbare Schicksal der-
jenigen, die iibermenschliche Kenntnis, Reinheit und spirituelle Erleuchtung
erreicht haben. Es ist tatsichlich eine personliche Identifizierung mit dem
spirituellen Selbst — dem hochsten Selbst. Es ist aber auch der Zustand der
monadischen Wesenheiten in der Periode, die zwischen kleineren Manvan-
taras oder Runden einer Planetenkette eintritt, und in vollerem Ausmaf} ist
es der Zustand zwischen jeder Siebenrunden-Periode oder dem Tag Brahmas
und dem darauf folgenden Tag oder dem neuen Kalpa einer Planetenkette.

Es gibt verschiedene Grade von Nirvana. Es gibt ein Nirvana, das so hoch
ist, dass es unmerklich in den Zustand des kosmischen Hierarchen unseres
Universums iibergeht. Nirvana wurde auch der Fluchtpunkt der differenzier-
ten Materie genannt. Der rein nirvanische Zustand ist der ,,Laya des Geistes
in Parabrahman®, eine Assimilation mit Parabrahman, ein Ubergang des Geis-
tes zuriick zur idealen Abstraktion des Seienden, die keine einschrinkende
Verbindung mit den manifestierten Ebenen hat, auf denen unser Universum
wihrend seines manvantarischen Zyklus existiert.

Para-Nirvana ist das, was ,jenseits von Nirvana“ ist, die Periode kosmi-
scher Ruhe oder Maha-Pralaya — die grofie Nacht Brahmas — der Zustand,
der am Ende des Manvantaras des Sonnensystems, des Saurya-Manvanta-
ras eintritt.> Geradeso, wie der Mensch selbstbewusste Vereinigung mit der
gottlichen Monade erreichen kann, die die Wurzel seines Seins ist, und damit
Nirvana erlangt, so erreichen das Sonnensystem und alle selbstbewussten
Wesenheiten innerhalb desselben am Ende des Saurya-Manvantaras eine
genau gleiche, aber weit hohere Vereinigung mit dem Hierarchen des galak-
tischen Universums, und das kénnen wir als das Para-Nirvana des Sonnen-
systems bezeichnen.

Aufierdem, wenn das universale Sonnensystem sein manvantarisches Ende
erreicht hat und der Maha-Saurya-Pralaya beginnt, dann werden alle drei
Dhatus — oder einfach ausgedriickt, alle Gruppen der kosmischen Ebenen, die
in ihrer strukturellen Einheitlichkeit jedes Sonnensystem und jedes universale

* Nirvana, ein zusammengesetztes Sanskrit-Wort — nir: pripositionale Vorsilbe,
die ,aus“ oder ,hinweg“ bedeutet; vana: das passive Partizipium der Vergangenheit der
Zeitwortwurzel vd, blasen — wortlich ,ausgeblasen“. Die Bedeutung des alten indischen
Gedankens wurde so schlecht verstanden, dass europiische Gelehrte viele Jahre lang dar-
iiber diskutierten, ob ,ausgeblasen sein“ tatsichliche Vernichtung der Wesenheit bedeutet
oder nicht.
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Sonnensystem bilden — wie die vielen trockenen Blitter im Herbstwind aus
dem Dasein hinweggefegt und es verbleibt nichts als die ,Fiille“ der Leere.

Jede sich manifestierende Wesenheit im Universum ist ein Bewusstsein
oder eine Monade. Dementsprechend ist unsere Sonne eine Sonnenmonade,
ein gottliches Wesen in seinen hoheren Teilen. Desgleichen ist jede Planeten-
kette ein Individuum, eine Wesenheit von geringerer spiritueller Grofie als
eine Sonne, aber dennoch ein kosmisches Individuum. Jedes Atom ist wihrend
seiner Manifestation ebenso ein verkorpertes Individuum — ein Gott in seinem
Herzen, ein Lebensatom im Zwischenteil seiner Konstitution, ein chemisches
Atom in seinem Korper.
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Die Entstehung eines universalen Sonnensystems

»Die Zentralsonne veranlasst Fohat, wrspriinglichen Staub kugelformig zu sam-
meln, die Kugeln auf konvergievenden Bahnen voranzutreiben, sich schliefilich ein-
ander anzunihern und zusammenzuballen.” (Buch Dzyan) . . . . . »Im Rawm
zerstreut, ohme Ovdnung und System, prallen die Weltenkeime hiufig aufeinander,
bis sie sich schlieflich vereinigen, wonach sie zu Wanderern (Kometen) werden.
Dann beginmen die Kimpfe und Streite. Die dlteren (Kirper) ziehen die jiingeren
an, wahvend andere sie abstofien. Verschlungen von thren stirkeren Gefihrten,
gehen viele zugrunde. Jene, welche entkommen, werden zu Welten.”

— Die Gebeimlebre, Bd. 1, S. 207-8

UnseErR SONNENsSYSTEM begann als ein Nebel im Raum, im Schof§ von Aditi,
der Ewigen Mutter — nicht durch Zufall, sondern als eine der Entwicklungs-
stufen in seiner neuen Verkorperung. Als sich dieser Nebel langsam im Raum
bewegte, begann sich in seinem Herzen seine Substanz zu verdichten. Diese
Verdichtung wurde die Sonne, und etwas spiter kamen an verschiedenen
Punkten innerhalb dieses Nebels dhnliche, jedoch kleinere Verdichtungen des
Nebelstoffes zustande, und diese wurden die Planeten.

Man beachte sowohl den Unterschied als auch die Ubereinstimmung
zwischen den Worten Raum und Aditi. Aditi wird fiir jenen besonderen Teil
des Raumes verwendet, der die Schopfermaterie oder der kosmische Schof ist
oder wird, aus dem jede Raumeinheit, wie z. B. ein Sonnensystem oder eine
Galaxis, geboren wird. Wihrend Raum in diesem begrenzten Sinne gebraucht
werden kann, kann er aber auch das Grenzenlose bedeuten, was allerdings die
Bedeutung von Aditi verzerren wiirde, denn Aditi kann man nicht das Gren-
zenlose oder den unendlichen Raum nennen, weil weder das Grenzenlose
noch der unendliche Raum so betrachtet werden konnen, als konnten sie mit
einer individualisierten oder zeugenden Fihigkeit handeln. Oft wird Aditi
als Devamatri bezeichnet, die Mutter der Gotter, weil, wie HPB sagt: ,,aus
ihrer kosmischen Grundsubstanz alle himmlischen Korper unseres Systems —
Sonne und Planeten — geboren wurden.“*

* Die Gebeimlebre, Bd. 1, S. 103; siebe auch Bd. 1, S. 56, 368, 544—5; Bd. I1, S. 647.
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Wir wollen uns im Geist zu einem Teil der kosmischen Unendlichkeit
erheben, den die Wissenschaft leeren Raum nennt, und dann mit unseren
Gedanken sieben Ebenen oder Stufen aufwirts und einwirts weitergehen,
bis wir die Ebene des kosmischen Geistes erreichen. Alle Ebenen, durch die
unsere Gedanken hindurchgingen, bilden den manifestierten Kérper oder das
Wesen von Aditi — ein Wort, das ,,grenzenlos bedeutet. Wenn wir in Gedan-
ken wihrend Aonen kosmischer Zeit auf dieser hochsten Ebene verbleiben,
wird unser Bewusstsein als Beobachter erkennen, dass sich um uns herum
immer mehr Geist-Substanz bewegt. Es scheint sich ein mathematischer
Punkt oder ein Zentrum zu verdichten. Der Punkt beginnt hell zu leuchten
und sich sowohl in umlaufender oder kreisender als auch in translatorischer
oder fortschreitender Weise zu bewegen.

Wenn wir die Zeitperioden in Gedanken an uns voriiberziehen lassen,
dann sehen wir, wie sich dieses Zentrum anderswo im Raum der uns umge-
benden Materie verdoppelt und vervielfacht. Diese anderen und offensicht-
lich kleineren Brennpunkte tun genau das, was der erste Punkt getan hat: Sie
leuchten in unvorstellbarem Glanz und bewegen sich sowohl in kreisender als
auch in translatorischer Weise. Wir konnen beobachten, dass der sogenannte
leere Raum, in dem diese verschiedenen aufleuchtenden Punkte existieren, als
spirituelle Substanz selbst vollig aktiv wird; und wenn noch weitere Zeitperio-
den in unseren Gedanken voriiberziehen, stellen wir fest, dass wir die Ver-
dichtung oder Bildung eines spirituellen Nebels oder ein Meer flammenden,
aber hitzelosen spirituellen Feuers beobachten kénnen, in dem die kreisenden
Punkte als lebendige Keimzellen existieren, von denen jede um ein Laya-
Zentrum herum gebildet ist. Im Verlaufe der Zeit senden dieser spirituelle
Nebel und alle seine Teile, seine Masse und auch die verschiedenen Keim-
zellen, Emanationen oder flieende Krifte und Substanzen aus sich heraus
zu der nichst niedrigeren Ebene des Korpers von Aditi hinunter. Dadurch
wird diese Ebene dazu erweckt, durch eine regelmifliige Reihe von Stufen
nebulares Leben zu manifestieren. Dieser fortschreitende Abstieg geht stetig
von Emanation zu Emanation weiter, sodass jede Ebene des Korpers von Aditi
oder des Universums ihrerseits ein Gebiet des Raumes oder des Wirkungs-
teldes erwachender Existenz und unzihliger lebendiger Keimzellen wird, die
sich manifestierende Monaden sind.

Wenn die physische Ebene des Raumes erreicht ist, beginnen wir das
gleiche Phinomen wahrzunehmen: Schwache Lichtbiindel und -strahlen ver-
schmelzen und werden zu einem leuchtenden Nebel, der im Verlauf der Zeit
an Leuchtkraft zunimmt. Die lebendigen Keimzellen in diesem Nebel — oder
vielmehr die Emanationen auf dieser niedersten Ebene, die sich von ihrer



Die ENTSTEHUNG EINES UNIVERSALEN SONNENSYSTEMS 129

urspriinglichen Keimzelle auf der hochsten Ebene ausbreiten — erscheinen
erneut mit ihren jeweiligen kreisenden und translatorischen Bewegungen.
Dadurch erhalten wir die Erscheinung eines Nebels auf der physischen Ebene.

Dieser Nebel wirbelt nun seinerseits langsam in majestitischem Umlauf
lange Zeitperioden hindurch weiter, wobei die lebendigen Keimzellen nach
und nach in ihrer Manifestation auf der physischen Ebene leuchtender und
aktiver werden. Wir beobachten dann, dass die grofite dieser lebendigen
Keimzellen in Wirklichkeit der Anfang unserer Sonne ist und dass die klei-
neren Keimzellen beginnen, sich als kleinere Nebel innerhalb des grofieren
Nebels zu bewegen; alle sind dichter als das allgemeine Gebiet des Nebels.
Wir sehen, dass die lebende Substanz, die den Hauptnebel bildet, langsam von
den entsprechenden Korpern dieser Kerne absorbiert oder eingesaugt wird.
Schliefilich erleben wir dann die Geburt der physischen Ebene des Sonnen-
systems mit seinen begleitenden Planetenketten in ihrer ersten Erscheinung
auf dieser kosmischen Ebene.

Wir erkennen, dass die Sonne und die Planetenketten verschiedenartige
Charaktere haben, die sich vom Spirituellen herunter durch alle Zwischenwel-
ten bis auf die physische kosmische Ebene ausdehnen. Wir stellen fest, dass
diese Keimzellen sich so angeordnet haben, dass sich auf der héchsten Ebene
ein Globus und auf jeder folgenden Ebene zwei Keimzellen oder Globen
befinden, bis wir die physische Ebene erreichen, wo wieder eine Keimzelle
oder ein Globus vorhanden ist — die , Reflexion® auf dieser Ebene des hochsten
Globus auf der spirituellen Ebene. Jeder dieser Keimzellen-Globen, der nicht
nur vom Geist und von der Seele, sondern auch vom Kérper Aditis geformt
wurde, ist daher seinem Charakter nach als eine kosmische Einheit sieben-
oder zehn- oder zwolffach, je nachdem wie wir seine verschiedenen Elemente
oder Prinzipien zihlen wollen.

Was wir die Erscheinungsmechanismen eines universalen Sonnensystems
nennen koénnen — das zuerst als ein Punkt oder als eine Keimzelle erscheint,
was die Hindu-Schriften als Hiranyagarbha oder ,,goldene Saat“ bezeichnen —
sollte, um eine Verwechslung zu vermeiden, klar verstanden werden.

Das Erscheinen des glithenden Hiranyagarbha auf der hochsten der sieben
Ebenen des Raumes ist in Wirklichkeit ein Laya-Zentrum, das zur Titigkeit
zu erwachen beginnt. Diese kosmische Saat dehnt sich, wihrend sie sich ent-
faltet, nach und nach aus, weil die sich entfaltenden inneren Lebensprinzipien
durch das Laya-Zentrum von oben nach unten hindurchstrémen. Die Jahre
der kosmischen Zeit fliefien dahin und der goldene Keim dehnt sich weiter
aus, bis er schliefilich die Dimensionen eines Nebels erreicht, der den ganzen
Raum, in dem er erscheint, mit ,kaltem Licht“ oder ,kaltem Feuer® ausfiillt.
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In diesem Nebel manifestieren sich langsam kleinere Hiranyagarbhas oder
kosmische Saaten, von denen jede ihrerseits sich ausdehnt, anschwillt und in
gleicher Weise mit der Titigkeit eines erwachenden Laya-Zentrums beginnt.
Wir haben somit eine ungeheure Ausdehnung einer glithenden, aber ginzlich
kalten spirituellen Flamme, die der allgemeine Nebel ist. Hier und da erschei-
nen in der Substanz dieses Nebels diese kleineren Brennpunkte oder Hiranya-
garbhas, von denen jeder der Same eines kiinftigen Himmelskorpers ist, der
zu dem kiinftigen universalen Sonnensystem gehort und sich jetzt auf dieser
hochsten oder siebenten oder spirituellen Ebene der Manifestation bildet.

Von Zeit zu Zeit erreicht einer dieser kleinen Hiranyagarbhas den Punkt
seiner Emanationsentfaltung oder Evolution, wo er, wie zuvor gesagt, infolge
der innewohnenden und durch ihn arbeitenden Krifte beginnt, sich in
kreisender und translatorischer Weise zu bewegen. Durch diese zweifache
Bewegung entsteht aus jedem dieser kleinen Hiranyagarbhas ein Komet.

Da der Abstieg durch die sieben Ebenen der Manifestation donenlang
fortdauert, erreicht der Uberschuss an Leben* auf dem absteigenden Bogen
schliefilich den niedrigsten Teil der hochsten oder siebenten Ebene. Er
durchbricht ihn und erscheint wieder im hochsten Teil der nichst niederen
kosmischen Ebene. Hier findet der gleiche allgemeine Ablauf sich entfalten-
der Titigkeit statt: Zuerst erscheint der kosmische Same, der anschwillt, sich
ausdehnt und aus dem Laya-Zentrum, seinem Herzen, immer mehr Krifte
und Substanzen herausstromen lisst und nach und nach entfaltet, sodass
zur gegebenen Zeit auf der niedrigeren kosmischen Ebene erneut ein Nebel
gebildet wird, gleich seinen Vorfahren auf der héheren Ebene.

Der Prozess setzt sich durch alle sieben Ebenen der Manifestation fort, bis
er die niederste kosmische Ebene erreicht, die fiir das Karma des sich entfal-
tenden universalen Sonnensystems zu erreichen moglich ist; und diese Ebene
nennen wir unsere materielle Welt, den niedersten Aspekt des universalen Eies
von Brahma. Auf dieser materiellen Ebene erscheint zuerst ein kosmischer
Komet, der sich in seinem weit entfernten Bett im Raum bewegte, weil das
Laya-Zentrum erwachte. Er beginnt mit ziellosen Bewegungen durch die
galaktischen Riume zu eilen. Schliefilich erreicht er den Teil der Galaxis, zu
dem er karmisch hingezogen wird — unser eigenes universales Sonnensystem,
das vom Ring des Tierkreises umgeben ist. Hier erreicht er relative Stabilitit
aufgrund der ausgleichenden Energien oder Krifte der zwolf fohatischen
Magnetismen, die aus den zwolf Konstellationen des himmlischen Tierkreises
flieien.

* Vgl. Fundamentals of the Esoteric Philosophy, Kap. 45.
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Der kosmische Komet hat sich nun im Raum als eine annihernd runde
Scheibe aus strahlendem Licht, das ein kugelférmiges Zentrum oder Herz
umgibt, niedergelassen. Dieses Zentrum ist der entwickelte Hiranyagarbha,
zu dem der kosmische Komet wurde. Dieses Herz wird in spiteren Aonen das
fohatische Hauptzentrum des universalen Sonnensystems werden.

Bewegung gehort zu jedem Laya-Zentrum, das zur Titigkeit erwachte,
weil die Krifte, Energien und Substanzen durch dieses Laya-Zentrum abwirts-
flielen. Dadurch wird unverziiglich die Rotation eingeleitet, eine Fortsetzung
der Rotationsbewegung des kosmischen Kometen, und diese Bewegung des
gesamten Nebels, so wie er jetzt ist, dauert bis zum Ende des Maha-Saurya-
Manvantaras. Im Gefiige dieses Nebels erscheinen die kleineren Hiranyagarb-
has, von denen sich jeder seinerseits aus endogenen Bewegungskriften um sich
selbst kreisend und translatorisch bewegt. Diese kleineren Brennpunkte im
Hauptnebel sind die Anfinge dessen, was zur gegebenen Zeit Planeten werden.

Von dem Augenblick an, in dem das universale Sonnensystem erstmals
erschien — als zum erstenmal das Laya-Zentrum in den Tiefen des galakti-
schen Raumes entflammte und die Stadien eines kosmischen Kometen und
spiter eines Nebels durchlaufen wurden — sind die verschiedenen Phasen der
evolvierenden und sich ausdehnenden Wesenheit, die einmal das universale
Sonnensystem sein wird, durch eine glithende oder leuchtende kalte Flamme
gekennzeichnet. Die Hindu-Philosophie nennt sie Daivi-Prakriti (wortlich:
leuchtende Substanz).

Selbst wenn nun die niederste kosmische Ebene erreicht worden ist,
erscheint noch nicht das, was wir physische Materie nennen. Sie kommt erst
in dem am weitesten entfalteten Evolutionsstadium des universalen Sonnen-
systems. Die kalte Flamme ist das Erscheinen von Daivi-Prakriti auf der
niedersten kosmischen Ebene. Sie ist tatsichlich Materie, die aber zu einer
anderen Unterebene als derjenigen unserer physischen Welt gehort, Materie
in ihren héchsten und zweithochsten Beschaffenheiten oder Zustinden. Es ist
wirklich das gleiche glithende Leuchten, das auch unsere gegenwirtige Sonne
aufweist. Denn das, was wir als unsere Sonne sehen, ist physische Materie in
ihren zwei hochsten Zustinden. Weil die Sonne jedoch in ihrer Evolution den
fiir das gegenwirtige Maha-Saurya-Manvantara niedrigsten Zustand erreicht
hat, ist sie von einer Aura oder einem Schleier aus Materie umgeben, der
etwas materieller ist. Diese Materie befindet sich in ihrem dritten Zustand der
Verdichtung nach unten.

Hier haben wir insofern ein Paradoxon, als die Sonne selbst weder fest,
flissig noch gasformig ist. Sie ist auch nicht heiff, obgleich sie ganz eindeu-
tig glitht, und zwar mit kalter Flamme. Trotzdem gibt es um den dufersten
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Schleier der Sonne herum ,,Hitze“, die nicht durch ,,Brennen“ oder ,,Verbren-
nen“ erzeugt wird, sondern durch die ungeheure Auswirkung der chemischen
und alchimistischen Vereinigung und Spaltung der Lebensatome, die das
dufierste Gewand der Sonne bilden. Alle diese Gewinder der Sonne sind ihre
vitale Aura und tatsichlich der grobste Ausdruck des solaren Aurischen Eies.
Die titanischen Energien, die das Leuchten und den Glanz der Sonnenaura
hervorrufen, sind die Manifestation von Daivi-Prakriti auf den beiden hochs-
ten Ebenen des physischen Universums. Daivi-Prakriti selbst ist spirituelles
Bewusstsein und intellektuelles Licht in ihren hochsten Teilen, und Nebel-
und Kometenglanz, wenn sie die hoheren Unterebenen unserer materiellen
kosmischen Ebene beriihrt.

Wihrend des Maha-Saurya-Pralaya existieren die spirituellen, intellektu-
ellen und hoheren psychischen Prinzipien eines universalen Sonnensystems
im Raum in der unbegreiflichen Titigkeit dieser hoheren Prinzipien, obgleich
die niedrigeren Prinzipien eines solchen Systems zerstreut und getrennt sind.
Die Lebensatome dieser niedrigeren Prinzipien oder Elemente schweben
im Raume in einem Zustand, den wir uns vielleicht als in Somnolenz ,ein-
gefroren® vorstellen konnen, und sie verbleiben wihrend der langen Zeit-
perioden dieses Pralayas in einem solchen untitigen Zustand. Wenn jedoch
die Wiederverkorperung ihrer hoheren Prinzipien beginnt, erwachen diese
Scharen untitiger Lebensatome erneut zur Titigkeit, wihrend ihre absteigen-
den Leben die niederen Ebenen und die Unterebenen des Raumes erreichen.
Sie werden zu den niederen Prinzipien hingezogen, um ihnen zu helfen, sich
und den Korper dieses universalen Sonnensystems neu zu gestalten.

Um auf das Hauptthema, das Wiedererscheinen eines universalen Sonnen-
systems auf den verschiedenen kosmischen Ebenen zuriickzukommen, stellen
wir zuerst fest, dass der kosmische Komet sich langsam ausdehnt und in
sich grofie Mengen wartender und ,.eingefrorener” Lebensatome einsammelt.
Wihrend er seinen karmisch bestimmten Ort in der Galaxis erreicht und
gradweise durch die Stadien diffusen Nebels und langsam kreisenden Spiral-
nebels hindurchgeht, wird er nach und nach zu einem ringférmigen Nebel
und erhilt schliefilich eine kugel- oder eiférmige Gestalt. Es wurden einige
wunderbare Fotografien gemacht, die diese unterschiedlichen Nebelformen
in verschiedenen Stadien ihrer Entwicklung zeigen. Wenn wir unsere eigene
Galaxis oder unser Heimatuniversum von einem aufierhalb gelegenen Punkt
sehen konnten, so wiirde es tatsichlich wie ein abgeflachter, scheibenférmiger
Nebel aussehen, wie es auf diesen Bildern so deutlich zu sehen ist.

Die Natur wiederholt ihr Wirken auf allen hohen und niederen, inneren
und dufieren Ebenen und Bereichen, denn analog zu handeln ist die Art des
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universalen und alles durchdringenden Bewusstseins, das automatisch den
angeborenen Gesetzen seines eigenen Wesens folgt. Wenn ein universales
Sonnensystem oder, allgemein ausgedriickt, das Ei Brahmas, seinen grobsten
oder materiell am weitesten entwickelten Zustand oder seiner ausstromen-
den Entfaltung erreicht hat, dann haben wir ein universales Sonnensystem
genauso wie unser eigenes, das aus einer Anzahl verschiedener Sonnensysteme
besteht, die wegen ihrer karmischen Herkunft und Bestimmung miteinander
verbunden sind.

Nun wird der aufsteigende Bogen, der die Riickkehr zum Geist des Eies
von Brahma ist, in umgekehrter Weise von allem durchlaufen, so wie es auf
dem absteigenden Bogen stattfand. Langsam durch donenlange Zeiten und
ganz vom Anfang des aufsteigenden Bogens an unternimmt das universale
Sonnensystem seine lange Reise zuriick zum Geist. Zuerst beginnen alle
niedersten Teile der niedrigsten kosmischen Ebene sich einzurollen wie eine
Schriftrolle; wenn das geschehen ist, findet ein gleicher Vorgang auf der
nichst hoheren Ebene statt. Dieser Prozess der Involution setzt sich durch
alle sieben manifestierten Ebenen fort, bis der Geist wieder erreicht ist. Das
Maha-Saurya-Manvantara ist beendet und die gesamte riesige Anhdufung der
hochsten und héheren Prinzipien und Elemente des Systems tritt in ihren
para-nirvanischen und absolut unbeschreiblichen Zustand ein. Wo frither
das universale Sonnensystem in all der Fiille seiner manifestierten Krifte und
Substanzen existierte, ist nun ,leerer Raum®.

Obgleich es viele Zeitalter geben mag und diese lang sein mégen, so wird
doch nach endloser Zeit der Tag kommen, an dem wieder einmal das grofie
Drama eines ,neuen® universalen Sonnensystems beginnen wird, aber auf
einer Reihe kosmischer Ebenen, die hoher sind als diejenigen seines ,,alten®
Selbst. Alles, was einmal X und Y und Z im ,,alten® war, ist nun A und B und C
im ,neuen®. So steigen auf der galaktischen Leiter des Seins alle Systeme nach
und nach einer Bestimmung entgegen, die fiir den Menschen unbegreiflich ist.

Doch hinter allem und aufierhalb aller phinomenalen Erscheinungen, wie
grof} diese auch sein mogen, ist jenes Etwas, das die Weisen archaischer Zeiten
ehrerbietig JENES nannten. Wir sollten im Herzen und im Geiste als hochste
Intuition der Wahrheit immer festhalten, dass letzten Endes jede ,Erschei-
nung“ Maya ist. Das Unbegreifliche, das Undenkbare, das Ewig-Bestindige
allein ist ewig. Von diesem unermesslichen Mysterium sind wir alle die Kinder,
Gotter und Menschen, Universen und Atome, Galaxien und Galaxienhaufen.
Es ist die wurzellose Wurzel unserer innersten Essenz, aus der wir alle kamen
und in die wir periodisch alle wieder zurtickkehren.
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Der himmlische Zodiakus und
die Geburt eines Sonnensystems

Es 1sT wanr, wenn H. P. Blavatsky sagt, dass unser ganzes Schicksal, tatsichlich
das Schicksal des Sonnensystems und jeder darin enthaltenen Planetenkette,
im Zodiakus geschrieben steht und daher auch in seinen zwolf Konstella-
tionen, Zeichen, Hiusern oder Wohnungen. Alle vier Namen kénnen beinahe
unterschiedslos fiir die zwolf Teile, in die der Zodiakus eingeteilt ist*, ange-
wandt werden. Diese zwolf Hiuser, mochte ich hinzufiigen, sind weder Teile
unseres Sonnensystems noch unserer Planetenkette.

Der Zodiakus ist das Band von Konstellationen, das die alte Astrologie
in zwolf Teile teilte und das, von der Erde aus gesehen, unser Sonnensystem
wie einen Giirtel umgibt. Jede dieser Konstellationen, die zusammen die
zwolf Hiuser des Zodiakus bilden, ist ein Sternhaufen, der mit den anderen
karmisch durch vergangene Schicksalsbande verbunden ist. Jeder Sternhaufen
hat seinen eigenen charakteristischen Svabhava — mit anderen Worten, seine
eigene spirituelle Elektrizitit oder seinen fohatischen Magnetismus. Daher
enthilt der Zodiakus zwolf verschiedene kosmische, fohatische Magnetismen,
von denen jeder einzelne Magnetismus sich von allen anderen unterscheidet.
Alle gehoren jedoch zu dem noch grofieren spirituellen Magnetismus oder
Fohat unserer Galaxis oder unseres Heimatuniversums und sind darin einge-
hillt.

Tatsichlich besitzt jede Monade durch die Unendlichkeit hindurch ihren
eigenen charakteristischen, spirituellen Magnetismus, ihre eigene mag-
netische Bipolaritit, die ihre Individualitit ist. Nicht zwei Menschen sind
gleich; wenn sie es wiren, dann wiren sie nicht zwei Menschen, sondern ein
Mensch. Ebenso hat jedes Lebensatom seine eigene spirituelle Individualitit
oder seinen spirituellen Magnetismus. So dhnlich ist es mit dem physischen
Korper des Menschen und tiberhaupt mit seiner ganzen Konstitution. Auch
sie hat einen eigenen spirituell-magnetischen Svabhava wie jeder Organismus,

* Siehe SD I, 634, ,,Cyclic Evolution and Karma“, und I, 647, , The Zodiac and its
Antiquity“. GL I, 695, ,Zyklische Evolution und Karma®, und I, 710, ,,Der Zodiakus und
sein hohes Alter“.
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z. B. eine Planetenkette oder eine Sternengruppe, wie die Konstellationen.
Jedes Haus des Zodiakus hat ebenfalls seinen eigenen Svabhava und daher
seinen charakteristischen Mahat oder seine kosmische Intelligenz. Mit ande-
ren Worten, der Zodiakus enthilt zwolf verschiedene Pole, d. h. Polarititen
von spirituell-intellektuellem Magnetismus oder von fohatischer Elektrizitit.
Jeder Pol erzeugt seine besonderen Einfliisse im Strom seiner ausstromenden
Emanationen, die sich um ihn herum und im Raum ausbreiten.

Der gesamte Giirtel des Zodiakus ist ein Teil der Milchstrafie, eine
Ansammlung von Konstellationen, mit denen unser Sonnensystem und alle es
begleitenden Planetenketten in einer besonderen Weise karmisch verbunden
sind. Dies ist der Grund, warum sich alle in einer Gruppe vereint in unserem
Heimatuniversum befinden.

Lassen Sie uns noch einmal die Geburt eines Sonnensystems betrachten.
Es kommt die Zeit, da die herabsteigenden Krifte mit den sie begleitenden
etherischen Substanzen ein schlafendes Laya-Zentrum im Herzen der Galaxis
anfiillen. Belebt durch diese von hoheren Ebenen eintretenden Lebensstrome
dringt die kosmische Saat des kiinftigen Sonnensystems aus ihrem Bett im
Raume und eilt zeitalterlang ziellos durch die Galaxis; sie wird durch die
Anziehungskraft der verschiedenen Sternhaufen oder der einzelnen Sonnen
hierhin und dorthin gezogen.

Die Gebeimlebre (Bd. 1, S. 210) gibt folgende bildhafte Beschreibung der
kometenhaften Wanderungen durch die galaktischen Tiefen:

In den unergriindlichen Tiefen des Raumes aus dem die Weltseele genann-
ten homogenen Element geboren, beginnt jeder Kern kosmischer Materie,
plotzlich ins Dasein geworfen, sein Leben unter widrigsten Umstinden.
Eine endlose Reihe von Zeitaltern muss er sich einen Platz in den Unend-
lichkeiten erobern. Er kreist zwischen dichteren und bereits verfestigten
Korpern, bewegt sich unstet, dringt auf einen bestimmten Punkt oder ein
Zentrum zu, von welchem er angezogen wird, und versucht, einem in eine
von Riffen und versunkenen Felsen durchsetzte Fahrrinne geratenen Schiff
gleich, sich von anderen Kérpern fernzuhalten, die ihn wechselweise anzie-
hen und abstofien; viele gehen unter, ihre Masse wird durch stirkere Massen
in ihre Bestandteile zerlegt; und wenn sie innerhalb eines Systems geboren
werden, dann hauptsichlich in den unersittlichen Biuchen verschiedener
Sonnen (siehe Kommentar zu Stanze IV). Jene, die sich langsamer bewegen
und in eine elliptische Bahn getrieben werden, fallen frither oder spiter der
Vernichtung anheim. Andere, die sich in parabolischen Bahnen bewegen,
entgehen allgemein aufgrund ihrer Geschwindigkeit der Zerstorung.
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Ferner fithrt HPB im gleichen Buch (Die Gebeimlebre, Bd. 1, S. 104) einen alten
Kommentar an, der iiber Martanda, unsere Sonne, sagt: ,,E7 atmete (sog ein) die
vitale Luft seiner Briider in seinen Magen ein“ und versuchte, sie zu verschlingen.*
Daher wurde sie in das Zentrum des Reiches verbannt. Ihre jiingeren Briider,
die Planeten, wandern um sie herum und halten sich von ihr fern, bis die Zeit
kommt, da sie sich ihr unversehrt nihern konnen.

Der kosmische Keim oder Komet, der der Vernichtung entgeht, setzt
seine Wanderungen fort und erreicht schliefilich sein Ziel, das im Fall
unserer eigenen embryonalen Sonne und ihrer schlafenden Planetenketten
die Gruppe von Sternhaufen war, die wir den Zodiakus nennen. Konkreter
gesagt, unser embryonales Sonnensystem, das damals ein wandernder Pilger-
Komet war, erreichte den Bereich des Raumes innerhalb der Galaxis, in dem
er bereits frither als ein Sonnensystem mit seiner Familie von Planetenketten
gelebt hatte. Wenn dieser Pilger-Komet sich innerhalb der Einflusssphire des
Zodiakus befindet und von nun an den michtigen spirituell-magnetischen,
fohatischen Emanationen zwolffacher Art ausgesetzt ist, beginnt er, sein
Leben einzurichten. Er geht dann langsam vom kometenhaften Zustand in
den nebelartigen Zustand iiber, wobei er im Laufe der Zeitalter nach und nach
an Grofie zunimmt und materieller und grober wird, weil er die zahllosen
Mengen seiner fritheren niedrigeren Lebensatome aufnimmt, die er auf dieser

* Das findet in allen Bereichen kosmischen Lebens statt, aber nur die Korper, die
Gefifle werden verschlungen, nicht die Monaden oder Egos. Diejenigen Kometen, die
infolge karmischer Anziehungen aus vergangenen Manvantaras unwiderstehlich in verschie-
dene Sonnen eingezogen und vernichtet werden, sind nur in dem Sinne Versager, dass sie
ungeniigend evolviert oder vorbereitet sind, um auf der Ebene unseres Globus D zu exis-
tieren. Der Fehlschlag entsteht nicht durch irgendeine spirituelle Unvollkommenheit der
Monade. Wenn die Monaden eines Sonnen- oder Planeten-Kometen (oder eines Menschen
— denn die Analogie liegt nahe) gehindert werden, sich auf dieser Ebene wieder zu verkor-
pern, so sind es nur die Trigersubstanzen, die ,verschlungen® werden, denn die Monaden
oder Egos sind sofort frei und beginnen sogleich wieder, einen neuen kometenartigen (oder
menschlichen) Kérper aufzubauen.

Es ist gut, sich daran zu erinnern, dass im Ablauf der kosmischen Evolution eine Sonne
nicht nur versucht, ihre jiingeren Briider, die Planeten, zu verschlingen, sondern sie bemiiht
sich auch, ihnen zu helfen. Es ist paradox: Wiirden wir uns der Sonne nihern, so wiirden
unsere physischen Korper blitzschnell vernichtet. Sie wiirden nicht nur in Atome zerstreut,
diese Atome selbst wiirden sogar auseinandergerissen, gespalten. Das ist gemeint, wenn
gesagt wird, dass die Sonne eine wohltitige Kraft ist, dass sie aber auch ein Vernichter,
ein ,,Verschlinger” sein kann. Es wird jedoch die Zeit kommen, da jeder von uns vollkom-
men sicher in das Herz der Sonne eintreten wird, und zwar deshalb, weil der Kern unseres
eigenen Wesens ein Teil der Sonnenessenz ist.
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Ebene abgelegt hatte, als seine vorhergehende Existenz als ein Sonnensystem
zu Ende war.

Wenn er durch diesen Prozess der Verfestigung geht, sammelt er die ver-
schiedenen Arten etherischer Materie ein, teilweise aus dem, was die Wissen-
schaft die dunklen Nebel nennt, die nichts anderes sind als schlafende Materie
in den fiinften, sechsten und siebenten Zustinden aufwirts gerechnet; und so
hiuft er allmihlich durch Wachstum und Anziehung Materie an, die zu dieser
Ebene gehort.

Jetzt, verhiltnismifig sesshaft geworden, ist er seit Beginn seiner Existenz
als ein Nebel an die zwolf polaren fohatischen Anziehungskrifte des Zodiakus
angekettet. Er geht durch verschiedene nebulare Zustinde und wird immer
fester, immer dichter und leuchtet immer heller, weil die neunundvierzig
Feuer* durch ihn wirken.

Wenn er ein sichtbarer Nebel geworden ist, erkennen wir in diesem
riesigen Nebel lebendige Keimzellen, die da und dort im Raum verteilt sind,
obgleich ihre Materie noch nicht ganz unserer physischen Ebene entspricht,
sondern als etherische Materie zu den zwei oder drei hochsten Zustinden der
physischen Materie gehort — wie die Substanz unseres sichtbaren Sonnen-
gestirns. Die grofite und michtigste dieser Keimzellen wird mit der Zeit
zum Korper der Sonne; die kleineren Keimzellen zu den entsprechenden
Planetenketten in ihrer ersten Runde. So beginnt ein Sonnensystem und so
wird das erhabene Lebensdrama des neuen Sonnen-Manvantaras eingeleitet.

Nachdem dieses Stadium erreicht worden ist, wird die Substanz des
Nebels langsam absorbiert oder verzehrt, teilweise durch die Sonne und
teilweise durch die kleineren lebendigen Keimzellen, welche die Anfinge von
Planetenketten sind. Jeder zieht von dem umgebenden Sonnennebel diejeni-
gen besonderen Lebensatome an und saugt sie ein, die in fritheren Sonnen-
Manvantaras zu ihm gehort hatten; auf diese Weise verfestigt und stirkt jede
lebendige Sonnen- oder Planetenkeimzelle ihr Gewebe oder ihren Kérper.

Im Verlaufe der Geburt eines Sonnensystems gibt es nicht nur starke
Anziehungen zwischen den verschiedenen Keimzellen der Globen, sondern
ebenso starke Abstoflungen durch die fohatische Vitalitit der lebenden Wesen-
heit, die sich in und durch jeden Globus als ihr eigener Brahma offenbart.

In fritheren Zeiten, als sich das Sonnensystem bildete, also lange vor der
gegenwirtigen so schonen und symmetrischen Natur der Dinge in diesem
System, fing die Sonne, die der grofite der damals relativ verdichteten Kor-
per im Nebel war, an, alle anderen Teile des Nebels stark anzuziehen, und

* Vgl. Die Gebeimlebre, Bd. 1, S. 299, 359.
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versuchte, diese kleineren und schwicheren Verdichtungen in sich einzusam-
meln. Damals zogen und stiefien sich das Zentrum oder die Sonne und die
auflerhalb liegenden, sich verdichtenden Punkte abwechselnd an und ab. Das
Resultat war, dass die Planeten um die Sonne zu kreisen begannen. Die Plane-
ten kimpften gegen die michtige solare Anziehung und es fanden im Raume
Kimpfe statt zwischen der Sonne mit ihrer schrecklichen Anziehungskraft
und den Planeten, die sich flichend in Sicherheit zu bringen versuchten; und
da sie sich nicht selbst von der Anziehungskraft — genauer, dem spirituellen,
psycho-magnetischen und physischen Einfluss — der grofien Sonne befreien
konnten, drehten sie sich um sie in kreisférmigen und spiter in elliptischen
Umlaufbahnen — und so entstand das Sonnensystem.
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Raja-Sonnen und das kosmische Ei Brahmas

D1 Lenre voN DEN SPHAREN umfasst die gesamte Struktur, die Merkmale, die
Eigenschaften, sowie den Ursprung und die Bestimmung des Sonnensystems
und von allem, was darin ist, selbstverstindlich einschliefilich der Scharen ver-
schiedener Planetenketten, die zusammen das Reich der Sonne bilden. Diese
Lehre hat vier verschiedene Aspekte, die kurz beschrieben werden sollen:

1. Das universale Sonnensystem, einschlieilich einer Anzahl einzelner
Sonnensysteme, die alle derselben Raja-Sonne untergeordnet sind.

2. Unser Sonnensystem, eine zwolffache Sonnenkette, mit seinen sieben
(oder zwolf) heiligen Planeten, deren ilterer Bruder unsere Sonne ist. Dieser
zweite Aspekt betrifft auch die spirituell-psychologischen Einfliisse, die diese
Planeten* auf die Planetenkette unserer Erde ausiiben und die Rolle, die sie
bei der Bildung dieser Planetenkette spielen.

3. Die Erdplanetenkette an sich. Dieser Aspekt betrifft hauptsichlich den
Kreislauf der verschiedenen Lebenswogen durch die zwolf Globen der voll-
stindigen Kette und die Art und Weise, in der diese Kette — als ein Beispiel fir
Planetenketten im Allgemeinen — gebaut und geformt ist.

Jede Planetenkette ist die siebenfache (oder zwolffache) Konstitution
eines himmlischen Wesens, das seinen Sitz hauptsichlich im héchsten Globus
hat und dessen vitaler Einfluss und Geist jeden Globus durchdringen und
damit auch jedes Wesen oder jedes Atom, das die verschiedenen Globen die-
ser Kette bildet. Genauso, wie der Mensch seine sieben Prinzipien hat, so hat
auf kosmischer Ebene jede Planetenkette ihre sieben (oder zehn oder zwolf)
Brennpunkte oder Bewusstseinsknoten, die ihre entsprechenden Globen sind.

* In diesem Zusammenhang gehéren weder Neptun noch Uranus zu unserem Son-
nensystem, auch nicht der zuletzt entdeckte Planet Pluto. Sie sind das, was wir ,,Einfinge“
nennen konnen. sozusagen Eindringlinge in unser Sonnensystem. Diese drei Planeten
gehoren zu ihrem eigenen Sonnensystem, das ebenfalls, wie unser Sonnensystem, zum uni-
versalen Sonnensystem gehort. Es kann im organischen System und durch die aufeinan-
der wirkenden Beziehungen des kosmischen Eies von Brahma vorkommen. dass gewisse
Planeten eines Sonnensystems fiir die Bewohner eines anderen Sonnensystems sichtbar
werden, weil beide zu dem einen wuniversalen Sonnensystem gehéren. Wenn sich nimlich
zwel solche Sonnensysteme, was Position und Evolutionsstand auf den kosmischen Ebenen
betrifft, einander nihern, dann kénnen sie sich teilweise gegenseitig sehen, weil sie dhnliche
Schwingungen haben.
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4. Jener Aspekt der Lehre, der von den vieren vielleicht der mystischste ist
und auf den HPB nur in sehr verschleierter Form hinwies:

Was Mars, Merkur und die ,vier anderen Planeten“ anbelangt, so stehen
sie zur Erde in einer Beziehung, von der kein Meister oder hoher Okkultist
jemals sprechen wird, noch weniger wird er deren Natur erkliren.

— Die Gebeimlebre, Band 1, S. 168.

Man neigt dazu, das universale Sonnensystem mit unserem Sonnensystem
zu verwechseln. Die beiden sind nicht eins, sondern verschieden und in
einem gewissen Sinne sehr unterschiedliche Teile des kosmischen Eies von
Brahma.

Nun, das Sonnensystem, das die Wissenschaft kennt, ist nur der physische
Teil unseres kosmischen Eies von Brahma und sogar nur der Teil des physi-
schen Teils, den unsere Sinne wahrnehmen konnen. In Wirklichkeit existiert
unser Sonnensystem auf sieben (oder zehn, oder zwolf) kosmischen Ebenen,
die sich von der hochsten oder gottlichen Ebene durch die unsichtbaren Wel-
ten und Reiche bis herunter zu unserer kosmischen Ebene erstrecken — der
physischen oder Prithivi-Ebene. Dieses kosmische Ei ist somit ein ungeheures
Aggregat einander durchdringender und ineinander wirkender Ebenen oder
Welten. Jede von ihnen hat ihre eigenen und besonderen Planetengloben mit
ihren entsprechenden Bewohnern in verschiedenen Graden evolutionirer
Entfaltung, und auch ihre verschiedenen Sonnen, die auf diesen kosmischen
Ebenen existieren.

Die alten griechischen Mystiker und die spiteren Gnostiker brachten
erneut die archaischen Mysterienlehren und sprachen ganz richtig von diesem
Weltenei als einem ungeheuren Pleroma oder einer Fiille. Daher ist es berech-
tigt, wenn wir uns das kosmische Ei als etwas ,Kompaktes“ vorstellen, von
dem der weitaus grofite Teil in den unsichtbaren Welten existiert, wihrend
wir den physischen Teil nur unvollkommen erkennen. Dieses kosmische Ei
ist unser universales Sonnensystem; und es enthilt nicht nur unser eigenes
Sonnensystem, sondern auch eine Anzahl anderer, die dem unseren dhnlich
sind, weil letztlich Ursprung und Schicksal identisch sind. Alle diese Son-
nensysteme, die sich gegenseitig beeinflussen und aufeinander einwirken,
die jedoch ganz verschieden voneinander sind, sind Abkémmlinge von einem
gemeinsamen uranfinglichen Ursprung in lingst vergangenen kosmischen
Manvantaras. Hinzu kommt noch, dass dieses kosmische Ei von einer grofien
Sonnenkette oder von einer spirituellen Sonne geleitet wird, die wegen ihrer
Uberlegenheit an Alter und Spiritualitit in der esoterischen Philosophie eine
Raja-Sonne,” eine konigliche Sonne oder ein Raja-Stern, genannt wird.
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Im zweiten Band von Die Gebeimlebre, (Die Gebeimlebre, Bd. 11, S. 279), finden
wir folgenden bedeutungsvollen Abschnitt:

Diese ,,Zentralsonne“ der Okkultisten muss sogar die Wissenschaft akzep-
tieren, und zwar im astronomischen Sinn, denn sie kann die Gegenwart
eines Zentralkorpers im Sternenraum der Milchstrafie, eines unsichtbaren
und geheimnisvollen Punktes, des immer verborgenen Anziehungszentrums
unserer Sonne und unseres Systems nicht bestreiten — diese ,,Sonne“ wird
von den Okkultisten des Ostens anders betrachtet. Wihrend die westlichen
und jiidischen Kabbalisten (und selbst einige fromme moderne Astronomen)
behaupten, in dieser Sonne sei die Gottheit besonders gegenwirtig, und die
Willensakte Gottes darauf zuriickfithren, behaupten die stlichen Initiierten,
die ,,Zentralsonne” sei lediglich das Zentrum der universalen Lebenselek-
trizitit, da die sbergottliche Wesenheit des unbekannten Absoluten gleicher-
mafien in jedem Bereich und an jedem Ort existiert; das heifit sie sei der
Behilter, in dem sich die bereits am Beginn einer jeden Schipfung differen-
zierte gottliche Ausstrahlung wie in einem Brennpunkt sammelt. Obwohl
noch in einem Laya- oder neutralen Zustand, ist sie doch nichtsdestoweni-
ger das eine anziehende sowie das immer aussendende Lebenszentrum.

Die ,Zentral-Sonnen®, auf die hier Bezug genommen wird, sind die Raja-
Sonnen, um die mehr als ein kleineres Sonnenuniversum kreist. Diese Raja-
Sonnen oder Konigssterne sind durch die grenzenlosen Riume des Raumes
in unendlicher Anzahl verstreut und viele befinden sich tiberhaupt nicht in
unserer physischen Welt. Natiirlich gibt es keinen zentralen Sternenkérper,
um den die Unendlichkeit kreist.

Ein Sonnensystem kann durch sein gesamtes Manvantara vom Anfang
bis zum Ende hindurchgehen, in seinen Sonnen-Pralaya eintreten, durch
diesen hindurchgehen und dann ein neues Sonnen-Manvantara beginnen,
wihrend andere Sonnensysteme desselben kosmischen Eies das Gleiche tun
konnen oder nicht. Die Zeitperioden, wie lang sie auch fiir ein einzelnes Son-
nensystem sein mogen, sind alle relativ kurz, wenn sie mit den ungeheuren
Zeitperioden des universalen Sonnensystems verglichen werden. So wie die
Planetenketten in unserem Sonnensystem viele Verkorperungen wihrend des
Sonnen-Manvantara haben, genauso hat unser Sonnensystem viele Verkor-
perungen innerhalb des universalen Manvantara des kosmischen Eies von
Brahma.

Hier wird nur eine Facette der grofien kosmischen Mysterien beriihrt,
und wir werden dies besser verstehen, wenn wir uns daran erinnern, dass es
solche und solche Sonnen gibt. Manche Sonnen befinden sich in der letzten
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Phase ihres Manvantara. Sie sind fiir jenes Manvantara am Ende der majes-
titischen, evolutioniren Entfaltung, die in der Morgendimmerung unseres
eigenen galaktischen Universums begann. Es gibt andere Sonnen, die sich
nicht an ihrem manvantarischen Ende befinden, sondern am Anfang. Diese
steigen in die Materie hinab, anstatt aus dieser aufzusteigen. Beide Sonnen-
typen spielen ihre entsprechenden kosmischen Rollen auf der Bithne des
manvantarischen Lebens, ihre Pfade der Aktivitit kreuzen sich und ihre Funk-
tionen sind manchmal identisch. Beide arbeiten fiir das gemeinsame, fiir uns
Menschen absolut unerforschliche Ziel der manvantarischen Zeit.

Das Leben des universalen Sonnensystems dauert viel linger als das unse-
res Sonnensystems mit seiner Sonne und seiner Familie von jiingeren Brii-
dern oder Planeten. Von Zeit zu Zeit beendet eine dieser Planetenketten
ihre siebente Runde und tritt in ihren Pralaya ein, wihrend ihre Prinzipien
danach beginnen, durch den Raum zu wandern. Zur gegebenen Zeit wird
diese Planetenkette von ihrem Sonnensystem wieder als ein Planetenkomet
angezogen, der nach und nach seine eigene Sonne findet und fast, wenn
nicht genau, seine eigene frithere Umlaufbahn. So wird auch unsere Sonne
oder jede andere der Sonnen in unserem universalen Sonnensystem ihre
Lebensperioden durchlaufen, in und durch die unsichtbaren Ebenen im Raum
wandern und zu diesem unserem eigenen universalen Sonnensystem als ein
Sonnenkomet zuriickkehren.

Es ist wichtig, das universale Sonnensystem hierbei nicht mit dem System
der Galaxis zu verwechseln, das natiirlich ebenfalls ein unendlich grofieres
System von Sonnen ist, das wir vielleicht das galaktische System der Sonnen-
systeme nennen kénnten. Wenn ich, wie oben, den Ausdruck universales
Sonnensystem im Zusammenhang mit unserer Sonne anwende, so meine ich
eine besondere Gruppe von Sonnensystemen, die eine ungeheure Kette von
Sonnen eng umfasst, von denen nur eine Sonne, unsere Sonne, fir uns auf
dieser kosmischen Ebene sichtbar ist.

Es sind nicht nur alle anderen Sonnen unseres eigenen universalen Son-
nensystems unsichtbar, sondern auch die zu ihnen gehérenden Planeten-
ketten, weil unsere Sicht durch unsere karmische Entwicklung auf dieser
besonderen Unterebene unserer kosmischen Ebene begrenzt ist. Ein Gott
konnte moglicherweise mit seinem auf vielen Unterebenen einer kosmischen
Ebene entwickelten Bewusstsein alle diese Sonnen sehen, und wahrscheinlich
auch die dazugehorigen Planetenketten dieser Sonnen unseres universalen
Sonnensystems. Was miisste das fiir ein Bild sein!
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Die Wiederverkérperung einer Planetenkette

Die Geburt der Himmelskorper im Raum wird mit einer Gruppe oder Schar
von ,Pilgern® beim Fest der ,Feuer® verglichen. Sieben Asketen erschei-
nen an der Schwelle des Tempels mit sieben brennenden Weihrauchstiben.
An deren Flammen entziindet die erste Reihe der Pilger ihre Weihrauch-
stibchen. Danach beginnen alle Asketen, ihre Stibchen um ihren Kopf im
Raum herumzuwirbeln und versorgen so die Ubrigen mit Feuer. So ist es
auch mit den Himmelskorpern. Ein Laya-Zentrum wird durch die Feuer
eines anderen ,Pilgers“ entziindet und zum Leben erweckt, worauf das
neue ,,Zentrum“ in den Raum hinauseilt und zu einem Kometen wird. Erst
wenn er seine Geschwindigkeit und damit seinen feurigen Schweif verliert,
lasst sich der ,Feurige Drache® zu ruhigem und stetem Leben nieder, als
regulirer, respektabler Biirger der siderischen Familie. ...

Was weify die Wissenschaft von Kometen, ihrer Entstehung, ihrem Wachs-
tum und ihrem schliefflichen Verhalten? Nichts — absolut nichts! Und was
ist so unmoglich daran, dass ein Laya-Zentrum — ein Klumpen kosmischen
Protoplasmas, homogen und latent, wenn es plétzlich beseelt oder entfacht
wird — aus seinem Bett im Raum wegeilt und durch die unergriindlichen
Tiefen dahinwirbelt, um seinen homogenen Organismus durch eine
Anhiufung und Aufnahme differenzierter Elemente zu verstirken? Und
warum sollte ein solcher Komet nicht sesshaft werden, leben und zu einem
bewohnten Globus werden!

— Die Gebeimlebre, Bd. 1, S. 209—210

IN vERSCHIEDENEN TEILEN ihrer Schriften hat HPB erklirt, dass der evolutio-
nire Anfang eines jeden Himmelskorpers gleich welcher Art, wenn er sich
manifestiert, ein Komet ist. Dies bedeutet, dass Kometen verschiedenartig
sind, je nachdem ob sie ein Sonnenglobus oder ein Globus einer Planetenkette
werden; und es gibt andere Kometen, die in ihrem etherischen Zustand oder
in ihrer Materialitit noch verschiedenartiger sind. Jeder Komet muss jedoch
durch alle moglichen Zustinde der inneren Welten gehen, bevor er diese
physische Ebene erreicht, wo er zuerst als ein winziger Lichtpunkt erscheint,
dessen strahlender Schweif nach und nach, je mehr er sich der Sonne in
seinem periodischen oder nichtperiodischen Kreislauf um diese Sonne nihert,
an Helligkeit zunimmt. Es ist eine Tatsache, dass Kometen, bevor sie in
die hochste Unterebene dieser physischen Ebene eintreten, unsichtbar sind.
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In allen Fillen kénnen sie jedoch zuerst als ein fast etherischer leuchtender
Lichtstreifen wahrgenommen werden.

Urspriinglich waren die Planetenketten ,kleine Sonnen“.* Der Unter-
schied zwischen diesen ,kleinen Sonnen“ und der Sonne besteht darin, dass
die Sonne in der evolutioniren Entfaltung ihrer spirituellen Natur und ihrer
Krifte den Planetenketten weit voraus ist. Ein wichtiger Punkt hierbei ist, dass
ein Planetenketten-Manvantara kiirzer ist als das Manvantara der Sonnenkette.

Zur Veranschaulichung: Wenn die Planetenkette der Erde das Ende ihres
Manvantaras erreicht hat, stirbt sie und die inneren Prinzipien aller Globen,
die zu ihr gehoren, gehen in ihr Para-Nirvana ein. Wenn diese Planetenkette
karmisch dazu bestimmt ist, sich wieder zu verkorpern, findet der gleiche
Abstieg der hoheren Prinzipien durch die inneren Welten statt wie bei der
Geburt eines Sonnensystems. Die neue Planetenkette wird zu ihrem eigenen
Sonnensystem hingezogen, das sie als ein Komet erreicht, der periodisch in
sein elterliches Sonnensystem hinein und aus ihm herauswandert, und ebenso
in die Tiefen der Galaxis und wieder aus ihnen heraus. Dieser Komet, die kiinf-
tige Planetenkette, wird in verschiedene Richtungen gezogen, aber er nihert
sich bestindig jener Gruppe von Sternhaufen, die der Zodiakus genannt wird.
Angezogen wird er durch die spirituell-magnetische, fohatische Polaritit, bis
er schliefflich in unserem Sonnensystem verbleibt. Er wird zu unserer Sonne
hingezogen, um die er in einer Umlaufbahn herumwirbelt, die mit der Zeit
elliptisch oder vielleicht kreisformig wird. So wechselt der Komet, einst ein
Wanderer in den galaktischen Tiefen, in ein sesshaftes Leben und entwickelt
sich zu einem Planeten im Anfangsstadium seiner frithen Runden.

Es mag sich die Frage ergeben, wie weit die Herrschaft der Sonne tiber
die sogenannten periodisch kreisenden Kometen reicht, weil die Astronomie
gezeigt hat, dass viele von ihnen in entfernte Riume abwandern, vielleicht
sogar dreifligmal so weit, wie der Abstand von Neptun zur Sonne ist, und
es wurde ebenfalls festgestellt, dass die Ursache des periodischen Kreisens
bestimmter Kometen die Anziehung der Sonne ist.

Nun, die Aura oder das Aurische Ei eines jeden Wesens dehnt sich weit
iiber seinen physischen Triger aus. Folglich hat das Aurische Ei eines Him-
melskorpers in seinen verschiedenen Schichten auch verschiedene Ausdeh-
nungsgrenzen. Je hoher oder je spiritueller die Schicht ist, desto weiter dehnt

* Der Name der alten Hindu-Schriften fiir die Planeten ist Adityas, Sohne von Aditi;
und obgleich von Aditi fiir gewohnlich gesagt wird, dass sie acht ,,Sonnen-Séhne“ gebar, wie
HPB in SD I, 99—100; GL I, 126 kommentiert, wird zu anderen Zeiten die Zahl der Adityas
mit zwolf angegeben.
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sie sich von ihrem Zentrum aus, und je dichter oder materieller sie ist, desto
geringer ist die Ausdehnung. Diese psychologischen, spirituellen und gott-
lichen Schichten des Aurischen Eies der Sonne sind von immenser Ausdeh-
nung. Sie reichen weit in die Milchstrafie hinein, wobei die gottliche Schicht
tatsichlich die galaktischen Grenzen erreicht.

Da alle Himmelskorper in ihrer Essenz lebende Wesen sind, Verkorpe-
rungen von Monaden, erkennen wir den Grund, warum auf jeden Kometen,
der durch karmische Verwandtschaft zur Sonnenfamilie gehort, die Anzie-
hungskraft der hoheren Schichten des Aurischen Eies der Sonne wirkt, ganz
gleich, wie weit ein solcher Komet in oder durch die galaktischen Riume
wandern mag. Mit anderen Worten: Die Sonne hilt ihre eigenen Kometen,
die die periodischen Kometen sind, unter Kontrolle. Wihrend das Reich der
Sonne auf den niederen Ebenen das enthilt, was allgemein das Sonnensystem
genannt wird, konnen die Einflussbereiche und somit auch die Anziehungs-
energie der spirituelleren Schichten des Aurischen Eies der Sonne durch
fohatische Ubereinstimmung auf die Kometen wirken, die zwischen den Ster-
nen der Galaxis wandern.

Wenn eine Planetenkette vollstindig manifestiert ist, besteht sie aus
sieben geformten oder Ripa-Globen in verschiedenen Graden des ether-
haften Zustandes und aus fiinf quasi-etherischen oder Arapa-Globen — ins-
gesamt zwOlf. Nun zieht HPB der Einfachheit halber einen Schleier iiber die
fiinf hoheren Globen und malt ihre wunderbare bildhafte Schilderung der
Planetenkette aus sieben Globen.

Jeder dieser Globen, und zwar jeder auf seiner eigenen sichtbaren oder
unsichtbaren Ebene, beginnt seine manvantarische Laufbahn als ein Komet.
So haben wir sowohl physische Kometen als auch Kometen auf jeder anderen
der sechs kosmischen Ebenen, die {iber unserer sichtbaren kosmischen Ebene
liegen. Aufierdem ist jeder Komet um ein Laya-Zentrum gebildet — gleich
auf welcher kosmischen Ebene er sich manifestieren mag —, damit er einen
Globus um sich herum verdichten kann.

Es gibt eine ganze Anzahl von Kometen, die zur Sonnenfamilie geh6ren
und eine hochst interessante Anziehung zu dem riesigen Planeten Jupiter
haben. Sie werden von den Astronomen ,die Kometenfamilie des Jupiter”
genannt, und man kann sich fragen, welche Beziehung wohl zwischen Jupi-
ter und seiner Kometenfamilie besteht. Es gibt zwei Hauptgriinde fiir diese
Anziehung: die ungeheure psycho-magnetische oder vitale Anziehung des
Planeten selbst und die noch stirkeren und mystischeren Einflisse der
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Raja-Sonne ,hinter® Jupiter.* Man kénnte sagen, dass die Raja-Sonne sozusa-
gen der General ist und Jupiter der Hauptadjutant. Aufierdem ist diese
Kometengruppe karmisch sowohl mit unserem Universal- als auch mit
unserem eigenen Sonnensystem verbunden.

Lassen Sie uns nun kurz den Aufbau einer Planetenkette skizzieren und
dabei unsere Betrachtung auf den Kometen begrenzen, dessen Schicksal es ist,
den niedersten oder Globus D unserer Erdkette aufzubauen.

Kein Komet ist, wenn er zuerst in die hochste Unterebene einer kosmi-
schen Ebene — wie unsere niederste oder physische kosmische Ebene — ein-
tritt, aus der groben Materie dieser Ebene gemacht, er besteht vielmehr aus
etherischer Materie, die von der kosmischen Ebene, die vor dieser Ebene
kommt oder die hoher ist als sie, ,durchbricht”. Die Astronomen vermuten,
dass ein Komet nur gewohnliches physisches Gas ist, das in sich einen mehr
oder weniger grofien Korper aus kosmischem Staub und asteroiden Teil-
chen ansammelte. Obgleich dieser Prozess immer weitergeht, besonders von
dem Zeitpunkt an, an dem sich der Komet endgiiltig in seiner Umlaufbahn
angesiedelt hat, ist er dennoch in seinen ersten Anfingen hauptsichlich aus
Materie aufgebaut, die nicht zu unserer physischen, kosmischen Ebene gehort.

Alle Himmelskorper sind spirituellen Ursprungs. Sie sind Pilger ,hori-
zontal“ durch jede Ebene und ,vertikal® von der hochsten zur niedersten
Ebene. Hier ist Platons philosophisches Kreuz des Geistes wiederzufinden,
das in der Materie und auf sie wirkt. Somit ist ein Komet urspriinglich eine
Sonnen- oder Planeten-Monade. Sie steigt durch die Ebenen des Raumes
herab und sammelt ihre Vehikel, die sie nach ihrer vorhergehenden Verkor-
perung abgeworfen hatte. Wenn sie diese Ebene erreicht, wird sie allmihlich
fir uns sichtbar, und das ist der Anfang ihrer vollen siebenfachen Existenz
— genauso wie die Reinkarnation eines Menschen als ein vollstindiges sieben-
faches Wesen im Mutterleib beginnt.

Wenn es nun einem solchen Kometen gelingt, den Sonnen zu entrinnen,
an denen er wihrend seiner interstellaren Reise zu unserem Sonnensystem
vorbeizieht und die ihn einfangen und in sich hineinziehen wollen, gelangt
er in den Bereich der psycho-vital magnetischen Herrschaft der titanischen
Krifte, die in und aus unserer Sonne flieflen. Indem er nun gleichzeitig von
unserer Sonne angezogen und abgestofien wird, wird er in dieses Gleich-
gewicht der Krifte eingefangen — wobei die Bipolaritit der Schwerkraft den
Kometen sicher um die Sonne kreisen lisst. Danach wird der Komet ein indi-
viduelles Mitglied unserer Sonnenfamilie. In diesem Falle wird er Globus D

* Vgl. The Mabatma Letters, S. 167.
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unserer Planetenkette. Die anderen elf Globen der Kette, zu der dieser Komet
gehort, beginnen ebenfalls ihren eigenen Schicksalslauf.

Die verschiedenen Lebenskrifte eines jeden Globus der Mondkette* oder
der Kette einer jeden anderen Planetenanhiufung bringen die verschiedenen
Laya-Zentren hervor oder werden diese Laya-Zentren, die Zentren ruhender
Energien. Ein Laya-Zentrum ist kein materielles Ding. Es gibt kein Laya-
Zentrum, wo es kein kosmisches oder menschliches Individuum gibt. Ein
Laya-Zentrum ist nicht etwas, was im Raum existiert, zu dem die Lebenskrifte
(sagen wir: von der Mondkette) fliefen. Es gibt ein Ketten-Laya-Zentrum,
das in sich die Globen-Laya-Zentren enthilt. Infolgedessen kénnte es kein
Globen-Laya-Zentrum geben, bevor nicht alle Lebensessenzen und Lebens-
energien von Globus A der Mondkette diesen Globen-Leichnam verlassen
haben. Die Ansammlung dieser Lebensessenzen, die Globus A der Mondkette
verlassen, wurde ein Laya-Zentrum.

Ein solches Laya-Zentrum, das die spirituell-psycho-magnetische Lebens-
essenz eines jeden Globus der Planetenkette ist, muss irgendwo lokalisiert
sein. Sollen wir sagen, es befindet sich innerhalb oder aufierhalb unseres Son-
nensystems? Das Letztere stimmt. Diese Laya-Zentren liegen in den Tiefen
des kosmischen Raumes im Schlafe, wie ruhende Lebenskeime. Doch die Zeit
kommt, wo sie wieder zur Titigkeit erwachen und die aufsteigenden Impulse
zu einer neuen Manifestation fithlen — genauso wie das menschliche Wesen
im Devachan, wenn sich die Zeit fiir die Reinkarnation nihert, das leise sich
regende Verlangen verspiirt, erneut zur Erde zu kommen. Wenn das in einem
Globen-Laya-Zentrum geschieht, beginnt es sich zu bewegen, und sich weiter
bewegend eilt es aus den kosmischen Tiefen hervor, indem es mehr oder weni-
ger ziellos umherwandert. Es wird zu dieser oder jener Sonne hingezogen,
mit der es gewisse karmische Verbindungen hat, weicht ihr aus, fliegt auf den
Flugeln des Schicksals an ihr vorbei, wird von einer anderen Sonne angezo-
gen und erfihrt dort vielleicht das Gleiche. Schliefilich wird es durch stirkere
Verwandtschaftsbande angezogen und nihert sich unserem Sonnensystem,
wobei unsere Sonne es dann in die Grenzen ihres eigenen Reiches bringt und
dort hilt — ein karmisches Nachhausekommen.

Die Anziehungskraft der hoheren Schichten des Aurischen Eies der
Sonne hilt die regelmifiig wiederkehrenden Kometen, die eigentlich zu der
Sonnenfamilie gehoren, aber in den galaktischen Riumen unter den Ster-
nen umherwandern, in ihrem Bann. Da nicht alle Kometen zu den regel-
miflig wiederkehrenden gehoren, werden viele von ihnen aus karmischen

* Vgl. Die Gebeimlebre, Bd. 1, 175-179.
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Griinden nur zeitweilig zu unserer Sonne hingezogen; sie wirbeln um sie
herum, wihrend sie durch unser Sonnensystem hindurchgehen, und verlassen
es dann, um ihre Wanderungen zu den besonderen Punkten im Raum fortzu-
setzen, die ihre jeweiligen Ziele sind, wobei jeder Komet, der nicht zu diesen
periodisch wiederkehrenden gehért, von seiner eigenen Sonne angezogen
wird.

Die Tatsache allein, dass die Sonne mit ihren begleitenden Planeten selbst
in Bewegung ist, bewirkt in keiner Weise, dass die regelmifiig wiederkehren-
den Kometen, die zu ihrer Familie gehoren, angezogen werden, denn diese
psycho-magnetische Anziehung wirkt in und durch die hoheren Schichten des
Aurischen Eies der Sonne. Auf diese Weise bekommen wir eine Vorstellung
von unserer sich durch den Raum bewegenden Sonne, die in jedem Augen-
blick ihre eigene regelmiflig wiederkehrende Kometenfamilie beeinflusst und
dadurch die individuellen Bewegungen solcher Kometen stindig veridndert.

Einige unserer regelmiflig wiederkehrenden Kometen, die zwischen den
Sonnen der galaktischen Riume umherwandern, werden auf ihrer unend-
lich langen Wanderschaft fiir eine gewisse Zeit karmisch zu der einen oder
anderen Sonne hingezogen, aber schliefilich kehren sie immer wieder zu
unserer Sonne zuriick — sofern ihnen nicht das Schicksal begegnet, von einer
anderen Sonne eingefangen und durch deren schreckliche Krifte zerstort zu
werden. Diese Kometentragodie kommt nicht selten vor, aber nach einem
solchen Fehlschlag macht der Komet den Versuch — sehr schnell nach kos-
mischer Zeitrechnung —, sich erneut zu manifestieren.

Jeder Planet ist, wenn wir die hoheren Teile seiner Konstitution als einen
Planetengeist ansehen, sowohl das Kind als auch der Bruder der Sonne — Bru-
der ist vielleicht der bessere Ausdruck. Wenn jedoch eine Wesenheit, die als
ein Lebensatom aus dem Herzen der Sonne geboren wurde, ihre evolutionire
Pilgerfahrt durch Zeit und Raum beginnt, dann ist sie eine Wesenheit, die von
der Sonne genauso verschieden ist, wie auch die Sonne von anderen Sonnen
sich unterscheidet. Jeder einzelne Planet verkorpert sich am Ende seines
Pralaya wieder als ein Nebel. Sobald er aus den Tiefen des Sternenraumes auf-
taucht, wird er langsam zu der Sonne hingezogen, die in seiner vorhergehen-
den Kettenverkorperung sein Oberhaupt war. Hat eine solche Wesenheit ein
Sonnensystem erreicht, wird sie ein Komet, der um seine eigene Sonne kreist.
In den Beziehungen zwischen der Sonne und dem Kometen entsteht nun ein
Gleichgewicht und dieser Komet wird im Verlaufe der Zeit immer dichter und
fester und kommt schliefilich in eine regulire Umlautbahn um die Sonne, zu
der er hingezogen wurde.
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Zu gegebener Zeit ist die Position einer neuen Planetenkette im Son-
nensystem festgelegt. Ihre Umlaufbahn befindet sich beinahe an der gleichen
Stelle, die sie vorher als frithere Planetenkette einnahm. Wenn ihre fritheren
Globen, die jetzt Monde sind, noch nicht in ihre verschiedenen Lebensatome
aufgelost worden sind, ziehen sich die neue Kette und diese alten Globen
gegenseitig an, wobei die toten Globen die Monde der neuen Kette auf den
verschiedenen Ebenen werden.

Gemeinsam setzen sie nun ihre Kreisliufe um die Sonne fort, bis sich der
Mond schliefilich in kosmischen Staub aufl6st. Einige Planetenketten, die in
der Evolution fortgeschrittener sind als unsere Erde und deren Wesensmerk-
male spiritueller sind, haben ein gliicklicheres Schicksal, denn ihre Monde
sind schon lange aufgelost worden. Mit anderen Worten: Sie sind nicht mit
einem kama-rapischen Mond oder den Bewohnern der Schwelle? belastet,
wie wir es sind.

Es bestehen keine grundsitzlichen Unterschiede zwischen den okkulten
Vorgingen bei der Geburt eines Planeten und der eines Menschen. In beiden
Fillen gibt es den einen Elternteil, den Eitriger, und den anderen Elternteil,
den Samenspender. In beiden Fillen gibt es einen physikalischen Verlauf,
einen Abstieg von den mehr etherischen Reichen zu den groben Reichen der
materiellen Existenz. Wenn der niederste Punkt des absteigenden Bogens
erreicht worden ist, beginnt der entsprechende Aufstieg, der die Wesenheit
zu den spirituellen Reichen zuriickleitet, ganz gleich, ob es sich dabei um eine
Welt oder um einen Menschen handelt. Im Falle des Menschen findet dies
beim Tode statt, in seltenen Fillen wihrend der Initiation.
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Die zwolf fohatischen Magnetismen

Ber per Erpe wiederholen sich die allgemeine Struktur, die Krifte und die
Substanzen des Sonnensystems, zu dem sie gehort; und daher ebenso die des
Zodiakus und in einem noch grofieren Mafistab die der Galaxis. Daher hat die
Erde tatsichlich zwolf verschiedene fohatische oder spirituell-magnetische
Krifte, die durch sie arbeiten, wobei jeder der zwolf Globen der Planetenkette
unserer Erde der Brennpunkt von einem der zw6lf magnetischen Pole sowohl
des Sonnensystems als auch des Zodiakus ist.

Die Tierkreiszeichen sind Symbole, die uns aus weit entfernten Zeitaltern
iiberliefert worden sind; und in vielen Teilen der Welt, wie z. B. in Rom, in
Griechenland, in Babylon, in Agypten und in Hindustan, sind die Namen die-
ser Zeichen, die auch den Hiusern gegeben werden, die gleichen. In anderen
Teilen der Welt, wie in China, sind die Namen der Hiuser vollig verschieden
von denjenigen, die in der Neuzeit in Europa und Amerika verwendet werden.
Auch wenn die Zeichen unter demselben Namen wie die Konstellationen oder
die Hiuser des Zodiakus bekannt sind und auch wenn sie die gleiche Reihen-
folge haben, so sind die Zeichen dennoch nicht dasselbe wie die Hiuser.

Was ist also der Unterschied zwischen den Zeichen und den Hiusern
des Zodiakus? Die Zeichen sind die Reflexionen der zwolf Konstellationen
oder Hauser des himmlischen Zodiakus auf und in unserer Erde. Mit anderen
Worten: Die zwolf himmlischen Hiuser reflektieren sich in und auf unserer
Erde, wobei jede fohatisch-magnetische Emanation des Zodiakus ihre ent-
sprechende fohatisch-magnetische Wirkung oder ihren Einfluss in unserer
Erde erzeugt. Die Folge davon ist, dass unser Erdglobus tatsichlich elektro-
magnetisch von zwolf Polen, d. h. sechs fundamentalen Magnetismen, von
denen jeder bipolar ist, beherrscht wird.

Die Zeichen des Zodiakus gehoren daher ausschliefilich zu unserer Erde,
obgleich es natiirlich wahr ist, dass die anderen Planeten des Sonnensystems
dieselben zwolf polaren Magnetismen, die sich in diesen verschiedenen Planeten
reproduzieren, ebenso stark empfinden, wie es bei unserem Planeten der Fall
ist. Von einem anderen Gesichtspunkt aus konnten die Tierkreiszeichen auch
als die zwolf Einflusssphiren oder Reiche angesehen werden, die unseren Erd-
globus durchdringen und umgeben und daher kontrollieren. Obgleich diese
Einflusssphiren unsichtbar und nicht fihlbar sind, haben sie als bestimmte
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Teile unserer Erde und deren Atmosphire ihre Plitze sozusagen geographisch
beibehalten und sind somit Teile des Tierkreisgiirtels der Erdkugel.

Ublicherweise beginnen die Zeichen bei der Frithjahrs-Tagundnacht-
gleiche ungefihr am 20. Mirz mit dem Widder, sodass das Zeichen des Widders
sich iiber 30° lang hinzieht. Jeder Grad entspricht ziemlich genau einem Tag
von 24 Stunden. Daher dauert das Zeichen des Widders vom 20. Mirz bis
ungefihr zum 20. April. Mit dem folgenden Tag beginnt das Zeichen des
Stiers, das bis zum 20. Mai anhilt, und so geht es weiter das Jahr hindurch, bis
das letzte Zeichen im Mirz erreicht ist, die Fische. In diesem Zusammenhang
mochte ich sagen, dass das Vorriicken der Tagundnachtgleichen nicht nur so
entsteht, wie es die moderne astronomische Wissenschaft erklirt, sondern
vor allem durch die zwolf fohatischen Magnetismen der Konstellationen des
himmlischen Zodiakus. Demgemif} gleiten die Zeichen — in ,Prizession“
— durch den himmlischen Zodiakus vorwirts. Der Mafistab fiir ein Zeichen
betrigt etwa 2160 Jahre, und 2160 mal 12 macht 25 920 Jahre, was eines der
grofien Jahre der archaischen Astrologie-Astronomie ist. Jede dieser Perio-
den von 2160 Jahren wird in der theosophischen Literatur ein messianischer
Zyklus genannt.

Das hier abgedruckte Schaubild zeigt die Zusammenhinge der Globen
unserer Planetenkette mit den Tierkreiszeichen. Es zeigt, wie jeder Globus
unter dem individuellen Einfluss einer dieser Konstellationen steht. Anders
ausgedriickt, jeder der zwolf Globen der Erdkette ist ein Brennpunkt der
besonderen fohatischen Emanation, die aus der Konstellation des himm-
lischen Zodiakus herausfliefit und mit dem er in engster magnetischer Ver-
wandtschaft steht; aber alle zwolf Konstellationen wirken ebenfalls in und
durch jeden einzelnen Globus der Kette.

Es gibt viele Bewegungen in unserem Sonnensystem (nicht nur die Sonne
als Individuum hat ihre eigenen besonderen Bewegungen, sondern auch jeder
Planet hat sie), sodass es eine hoffnungslose Aufgabe wire, wollte man ver-
suchen, sie alle im Einzelnen zu erkliren. Letzten Endes kénnen alle Son-
nen- und Planetenbewegungen direkt auf zwei Hauptursachen zuriickgefiihrt
werden: a) auf die Krifte von psycho-spirituellem Charakter im Individuum
oder im Himmelskorper, zusammen mit b) dem konstanten und ununterbroche-
nen Einfluss der zwolf fohatischen Magnetismen der Tierkreiskonstellationen.
Eine der interessantesten Bewegungen ist die, welche die Astronomie den
Umlauf der Apsiden-Linie in dem entsprechenden Planetenbereich nennt.*

* Die Astronomie sagt z. B., dass sich die Apsiden-Linie des Erdumlaufes in beiden
Richtungen nach zwei Konstellationen des himmlischen Zodiakus hin erstreckt: zum



152 IV GALAXIEN UND SONNENSYSTEME: ENTSTEHUNG, STRUKTUR UND BESTIMMUNG

Im Falle des Erdumlaufes kommt dadurch eine Jahrhunderte dauernde lang-
same Veridnderung oder eine Reihe von Verinderungen in der Art zustande,
in welcher die zwolffachen Magnetismen der Konstellation der Gestirne auf
unseren Planeten einwirken. Hiermit muss eine dhnliche, aber unterschied-
liche Verinderung verbunden sein, die durch das Vorriicken der Tagund-
nachtgleichen verursacht wird, und zwar in entgegengesetzter Richtung zur
Apsiden-Linie. Es gibt eine dritte, hochst wichtige Bewegung, die Umkeh-
rung der Erdpole in einer Zeitperiode, die sogar weit linger ist als die des
Umlaufes der Apsiden-Linie.

Wassermann

Stier @ Q @ Zwillinge
Saturn
Venus Merkur
Fische Jupiter Mars Q Widder

Lowe Sonne Mond @ Krebs

Schiitze Jupiter Mars Skorpion
Venus Merkur
Waage Saturn Jungfrau
Steinbock

Schiitzen und zu den Zwillingen, und dass sie sich stindig langsam ostwirts bewegt, und
zwar mit einer geschitzten Geschwindigkeit von ungefihr einem vollen Umlauf in ca.
108 000 Jahren. Selbstverstindlich macht der Umlauf der Apsiden-Linie eines jeden einzel-
nen Planeten seine Runde innerhalb seiner eigenen Zeitperiode.
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Alle diese verschiedenen Bewegungen der Erde oder irgendeines anderen
Planeten oder der Sonne selbst haben zweifellos mechanischen Charakter, weil
sie Bewegungen von Korpern sind; trotzdem ist in und hinter ihnen allen die
Fithrung und die kontrollierende Kraft erhabener, spiritueller Intelligenzen
zu finden. Gerade dieses Wirken von Geist auf die Materie des Sonnensystems
erzeugt die Schonheit und Regelmifigkeit, das Gesetz und die Ordnung, die
die Verehrung der Menschen aller Zeiten hervorriefen.

In dieser Weise zieht die Erde ihre Bahnen an den Zeichen vorbei, die
Teile ihrer selbst sind; und von den zwolf fohatischen Magnetismen des
himmlischen Zodiakus entsteht so in Bezug auf die Konstellationen, die den
Hintergrund bilden, die Verschiebung der Zeichen, wodurch nicht nur das
Vorriicken der Tagundnachtgleichen, sondern auch andere Bewegungen der
Erdachse hervorgerufen werden. Diese anderen Bewegungen verursachen die
auflergewohnlichen Kataklysmen, die den Anfang und das Ende der Wurzel-

rassen und ihrer Hauptunterrassen kennzeichnen.
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Der globale Zodiakus

Es wURDE DARGELEGT, dass sich die Tierkreiszeichen innerhalb des Aurischen
Eies unseres Erdglobus befinden und dass sie nicht dasselbe sind wie die
Konstellationen des himmlischen Zodiakus. Es wurde ebenfalls dargelegt,
dass jede Planetenkette sowie jeder Globus dieser Kette nicht nur durch ihren
eigenen monadischen Svabhava hervorgerufen wird, sondern dass die zwolf
fohatischen Magnetismen der zwolf Konstellationen beim Hervorbringen
der Planetenketten und deren zugehorigen Globen gleichfalls eng mit diesen
innewohnenden magnetischen Svabhavas verbunden sind.

Daraus ersehen wir, dass die Tierkreiszeichen eines jeden Globus einer jeden
Planetenkette lokalisierte Felder oder Brennpunkte sind. Jedes derartige Feld
ist ein Teil des Aurischen Eies eines Globus, der zusitzlich zu seinem eigenen
svabhavischen Magnetismus den entsprechenden fohatischen Magnetismus
reflektiert, der aus einer der Konstellationen des Zodiakus hervorgeht. Auf diese
Weise ist ein Globus einer Planetenkette von seinem eigenen zwolffachen Tier-
kreisring umgeben, und jedes einzelne dieser Felder ist eines der zwolf Zeichen
des globalen Zodiakus. Wir kénnen uns diesen zwolffachen Magnetismus so
vorstellen, dass er aus dem Herzen des Aurischen Eies eines solchen Globus
herausflieit und sich in ficherférmigen Abschnitten ausdehnt. Diese Abschnitte
bilden den Giirtel oder Ring mit den zwolf Zeichen des globalen Zodiakus.

Da sich diese zwolffachen Tierkreismagnetismen mit den zwolffachen inne-
wohnenden Magnetismen des Svabhavas eines jeden Globus vermischen, sehen
wir, dass jedes Zeichen des globalen Zodiakus einen doppelten zwolffachen
Charakter hat: a) Magnetismus des Svabhavas der Globenmonade und b) Mag-
netismus der zwolf Konstellationen des himmlischen Zodiakus. Alles arbeitet
mit allem anderen zusammen und das ist der Grund, warum die Monaden
der verschiedenen Klassen imstande sind, ihre eigenen Gebiete evolutionirer
Erfahrungen zu finden, nicht nur irgendwo auf der Erdoberfliche, sondern auch
auf jeder beliebigen heiligen Planetenkette unseres Sonnensystems.

Aufierdem sind die von der esoterischen Philosophie so genannten Lokas
und Talas* (d. h. die verschiedenen Welten, in denen die evolvierenden
Lebenswogen, die um jede Planetenkette kreisen, wohnen und durch die sie

* Weitere Erklirungen der Lokas und Talas sieche ab Seite 276.
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hindurchgehen) tatsichlich durch den doppelten und zusammengesetzten
Magnetismus aufgebaut und mit Energie erfiillt. Dadurch wird jedes Tala
und jeder Loka in direkte psycho-elektrische und psycho-magnetische Uber-
einstimmung mit den verschiedenen magnetischen Emanationen gebracht.
Folglich hat jeder Loka und jedes Tala einen zwolffachen Charakter, der aus
den manifestierten sieben und den spirituelleren fiinf Teilen zusammengesetzt
ist. Genauso sind die zw6lf Globen einer Planetenkette aus sieben manifes-
tierten und fiinf weiteren Teilen zusammengesetzt, die zu den Arapa-Welten
gehoren. In diesem Zusammenhang gibt es in einem der Briefe von HPB
einen interessanten Abschnitt:

... jeder der sieben Globen oder Planeten unserer Kette hat einen solchen doppelten
siebenfachen Kreis von RINGEN — wobei in diesem Falle Saturn der einzige
balb geoffenbarte und echte Planet ist.*

Viel zu viel Beachtung wurde hier den Worten tiber Saturn und den soge-
nannten Ringen geschenkt, die ihn auf der Ebene seines Aquators umgeben.
Tatsichlich wird auf die zweifache Reihe manifestierter Lokas und Talas
Bezug genommen, die gewohnlich als sieben angegeben werden, wobei man
die spirituelleren Lokas und Talas stillschweigend iibergeht.

Wenn wir uns daran erinnern, dass die Lokas und Talas wirkliche Welten
sind, zusammengesetzt aus den vermischten Magnetismen, die die Planeten-
ketten und deren entsprechende Globen aufbauten, erkennen wir, was HPB
meint, wenn sie von ,einem doppelten siebenfiltigen Kreis von Ringen“
spricht. Wenn sie sich auf den Saturn bezieht, so ist das nur ein Weg, um
festzustellen, dass der saturnische Bhir-Loka und das entsprechende Patala
einen dquatorialen Ring zusammenfiigten, der fiir uns zumindest teilweise
sichtbar ist, weil eine enge Wechselbeziehung zwischen unserem physischen
Globus und dem Globus des Saturn besteht. Tatsichlich ist unsere Erde im
dufleren Raum von einem relativ dicken und dichten ,Kontinent* von Materie
umgeben, der zum Sonnensystem gehoért und den wir nicht wahrnehmen, weil
unsere Augen so evolviert worden sind, dass sie durch ihn hindurchsehen.

Es muss hinzugefiigt werden, dass dieses Thema des Vermischens der
Lokas und Talas zum Aufbauen der Struktur eines beliebigen Globus einer
Planetenkette mit am schwersten zu verstehen ist. Wir miissen zum Beispiel
klar im Gedichtnis behalten, dass es aufler unserer eigenen menschlichen
Lebenswoge auch andere Lebenswogen oder Familien von Monaden gibt, die
einander in periodischen Kreisliufen um die Globen der Planetenkette folgen

* The Letters of H. P. Blavatsky to A. P. Sinnett, S. 245.
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und dabei in regelmifiiger Reihenfolge durch die verschiedenen Lokas und
Talas gehen, die zu jedem Globus gehoren. Auflerdem unterliegen die Lokas
und Talas jedes Globus den jeweiligen unterschiedlichen Einfliissen der zwolf-
fachen Magnetismen oder Zeichen des besonderen globalen Zodiakus, von
dem die Globen selbst, wie man annimmt, zusammengesetzte und individuali-
sierte Einheiten der Kette sind.

Um es zusammenzufassen: Stellen wir uns eine Monade vor, einen kos-
mischen Keim oder Hiranyagarbha, der seine Periode manvantarischer Mani-
festation beginnt. Dieser kosmische Keim wird sozusagen in seinen allerersten
Stadien der Entwicklung in einen Globus einer beliebigen Planetenkette,
wie sie auch unsere Erde darstellt, tibergehen. Wenn sich der kosmische
Keim entfaltet, schiittet er fortwihrend alle die verschiedenen Substanzen
und Krifte aus sich aus, die sofort nach ihrer Emanation mit dem zwolffachen
fohatischen Magnetismus des allgemeinen Feldes des Sonnensystems ver-
schmelzen — wobei diese Magnetismen aus dem Zodiakus der Konstellationen
hervorgehen.

Wenn sich dieser kosmische Keim unserer Erde zum Globus entfaltet,
so tut er dies dadurch, dass er die verschiedenen Lokas und Talas paarweise
bildet; und diese Welten oder Lokas und Talas werden selbst aus magnetisch
emanierten Substanzen gebildet. So wurde unser Globus aus den zwolf Paaren
von Lokas und Talas aufgebaut, von denen sieben Paare manifestiert und finf
Paare nicht manifestiert sind.

Das Aurische Ei eines Globus ist das allgemeine Feld oder der sich gegen-
seitig durchdringende Korper der Geist-Substanz, die dem Herzen der kos-
mischen Monade oder dem Keim entspringt und diese umgibt. So umbhiillt
das Aurische Ei alle Lokas und Talas und durchdringt sie vollig, natiirlich
einschliefilich unseres physischen Globus Erde. Er ist Bhar-Loka und Patala
als Paar gesehen. Jede dieser Welten in dem Aurischen Ei hat daher, analog
gesprochen, ihren eigenen Aspekt der Zeichen des globalen Zodiakus, genauso
wie unser Erdglobus. Und ein jedes derartige Zeichen, gleich auf welcher
Ebene, von der rein spirituellen durch alle Zwischenebenen herunter zu der
groben physischen Ebene, ist der Brennpunkt des besonderen Titigkeits-
gebietes einer der Konstellationen des himmlischen Zodiakus und ist daher
unter dem gleichen Namen bekannt, den die Konstellation hat. Demzufolge
hat in einem gewissen Sinne jedes dieser verschiedenen Lokas und Talas —
jedes Paar ist eine Welt und alle vereinigen sich, um einen Globus als Ganzes
zu bilden — seinen eigenen Tierkreis oder seine eigenen Zeichen oder sein
eigenes zwolffaches Feld des fohatischen Magnetismus.
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Das Aurische Ei: kosmisch und mikrokosmisch

JeDE WEsENHEIT hat ihr eigenes Aurisches Ei; und je hoher die Wesenheit in
der evolutioniren Entfaltung steht, um so vollkommener ist das Aurische Ei
entwickelt und um so gewichtiger ist seine Funktion. Einige nehmen an, das
Aurische Ei sei nur die vitale Aura (oder astral-vital-materielle Atmosphire),
die ein lebendes Wesen umgibt. Das ist jedoch nur ihr niedrigster Ausdruck,
da der physische Korper tatsichlich der Bodensatz dieser vitalen aurischen
Atmosphire ist, die aus dem Aurischen Ei hervorgeht.

Genau genommen umgibt das Aurische Ei jeden Teil der Konstitution
einer Wesenheit und driickt sich auf allen Ebenen dieses Wesens in Uber-
einstimmung mit den Gesetzen, Kriften und Substanzen aus, die zu jeder
Ebene gehoren und auf ihr titig sind. Eine jede der verschiedenen Mona-
den, die zusammen die vollstindige Konstitution eines Wesens bilden, ist
von einem Knoten oder einer Verdichtung dieser lebenden und intelligenten
Aura umgeben, die teilweise aus jeder Monade hervorgeht und teilweise zu
dem allgemeinen Aurischen Ei gehort. Dieser Knoten ist somit als ein spi-
rituelles psycho-vitales Ganglion oder Nervenzentrum fiir jede Ebene und
fir die Monade, die sie umgibt, titig. Alle diese verschiedenen Knoten oder
Brennpunkte aktiven Bewusstseins, die sich vom Géttlichen zum Physischen
erstrecken, kann man sich als eine Lichtsiule vorstellen.

So hat die Sonne ihr eigenes individuelles Aurisches Ei. Durch dieses arbei-
ten, wie in einem elektrischen Feld, die absteigenden und aufsteigenden Krifte
und Substanzen, die fortwihrend aktiv sind und sich mit ihrer Konstitution innig
vermischen. Auflerdem hat jeder der zwolf Globen der Sonnenkette sein eigenes
individuelles Aurisches Ei, das den verschiedenen Monaden in der menschlichen
Konstitution entspricht. Genauso ist es bei jeder Planetenkette: Jeder ihrer
Globen, und daher auch unsere Erde, hat sein charakteristisches Aurisches Ei,
doch das grofiere Aurische Ei der gesamten Kette umschliefit sie alle.

Das Titigkeitsfeld oder die Strahlung der gottlichen und spirituellen
Teile eines Aurischen Eies reichen bis zu den Sternen der Galaxis und mog-
licherweise sogar dariiber hinaus. Das Titigkeitsgebiet der niedersten Teile
des Aurischen Eies einer Wesenheit erstreckt sich dagegen nur wenig iiber
den astral-physischen Triger hinaus. Daher ist der Mensch in den gottli-
chen und spirituellen Teilen seiner Konstitution tatsidchlich mit allen Dingen
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in einer Sphire, die bis zu den Sternen reicht, in ,Beriihrung®. In seinen
dazwischenliegenden oder psycho-intellektuellen Teilen ist der Einfluss-
bereich des Aurischen Eies viel begrenzter, er umfasst aber dennoch unser
Sonnensystem. Der Einflussbereich der niedersten Teile des Aurischen Eies
reicht dagegen kaum weiter als die vital-astrale Aura des Menschen, die seinen
astral-physischen Korper umgibt.

Nochmals: Was wir das Sonnenreich nennen, das, was den gesamten
Raum innerhalb des Umkreises des Gottlichen, des Spirituellen und des
Intellektuellen umfasst und sogar die psycho-magnetische Strahlung unserer
Sonne, besteht aus den Planetenketten, die zu unserem eigenen Sonnensystem
gehoren, und gleichermafien aus den zwischenplanetarischen Bereichen des
Raumes. Deshalb sind alle diese Planetenketten von Sonnenstrahlungen ver-
schiedener Art umgeben; aber selbst in ihren niedersten Teilen, dem physi-
schen Himmelskorper und dessen Hiillen, ist die Sonne so unerh6rt machtvoll,
dass sich ihre vital-astral-materielle Strahlung sogar bis zu den physischen
Grenzen ihres Reiches erstreckt.* Daher erreicht die Aura des Aurischen
Eies einer jeden Wesenheit innerhalb unseres Sonnensystems jeden Teil des
Sonnenreiches: vollstindig in den Bereichen der hochsten Teile des Aurischen
Eies einer Wesenheit, teilweise in den Zwischenbereichen und nur wenig in
den niedrigeren Teilen seiner aurischen Ausstromung.

Diese individuellen, aber unsichtbaren Einflusssphiren, die dem Auri-
schen Ei entstromen, wurden bei den Planeten von den Alten ,kristalline
Sphiren” genannt. Sie meinten den Begriff , kristallin® nicht wortlich. Jeden-
falls genausowenig, wie wir diese Sphiren als aus wirklichem Glas oder Kris-
tall zusammengesetzt sehen. Sie meinten damit: Sphiren, die v6llig unsichtbar,
aber in ihren niederen Teilen aus vital-astraler Substanz und in ihren hoheren
Teilen aus spiritueller und intellektueller Substanz zusammengesetzt sind;
vereinigt stellen sie die entsprechenden Aurischen Eier der verschiedenen
Planeten dar.

Unsere Sonne ist auflerdem das Zentrum eines jeden einzelnen der sich
um sie drehenden Planeten; und da das ganze Sonnenreich substanziell und
deshalb in einem gewissen Sinne fest ist, ist jeder Planet, d. h. in Wirklichkeit
jede Planetenkette und die aurische Sphire, die sich um ihn herum ausbreitet,

* Es mag von Interesse sein, dass Martanda, auch Mritanda (beides sind in der
Sanskrit-Literatur Namen fiir die Sonne) ,sterbliches Ei“ (von mzita, sterblich, und anda,
Ei) bedeuten — womit auf den sterblichen oder nicht bestindigen Teil des Eies von Brahma,
d. h. besonders auf die sichtbare Sonne, die der physische Triger des Sonnen-Brahma
ist, Bezug genommen wird. In genau der gleichen Weise ist der menschliche Kérper der
sterbliche Teil seiner Konstitution oder seines Aurischen Eies.
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ein substanzieller K6rper mit der Sonne als ihrem Zentrum. Jeder umgibt die
Sonne als eine unsichtbare Sphire, wobei der sichtbare planetarische Globus
der Kern oder die Entfaltung des Laya-Zentrums auf der physischen Ebene
dieses besonderen kleinen Eies von Brahma ist.

Das Ei des Brahmas unseres Sonnensystems stellt sich also als ein komple-
xes, aber dennoch iiberaus harmonisch zusammenwirkendes und miteinander
vermischtes System ,kristalliner Sphiren dar, von denen jede Sphire der
»Korper” eines Planeten ist; und das gemeinsame Zentrum dieser Planeten-
ansammlung ist die Sonne. Es ist nicht anzunehmen, dass jene Abschnitte des
Aurischen Eies der Sonne, die ihre eigenen Tierkreiszeichen sind oder enthal-
ten, die einzigen beherrschenden Zentren der bekannten oder unbekannten
Planeten sind, weil jedes Tierkreiszeichen der Sonne oder irgendeines ihrer
Globen fiir die gesamte Sonnenkette gilt und speziell fiir einen jeden ihrer
Globen, von denen unsere sichtbare Sonne ein Globus ist.

Dies fithrt uns zu einem hochst wichtigen Punkt in der esoterischen Astro-
logie. Es ist zwar wahr, dass die zwolf fohatischen Magnetismen des himm-
lischen Zodiakus alle Wesen und Dinge in unserem universalen Sonnensystem
einhiillen, aber dennoch sind sie ein sich ausbreitender, zwolffacher aurischer
Ozean. Mit anderen Worten: Obwohl diese Magnetismen der Konstellatio-
nen michtig und ununterbrochen jeden Planeten und Globus im universalen
Sonnensystem wihrend des Manvantaras beeinflussen, sind die Einfliisse eher
allgemein und verstreut als speziell und direkt. Im Falle unseres Sonnensystems
wirken nicht nur die Sonne, sondern auch alle Planetenketten mit ihren indi-
viduellen Einfliissen auf unsere Erdkette ein; dabei sind diese planetarischen
spirituell-aurischen Individualititen das, was die Alten die Kosmokratoren
oder Bauleute unserer Erde und ihrer Globenkette nannten.

Ebenso werden die zwolf fohatischen Magnetismen der Konstellatio-
nen des himmlischen Zodiakus von und durch die Sonne und diese ande-
ren Planeten unseres Sonnensystems ,geleitet“. Deshalb iiben diese anderen
Planetenketten und ihre Globen nicht nur ihren individuellen svabhavischen
Einfluss auf unsere Erde und ihre Kette aus. Vielmehr leiten und individua-
lisieren die Sonne und die anderen Planetenketten gemeinsam und einzeln
die diffusen zwolffachen Magnetismen, die dem himmlischen Zodiakus ent-
stromen. Natiirlich spielt unsere eigene Erde die gleiche Rolle fiir alle anderen
Korper unseres Sonnensystems, die diese individuell fiir unsere Erde spielen.
Dabei steuert jeder seinen eigenen charakteristischen Einfluss bei — ein hochst
eindrucksvolles Bild der sich miteinander vermischenden und zusammenwir-
kenden Krifte und Substanzen, die wihrend des ganzen Manvantaras unseres
Sonnensystems stindig wirksam sind.
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Der astro-theogonische Aspekt des Kosmos

JepER HIMMELSKORPER, den wir auf dieser Ebene sehen koénnen, ist die phy-
sische Manifestation eines ihn bewohnenden kosmischen Geistes. Die Gott-
heit, die sich durch eine Sonne manifestiert, ist ein Sonnengeist oder ein Gott.
Die Wesenheit, die sich durch einen Planeten manifestiert, ist ein Planeten-
geist, das Oberhaupt seiner Hierarchie.

Je hoher eine Wesenheit auf der Stufenleiter des Lebens steht, desto
vollkommener stimmt sie in ithrem Bewusstsein und in ihrem Willen mit
der Grundlage der Hierarchie, von der sie einen Teil bildet, iiberein. Zum
Beispiel bleibt die Sonne, die keine eigenen willkiirlichen Bewegungen
ausfiihrt, die Zeitalter hindurch genau an ihrem Platz im Raume und folgt
in ihrer Umlaufbahn einem regelmifligen Weg zwischen den anderen
Sonnensystemen der Milchstrafie. Ein Planet oder ein Planetengeist ist
durch die Regeln der Hierarchie, von der er einen Teil bildet, in dhnlicher
Weise gebunden. Er ist sozusagen ein Zahn im Zahnrad des kosmischen
Mechanismus.

Die Bestandteile der Konstitution einer Sternenwesenheit nennt man
im esoterischen Buddhismus wie folgt: Als Erstes ein Dhyani-Buddha, dann
ein himmlischer Buddha, dann folgt ein himmlischer Bodhisattva, danach
gewisse Zwischenelemente und schliefilich kommt der physische Globus,
den wir am Himmel sehen. Eine solche zusammengesetzte Wesenheit sen-
det ihre Einfliisse oder Energien als Strome lebender Wesenheiten durch
das Universum. Sie bilden in ihrer Zusammensetzung einen charakteris-
tischen Einfluss oder eine typische Kraft. Diese Lebensstrome flieflen in
Ubereinstimmung mit dem Gesetz, indem sie ganz bestimmten Bahnen
oder Routen folgen, die als Kreisliufe des Universums oder des Kosmos
bezeichnet werden.

Jeder Stern und auch jeder echte Sternhaufen tibermittelt uns seine
eigene, besondere Bandbreite von Vibrationsenergien. Tatsichlich sind die
Sterne, und in geringerem Ausmaf} auch die Planeten, die Erbauer des mani-
festierten Universums. Sie sind nicht nur die Erbauer der physischen Korper,
die urspriinglich von den physischen Kérpern der verschiedenen himmlischen
Boten stammen, sie sind die Bauleute vor allem durch die spirituellen, intel-
lektuellen, psychischen und auch durch die astralen und vitalen Energien,
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die ihnen innewohnen und die in den unsichtbaren Reichen des Universums
verwurzelt sind.*

Diese Lebensstrome — so weit sie aus den Wesenheiten bestehen, die von
den zwolf Konstellationen des Zodiakus kommen, und diesen Teil unseres
Sonnensystems erreichen — sind tatsichlich die zwolf Klassen von Monaden,
von denen jede in der Essenz mit dem tiberwachenden Geist einer der Kon-
stellationen identisch ist. Mit anderen Worten: Jede Klasse von Monaden
kann als eine vereinigte Emanation angesehen werden, die aus einer der Kon-
stellationen kommt. Wir sollten sorgfiltig zwischen dem astro-theogonischen
Aspekt dieser Sache und dem, was gewohnlich in der sogenannten Menschen-
astrologie studiert wird, unterscheiden. Diese beiden Aspekte basieren auf
den gleichen Tatsachen der Natur, aber sie sind zwei verschiedene Arten der
Betrachtung.

Die Konstellationen sind ebenso wie jede andere zusammengesetzte
Wesenheit in Bewegung. Die Sterne jeder Konstellation, als Individuen
betrachtet, bewegen sich schnell; und in grofien Zeitriumen dndern sie ihre
Standorte am Himmel. Dennoch sind die verschiedenen Gruppen von Stern-
korpern aus Sternen oder Sonnen gebildet, die in ihren spirituellen Wurzeln
miteinander verwandt sind.

In allen alten Mythologien wurden die Géotter als Naturkrifte plus
Bewusstsein betrachtet. Diese Ansicht wurde der Menge vermittelt; in den
Mysterien herrschte jedoch eine ganz andere Auffassung. Dort wurden die
alten mythologischen Legenden und Geschichten erklirt. Es wurde dar-
gelegt, dass die Gotter die gottlichen Ursachen der Existenz, die Quellen
des Selbstbewusstseins und des erleuchteten Willens sind — die Hiiter des
kosmischen Gesetzes und der Ordnung. Sie selbst waren die Ursachen fiir
die Zyklen in der Natur, sie waren das Beispiel fiir die Ordnung und fiir
die Zeitperioden. Selbst der personliche Mensch ist der physische Ausdruck

* Es gibt eine Anzahl nordischer Mythen tiber die Erschaffung der Welten. Sie basie-
ren auf natiirlichen Wahrheiten, die von grofien nordischen Lehrern der Vergangenheit in
symbolischer Sprache formuliert worden sind. Alle haben einen Hauch von Melancholie,
die den nordischen Vélkern im Blut zu liegen scheint. Daher gibt es in den meisten dieser
Mythen iiber die Entstehung der Welt Hinweise auf eines der grofiten Mysterien des Seins
— die Selbstaufopferung der Gottheiten, damit die Welten ins Dasein treten konnen. Sie
geben ihre Korper und ihr ,Lebensblut®, das weiterfliefit und zusammen mit dem Kérper
zur Welt und zu allen Dingen wird.

Hierin ist ein sehr heiliges Mysterium enthalten, das in verschiedenen Formen, wie
z. B. in Hindustan und in Agypten, gelehrt wurde; aber alle bedeuten das Gleiche: dass das
Universum durch die Selbstaufopferung der hochsten Gétter in Gang gehalten und vor
Zerstorung bewahrt wird.



162 IV GALAXIEN UND SONNENSYSTEME: ENTSTEHUNG, STRUKTUR UND BESTIMMUNG

einer iiberschattenden Gottheit; und von den Gottern wusste man, dass sie,
wenn sie vollstindig evolviert waren, die iiberschattenden Monaden sind.
Jetzt sind sie voll evolviert — zur Gottlichkeit —, aber vor vielen Aonen in der
Vergangenheit waren auch sie Menschen oder Wesen, die im Evolutionsgrad
dem Menschen gleichstanden. So lauteten in groben Ziigen die Lehren tiber
die Gotter in den Mysterien der europiischen Schulen. In der griechischen
Mythologie war Phobus-Apollo oder Helios der personifizierte Sonnengott;
aber in den Mysterien wurde gelehrt, dass hinter der Sonne eine lebende
Grofie steht, deren Wurzel ein gottliches Bewusstsein ist und deren Energien
sich in den Sonnenkriften manifestieren.

Alles, was im Universum ist, ist auch im Menschen — latent oder aktiv. Das
bedeutet, dass jeder Einfluss, der von irgendwoher zu dieser oder jener Zeit
aus dem universalen Raum kommt, durch jeden Menschen stromt. Alle zwolf
charakteristischen Einfliisse der Tierkreiszeichen sind sowohl in uns als auch
in jeder anderen beseelten oder sogenannten unbeseelten Wesenheit, denn es
sind tatsichlich diese Einfliisse, die alle Dinge dem Muster gemif}, dem Karma
entsprechend aufbauen. Das besondere Zeichen, unter dem eine Person gebo-
ren wurde, dominiert in diesem Leben, aber die Einfliisse aller zwolf Zeichen
miissen im Menschen wirken, denn er wire kein vollstindiges menschliches
Wesen, wenn ihm die charakteristische Eigenschaft auch nur einer der zwolf
Lebensstrome aus den Konstellationen des Zodiakus fehlen wiirde.

Einige Sternkonstellationen haben einen besonders giinstigen Einfluss auf
die Erde, wihrend andere in einigen wenigen Fillen einen Einfluss ausiiben,
den man als schidlich bezeichnen konnte; aber alle Dinge sind relativ. Was fiir
uns gut ist, mag fiir einen anderen Planeten schlecht sein, oder umgekehrt.
Die Erde iibt ihrerseits nicht nur einen Einfluss auf die anderen Planeten
unserer Sonnenfamilie aus, sondern als Reaktion auch auf die Sonne, genauso
wie die Sonne direkt auf diese Erde einwirke.

Aufierdem stehen jedes Menschenwesen und auch jeder Globus unserer
Erd-Planetenkette unter der besonderen Leitung oder Inspiration eines der
sieben heiligen Planeten; und das trifft ebenso fiir jede der sieben Wurzel-
rassen auf jedem einzelnen Planeten zu. Die erste Wurzelrasse und in gleicher
Weise der erste Globus der Planetenkette befinden sich zum Beispiel unter
dem Einfluss der Sonne oder vielmehr des verborgenen Planeten, an dessen
Stelle die Sonne steht. Die zweite Wurzelrasse und der zweite Globus stehen
unter dem Einfluss von Jupiter. Die dritte Wurzelrasse und der dritte Globus
stehen unter dem Einfluss von Venus. Der Planet, der das Schicksal der vier-
ten Wurzelrasse — der Atlantier — und unseres eigenen vierten Globus in der
Planetenkette bestimmt, ist Saturn in enger wirksamer Verbindung mit dem



DER ASTRO-THEOGONISCHE ASPEKT DES Kosmos 163

Mond. Unsere gegenwirtige oder fiinfte Wurzelrasse und der finfte Globus
auf dem aufsteigenden Bogen stehen unter der besonderen Herrschaft und
Leitung von Merkur. So merkwiirdig es auch scheinen mag: Der Planet, der
das Schicksal der sechsten Wurzelrasse und des sechsten Globus lenken wird,
ist Mars.

Der siebte und hochste Globus der Planetenkette und auch die siebte
Warzelrasse eines jeden Globus stehen unter der Herrschaft des Mondes oder
vielmehr des verborgenen Planeten, an dessen Stelle der Mond steht. Die
siebte Rasse ist die letzte Rasse, bevor die evolutionire Lebenswoge diesen
Globus verlisst. Der siebte Globus ist auch der letzte Globus, bevor alle
Lebenswogen die Planetenkette verlassen. Mit anderen Worten: Sowohl die
siebte Rasse auf der Erde als auch der siebte Globus der Kette sind die Tore
des Lebens und vom materiellen Standpunkt aus auch die Tore des Todes.
Tatsichlich ist jeder Planet ein Herr des Lebens und des Todes, aber in der
esoterischen Philosophie wird insbesondere der Mond der Herr oder manch-
mal auch die Géttin des Lebens und des Todes genannt.

Jede Wurzelrasse steht unter der besonderen Leitung eines der sieben hei-
ligen Planeten, aber alle anderen sechs wirken ebenfalls nicht nur beim Aufbau
jedes Globus der Planetenkette mit, sie beeinflussen auch das Schicksal jeder
Waurzelrasse. Wie es in Die Gebeimlebre, Bd. 1, S. 594 Fn. heifit:

Daher gibt es sieben Hauptplaneten, die Sphdgren der innewohnenden sieben
Geister, unter jedem von ihnen ist eine der menschlichen Gruppen geboren,
wird von ihm geleitet und steht so unter seinem Einfluss. Es gibt lediglich
sieben Planeten (¢nsbesondere in Verbindung mit der Erde) und zwolf Hiuser,
aber die moglichen Kombinationen ihrer Aspekte sind zahllos. Da jeder
Planet zu jedem anderen in zw6lf verschiedenen Aspekten stehen kann, muss
die Anzahl ihrer Kombinationen nahezu unendlich sein; tatsichlich ebenso
unendlich wie die spirituellen, psychischen, intellektuellen und korperlichen
Fihigkeiten in den zahllosen Varietiten des Genus Homo, die allesamt unter
einem der sieben Planeten und unter einer der genannten zahllosen plane-
tarischen Kombinationen geboren wurden.

Die Entsprechungen®, die HPB gegeben hat, werden oft viel zu mechanisch
genommen. Nicht die Mechanismen dieser Entsprechungen sind wichtig.
Wichtig ist, den Sinn zu versteben; die Entsprechungen sind lediglich Hinweise
und sollten nie als absolut, nie als die ganze Wahrheit angesehen werden.

Ich frage mich manchmal, ob wir nicht ein wenig zu weit gehen, wenn wir
uns und die Erde nur zu Spielbillen kosmischer Michte, Einfliisse oder Krifte
machen, die zu uns aus den Tierkreis-Konstellationen fliefien. Diese Kriifte
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oder Energien sind zweifellos Tatsachen. Thr Einfluss auf unsere Erde und
auf alle anderen Planetenketten ist unberechenbar grofi. Wir diirfen jedoch
nie vergessen, dass jedes Sonnensystem — und ebenso jeder Mensch — in sich
selbst eine organische Wesenheit mit einer unsterblichen Monade im Inneren
und hinter sich ist. Die alten Astrologen pflegten zu sagen: Der weise Mensch
ist Herr seiner Planeten, der Narr unterwirft sich ihnen. Die Bedeutung ist
offensichtlich: Das Schicksal der unzerstorbaren, unsterblichen Monade kann
durch das sie umgebende Universum nicht entscheidend gelenkt werden,
obgleich das fiir ihre Korper und fiir ihre Hiillen wohl so sein kann und sein
wird. Wiirde sich daher auch das gesamte Universum gegen eine einzige
Monade wenden, so wiirde diese Monade doch unberiihrt und unversehrt

bleiben.



Die okkult-physiologische Struktur
des Sonnensystems

»Die Sonne ist das Herz der solaven Welt (des Sonnensystems), und ihr Gehirn ist
hinter der (sichtbaren) Sonne verborgen. Von dort strahlt Empfindung aus in jedes
Nervenzentrum des grofen Korpers, und die Wogen der Lebensessenz stromen in
jede Arterie und Vene. . . .

So zirkuliert das Lebensfluidum wihrend der manvantarischen Sonnen-
periode oder Lebenszeit in einem gleichmifiigen Kreislauf durch unser
System, dessen Herz die Sonne ist — dem Blutkreislauf im menschlichen
Kérper entsprechend; beim Riickfluss des Lebensfluidums zieht sich die
Sonne jedes Mal so rhythmisch zusammen wie das menschliche Herz.

— Die Gebeimlebre, Bd. 1, S. 559—560

IN UNSEREM SONNENSYSTEM, das eine organische Wesenheit ist, gibt es ver-
schiedene Lebensstrome, die den genau festgelegten Pfaden innerhalb der
Struktur dieses kosmischen Wesens folgen. Sie konnen die ,Kreisliufe des
Kosmos“ genannt werden. Dieser Satz beschreibt einen wunderbaren natiir-
lichen Vorgang, der den Zirkulationen der verschiedenen Strome im mensch-
lichen Korper entspricht, wobei es gleich ist, ob diese Strome materiell wie der
Blutstrom oder quasi-astral wie die Nervenaura sind.

An anderer Stelle wird mehr iiber die dufieren Runden und die Lebens-
strome gesagt werden, die diesen Kreisldufen folgen wie bei der Sonne und
den Planeten. Es mag jedoch geniigen, wenn hier tiber das, was wir die okkulte
physiologische Struktur des Sonnensystems nennen konnen, die auch die
Kreisldufe des Kosmos einschliefit, weitere Ausfilhrungen gemacht werden.
Wias diese Kreisldufe sind, konnte durch die elektrischen und magnetischen
Kraftlinien illustriert werden, die in einem eng gewebten organischen Gewebe
Planet mit Planet verbinden und die Planeten mit der Sonne. Elektrizitit ist
im gesamten Sonnensystem universal und ebenso ist es der Magnetismus, der
das ,andere Ich® ist. Beide, Elektrizitit und Magnetismus, sind auf niederen
Ebenen Aufierungen des kosmischen Jiva des Sonnensystems und zweitens der
entsprechenden Jivas der verschiedenen Planetenketten.

Die Elektrizititen und die Magnetismen, die im und durch ein Sonnen-
system kreisen, sind die wirklichen Ursachen der stindig in ihm wirkenden
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Krifte der Anziehung und Abstofiung. Sie funktionieren in der Weise, dass
sie die Teilkorper eines Sonnensystems anziehen und in ihren entsprechen-
den Umlaufbewegungen halten, sie aber zur gleichen Zeit auf Grund der
Polaritit dieser Krifte abstofien. Auf diese Weise werden die verschiedenen
Korper des Sonnensystems voneinander getrennt gehalten, sodass sie nicht
kollidieren oder alle zu einem gemeinsamen Zentrum rasen, was sie bestimmt
tun wiirden, wenn die Anziehungskrifte, ob elektrisch oder magnetisch, allein
herrschen wiirden. Mit anderen Worten: Die kosmische Elektrizitit und auch
der kosmische Magnetismus sind beide Manifestationen des kosmischen Fohat
— das ist der tibetische Name fiir kosmisches Leben oder kosmisches Jiva.
Fohat ist jedoch getrennt von dem innewohnenden und leitenden kosmischen
Geist oder Bewusstsein unvorstellbar. Ein altes, von HPB angefiihrtes Buch
driickt das treffend so aus: ,,Fohat ist das Ross, der Gedanke ist der Reiter.“

Wenn man die Materie von einem anderen Gesichtswinkel aus betrachtet,
sind Elektrizitit und Magnetismus essenziell Leben, Vitalitait — aber immer
durch den innewohnenden Geist geleitet. Deshalb kann die Vitalitit eines
(evolvierten oder nicht evolvierten) kosmischen Wesens in seinen materiellsten
Aspekten als vitaler Elektromagnetismus bezeichnet werden und in seinen
spirituellen Aspekten als die anziehenden oder abstofienden Wirkungen von
Geist oder Bewusstsein.

Das Leben, ganz gleich, ob es kosmisch oder in der vitalen Sphire einer
kleineren organischen Wesenheit eingeschlossen ist, ist in seiner mannig-
faltigen und sich fortwihrend verindernden Manifestation ein hochst viel-
gestaltiges Etwas. Der elektrische Strom, der unsere Stidte und Wohnungen
beleuchtet, ist genauso ein Ausdruck kosmischer Vitalitit wie der Magnetis-
mus, der entweder nur Eisenfeilspidne anzieht oder eine grofie Rolle an den
Polen unserer Erde spielt. Selbst die Einflisse, die die Menschen aufeinander
ausiiben, wie Sympathie, Anziehung oder Abstofiung, sind Manifestationen
des kosmischen Lebens; da sie aber durch uns wirken, werden sie von unseren
individuellen Eigenschaften stark beeinflusst.

Die kosmischen Kreisliufe sind die Arterien und Venen des Sonnen-
systems — wenn man dieses als einen lebenden Organismus, als ein kosmisches
Individuum betrachtet — und sind tatsichlich mit den Lebensstromen, aus
denen sie zusammengesetzt sind, angefiillt. Diese Lebensstrome sind auf ihrer
Wanderung von Planet zu Planet und zwischen den Planeten und der Sonne
in stindiger Bewegung. Die Planeten sind tatsichlich wirkliche Organe, die
im Korper einer kosmischen Wesenheit verbunden sind, wobei jedes Organ
seine eigene, besondere spirituell-magnetische Funktion ausiibt. Aufierdem
gibt es Korper, die um das Innere der Sonne kreisen, um ihren Kern, innerhalb
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des Bereiches, den wir als die dufiere Grenze der Sonnenkugel sehen. Es gibt
wahrhaftig viele Geheimnisse, die mit unserer Sonne verbunden sind.

So haben, analog betrachtet, jedes Organ im menschlichen physischen Kor-
per und gleichermafien die Monaden seiner ganzen Konstitution an ihrer jewei-
ligen Stelle ihre Pflicht zu erfiillen. Genauso, wie es in unserem Korper einen
fortwihrenden Kreislauf der vitalen Essenz gibt, die im Blut und in den Nerven-
stromen verkorpert ist, so gibt es in unserem Sonnensystem einen ununterbro-
chenen und dufierst michtigen Austausch vitaler Essenzen. Dabei trigt jeder
Planet fiir jeden anderen Planeten und fiir die Sonne etwas bei, und die Sonne
durchdringt dafiir alle mit ihren eigenen zwolffachen Kriften und Substanzen.

Man kénnte sich schwer vorstellen, dass die Krifte, die in die Sonne
eintreten oder sie verlassen, das zufillig und ohne Grund tun oder dass sie
keinen besonderen Kanilen folgen. Die Kreisliufe des Universums, soweit
sie die Sonne betreffen, sind die Schicksalspfade, denen die zahllosen Heere
von Monaden, so wie sie auf ihrer Reise kommen und gehen, folgen. Diese
elektromagnetischen Pfade beférdern kosmische Vitalitit, die, wie unser Blut-
strom, unzihlige Scharen von Wesenheiten mit sich fithrt. Alle Wesen folgen
diesen Pfaden, denn das Universum ist ein lebender Organismus, der mit
seinem Netzwerk von Arterien und kosmischen Nerven durchzogen ist, an
denen entlang alle wandernden Wesenheiten kommen und gehen. Tatsache
ist, dass diese Kreisldufe ihr schlagendes Herz in der Zentral-Sonne unseres
Universums haben.

Fiir einen Adepten ist es wirklich sehr leicht, mithilfe seiner Willens-
kraft und Weisheit diesen oder jenen Weg oder Kanal zu wihlen, durch den
er von Planet zu Planet oder von hoheren zu niederen Welten gehen kann
und umgekehrt. Hierauf spielt Platon in mehr als einer seiner Schriften an,
etwa im Timaios und besonders in Der Staat, Buch X, wo er schildert, was
gewohnlich die Vision von Er genannt wird, ein Abschnitt seiner Biicher, der
am wenigsten verstanden wird und am schwierigsten ist. Platon lehrt in einer
mehr bildhaften und mystischen Art, weil er eine wirkliche Lehre der Myste-
rienschulen nicht 6ffentlich weitergeben konnte.

Etwas ist wichtig: Wir sollten stets versuchen zu vermeiden, uns selbst als
Subjekt und das Sonnensystem als Objekt zu betrachten, mit anderen Worten,
uns und das Sonnensystem oder den Planeten, in oder auf dem wir zu irgend-
einer Zeit eine der Phasen unseres donenlangen Lebenslaufes verbringen, als
getrennte und von diesen verschieden existierende Wesenheiten anzusehen.
In Wahrheit ist der Mensch in seinem ganzen Wesen ein integraler Bestand-
teil des Universums. Seine Vitalitit kommt nicht nur aus dem ihn umgeben-
den Universum, von dem er auch noch weiteren Zuwachs an ,,Leben“ erhalt,
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sondern um zu leben und zu evolvieren, muss er Teile seiner Vitalitit an die
Quelle, von der er sie erhielt, zuriickgeben.

Diese kosmischen Kreisliufe sind in den inneren Welten so aktiv, wie
sie es auch auf unserer sichtbaren Ebene des Sonnensystems sind. Diesen
unsichtbaren, aber sehr realen Pfaden folgen Scharen von Wesenheiten vor
der physischen Existenz und auch danach. In alten Schriften kann man Hin-
weise finden auf den ,,Weg der Gétter®, auf den ,,Pfad der Viter“, auf den
»Pfad der Devas“, und wir kénnen mit Recht noch hinzufiigen, auf den ,,Pfad
der Elementale®, auf den Pfad der ,,Dhyani-Chohans“ — iiberhaupt auf den
Pfad einer jeden Familie oder Gruppe von Wesenheiten. Es sind die gleichen
Pfade, die auch von den Toten oder von denjenigen begangen werden, die in
die Wiederverkorperung eintreten. Die hebriische Kabbala beschreibt diese
Kreisldufe zum Beispiel mit dem einen Wort Gilgulim. Das bedeutet Wirbeln
oder Kreisen von Egos auf ihren Wanderungen nach dem Tod, und auch von
den Pfaden, auf denen diese kreisen.

Wenn wir erkennen konnten, was von Stern zu Stern und von den Sternen
zu unserem Sonnensystem hin- und wieder zurtickflieit und was durch unser
Sonnensystem hindurchgeht, nachdem es von den Sternen zu uns kommt,
dann wiirden wir die gesamte Geschichte der Genesis, der Natur und des
Schicksals wissen, und das nicht nur vom Sonnensystem, sondern von allen
seinen Bewohnern. Es gibt viele Arten dieser Bewohner, nicht nur Planeten
und Menschen, nicht nur Kometen und Asteroide, sondern auch ungeheuer
grofie, tatsichlich zahllose Scharen lebender Wesenheiten in allen Ent-
wicklungsstadien, vom einfachen Lebensatom bis zu den Gottern.

Um es also zusammenzufassen: Die Kreisliufe des Kosmos sind die spiri-
tuell-magnetischen Pfade des Sonnensystems. Sie sind aus Lebensstromen
zusammengesetzt und jedes Menschenwesen ist eines dieser ,Leben“ in dem
besonderen Strom oder in der Lebenswoge, zu denen es durch seine karmische
Bestimmung fiir die entsprechende Zeit gehort. Gerade weil der Mensch indivi-
duell und kollektiv als menschliche Hierarchie ein wesentlicher Bestandteil eines
dieser Lebensstrome ist, muss er wihrend der dufieren Runden nicht nur von
einem der den Alten bekannten sieben heiligen Planeten zum anderen gehen.
Frither oder spiter wird er mit dem Strom, der in diesen Kreisliufen weiter-
fliefit, in die Sonne eintreten — und diese im Laufe der Zeit auf seiner Riickreise
durch das Sonnensystem iiber die verschiedenen heiligen Planeten in geordne-
ter Reihenfolge wieder verlassen. Aus diesem Grunde wurde von den grofien
Lehrern gesagt, dass die Sonne das erhabene schlagende Herz und immer titige
Bewusstsein des Sonnensystems ist, das wihrend der langen Zeiten des Sonnen-
Manvantaras nie aufthort, regelmifig und periodisch zu pulsieren.



Die verursachende Natur der Zyklen

Die LEHRE VON DEN ZYKLEN ist eine der wichtigsten Lehren im gesamten
kosmischen Bereich der esoterischen Philosophie, weil die sich wiederholende
oder rhythmische Titigkeit in der Natur fundamental ist. Tatsichlich ist jedes
Wesen und jedes Ding, das existiert, ein Ausdruck des rhythmischen Pulsie-
rens. Wir sind nicht nur die Kinder von Zyklen, die grofier als wir selbst sind,
sondern wir verkorpern auch in unserem eigenen Wesen Zyklen, weil wir in
allen unseren Lebensprozessen zyklisch sind. Dieselbe Regel bezieht sich mit
der gleichen Giiltigkeit auf jede Wesenheit in der grenzenlosen Unendlich-
keit, wobei es nicht darauf ankommt, ob es sich um eine Galaxis oder um ein
Atom handelt.

Wir nehmen die Zyklen wahr, weil die sich bewegenden Wesen und Dinge
in unserer Welt wiederkehren. Dabei geben wir uns der Tduschung hin, dass
diese Wiederholungen durch eine nicht greifbare Wesenheit, Zeit genannt,
verursacht wiirden, wihrend sie in Wirklichkeit durch die zyklischen Bewe-
gungen der Korper oder des Bewusstseins von Wesenheiten verursacht wer-
den. Die Kreisldufe der Planeten um die Sonne sind ein Beispiel. Sie werden
nicht durch die Zeit verursacht. Die sich bewegenden Wesenheiten selbst rufen
in uns die Zeitillusion hervor, weil wir ihr Wirken in der Dauer nicht vollstin-
dig verstehen. Eine der Stanzen des Dzyan sagt: ,,Zeit war nicht, denn sie lag
schlafend im unendlichen Busen der Dauer® — weil es in diesem Fall keine sich
bewegenden Dinge mehr gab.

Ein Mensch ist ein Zyklus; ein Atom ist ebenfalls ein Zyklus — im Sinne
des hier erorterten Fachausdrucks. Wir sagen, dass die Sonne morgens aufgeht
und abends untergeht, und wir nennen dies einen Zyklus, einen Tag. Die Zeit-
illusion, die durch das sich bewegende Objekt — in diesem Falle unsere Erde
— hervorgerufen wird, erweckt in uns die Vorstellung, dass ein Tag durch eine
absolute Wesenheit, Zeit genannt, hervorgebracht werde, oder ein wesent-
licher Bestandteil einer solchen einzelnen Wesenheit sei.

Die Zyklen selbst werden nicht als kleinere Integrale der Zeit durch die
Zeit verursacht. Wo kein Raum ist, ist keine Zeit; wo keine Zeit ist, ist kein
Raum. Raum ist im Okkultismus eine substanzielle Wesenheit, und eines
ihrer mayavischen Attribute ist das, was wir Zeit nennen. Da der Raum ewig
fortbesteht, ist dies die Ursache der Zeit-Maya. Das bedeutet nicht, dass Zeit
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nicht existent sei, aber es gibt keine absolute Wesenheit, die von den Dingen
getrennt ist und Zeit genannt wird, noch gibt es Zeit, wo keine Wesen sind,
um diese wahrzunehmen.

Alle verschiedenen und unterschiedlichen Phinomene der unendlich
kleinen Welten der physikalischen Chemie, alle Bewegungen der Natur weit
und breit, selbst astronomische und meteorologische Phinomene wie etwa
Stiirme, Trockenzeiten, elektromagnetische Ausbriiche wie das Polarlicht, die
periodischen Epidemien — sie alle kehren regelmifiig wieder, weil sie zyklisch
sind. Das Pulsieren des Blutes im menschlichen Kérper und der Herzschlag
stellen ebenso Zyklen dar wie die Sonnenfleckenperiode oder wie das Vor-
ricken der Tagundnachtgleichen oder wie das Wirbeln der Lebensstrome
lings der Kreisldufe des Universums. Die unendlichen Aufeinanderfolgen
grofierer oder kleinerer Manvantaras und Pralayas, Runden und Verdunke-
lungen etc. — alle sind zyklisch.

Wias setzt im universalen Sein die verschiedenen zyklischen Prozesse in
Gang, die die Bewegungen der Welten bilden? Die Ursachen der ineinander
verflochtenen Zyklen sind in der Tatsache zu finden, dass selbst der Svabhava
des kosmischen Lebens pulsierend, rhythmisch ist.* Doch deshalb einfach zu
behaupten, dass das kosmische Leben ewig pulsiert, ist unvollstindig, wenn
wir nicht hinzufiigen, dass eine solche rhythmische, vibrierende Aktivitit der
verkorperte Ausdruck der Titigkeit einer kosmischen Intelligenz ist.

Nun kann man das kosmische Leben selbst vom Standpunkt der Struktur
her als ein lediglich unfassbares ungeheures Aggregat aller kleineren Wesen
und Dinge ansehen. Jede so verstandene Wesenheit oder jedes Ding ist in
sich, in ihrer Essenz ein Tropfchen des kosmischen Lebens und der Intelli-
genz und verkorpert daher ihren eigenen relativen Anteil aller kosmischen
Krifte und Fahigkeiten. So erhalten wir die vibrierenden und rhythmischen
Bewegungen des kosmischen Lebens plus aller anderen verflochtenen Zyklen
seiner nicht errechenbaren Scharen von Wesenheiten, von denen jede in sich
selbst zyklischen Charakter hat. Wir haben Zyklen innerhalb von Zyklen:
Zyklen innerhalb von anderen, noch grofieren Zyklen; oder umgekehrt, Zyk-
len mit zunehmender Schwingungsfrequenz, die im Bereich des unendlich
Kleinen zirkulieren.

Aus allem erkennen wir, dass jeder Zyklus die Lebensbewegung des Herz-
schlages und daher des Bewusstseins einer kosmischen, subkosmischen oder
infrakosmischen Wesenheit ist. Das Wirbeln einer Galaxis ist ein Ausdruck
der rhythmischen Lebenspulse des galaktischen Hierarchen auf allen seinen

* Siehe zweiter fundamentaler Lehrsatz in Die Gebeimlebre, Bd. 1, S. 17.
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Ebenen des Seins. Sie stellen sich, astronomisch gesprochen, auf der physi-
schen Ebene als die zyklischen Umdrehungen des galaktischen Korpers dar.
Ebenso ist es in den Welten des unendlich Kleinen, wie z. B. bei den Umliufen
der Elektronen im Atom.

Zyklen sind daher, unabhingig von der Stufenleiter oder der Grofie oder
der hierarchischen Ebene, der Ausdruck von Pulsationen des Lebens und des
Bewusstseins der hierarchischen Scharen — des Gewebes der sich miteinander
vermischenden Welten —, die nicht nur das Universum ausfiillen, sondern tat-
sichlich dieses Universum sind. Kurz, Zyklen sind die inhidrenten Rhythmen
des Lebens.
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Zyklische Zeitperioden

MancHE ScuHULER haben, nachdem sie Die Gebeimlebre gelesen hatten, jahre-
lang versucht, mit den dort angegebenen Zahlenschliisseln die genaue Linge
der verschiedenen Arten der Tage und Nichte Brahmas herauszufinden.
Solche Versuche mégen wenig schaden, aber man kann auch sehr viel wert-
volle Zeit mit dieser Art des Theoretisierens verschwenden. Mit den richtigen
Schliisseln konnte ein geschickter Mathematiker den genauen Zeitperioden
sehr nahe kommen und sie anwenden, um herauszufinden, wann ein karmi-
sches Ereignis eintreten konnte. In Anbetracht der hochst unvollkommenen
moralischen Evolution der Menschheit wire ein derartiges Wissen jedoch
voller Gefahren. Angenommen, ein Mensch konnte genau berechnen, was
fiir ihn in der nichsten Woche, im nichsten Monat oder im nichsten Jahr
eintreten wird, dann wire es moglich, dass er sofort beginnen wiirde, neues
und schlechtes Karma fiir sich zu schaffen, indem er versuchte, den Auswir-
kungen von Nemesis zuvorzukommen. Damit wiirde er sich aber in ein neues
karmisches Gewebe verwickeln, das nicht nur fiir seine moralische Festigkeit,
sondern sogar fiir sein intellektuelles Gleichgewicht hochst gefihrlich wire.
Glucklicherweise wurde dieser Zweig der esoterischen Philosophie tiber die
Zeitalter hinweg sehr sorgfiltig in Geheimnis gehiillt.

Dennoch ist es gut, wenn wir erkennen, dass die gesamte Natur auf
numerischen Relationen aufgebaut ist, die harmonisch miteinander in festen
mathematischen Verbindungen stehen, wie es bereits Pythagoras so weise
gelehrt hat. Aus diesem Grunde wurde nie ein Versuch gemacht, die allgemein
verbreitete Lehre zu verschleiern. In einigen Fillen sind sogar die wirklichen
Zeitperioden preisgegeben worden. Zum Beispiel wird in SD II, 68—70; GL
II, 73, das Alter Brahmas, Maha-Kalpa genannt, mit 311 040 000 00O 00O
Jahren angegeben; und ein Tag Brahmas mit 4 320 ooo ooo Jahren, mit einer
Nacht von gleicher Dauer, sodass eine solche kombinierte Tag-Nacht-Periode
8 640 000 ooo Jahre betrigt. Weiterhin ist die Summe der vier Hauptyugas,
die zusammen ein Maha-Yuga ausmachen, 4 320 000 Jahre, und die volle
Periode eines Manvantara ist 308 448 ooo Jahre.

Wenn man die Zahlenreihe, die von HPB angegeben worden ist, priift,
dann liegt die Schwierigkeit darin, dass man nicht weif§, auf welches Man-
vantara oder auf welchen Tag (oder auf welchen Pralaya oder auf welche
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Nacht) Bezug genommen wird. Es gibt Manvantaras des ganzen Sonnensys-
tems und solche der Planetenkette. Es gibt aber auch kleinere Manvantaras,
von denen jedes die Regierungszeit eines einzelnen Manu ist. Oft werden Aus-
driicke gebraucht, die verschieden angewendet werden kénnen. Der Ausdruck
ySonnensystem® kann sich zum Beispiel auf unsere eigene Planetenkette und
deren Evolution beziehen. Daher konnen sieben Kettenrunden unserer Erd-
kette als ein Sonnen-Manvantara fiir unsere Erdkette bezeichnet werden, aber
die Sonne wird so lebendig wie immer sein. Wenn sich unsere Planeten-
kette siebenmal vollstindig verkorpert hat, ist das ein Sonnen-Manvantara
fiir unsere Kette. Wenn aber ein neues Manvantara fiir unsere Kette begin-
nen wird, wird eine neue Sonne iiber dieser Kette scheinen. Vom Standpunkt
unseres Erdglobus werden wir diese besondere Sonne der nichsthoheren
kosmischen Ebene der Sonnenkette sehen, auf der unser Globus D dann
beginnen wird, sich zu manifestieren.

Eine Kettenrunde ist ein Durchgang der Lebenswogen oder der Monaden-
familien einmal vom hochsten Globus durch alle Globen hindurch. (Wenn
eine Kettenrunde einen Globus durchliuft, nennen wir das eine Globen-
runde.) Wenn sieben solcher Kettenrunden vollendet worden sind, ist das
ein Tag Brahmas oder ein planetarisches Ketten-Manvantara. Sieben solche
Tage Brahmas ergeben ein Sonnen-Manvantara fiir diese Kette. Bei unserem
Erdglobus werden zum Beispiel am Ende von sieben solcher planetarischen
Tage die sieben Unterebenen der kosmischen Ebene, auf der unser Erdglobus
sich befindet, durchlaufen und alle Erfahrungen darin gemacht worden sein.
Dann wird die gesamte Kette innerhalb unseres Sonnen-Brahmanda ihre
Evolution auf hoheren Ebenen anfangen, um ihr neues Sonnen-Manvantara
zu beginnen. Deshalb wird eine neue Sonne erscheinen.

Im Interesse derjenigen, die sich fiir numerische Relationen interessieren:
»Die volle Periode eines Manvantara®, die von HPB* mit 308 448 ooo Jahren
angegeben wird, bezieht sich, wenn das Wort Manvantara so angewendet wird,
auf die Hilfte einer Kettenrunde, was die volle Zeit ist, die eine Lebenswoge
braucht, um vom ersten Globus (wir wollen ihn Globus A nennen) der Kette
zu Globus D, unserer Erde, zu gelangen. Eine dhnliche Zeitperiode ist erfor-
derlich, um von der Zeitmitte unseres Erdglobus zum Beispiel zu Globus G zu
gelangen, sodass eine Kettenrunde ca. 616 896 ooo Jahre beanspruchen wird.
Da die allgemein bekannte Lehre die Zahl der Runden mit sieben angibt,
multipliziert man diese letzte Summe mit sieben und gelangt somit sehr nahe
an die Zahl 4 320 ooo ooo Jahre, die ein vollstindiges Ketten-Manvantara oder

* Die Gebeimlebre, Bd. 11, S. 77.
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einen Tag Brahmas umfasst, wobei Brahma in diesem Falle der planetarische
Ketten-Brahma ist. Die Differenz zwischen dieser groben Kalkulation und der
vollen Periode von 4 320 000 ooo ist auf die Tatsache zuriickzufiihren, dass die
Samdhyas (Dimmerungen) weggelassen wurden.

Uberdies, wenn eine Planetenkette ihr Ketten-Manvantara beendet
hat, so folgt eine Ruheperiode oder eine Nacht von gleicher Linge — von
4 320 000 ooo Jahren. Dazu kommt noch, dass der kosmische Maha-Kalpa —
der hier so viel bedeutet wie der Kalpa unseres Sonnensystems oder dessen
vollstindiges Manvantara oder ein Jahr von Brahma — aus 360 Tagen des sola-
ren Brahmas zusammengesetzt ist. Das sind die Planetenketten-Tage, auf die
oben angespielt wurde. Da es in der gesamten Periode eines Sonnen-Maha-
Kalpa 100 Jahre des solaren Brahma gibt (Brahmas Leben), muss diese letzte
Zahl mit roo multipliziert werden, womit man die Zahl 311 040 0oo ooo coo
erhilt.

Seit sich zu Beginn der vierten Runde die ersten geologischen, sediment-
artigen Ablagerungen auf unserer Erde bildeten, sind ca. 320 0oo ocoo Jahre
vergangen. Das ist nicht viel mehr als die ,volle Periode eines Manvantara“,
die von HPB mit 308 448 ooo Jahren angegeben wurde — was nur eine andere
Art und Weise ist, um das ,,Manvantara“ unserer vierten Runde zu benennen,
die von Vaivasvata, dem Wurzel-Manu dieser Runde, eingeleitet wurde.*

Die Tatsache, dass sich die Analogien in der Natur immer wiederholen,
ist der Hauptschliissel fir Berechnungen, die sich mit all diesen Zeitperioden
befassen. Gerade weil das Kleine in seiner Struktur und in seinem Geschick
das reflektiert, was auch die Struktur und das Schicksal des Grofien ist, sind
die gleichen allgemeinen mathematischen Regeln sowohl fiir einen Mikrokos-
mos — was er auch sein mag — als auch fiir einen Makrokosmos, wie z. B. ein
Sonnensystem, anwendbar.

Es mag auch gut sein, hier anzufiihren, dass das esoterische Jahr 360 Tage
umfasst, was den 360° des Zodiakus entspricht, wobei es gleich ist, ob es sich
um die Zeichen oder um die Konstellationen handelt. In einer vergange-
nen Periode des Sonnensystems war unser Erdenjahr tatsichlich 360 Tage
lang. Infolge einer Anzahl zusammenwirkender kosmischer Ursachen, unter
dem Einfluss der fohatischen Magnetismen der Tierkreis-Konstellationen,
hat sich die Umlaufgeschwindigkeit der Erde etwas erhoht. Deshalb umfasst

* Wenn der Leser die Abschnitte in der Gebeimlebre iiber die verschiedenen Regie-
rungen der Manus unserer Planetenkette, die sich auf die Zeitperioden der sieben Runden
beziehen, analysieren will, wird er diese numerischen Hinweise besser verstehen. Vg/. ins-
besondere Die Gebeimlebre, Bd. 11, S. 830-838 und 358—361.
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das Jahr gegenwirtig grob gerechnet 365,25 Tage. Diese Beschleunigung
hat jetzt wahrscheinlich ihr Maximum erreicht. Die Geschwindigkeit der
Erdumdrehung wird wieder langsam abnehmen und mit der Zeit den mitt-
leren Wert von 360 Tagen unterschreiten, sodass das Jahr dann aus etwas
weniger als 360 Tagen, moglicherweise nur aus 354 Tagen bestehen wird.
Wenn diese Minimalperiode erreicht worden ist, wird sich die Erdumdrehung
erneut leicht beschleunigen und zur gegebenen Zeit den mittleren Wert von
360 Tagen tiberschreiten, bis sie wieder ihr Maximum erreicht. Daher betrigt
wihrend des Manvantara der Planetenkette die jihrliche Umlaufperiode im
Durchschnitt 360 Tage.

Aus diesem Grunde werden im Okkultismus 360 Tage als Standardjahr
anerkannt. Viele Kulturvélker, wie zum Beispiel die Babylonier, die Agypter
und die Hindus, die alle im Altertum wegen ihrer astronomischen Kenntnisse
berithmt waren, verwendeten in ihren Kalkulationen die 360-Tage-Periode
fir die Linge eines Jahres. Bei den Hindus kann man das in einem Abschnitt
des sehr alten astronomischen Werkes, des Sirya-Siddbanta™ (1, 12, 13), nach-
lesen, das zuerst das okkulte Standardjahr von 360 Tagen festlegt und spiter
das Jahr mit etwa 365,25 Tagen angibt.

Moderne Wissenschaftler, Gelehrte und Mathematiker schreiben unsere
gegenwirtige Einteilung eines Kreises in 360°, wobei jeder Grad in 60 Minu-
ten eingeteilt ist, den alten Babyloniern zu. Die gleichen Berechnungen waren
jedoch im alten Indien, in Agypten und an anderen Orten ebenfalls bekannt.
Warum? Ganz einfach, wegen der umfassenden Kenntnisse der okkulten
Astronomie und Astrologie in den archaischen Mysterienschulen, in denen das
yotandard“-Jahr gewohnlich fiir geheime Berechnungen angewandt wurde. Es
war aber auch die Basis fiir die gesetzlichen und 6konomischen Berechnungen.



Rassische Zyklen und Yugas

Was IN EINER RASSE STATTFINDET, ist nur eine Nachahmung dessen, was auf
einer grofieren Stufenleiter anderswo vor sich geht. Jeder Planet, jede Sonne
oder jedes Universum hat seine eigenen vier Perioden, deren Linge und
Grofie mit seinem Lebenszyklus tibereinstimmen. In der Hindu-Kosmogonie
werden sie Yugas genannt. [hre Linge hingt in jedem Fall vom Umfang ihres
Kreises ab, wobei es gleich ist, ob es sich um einen Menschen oder eine Sonne
handelt.

Die Art, in der die grofien Zyklen in der Entwicklung einer Wurzelrasse
im Kleinen wiederholt werden, ist dufierst kompliziert. Allgemein gilt die
Regel, dass das Kleine das Grofie wiederholt. Kleine Yugas sind nicht nur
in den grofieren Yugas enthalten, sie wiederholen sie auch auf ihrer eigenen
Stufe. Unsere gegenwirtige fiinfte Wurzelrasse ist zum Beispiel, mit all ihren
kleineren Unterrassen als eine Einheit gesehen, jetzt in ihrem Kali-Yuga, das
vor mehr als finftausend Jahren mit dem Tode Krishnas begann und noch
ca. 4277 0oo Jahre dauern wird.

Nun werden einige der kleineren Zyklen oder Yugas dieser fiinften Wur-
zelrasse kommen und andere zu Ende gehen. Alle werden jedoch ineinander
wirken und dem grofien Kali-Yuga der Wurzelrasse unterliegen. So kann es
sein, dass ein kleineres Yuga oder eine kleinere Rasse in ihrer Jugend ist und
zu ihrer Bliite aufsteigt; weil sie aber im alles umfassenden Kali-Yuga einge-
schlossen ist, wird auch sie mit dem allgemeinen Untergang des grofieren
Kali-Yuga zu Ende gehen.

Jeder untergeordnete, grofie oder kleine Zyklus innerhalb der Wurzel-
rasse ist seinerseits siebenfach und hat daher sein eigenes kleines Kali-Yuga.
Wenn das grofie Kali-Yuga 432 ooo Jahre lang dauert, so kann das unterge-
ordnete Yuga nur 432 Jahre oder 4320 Jahre oder auch 43 200 Jahre lang dau-
ern. Die Hindus oder die Arier, die eine der allerersten Unterrassen unserer
eigenen fiinften Wurzelrasse waren, befinden sich innerhalb des lingeren
Kali-Yuga der Wurzelrasse und dazu noch in ihrem eigenen rassischen Kali-
Yuga. Sie bemiihen sich jedoch, wieder aufzusteigen, und das werden sie auch
in Zukunft tun. In kleinerem Mafie ist Spanien in seinem kurzen Kali-Yuga,
und Portugal ebenso. Italien hat gerade ein kurzes Kali-Yuga beendet und
beginnt wieder aufzusteigen.
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Leider bewegen sich diese Aufstiege in sehr materialistischen Bahnen,
weil unsere fiinfte Wurzelrasse in unserer vierten Runde sehr materialistisch
und tief in die Materie versunken ist. Auflerdem stieg der gesamte europi-
ische Rassenstamm, den wir die europdische Unterrasse oder vielleicht auch
Familienrasse nennen konnen, seit dem Untergang des Romischen Reiches
stindig weiter, und das wird, mit verschiedenen kleineren Erschiitterungen
und Abstiegen, denen erneute Aufstiege folgen, noch etwa sechs-, sieben- oder
moglicherweise achttausend Jahre lang so weitergehen. Dann wird ein schnel-
ler Abstieg kommen, bis das Kali-Yuga der Unterrasse erreicht ist, ein kleines
Kali-Yuga, in dem es eine grofie europiische Naturkatastrophe geben wird.
Das wird in etwa sechzehn- bis achtzehntausend Jahren, von jetzt ab gerech-
net, geschehen. In dieser Periode wird der Untergang der Britischen Inseln
stattfinden. Der grofite Teil Frankreichs wird von Wassern tiberflutet, ebenso
Holland, ein Teil von Spanien, ein grofier Teil Italiens und andere Gebiete.
Das alles wird natiirlich nicht in einer Nacht geschehen. Vorher wird es Warn-
zeichen geben, wie z. B. ein langsames Sinken der Kiiste, grofie Erdbeben usw.

Wichtig ist, dass die Unterrassen entsprechend ihren eigenen Zeitperio-
den dennoch aufsteigen oder absteigen koénnen, obgleich sich die fiinfte
Waurzelrasse als Ganzes in ihrem Kali-Yuga befindet, das vor etwa fiinftausend
Jahren begann. Jede Unterrasse hat ihr eigenes kleines Kali-Yuga, das sich
wie das grofie wiederholt. Das Verhiltnis des kleinen Kali-Yuga zur gesamten
Lebensdauer einer solchen Unterrasse ist dabei dasselbe wie das Verhiltnis
des grofien Kali-Yuga zur Lebenszeit der Wurzelrasse.

Ein anderer Name fiir Yuga oder Zyklus ist im Sanskrit Kala-Chakra,
Zeitrad. Genauso, wie sich ein Rad dreht, drehen sich die vier Yugas, die vier
Zeitrider, die dem numerischen Verhiltnis 4, 3, 2, folgen; dann tritt eine
Pause ein; dann erneut 4, 3, 2, Pause, und so geht es weiter durch die Manvan-
taras. In allen Bereichen der Natur herrschen die gleichen numerischen Ver-
hiltnisse. Das Globen-Manvantara kann zum Beispiel in Perioden unterteilt
werden, die zueinander im Verhiltnis 4, 3, 2, Pause oder 1 stehen, was volle
1o ergibt. Diese konnen als Satya-Yuga, Treta-Yuga, Dvapara-Yuga und Kali-
Yuga bezeichnet werden, wobei jedes seine Ruhepause oder Samdhya im
Globen-Manvantara hat.*

Wendet man genau das gleiche Prinzip der Wiederholungen in der Natur
an, so kann eine volle Runde durch alle Globen hindurch als eine Zeitspanne
angesehen werden, die in dieselben numerischen Verhiltnisse teilbar ist. So
kann man sagen, dass die vier Yugas auf jede einheitliche Periode im Ablauf

* Siehe G. de Purucker: Occult Glossary, Seite 184—5. Okkultes Waorterbuch, Seite 196—7.
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der Zeit anwendbar sind: auf eine Planetenrunde, eine Globenrunde, eine
Waurzelrasse oder auch auf die Periode eines menschlichen Lebens.

Zur Veranschaulichung: Ein Mensch im fortgeschrittenen Alter befindet
sich nicht in seinem Kali-Yuga. Sein Kali-Yuga wird im aktivsten Teil seines
Lebens erreicht, im mittleren Alter, wenn er die ganze Fiille seiner physischen
Krifte besitzt; aber hinsichtlich seiner hoheren Krifte ist er immer noch ein
kleines Kind. Bei den ersten Wurzelrassen war das jedoch nicht so, weil sich
die Menschen auf dem absteigenden Bogen befanden und ihr Kali-Yuga im
Alter erreichten. Seit wir diesen niedrigsten Punkt unserer Evolution iiber-
schritten und mit dem Aufsteigen begonnen haben, hat sich unsere innere
Natur gentigend weit evolviert, um unsere spiteren Jahre, nach unserer indi-
viduellen Kali-Yuga-Periode, zu einer Zeit der Bliite und der Erkenntnis zu
machen. Wir sterben jetzt nicht mehr auf dem Hohepunkt unseres physi-
schen Alters, wie es bei den alten Atlantiern und Lemuriern der Fall war. Wir
leben iiber die Bliite der physischen Aktivitit hinaus und erleben die reiferen,
reicheren Jahre des hoheren Alters. Recht merkwiirdig ist, dass wihrend der
sechsten und siebten Wurzelrasse unser Kali-Yuga mit dem Hohepunkt unse-
res Lebens zusammenfallen wird, aber dann werden wir iiber eine relative
Fiille aller unserer Krifte verfiigen.

Wendet man alle diese Yugas oder Zeitzyklen auf die Wurzelrassen an,
so ergibt sich das Folgende: Jede Wurzelrasse hat ihr Satya-Yuga, gefolgt von
ihrem Treta-, Dvapara- und Kali-Yuga. Dann kommt eine Samdhya- oder eine
Ruheperiode, ein Kreuzungspunkt, nach dem eine neue Rasse geboren wird.
Die Saaten der folgenden neuen Wurzelrasse treten ins Dasein; aber die alte
Woaurzelrasse bleibt weiter bestehen, hat aber nicht mehr die Meisterschaft
iiber die Erde. Der Grund liegt darin, dass mit Beginn des Satya-Yuga der
folgenden Wurzelrasse alle stirkeren, fortgeschritteneren Egos jener Rasse,
die dann in ihrem Kali-Yuga ist, sich in der neuen Rasse verkorpern, wihrend
die Korper der verfallenden Rasse an weniger entwickelte Egos, die in diese
Rasse eintreten, iibergeben werden. Da diese Korper der alten Rasse mehrere
aufeinander folgende Zeitalter hindurch weiterleben und sich fortpflanzen,
treten Egos immer geringerer Grade des evolutioniren Fortschritts in sie
ein, bis diese Korper schliefilich durch langsame Degeneration nur noch die
am wenigsten entwickelten Egos der menschlichen Rasse aufnehmen. Die
aussterbende Wurzelrasse verbleibt jedoch fast so lange, wie die folgende
Warzelrasse braucht, um ihr Kali-Yuga zu erreichen.

Hier ist der Schliissel zu den numerischen Perioden, wie sie in den
brahmanischen Berechnungen angegeben werden. Eine Wurzelrasse bent-
tigt vier Yugas oder 4 320 ooo Jahre, um ihr Wachstum und ihre physische
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Bliite zu erreichen. Das letzte Zehntel dieser Zeitspanne ist ihr Kali-Yuga.
Dann tritt die neue Rasse ins Dasein. In kleinerem Ausmaf} sind die Geburts-
keime der sechsten Unterrasse unserer gegenwirtigen fiinften Wurzelrasse
bereits in den beiden amerikanischen Kontinenten vorhanden. Dort werden
zurzeit auch die Saaten der kiinftigen sechsten Wurzelrasse gelegt, die jetzt
in unserem Kali-Yuga beginnt. Vorliufig ist sie aber nur ein Schatten dessen,
was sie einmal sein wird. Wenn unser Kali-Yuga in ca. 4277 ooo Jahren, von
jetzt an gerechnet, seinem Ende zugeht, dann werden die Samen der sechsten
Waurzelrasse recht zahlreich sein. Mittlerweile wird unsere fiinfte Wurzel-
rasse als Korper fur niedere Egos so lange weiterbestehen, bis diese Reihen
von Korpern, nicht von Egos, durch Degeneration an ihrem Ende schliefilich
nur die Triger fir die am wenigsten entwickelten Egos der menschlichen
Rasse sein werden. Daraus ersehen wir, dass eine Wurzelrasse auf diesem
Globus wihrend dieser vierten Runde in der Vergangenheit und bis zur
Gegenwart ca. 8 640 ooo Jahre brauchte, um von ihrem Keimzustand bis zu
ihrem Verschwinden zu leben. Jedoch nur die Hilfte dieser Zeit — das Maha-
Yuga oder vier Yugas von 4 320 ooo Jahren — kann tatsichlich der Zenit dieser
Waurzelrasse genannt werden. Die restlichen 4 320 ooo Jahre sind die Zeit-
spanne ihres Aussterbens.

Da jede Wurzelrasse etwa in der Mitte der Zeit ihrer elterlichen Wurzel-
rasse beginnt, begann die Geburt unserer eigenen fiinften Wurzelrasse im
Kali-Yuga der vierten Wurzelrasse. Die Geburt der sechsten, uns folgenden
Waurzelrasse, wird in unserem Kali-Yuga, in das wir jetzt eingetreten sind,
beginnen. Wenn eine Rasse beginnt, hat sie sehr wenige Vorldufer. Es sind
sonderbare Menschen, und sie werden beinahe als Launen der Natur angese-
hen. Nach und nach, wenn ihre Wurzelrasse stark geworden ist, sind sie in der
Mebhrzahl. Die Egos bilden die Wurzelrassen, und die Egos schaffen in Wirk-
lichkeit die Yugas. Was im Grofien stattfindet, wiederholt sich im Kleinen;
eine Wurzelrasse ist nur eine Analogie, eine Wiederholung einer Runde, selbst
eines ganzen Sonnen-Manvantara. Das Leben eines Menschen ist genau das
Gleiche: Es ist eine Analogie eines Sonnen-Manvantara, einer Runde, eines
Globen-Manvantara und einer Wurzelrasse.

Eine Wurzelrasse hat also von ihrem Keimzustand, seit Beginn der lemu-
rischen oder dritten Wurzelrasse, bis zu ihrem Aussterben zwischen acht
und neun Millionen Jahre durchlaufen. Wenn wir es in Yugas rechnen, sind
es 8 640 ooo Jahre, aber nur in der Hilfte dieser Periode oder des Maha-
Yuga kann diese Wurzelrasse eigentlich eine beginnende, wachsende und reife
Wesenheit genannt werden. Wie frither erwihnt, verschwindet sie langsam
im restlichen oder zweiten Maha-Yuga, weil die Rasse, in Form physischer



180 IV GALAXIEN UND SONNENSYSTEME: ENTSTEHUNG, STRUKTUR UND BESTIMMUNG

Korper, das Gefiff von Egos wird, die in ihrem evolutioniren Fortschritt stin-
dig abnehmen. So gibt es heute unter uns Atlantier; aber die Egos, die diese
degenerierten ,atlantischen Korper” bewohnen, stehen weit unter der besten
Klasse der Atlantier aus der Zeit, als sich Atlantis in seiner Bliite befand. Es
gibt sogar einige von den alten Lemuriern unter uns, traurige Uberbleibsel
einst wunderbarer Vorfahren, denn Lemurien war zu seiner Zeit eine wun-
derbare Rasse und ein wunderbarer Kontinent. Diese wenigen ,lemurischen
Korper®, die immer noch weiterbestehen, werden so genannt, weil sie direkt
von Lemuriern abstammen. Sie sind die Vehikel fiir die niederste Klasse
der menschlichen Rasse. Diese niedrigen Egos sind aber keine verlorenen
Seelen. Sie sind lediglich die am wenigsten evolvierten menschlichen Egos
zur gegenwirtigen Zeit und daher Nachziigler. Jede Wurzelrasse enthilt die-
selben Egos, die sich in der vorhergehenden Wurzelrasse entwickelt haben.

Kommen wir wieder darauf zuriick, wie sich die Lebenszyklen der Wurzel-
rassen auf die Yugas beziehen: Die Lemurier und Atlantier starben in der
Regel schnell, wenn ihre Korper, ihre Leben das erreichten, was wir jetzt die
menschliche Kali-Yuga-Periode nennen wiirden. Der Grund dafiir war, dass
sie noch nicht geniigend zu hoherer intellektueller Macht und Spiritualitit
evolviert waren. Mit anderen Worten: Diese frithen Rassen starben jung, weil
sie keinem reichen und erfiillten Alter entgegenblicken konnten.

Wir gingen in der Evolution durch die Phase, die in den atlantischen
Zeiten so bemerkenswert war. Und da wir uns in der fiinften Wurzelrasse und
auf dem aufwirtssteigenden Bogen befinden, wachsen wir langsam in die evo-
lutioniren Bewusstseinsstadien hinein, in denen der héhere Intellekt und die
Spiritualitit mit jedem vorbeiziehenden Jahrhunderttausend immer stirker
werden. Die letzte Lebenshilfte wird daher mit fortschreitender Zeit immer
reicher an Verstindnis und Empfinden.

Mit dem Beginn der fiinften Wurzelrasse begann sich die letzte Lebens-
hilfte des Menschen zu entwickeln. Eines Tages wird das Alter die Zeit sein, in
der der Mensch in der Fiille seiner physischen, intellektuellen und spirituellen
Kraft stehen wird. Dann werden Kindheit und Jugend verhiltnismifiig kiirzer
sein. Der Grund dafiir ist, dass der Mensch viel schneller als jetzt selbstbewusst
handeln wird. Dieser Prozess wird sich durch die Zeitalter fortsetzen, sodass,
wenn wir die siebente Wurzelrasse auf dieser Erde wihrend dieser vierten
Runde erreicht haben, die letzte Lebenshilfte als der einzig lebenswerte Teil
angesehen werden wird. Die Kérper werden dann stirker, anpassungsfihiger
sein, sehr verschieden davon, wie sie jetzt in mancher Hinsicht sind; vitaler,
von grofierer Widerstandskraft, jedoch etherischer. In diesen fernen Zeiten



RassisCHE ZYKLEN UND YUGAS 181

wird der menschliche Korper vor seinem Tod kriftiger sein als in der Zeit, die
wir Jugend nennen wiirden.

Obgleich die Atlantier in dem Alter starben, das wir spite Jugend oder
frithes mittleres Lebensalter nennen wiirden, lebten sie viel linger als wir. Mit
der Zeit werden die Kinder immer reifer an inneren Fihigkeiten und korper-
lich reifer geboren werden, aber nicht unbedingt physisch grofier sein. In der
Vergangenheit waren es die Korper; die den grofieren Teil des menschlichen
Lebens in Anspruch nahmen. Mit uns beginnen sich die Dinge umzukehren.
Der innere Mensch — die Vernunft, die Spiritualitit — wird immer mehr und
mehr hervortreten.

Wir leben in einem sehr interessanten Zeitalter. Ich glaube nicht, dass
es in den tiberlieferten Annalen, die uns derzeit zuginglich sind, jemals eine
Epoche gab, in der ernsthafte Schiiler der alten Weisheit die jetzt verfiigbaren
Moglichkeiten hatten.

Es ist vieles iiber die Dunkelheit unseres Zeitalters, das Kali-Yuga, gesagt
worden, aber gerade diese Anspannungen und Belastungen 6ffnen unsere
Herzen und ziehen die Schleier vor unserem inneren Auge hinweg. Es ist das
Eiserne Zeitalter, ein harter, unerbittlicher Zyklus, da alles in heftiger Bewe-
gung und schwierig ist; aber es ist gerade das Zeitalter, in dem spirituelle und
intellektuelle Fortschritte am schnellsten gemacht werden kénnen. Im Gol-
denen Zeitalter, im sogenannten Zeitalter des Saturn, der Zeit der mensch-
lichen Unschuld, bewegte sich alles ausgeglichen. Die gesamte Natur wirkte
zusammen, um das Leben schon und angenehm zu machen. Etwas in unseren
Herzen sehnt sich nach diesem Zeitalter zuriick. Doch es ist nicht das, wonach
das evolvierende Ego verlangt.

Es ist ein sonderbares Paradoxon, dass das hirteste und grausamste aller
Yugas gerade das ist, in dem der schnellste Fortschritt erlangt werden kann.
Es ist die Zeit der Gelegenheit, die Zeit der Wahl, wenn die fortgeschrit-
tensten Egos die Samen fiir die folgende grofie Wurzelrasse werden. So wird
das Satya-Yuga der neuen Rasse aus dem Kali-Yuga der alten Rasse geboren
werden und in ferner Zukunft wird es noch groéfiere Dinge als in der Ver-
gangenheit geben. Wieder einmal werden die Leben der Menschen mit der
Inspiration des universalen Mitleids und der Weisheit in Einklang gebracht
werden. Die archaischen Lehren iiber das Licht, das aus dem Herzen der
spirituellen Sonne fliefit, die jeder Mensch im tiefsten Innern seines Seins ist,
werden erneut das kostbarste Erbe der menschlichen Rasse sein.
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Aus dem Para-Nirvana in das Manvantara

Es ist das EINe LEBEN, ewig, unsichtbar, doch allgegenwirtig, ohne Anfang
oder Ende, doch periodisch in seinen regelmifiigen Manifestationen,
zwischen welchen das dunkle Mysterium des Nichtseins herrscht; unbewusst,
und doch absolutes Bewusstsein; unrealisierbar, doch die eine, selbstexis-
tierende Wirklichkeit; wahrhaftig ,,ein Chaos fiir den Verstand, ein Kosmos
fiir die Vernunft“. Sein einziges absolutes Merkmal, welches Es SELBST ist,
ist ewige, unaufhorliche Bewegung, im esoterischen Sprachgebrauch der
»,Grofie Atem“ genannt, welcher die bestindige Bewegung des Universums
ist im Sinne von grenzenlosem, allgegenwirtigem Raum. Das, was bewe-
gungslos ist, kann nicht gottlich sein. Aber tatsichlich und in Wirklichkeit
existiert innerhalb der Universalseele nichts absolut Bewegungsloses.

— Die Gebeimlebre, Bd. 1, S. 2

Arvgs, JEDES LEBEWESEN oder jede Wesenheit der gewaltigen Hierarchien, die
den Raum erfiillen, lebt, ist mehr oder weniger bewusst oder selbstbewusst;
und dies gilt ebenso fiir einen Ubergott, fiir alle hierarchischen Zwischen-
bereiche, bis zu den subatomaren Teilchen. Alle besitzen ein Bewusstsein
und einen Triger, und der innewohnende Geist und sein Triger bilden eine
zusammengesetzte Einheit. Es ist vollkommen wahr, dass es Mechanismen
gibt, ob im Kosmos oder in den unendlich kleinen Bereichen der atomaren
Strukturen. Doch hinter den Mechanismen leben die spirituellen Intelligen-
zen, die Mechaniker. Wie HPB schreibt:

Der Okkultist sieht in der Manifestation jeder Naturkraft die Wirkung
ihrer Qualitit oder der speziellen Charakteristik ihres Noumenons; dieses
Noumenon ist eine bestimmte und intelligente Individualitiit auf der anderen
Seite des manifestierten, mechanischen Universums.™

Die meisten von uns machen einen zu strengen Unterschied zwischen diesen
beiden Aspekten der kosmischen Lebensstruktur. Dies ist verstindlich, weil es
offensichtlich einen enormen Unterschied zwischen einem Wagen und dem
ihn lenkenden Menschen gibt. Aber im Universum gibt es keine so scharfe
Unterscheidung in Raum und Zeit zwischen dem spirituellen Mechaniker und

* Die Gebeimlebre, Bd. 1, S. 508.
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dem Mechanismus, der sein Ausdrucksmittel ist. Hier liegt das Missverstind-
nis, das zur Entstehung der materialistischen Philosophien und insbesondere
der Religionen fiihrte, die einen aufierkosmischen, auf die Materie als seine
Schopfung einwirkenden Gott lehrten. Es gibt nirgendwo aufierkosmische
Gotter. Was immer ein Universum oder einen beliebigen Teil des Universums
inspiriert und belebt, das lebt in ihm und wirkt durch es, genauso wie der
Geist, der Verstand und der psychische Apparat eines Menschen ein zusam-
mengesetztes Ganzes bilden, das durch seinen astral-vital-physischen Korper
wirkt.

Die Sonne, die Sterne und die Planeten sind nicht nur materielle Hiillen,
die von spirituellen Wesenheiten belebt werden und mit diesen durch nichts
anderes als eine Art Kraft verbunden sind. Sie sind wie der Mensch die Inkar-
nation eines Geistes und einer Seele, die als Einheit durch ihre eigenen Kraft-
und Substanzausstrahlungen wirken. Letztere sind die niedrigeren Teile der
in dem physischen Korper endenden Konstitution. Jeder Himmelskorper ist
essenziell ein gottliches Wesen, das sich gegenwirtig als ein Stern, eine Sonne
oder ein Planet manifestiert.

Wenn wir die theosophische Vorstellung von der Emanation verstehen,
werden wir einen Schliissel zu vielen Mysterien des Universums besitzen.
Unter Emanation verstehen wir das Herausflieflen aller niedrigeren Stufen
der hierarchischen Struktur, die wir kosmische Pline oder Sphiren nennen.
Dieses Ausfliefien erfolgt aus den kosmischen Bewusstseinszentren, und jede
dieser kosmischen Monaden ist im Innersten ein Gott, aus dessen Essenz die
Schleier oder Umbhiillungen emanieren, in die er sich kleidet. Diese Umbhiil-
lungen sind die Vielheit der Wesen und Dinge, aus denen das sichtbare Uni-
versum besteht. Und genau dieselbe Regel von der emanierenden Entfaltung
erzeugt die verschiedenen hierarchischen Grade der Konstitution jedes indi-
viduellen Lebewesens oder jeder Wesenheit, von einem Stern bis zu einem
Atom. So entfaltet sich zu Beginn eines kosmischen Manvantara ein Univer-
sum, um die ihm innewobnenden Substanzen, Krifte und Bewusstseinseinheiten
zu manifestieren. Auf diese Weise emaniert jede hierarchische Einheit aus
Parabrahman.

Evolution ist nur ein Aspekt des emanierenden Entfaltens. Von dem
Augenblick an, in dem die Emanation beginnt, beginnt die Evolution eben-
falls ihr Werk. Wenn wir das Wort Emanation auf den Prozess des Aus-
stromens aus der Latenz in die aktive Manifestation beschrinken, konnen wir
logischerweise auch das Wort Evolution begrenzen, um damit den unmittel-
baren Beginn des Entwicklungswachstums oder des Entfaltens der inneren
Fihigkeiten und Organe aus fritheren und latenten ursichlichen Samen zu



Aus DEM PARA-NIRVANA IN DAS MANVANTARA 1 87

bezeichnen. Diese Begriffe sind tatsidchlich so dhnlich, dass es schwierig ist,
zwischen ihnen zu unterscheiden.

Es wire ein Irrtum, zu sagen, dass Parabrahman willentlich oder durch
eine Anstrengung seines eigenen Bewusstseins das Universum oder eine belie-
bige hierarchische Einheit ausgieflen wiirde oder dass das Grenzenlose durch
das Wirken seines Willens und seiner Lebenskraft ein Universum oder eine
Hierarchie aus sich selbst entfalten wiirde. Wir wiirden damit Parabrahman
oder dem Grenzenlosen Handlungen oder Taten zuschreiben, die nicht zur
Unendlichkeit gehoren, sondern zu bereits manifestierten Wesenheiten, wie
kosmische oder galaktische Monaden. Parabrahman handelt niemals, weil
Parabrahman eine Abstraktion ist. Nur Wesen und Dinge handeln. Parabrah-
man und das Grenzenlose sind nur Worte, die den grenzenlosen Raum und
die anfanglose und nicht endende Dauer bezeichnen.

Jede kosmische Wesenheit gelangt aus eigenen innewohnenden Kriften,
Energien und Substanzen in die manvantarische Aktivitit. Aus ihrer para-
nirvanischen Verborgenheit erwachend, beginnt sie ihre evolutionire Ent-
wicklung durch ein emanierendes Entfalten in progressiven Stufen. Beim
Menschen ist es dhnlich: Weder ein ,,Gott“ noch das Grenzenlose noch Para-
brahman veranlassen die Reinkarnation eines Menschen. Es ist das Erwachen
aus der Latenz in die Aktivitit der eigenen Krifte und Substanzen, die
schliefilich in das erneute Einhiillen der devachanischen Monade in ihre
Reihe von Schleiern miindet, die als Triger dienen. Am Ende der Reihe steht
der physische Korper.

Wenn ein Universum oder eine andere Wesenheit beginnt, sich aus dem
pralayischen Para-Nirvana in die manvantarische Aktivitit zu entfalten, so
erfolgt dies auf ,,abwiirts“ fithrenden Stufen in die etherischen und schliefilich
in die materiellen Bereiche des alles umfassenden Raumes. Das Hochste sinkt
jedoch bei seinem Abstieg aus dem Geist in die Materie niemals direkt durch
die Ebenen hinab in niedrigere Ebenen. Was geschieht, ist Folgendes: Zuerst
erwacht das Gottliche aus seiner para-nirvanischen Ruhe und umhiillt sich
mit einem spirituellen Schleier — Mula-Prakriti oder Pradhana —, der sich
dann iiber kosmische Zeitperioden hinweg selbst in seinen Schleier der Mani-
festation kleidet. Dieser Schleier umgibt sich wiederum mit einem anderen
umhiillenden Triger oder Schleier, der aus Kriften und Substanzen besteht,
die teilweise aus seinem eigenen Inneren fliefen und ihm teilweise aus dem
ihn umgebenden Raum zuwachsen. Dieser Prozess dauert so lange, bis die
emanierende und evolvierende Wesenheit ihre niedrigste oder materiellste
Ebene erreicht, die fiir sie ihr physischer Korper ist — sei es eine Sonne, ein
Mensch oder ein Atom.
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Diesen Gedanken kann man auch in der Bhagavad-Giti (Kapitel X) finden,
wo Krishna sagt: ,Ich errichtete dieses ganze Universum mit einem einzigen
Teil von mir, ohne meine selbstindige Existenz dadurch aufzugeben.“ Das
heifit, dass das Gottliche aus seinem eigenen Glanz der Intelligenz und des
Lebens, seinem ,Lebensiiberschuss“, sich selbst in Hiillen verschiedener
Grade mit absteigender Etherhaftigkeit kleidet, bis es schliefilich das Physi-
sche erreicht und dieses formt. Der gottliche Teil und die spirituellen, intel-
lektuellen und hoheren psychischen Teile bleiben jedoch als Essenzen oberhalb
und unbewegt. Strahlen aus jedem Teil der Konstitution sinken in die Mani-
festation und erfiillen die niedrigeren kosmischen Ebenen mit Leben, Willen
und Bewusstsein, die der auf diese Weise gebildeten Ebene angepasst sind.

Der gesamte Prozess der emanierenden Entfaltung kann mit einer Licht-
siule verglichen werden: reiner Geist in ihren hochsten Teilen und physische
Materie in ihren niedrigsten, mit allen Zwischenstufen zunehmender Stoff-
lichkeit in der Mitte. Wenn die physische Ebene erreicht worden ist, endet der
Abstieg, und der Aufstieg oder die Riickkehr zum Geist beginnt sofort, was fiir
jede kosmische Wesenheit das grofie consummatum est ist. Die Entfaltung ist
der absteigende und das Einhiillen der aufsteigende Bogen.

Natiirlich ist Mechanik in der Emanation enthalten, aber da wir es mit
Wesen und Dingen und ihren allgemeinen Beziehungen und Zwischenbezie-
hungen zu tun haben, sind solche mechanischen Aspekte ginzlich das Erzeug-
nis des inneren und inspirierenden Bewusstseins. Mit anderen Worten, da das
Universum und alles in ihm in allen Teilen lebt, sind das kosmische Leben und
der Wille oder das Bewusstsein die 7ealen Faktoren und ursichlichen Agenten
in der Erzeugung des wunderbaren Mysteriums eines verkorperten Univer-
sums und seiner einzelnen Prinzipien iiber den Weg der Emanation und der
Evolution.

Ein universales Sonnensystem, das aus seiner para-nirvanischen Verbor-
genheit ins Dasein gelangt, wird aus seiner eigenen innewobnenden und ange-
borenen Kraft aufs Neue in die manvantarische Manifestation geboren. Es
reproduziert sich selbst in den Riumen des galaktischen Raumes als eine
Wiederverkorperung all dessen, was es bei seinem letzten Erscheinen dort
war, plus der enormen Anhiufung an Erfahrung, die es frither gewonnen
hatte. Dies gilt im Besonderen und im Allgemeinen fiir die Wiederverkorpe-
rung jeden individuellen kosmischen Korpers, wie einer Planetenkette, eines
Globus, oder in einem kleineren Maf3stab, eines Bewohners eines Globus oder
sogar eines Atoms.

Alle Dinge werden aus dem Inneren geboren und bringen sich nach aufien
zum Ausdruck, durchlaufen die Phasen ihres manvantarischen Zyklus und
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werden dann aus der Erscheinungswelt oder Maya nach innen und aufwirts
in den Geist zuriickgezogen, wo sie wieder ihre nirvanische Ruhe geniefien.

Ein Ei ist hierfiir ein guter Vergleich: Der Keim im Inneren erwacht
allmihlich zum Leben, das eingeschlossene Kiiken wichst langsam zu seiner
vollen Gestalt heran und zerbricht schliefilich seine Schale. Genauso ist es
auch bei einem ins Dasein gelangenden Universum. Daher sprechen die alten
Weisen von Hindustan und andere, wie die Orphiker des archaischen Grie-
chenlands, vom kosmischen Ei. Kein Keim in einem Ei konnte jemals den
reguliren aufeinander folgenden Entwicklungsstufen folgen, wenn er nicht
mit den Kriften und Substanzen angefiillt wire, die aus seinem Innern ema-
nieren. Das heifit in Wirklichkeit, sie flieen aus den unsichtbaren Sphiren
nach aufien in unsere sichtbare Sphire, um so die verkorperte Wesenheit zu
bilden.

Die Essenz dieser Lehre von der Emanation ist, dass alle Lebewesen
oder Wesenheiten auf den hoheren Entwicklungsebenen faktisch eins sind
und daher mit den Hillen identifiziert werden konnen, die sie aus sich selbst
ausstromen lassen, um damit ihre Kérper zu bilden. So sind zum Beispiel Brah-
man und Pradhana nicht zwei, sondern eins. Diese Worte bedeuten nur die
zwei Aspekte der Wesenheit, die sich in das emanierende Wachstum entfaltet.
Brahman ist die Bewusstseinsseite; das Pradhana ist der umbhiillende Schleier
der Lebensessenz, in Wirklichkeit der Stoff der Seele, des Geistes oder des
Bewusstseins, in den sich die Monade einhiillt. Auf der physischen Ebene sind
sogar unsere Korper wir selbst, sehr unvollkommene Bilder unseres inneren
Wesens (und oft eine schreckliche Last fiir unsere hoheren Teile), doch wir
selbst in unseren grobsten Aspekten. Doch das Herz von uns, die Monade, ist
unser wirkliches Selbst; und alle unsere Korper, ob physisch, astral oder mana-
sisch — mit denen wir seit Ewigkeit karmisch verbunden sind —, sind Gruppen
von Lebensatomen, denen wir zur Geburt verholfen haben und in die wir uns

kleiden.
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Der kosmische Geist in Pralaya und Manvantara

WIR BEFASSEN UNs jetzt mit einem ziemlich schwierigen Gegenstand, und
zwar mit der Natur des kosmischen Seins in seinem Maha-Pralaya-Zustand,
der dem Erwachen der Aktivititen von Fohat vorangeht, und dem darauf-
folgenden Beginn seiner evolutioniren Entwicklung zu einem voll mani-
festierten Kosmos oder Universum.

Wenn wir die nachfolgenden Sitze aus Die Gebeimlebre lesen, so sollten
wir daran denken, dass sie sich auf ein individuelles Universum beziehen und
niemals auf die Unendlichkeit, als befinde sich diese in einem Zustand von
Maha-Pralaya, denn dies wire eine philosophische Absurditit. Die Unend-
lichkeit ist weder einem Manvantara noch einem Pralaya unterworfen, aus
dem einfachen Grund, weil Perioden der géttlichen oder spirituellen Ruhe
und Perioden der manifestierten evolutioniren Aktivitit ausschlieflich
begrenzten Teilen der Unendlichkeit zugehoren. Sie gehdren demnach Univer-
sen an, die ungeheuer grof in der Ausdehnung sein kénnen, wie eine Maha-
Galaxis oder kleinere kosmische Einheiten. Wir kénnen nur in Bezug auf
individuelle kosmische Einheiten von Zeitperioden, wie Manvantaras und
Pralayas, sprechen.

Der manvantarische Impuls beginnt mit der Wiedererweckung der kosmi-
schen Ideenbildung (des ,,Universalgemiits“), gleichzeitig und parallel mit
dem ersten Auftauchen der kosmischen Substanz — Letztere ist das man-
vantarische Vehikel der Ersteren — aus ihrem undifferenzierten pralayischen
Zustand. Dann spiegelt sich die Absolute Weisheit in ihrer Ideenbildung;
das wieder resultiert durch einen transzendentalen, iiber das menschliche
Bewusstsein erhabenen und ihm unverstindlichen Prozess in kosmischer
Energie (Fohat). Die Tiefen triger Substanz durchdringend, treibt Fohat sie
zur Titigkeit an und leitet ihre urspriinglichen Differenzierungen auf allen
sieben Ebenen kosmischen Bewusstseins. ...

Es heifit, die kosmische Ideenbildung existiere wihrend der pralayischen
Perioden nicht — aus dem einfachen Grund, weil niemand und nichts zuge-
gen sei, um ihre Wirkungen wahrzunehmen.

— Die Gebeimlebre, Bd. 1, S. 339—40

Licht ist Materie und Dunkelheit reiner Geist.
— Die Gebeimlebre, Bd. 1, S. 74
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Der Strahl aus dem ,immer Dunklen® wird, sobald emittiert, ein Strahl
glinzenden Lichts oder Lebens und blitzt in den ,,Keim® — den Punkt im
Weltenei, reprisentiert von der Materie in ihrem abstrakten Sinn. ... dem
Noumenon ewiger und unzerstérbarer Materie.

— Die Gebeimlebre, Bd. 1, S. 6o

Die Ursubstanz war noch nicht aus ihrer prikosmischen Latenz in differen-
zierte Objektivitit getreten, ja nicht einmal zu dem (fiir den Menschen
bislang) unsichtbaren Protyl der Wissenschaft geworden. Aber wenn die
Zeit gekommen ist, 6ffnet sie ihr Herz fiir die Einprigung des Gottlichen
Gedankens (des Logos oder des minnlichen Aspekts der Anima Mundi,
Alayas) durch Fohat. — Die Gebeimlebre, Bd. 1, S. 61

Svabhavat, die das Universum ausfiillende ,,plastische Essenz”, ist die Wurzel

aller Dinge. — Die Geheimlebre, Bd. 1, S. 64

»Die strahlende Essenz gerann und verteilte sich iiberall in den Tiefen® des
Raumes. — Die Gebeimlebre, Bd. 1, S. 71

DiE WURZEL BLEIBT, DAS LICHT BLEIBT, DIE FLOCKEN BLEIBEN; UND OEAOHOO
IST NOCH IMMER EINS. — Die Gebeimlebre, Bd. 1, S. 72

Das ,,Licht“ ist derselbe allgegenwirtige spirituelle Strahl, der in das Gott-
liche Ei eingetreten ist und es nunmehr befruchtet hat und nun die kosmische
Materie zu ihrer langen Reihe von Differenzierungen aufruft. Die Flocken
stellen die erste Differenzierung dar und beziehen sich wahrscheinlich eben-
falls auf die vermutlich als Ursprung der ,,Milchstrafie“ geltende kosmische
Materie — die uns bekannte Materie. Gemifl der von den urspriinglichen
Dhyani-Buddhas erhaltenen Offenbarung ist diese ,Materie“ wihrend
des periodischen Schlafs des Universums von derartiger Feinheit, dass das
Auge des vollkommenen Bodhisattva sie gerade noch wahrnehmen kann.
Diese Materie, strahlend und kiihl, wird beim ersten Wiedererwachen der
kosmischen Bewegung im Raum verstreut; von der Erde aus betrachtet
erscheint sie in Haufen und Klumpen, Flocken gleich in diinner Milch. Sie
sind die Samen der zukiinftigen Welten, der ,,Sternenstoff*.

— Die Gebeimlebre, Bd. 1, S. 73

DANN SENDET SVABHAVAT FOHAT AUS, UM DIE ATOME ZU HARTEN. ...
Durch Fohat werden der Materie die Ideen des Universalgemiits eingeprigt.
— Die Gebeimlebre, Bd. 1, S. 89

Vom Standpunkt des manifestierten Géttlichen Gedankens aus betrachtet,
reprisentiert er [Fohat] in den esoterischen Lehren in seiner Gesamtheit
die Scharen der hoheren schépferischen Dhyan Chohans. ... Durch die

191



192 V' HIERARCHIEN UND DIE LEHRE VON DEN EMANATIONEN

Aktivitit der von diesen zahllosen Zentren geistiger Energie im Kosmos
reprisentierten manifestierten Weisheit oder Mahat, wird die Reflexion des
Universalgemiits, welches die kosmische Ideenbildung und die eine solche
Ideenbildung begleitende intellektuelle Kraft ist, objektiv zum Fohat des
buddhistischen esoterischen Philosophen. Fohat wirkt durch die sieben
Prinzipien AkasHas auf die manifestierte Substanz oder das Eine Element
ein, wie oben erklirt, und indem Fohat es in verschiedene Energiezentren
differenziert, setzt er das Gesetz der kosmischen Evolution in Bewegung,
was der Ideenbildung des Universalgemiits gehorchend im manifestierten
Sonnensystem all die verschiedenen Daseinszustinde hervorruft.

— Die Geheimlebre, Bd. 1, S. 114

Eine der fundamentalen Lehren der esoterischen Kosmogonie besagt, dass
die wihrend der Ruheperioden ,,in jedem schlummernden Atom pulsierende
und vibrierende“ (Kommentar iiber Dzyan) Bewecune in den Kalpas (oder
Aonen) des Lebens vom ersten Erwachen des Kosmos zu einem neuen ,, Tag*
an eine immer stirkere Neigung zu rotierender Bewegung aufweist. Die
,Gottheit wird zum WIRBELWIND.

— Die Gebeimlebre, Bd. 1, S. 120

Diese und viele dhnliche Ausziige beziehen sich auf die Bedingung eines Uni-
versums, wenn es sich in seine hochste und urspriingliche kosmische elemen-
tale Essenz wihrend des maha-pralayischen Zustandes aufgelost hat. Dabei
sind alle Welten von den niedrigeren kosmischen Ebenen des manifestierten
Lebens verschwunden. Das Universum wurde auf seine hochste spirituelle
Ebene nach oben und nach innen ,eingerollt®, wo all die Scharen der mani-
festierten Wesen, angefangen von den Ubergéttern iiber die Zwischenstufen
abwirts bis zu den gewthnlichen Lebensatomen, in dem para-nirvanischen
Zustand Zeitalter von kosmischer Dauer in traumlosem ,,Schlummer® ver-
bringen. Trotzdem ist er von intensiver spiritueller und hochster intellektuel-
ler Aktivitit gekennzeichnet. Dies ist fiir die hochsten Ebenen der kosmischen
Essenz charakteristisch.

Diese para-nirvanische Gliickseligkeit dauert ,sieben Ewigkeiten®
lang, eine ungeheure Periode, die der Dauer des vorhergehenden Maha-
Manvantara entspricht. Jegliche Manifestation ist aus der Existenz verschwun-
den. Das Einrollen der kosmischen Ebenen begann zuerst mit der niedrigsten
Ebene, dann folgte die nichst hohere und das ging so weiter, bis schliefilich
die hochste Ebene erreicht wurde, in die alle gottlichen Monaden der frithe-
ren Armeen evolvierender Wesen eingesammelt wurden. Sie ruhen nun in
para-nirvanischem Bewusstsein, unbehindert durch irgendwelche umhiillende
Schleier einer empfindenden niedrigeren Existenz. Wir koénnen dies auch
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anders ausdriicken, indem wir sagen, dass das Aurische Ei des Kosmos oder
Universums in die hochste kosmische Ebene oder das hochste Element des
kosmischen Eies, das Maha-Brahmanda, zuriickgezogen worden ist.

Es wird gut sein, unsere Aufmerksamkeit auf eine oder zwei Grundideen
der archaischen Weisheit zu lenken, die sich mehr auf das essenzielle Sein
eines kosmischen Geistes als auf seine manvantarische Existenz beziehen.
Wihrend des Maha-Pralaya existiert in seinem eigenen Universum einzig
und allein ein kosmischer Geist, weil es wihrend dieser Periode keine Mani-
festation gibt; oder, wie es in den Stanzen des Dzyan ausgedriickt wird: Die
Mutter schlift in traumlosem Frieden und in v6llig unbewusstem Wissen von
der Manifestation fiir sieben Ewigkeiten. Dies heifit, wenn man den Gegen-
stand vom Standpunkt unserer manifestierten Welten aus betrachtet, dass alle
Heerscharen der galaktischen Welt augenscheinlich in ihren verwirrenden
Verzweigungen und in ihrer Vielfalt existieren.

In Wahrheit ist solch eine Differenzierung eine Art von Tod — die Unter-
welt — fiir die kosmischen Geister innerhalb des Universums, das trotzdem in
und durch seine eigene Anima Mundi wirkt und lebt; wohingegen Pralaya und
Maha-Pralaya der Zustand ist, in dem sich das spirituell-intellektuelle Leben
des Universums auf seinem Hoéhepunkt befindet. Sogar die Anima Mundi ist
verschwunden, weil sie in die kosmische Monade eingezogen worden ist.

Wenn wir derselben Gedankenrichtung folgen, so wurde im alten Agypten
von dem hachsten Aspekt des Gottes Osiris als von einem dunklen Gott, einem
schwarzen Gott gesprochen, was in Wirklichkeit jedoch Licht bedeutet, so rein
und intensiv, dass unser manifestiertes Licht dagegen wie sein Schatten ist.

Uber diesen Gegenstand antwortete HPB auf die Frage: ,,Sind die ,,Grofien
Wasser” dieselben wie jene, tiber die sich die Finsternis bewegte?“

In diesem Fall ist es nicht korreke, von der Finsternis als ,,sich bewegend® zu
sprechen. Absolute Finsternis oder das Ewig Unbekannte kann nicht aktiv
sein, und Bewegung #st Aktion. Sogar in der Genesis heifit es, dass Finsternis
iber der Tiefe war, aber das, was sich iiber den Wassern bewegte, war der
»,Geist Gottes“. Esoterisch bedeutet dies, dass am Anfang, als das Unend-
liche ohne Form war und Chaos oder der dufiere Raum noch leer war, allein
Finsternis (d. h. Kalabansa Parabrabm) war. Dann, mit der ersten Ausstrah-
lung der Dimmerung (nachdem der Erste und der Zweite Logos ausgestrahlt
worden waren) begann der ,,Geist Gottes“ (der Dritte Logos oder Narayan)
sich auf den Grofien Wassern der , Tiefe“ zu bewegen. Deshalb sollte die
Frage, um korrekt und klar zu sein, lauten: ,Sind die Grofien Wasser das
Gleiche wie die Finsternis, von der gesprochen wurde?“ Die Antwort wire
dann bejahend. Kalahansa hat eine doppelte Bedeutung. Exoterisch ist er
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Brahmi, welcher der Schwan, der ,,Grofie Vogel“, das Vehikel ist, in das
sich die Finsternis fiir das menschliche Verstindnis als Licht und als dieses
Universum offenbart. Esoterisch ist er jedoch die Finsternis selbst, das
unbekannte Absolute, das zuerst die Quelle von der Erster Logos genannten
Ausstrahlung ist, dann von dessen Reflexion, der Dimmerung oder dem
Zweiten Logos und schliefflich von Brahma, dem manifestierten Licht oder
dem Dritten Logos.*

Was das manifestierte Licht betrifft, so konnte es keine Helligkeit geben,
wenn nicht Dinge da wiren, die das Licht reflektieren. Wir sehen die Planeten
am Himmel, weil sie Licht auffangen. Wir sehen aber das Licht selbst nicht,
wie es aus der Sonne durch den Raum stromt. Es muss Differenzierung geben,
das heifit Objekte, damit Licht sichtbar wird. Deshalb ist Licht, wie wir es
kennen, weit schwicher als jener vollkommene, unbeschreibliche und fiir die
Menschen unsichtbare Glanz des gottlichen Geistes. Licht ist in Wirklichkeit
die Ausstrahlung einer spirituellen Wesenheit; einer der Aspekte der Vitalitdt
eines Gottes — sein psychovitales Fluidum.

So sehen wir, dass das Manvantara eine Art von Tod fiir die kosmische
Monade ist, die sich durch ihre verdunkelnden Schleier der Anima Mundi zam
Ausdruck bringt. Es ist eine Art von Verlust, ein Absinken in die Maya kosmischer
Triume, wogegen der Geist des Universums wihrend des Pralaya in Wirklichkeit
auf seiner eigenen Ebene voll wach ist, weil alles in ihm versammelt ist und er in
seinen eigenen unbeschreiblichen spirituellen Rdumen frei titig ist.

Wenn die Evolution oder das Manvantara beginnt und der letzte Augen-
blick des kosmischen Pralaya beendet ist, findet der genau umgekehrte Vorgang
statt. Dann erwacht im gottlichen Herzen des schlafenden Universums ein rein
abstraktes Sehnen nach dem Beginn der Manifestation — eine Tatsache, die
im Fall des Menschen analog wiederholt wird. Dieser Wunsch nach Manifes-
tation — in der griechischen Philosophie durch Eros ausgedriickt, und in den
Veden als ,,Wunsch, der zuerst in IHM entstand“ — dufiert sich auf der héchsten

* Transactions of the Blavatsky Lodge, S. go-1.

Die hebriisch-christliche Theologie und Literatur verweist im ersten Vers der Genesis
auf die kosmische emanationale Entfaltung als die Elohim, die sich auf dem ,Antlitz der
Wasser® bewegen. ,, Elobim “ ist ein Hauptwort im Plural mit der Bedeutung Gotter, obwohl
die europiischen Gelehrten es stets mit Gott iibersetzen — eine héchst irrefiihrende Uber-
setzung, da sie, wenn auch unbeabsichtigt, die Wahrheit leugnet, dass die Elohim die
Hierarchie der gestaltenden oder weltschopferischen kosmischen Geister sind, angefangen
von der héchsten kosmischen Ebene herab bis zu den niedrigsten Elohim der physischen
Ebene. Dieser hebriische Ausdruck entspricht dem, was im esoterischen Buddhismus die
Hierarchien der Dhyani-Chohans genannt wird.
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kosmischen Ebene als das Erwachen des gottlichen Teils von Fohat, gefiihrt von
der gottlichen Seele des ,,schlafenden® Universums. Wenn wir vom fohatischen
Erwachen sprechen, so ist das in Wirklichkeit nur eine andere Redensart dafiir,
dass die ranghochsten Klassen der Dhyani-Chohans sich aus ihrem zeitalter-
langen Para-Nirvana zu erheben beginnen, um so die evolutionire Entfaltung
der kosmischen Elemente herbeizufiihren. Sie geht stindig abwirts durch
die kosmischen Ebenen weiter, bis schliefilich der vollstindige strukturelle
Rahmen des voll evolvierten Universums wieder einmal erscheint.

Im esoterischen Buddhismus wird die Natur der kosmischen Materie oder
Essenz, die wihrend ihres Maha-Pralaya in para-nirvanischer Ruhe versun-
ken war, Svabhavat genannt. Dies ist ein zusammengesetztes Sanskrit-Wort
und bedeutet nicht nur Selbstessenz, sondern auch selbst-evolvierend; und
das heifit kosmische Materie von gottlich-spirituellem Charakter, aus der das
Universum evolviert. Svabhavat ist demnach essenzielle abstrakte kosmische
Substanz, jedoch von einer ausgeprigten vitalen und spirituell-intellektuellen
Natur; und ob wir sie kosmische Mutter oder kosmischen Schofi nennen oder
die kosmische gottliche Essenz der Natur, das spielt keine Rolle, denn diese
Bezeichnungen sind nur verschiedenartige Versuche, das spirituelle Wesen der
Natur wihrend des Maha-Pralaya zu beschreiben.

Wir sehen also, dass der Drang, der das schlafende Universum zu seinem
neuen Maha-Manvantara erweckt, durch den gottlichen Gedanken des Uni-
versums geleitet wird. Dieses bringt sich durch seine gottlichen, spirituellen
und intellektuellen wie auch durch seine essenziellen magnetischen Energien,
kollektiv Fohat genannt, zum Ausdruck.

Wenn dieser gottliche Gedanke zur Aktivitit erwacht, sendet er Strahlen
gottlich-spiritueller Intelligenz aus, die siebenfach oder sogar zwolffach sind,
und diese sind die kosmischen Logoi. Diese kosmischen Logoi oder das, was
HPB einstmals die ,,Kosmischen S6hne des Lichts“ nannte, sind die urspriing-
lichen oder hochsten Dhyani-Chohans, aus denen im Rahmen der evolu-
tiondren Entfaltung der kosmischen Ebene ihre eigenen Kinder-Strahlen
oder kleineren Logoi stromen. Alle diese kleineren Hierarchien von Dhyani-
Chohans stellen die Lichtseite des Universums dar, die auch die Hierarchie
des Lichts genannt wird.

Schlielich wird der gottliche Gedanke in den philosophischen Schriften
des Hinduismus Mahat, die Universalseele, genannt. Er entspricht in der
menschlichen Konstitution Manas, einem Strahl von Mahat. Hoher sogar als
Mahat miissen wir die noch erhabenere Essenz ins Auge fassen, deren Strahlen
wir im Menschen Buddhi und Atman nennen und im Universum Maha-
Buddhi oder kosmische Buddhi und Paramatman oder Brahman.



Die drei Logoi

Es GIBT IN DER ESOTERISCHEN PHILOsoPHIE vielleicht keinen einzigen Gegen-
stand, um den sich so viele unbestimmte Vorstellungen bilden, wie um die
Lehre von den Logoi. Das Wort Logos wurde gewohnlich in der alten griechi-
schen Mystik verwendet und von den frithen Christen ibernommen, wie zum
Beispiel von dem Evangelisten Johannes, und mit ihrem eigenen Verstindnis
seiner Bedeutung angewandt. Logos bedeutete urspriinglich Vernunft und
schliefflich auch Wort. Gewisse Schulen der griechischen Philosophie iiber-
trugen diese Bezeichnung als ein Sprachbild auf kosmische Prozesse: Im
Anfang war gottliche Vernunft, gottlicher Gedanke, der einen Triger, ein
»Wort“ benotigte, um das in ihm enthaltene Leben und die innewohnende
Intelligenz zu iibertragen und um sich selbst zu tibermitteln. Und das Wort
wurde durch das Wirken der gottlichen Vernunft hervorgerufen, geradeso
wie die menschliche Sprache durch das Wirken der menschlichen Vernunft
oder des menschlichen Denkens erzeugt wird. Nun denn, jede Hierarchie,
mit anderen Worten, jede Ebene hat ihre eigenen drei Logoi: den unmanifes-
tierten, den teilweise manifestierten und den manifestierten, oder den Ersten,
Zweiten und den Dritten Logos — wenn auch eine beinahe unermessliche Zahl
von kleineren Logoi in jedem Universum als Strahl von ihnen existiert, weil
das ganze Universum aus und in Hierarchien aufgebaut ist, die sich auf den
verschiedenen Ebenen wiederholen.

Als dreigliedrige Einheit betrachtet, bescherte die Vorstellung von den
drei urspriinglichen Logoi den Christen ihre Heilige Dreifaltigkeit, wenn
auch in etwas entstellter Form; und dieselbe Idee lieferte anderen religio-
sen und philosophischen Systemen des Altertums die drei Individuen ihrer
entsprechenden Triaden. So entspricht der Erste Logos, der von HPB der
Unmanifestierte Logos genannt wird, der pythagoriischen kosmischen
Monade, der Monas Monadum, die fiir uns stets in Schweigen und Dunkelheit
bleibt — obwohl sie das hochste und vollkommenste Licht der Welt ist. In der
archaischen hinduistischen Trimarti wird der Erste Logos durch Brahman
und im christlichen System durch den Vater ausgedriickt.

Dieser Erste oder Unmanifestierte Logos ist der Urspriingliche Punkt
oder der Alte der Tage in der Kabbala. Wenn wir die allererste Stufe im
beginnenden Evolutionsdrama beriicksichtigen, stellt er von einem anderen
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Aspekt aus den Ursamen dar, aus dem die ganze Hierarchie — einschliefilich
aller weiteren nachfolgenden Hierarchien — des Universums in die Manifes-
tation fliefit. Diese ausstromende Evolution erfolgt durch den Ersten Logos,
der sich mit einem Schleier aus spirituellem Licht umbhiillt, das gleichzeitig
kosmische Intelligenz und kosmisches Leben ist. Hieraus entsteht der Zweite
oder manifestierte-unmanifestierte Logos, dem die verschiedenen philoso-
phischen Schulen verschiedene Namen gaben.

In dem alten pythagoriischen mystischen System war dieser Zweite Logos
die kosmische Duade, die als eine weibliche Kraft oder als ein Schleier des
Ersten Logos oder der Monade der Monaden verstanden wurde, wihrend
man in der griechischen Mythologie von ihm als Gaia, der Gemahlin oder
dem Schleier des Uranos oder des Himmels, des Ersten Logos, sprach. Ahn-
lich sprachen gewisse mystische Schulen des Orients vom Zweiten Logos als
dem Pradhana, dem Schleier von Brahman oder dem Ersten Logos. Im esote-
rischen Buddhismus nannte man ihn Alaya oder Maha-Buddhi, die die Spitze
oder die Wurzel des kosmischen Akasa ist. Die urspriingliche christliche Vor-
stellung der Dreifaltigkeit, wie sie noch in der orthodoxen oder griechischen
Kirche aufrecht erhalten wird, betrachtete diesen Zweiten Logos als eine
weibliche Kraft, die der Heilige Geist ist.*

Dieser Zweite Logos, der kosmische Schof§ des Raums, der sozusagen das
fruchtbare und schopferische Feld der Lebenssaat ist, brachte den Dritten
Logos hervor. Er wurde, wie in dem urspriinglichen griechischen christlichen
Schema, als der Sohn angesehen, die Dritte Person der Dreifaltigkeit, geboren
aus dem Heiligen Geist. Im alten brahmanischen System war er Siva, geboren
aus der Essenz von Vishnu. Ein anderer Name im frithen Hinduismus fiir die-
sen Dritten Logos war Brahma, der Schopfer, die Nachbildung von Brahman,
dem Ersten Logos, hervorgebracht von und durch die vermittelnde weibliche
Kraft Pradhana oder den Zweiten Logos.

Mit dem kosmischen Erscheinen des Dritten Logos hat die evolutionire
Entfaltung des Universums ihre dritte Stufe erreicht, und damit beginnt die
Emanation der zahllosen kleineren Hierarchien, die in ihrer Gesamtheit das
komplexe Mysterium des mannigfaltigen Kosmos in all seinen verflochtenen
Aktivititen und Substanzen bilden.

Viele und verschiedene Namen wurden dem Dritten Logos von den
philosophischen und religitsen Systemen des Altertums gegeben. Die Griechen
gaben diesem Dritten oder gestaltenden Logos den Titel Demiurgos, ein

* Vgl. HPBs Artikel ,,Notes on the Gospel according to St. John*, Lucifer; February and
March, 1893.
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Wort, das auf mystische Weise den héchsten kosmischen Architekten des Uni-
versums bezeichnet. Dieselbe Vorstellung hatten sowohl die Christen als auch
die moderne spekulative Freimaurerei, was durch ihren Titel ,,Der Grofie
Architekt des Universums“ zum Ausdruck kommt. Im Hinduismus wurde
ein anderer Aspekt des Dritten Logos Narayana oder Purusha genannt, von
dem man annahm, er sei in seinen kosmischen Schleier, Prakriti, eingehiillt.
Narayana bedeutet der kosmische Mensch, der sich in und auf den Wassern
des Raumes bewegt (den kosmischen Wassern der Genesis), und diese kosmi-
schen Wasser sind nebenbei nur ein anderer Name fiir den Zweiten Logos
und in anderer Hinsicht der gewaltige Schof§ kosmischer Wesenheiten.*

In Verbindung mit den Logoi mag die folgende Frage und Antwort aus
den Transactions of the Blavatsky Lodge (S. 113) von Wert sein:

Frage: Worin bestebt der Unterschied zwischen Geist, Stimme und Wort?

Antwort: Es ist in gewissem Sinne derselbe wie zwischen Atma, Buddhi
und Manas. Geist emaniert aus der unbekannten Dunkelheit, dem Myste-
rium, in das keiner von uns eindringen kann. Dieser Geist — nennen Sie
ihn ,Geist Gottes“ oder Urspriingliche Substanz — spiegelt sich selbst in
den Wassern des Raumes — oder in der noch undifferenzierten Materie des
zukiinftigen Universums — und erzeugt dabei die erste Erregung in der Dif-
ferentiation, in der Homogenitit der urspriinglichen Materie. Dies ist die
Stimme, der Pionier des ,,Wortes“ oder der ersten Manifestation; und aus
jener Stimme emaniert das Wort oder der Logos, sozusagen der definitive
und objektive Ausdruck dessen, was bis jetzt in den Tiefen des Verborgenen
Gedankens enthalten war. Das, was sich selbst im Raum widerspiegelt, ist
der Dritte Logos.

Hier haben wir eine interessante Reihe von Vorstellungen, die sich auf den
Zweiten Logos, die Stimme, beziehen. Im Sanskrit wird er allgemein entweder
mit Vach oder Svara bezeichnet. Beide Worter bedeuten Ton oder in einem
anderen Sinne auch Atem und werden mystisch fiir Stimme — und gelegentlich
fiir Wort — verwendet. Der Zweite Logos wird mit einem weiblichen Attribut
versehen, weil er der Triger oder die Mutter des Dritten Logos ist.

* Noch eine andere Bezeichnung im archaischen Hinduismus fiir den Dritten Logos
war Hiranyagarbha — hiranya bedeutet golden mit dem Sinn von himmlisch oder urspriing-
lich oder am schénsten; und garbba ist ein Ausdruck, der je nach dem Zusammenhang mit
Schof} oder Embryo oder vitaler kosmischer Same iibersetzt werden kann. Dieser Embryo
existiert im Schof§ des Zweiten Logos, und manchmal wird er auch selbst als ein Schof§
bezeichnet, weil er die fruchtbare Quelle fiir die Samen der aus ihr ausstromenden Hierar-
chien ist.
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Wir wiederholen: Wir haben die kosmische Ideenbildung oder den kos-
mischen Vater, das heifit den kosmischen Gedanken, den Ersten Logos. Dieser
umgibt sich mit dem Zweiten Logos und reproduziert sich selbst in diesem.
Dieser Zweite Logos ist die kosmische Mutter. Sie trigt in sich die Essenz des
Ersten Logos oder des gottlichen Gedankens und reproduziert diese Essenz
als den Dritten Logos, den kosmischen Sohn oder das Wort. Wir haben somit:
Idee als den Ersten; Ton als den Zweiten; Wort als den Dritten Logos, wobei
Letzterer der manifestierte oder kreative Logos des Universums ist. Daher
ist Vach oder Svara der mystische Ton der gottlichen, kreativen Aktivitit, der
Triger des gottlichen Gedankens, von dem das Wort oder Verbum der mani-
festierte Ausdruck ist.

Wenn wir Vach oder Svara auf einen Menschen anwenden, finden wir, dass
beide Ausdriicke in der menschlichen Konstitution der aus Atman geborenen
Buddhi entsprechen, die die atmische Individualitit aus ihrem buddhischen
Schof} als das Manas reproduziert. Derselbe Gedanke wird unter verschiede-
nen Volkern gefunden, z. B. unter den alten und modernen Kabbalisten, die
von Bath Q0l, der Tochter der Stimme, sprechen. Nun wird von Bath Qal
gesagt, dass sie die gottliche Inspiration sei, die hoch entwickelte Menschen,
ob Propheten oder Seher, fithrt. Bath Q6l bedeutet das Manas des Menschen,
das durch die Buddhi in ihm erleuchtet worden ist. Der buddhische, iibertra-
gende Strahl ist Bath Qol.

Wenn wir uns wieder der kosmischen Gréfienordnung zuwenden, so
finden wir einen alten mystischen hebriischen Gedanken, der sich auf die
gottliche Stimme, den gottlichen Ton als logoisch im Charakter bezieht, wie
in Hiob 38,47, zitiert:

Wo warst du, als ich die Erde griindete? Sag an, wenn du Bescheid weifit.

Wer hat ihre Mafie bestimmt — du weifit’s ja — oder wer die Messschnur
iber sie ausgespannt?

Worauf sind ihre Pfeiler eingesenkt oder wer hat ihren Eckstein gelegt;

Als die Morgensterne gemeinsam sangen und alle Gottesséhne vor
Freude jauchzten?

Hier wird deutlich auf einen sehr archaischen Gedanken hingewiesen, dass
die Welt in all ihren kosmischen Ebenen durch Ton, durch Gesang, ins Dasein
gebracht wurde, eine Idee, die auch bei den alten Druiden und den germa-
nischen Volkern zu finden ist. Hier im Buch Hiob sehen wir, dass die Sterne
am Anfang des Manvantara, der Morgen genannt, gemeinsam sangen und die
Gottessohne, die die Gottheiten der hochsten kosmischen Ebene waren, die
Welten ins Dasein riefen oder sangen.
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Wie HPB schrieb:

Es heifit, ,Markus, dem offenbart wurde, dass ‘die sieben Himmel’ . . . jeweils
einen Vokal ertdnen lassen, die alle zusammen eine einzige Lobpreisung
bilden“; und in klareren Worten: ,Deren (von diesen sieben Himmeln)
auf die Erde herabgebrachter Ton wurde offensichtlich zum Schépfer
und Vater aller Dinge, die auf Erden sind“ (siehe ,,Hippolytus®, iv, 48, und
Kings ,,Gnostics®, s. 200). In der okkulten Ausdrucksweise in noch klarere
Sprache tibersetzt wiirde es heifien: ,,Nachdem der siebenfiltige Locos sich
in die sieben Logoi oder schopferischen Krifte (Vokale) differenziert hatte,
erschufen diese (der zweite Logos oder ,, Ton*) alles auf Erden.*

Es ist bemerkenswert, dass Svara im Sanskrit in einer seiner Bedeutungen auch
sieben bedeutet. Dies verrit einen esoterischen Gedanken, den die frithesten
Hindu-Schriftsteller dem Ausdruck zumafien: dass der kosmische Svara sich
in einer Serie von sieben Tonen evolviert, von denen jeder genau einer der
sieben kosmischen Ebenen entspricht und auf diese Weise jeder Ebene ihren
eigenen Grundton oder ihren Svabhava gibt. Der Ausdruck Vach wird hiufig
als éata—Rﬁpa, hundertfach geformt seiend, beschrieben; und wenn wir das
evolvierte Universum als aus zebn kosmischen Ebenen bestehend ansehen und
jede Ebene wiederum als zehnfach, dann haben wir einhundert individuelle
Grundtone. Eine derartige zehnfache Konstruktion des Universums nimmt
die hochste kosmische Ebene der Einheit, die mit dem Unendlichen verkniipft
ist, als selbstverstindlich an, desgleichen die niedrigste kosmische Ebene, das
physische Universum — die nur Schale oder Triger fiir all die anderen ist.
Zusammen ergibt dies das zwolffache Universum, das von vielen alten Philo-
sophen, einschliefilich Platon, erwihnt wurde.

Wenn wir das Obige auf eine Sonnenkette anwenden (oder eine Planeten-
kette von zwolf Globen), sehen wir, dass jede derartige Kette eine Manifesta-
tion eines logoischen Hierarchen, ihres hochsten Logos, ist. Jeder der zwolf
Globen der Sonnenkette ist das Produkt und in einem bestimmten Sinne
der Wohnort eines der zwolf Strahlen aus dem Sonnenlogos oder Sonnen-
hierarchen. Die Analogie mit der menschlichen Konstitution ist perfekt:
Unser Atman ist unser hochster Hierarch und die verschiedenen Brenn-
punkte, in denen eine Monade wohnt, sind die Zentren der aus dem Atman
emanierenden Strahlen.

Wenn wir uns wieder unserer Sonne als einem treffenden Beispiel des
Problems zuwenden, so ist jeder einzelne der zwolf aus diesem Sonnenlogos

* Die Gebeimlebre, Bd. 11, S. 656.
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emanierenden Strahlen seinerseits ein kleinerer Logos, der wiederum zwolf-
fach ist und einen Sonnenstrahl darstellt, der eine der heiligen Planeten-
ketten fithrt und tiber sie wacht. Jeder Globus einer solchen Planetenkette ist
gleichermafien der besondere Wohnort eines der zwolf kleineren Strahlen in
jedem derartigen kleineren Logos.

Der lateinische Schriftsteller Martianus Capella sprach von der Sonne,
»deren heiliges Haupt von zweimal sechs Strahlen umgeben ist“. Diese Strah-
len stellen die zweimal sechs Michte oder Globen der Sonnenkette dar. Es
gibt natiirlich wie im Falle der Planetenkette in Wirklichkeit zehn Globen und
zwei ,polare Bindeglieder®. Nun, diese zwolf Michte der Sonne sind die zwolf
Krifte des Sonnenlogos — die manifestierte Sonnengottheit —, und natiirlich
miissen sie sowohl ihre eigenen Sphiren der Aktivitit als auch die geeigneten
Substanzen haben, durch die sie wirken. Praktisch sind sie selbst ihre eigenen
Heime. Wie eine Schnecke ihr eigenes Schneckenhaus autbaut, so bauen sie
ihre eigenen Wohnstitten mit einem Teil von sich auf, wobei sie dennoch
abgesondert bleiben; so wie der Geist und die Seele eines Menschen von sei-
nem Korper gesondert bleiben, in ihm, aber iiber ihm, und in einem wahren
Sinne nicht ein Teil von ihm sind. Diese zwolf Krifte reprisentieren und sind
tatsichlich die zw6lf Ebenen des Sonnensystems.

Einer der mystischen Namen der Sonne in der alten Hindu-Literatur
ist Dvadasa-Atman, wortlich zwolf Selbste. Von Sarya, der Sonne, wird des-
halb gesagt, dass sie zwolffach und siebenfach sei. Diese zwolf (oder sie-
ben) Selbste konnen entweder als individuelle Logoi oder als eine Einheit
zusammengefasst, als der Sonnenlogos oder Hierarch angesehen werden —
genauso wie ein Strahl des Sonnenlichts aus den sieben Farben des Spektrums
zusammengesetzt ist — und werden manchmal Adityas genannt, d. h. geboren
aus Aditi oder Raum. Jeder dieser Adityas oder kleineren Sonnenlogoi stellt
den herrschenden spirituellen Genius seiner Planetenkette dar und ist daher
ihr hierarchisches Oberhaupt.

In Die Gebeimlebre, Bd. 11, S. 31 Fn., heifit es:

»Wie es oben ist, so ist es unter®, ist der Hauptgrundsatz okkulter Philo-
sophie. Da der Logos siebenfiltig ist, das heifit durch den ganzen Kosmos
als sieben Logoi in sieben verschiedenen Formen erscheint, oder, wie von
gelehrten Brahmanen verkiindet wird: ,Jeder von ihnen ist die Zentral-
figur einer der sieben Hauptzweige der alten Weisheitsreligion®, und da die
sieben Prinzipien, die den sieben verschiedenen Zustinden von Prajna oder
Bewusstsein entsprechen, mit den sieben Zustinden der Materie und mit
den sieben Formen der Kraft zusammenhingen, muss die Einteilung die
gleiche sein in allem, was die Erde betrifft.
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Zum Schluss wollen wir uns daran erinnern, dass der Erste Logos das
kosmische Bewusstsein, der Gipfel oder Brahman einer Hierarchie ist, und
diese Brahmans sind zahllos im grenzenlosen Raum. Jedes Sonnensystem ist
solch ein Brahman im Sonnensystemmafistab; jede Galaxis stellt einen sol-
chen dar oder ist ein solcher im galaktischen Mafistab; dies trifft auch fiir jede
Planetenkette zu. Jeder Mensch hat seinen eigenen individuellen Brahman,
den hochsten Punkt seines Wesens, seinen Ersten Logos.

Wir alle sind Kinder des Ersten Logos, Leben von seinem Leben, Bewusst-
sein von seinem Bewusstsein. Je mehr wir in die hoheren Teile unseres Wesens
aufsteigen, desto bewusster werden wir uns unserer Identitit mit ihm. Doch
alle diese kosmischen Brahmans, diese kosmischen Bewusstheiten, ,Ersten
Logoi“ sind Abkémmlinge des Grenzenlosen, ,Funken der Ewigkeit“, die
wihrend endloser Dauer kommen und gehen. Deshalb wird von Parabrahman
als bewusst und unbewusst seiend, manifestiert und unmanifestiert seiend,
Geist und Materie seiend gesprochen, weil es beides und keines von beiden
ist. Es ist beides, weil das Grenzenlose diesen Punkten seines Seins durch die
Unendlichkeit hindurch zur Geburt verhilft und sie dann wieder zuriickzieht
— genauso wie der Geist in uns die Wurzel ist, die uns erzeugt, doch wir sind
nicht sie. Wir sind nur ihr schwacher Strahl, der eines Tages wieder in den
Brahman in uns, unseren Ersten Logos, zuriickgezogen werden wird. Und das
manifestierte Wesen wird darin eine Zeitlang latent ruhen, jedoch um wieder
zu erscheinen.

So werden Welten aus den Tiefen des Grenzenlosen geboren und kehren
wieder in sie zuriick, geradeso wie die Menschen aus dem Brahman in ihnen,
aus ihrem Aurischen Ei geboren werden und wieder dahin zuriickkehren.
Wenn das Ende des Sonnensystems gekommen sein wird, werden alle Wesen
darin fiir eine noch hohere Ruhe in das Grenzenlose zuriickgezogen werden,
um wieder als logoische Strahlen hervorzugehen, wenn ein neues kosmisches
Lebensdrama beginnt.
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Fohat, die dynamische Energie
der kosmischen Ideenbildung

IN Die Gebeimlebre, Bd.1, S. 16, gibt HPB eine meisterliche Fassung des
wesentlichen Charakters von Fohat:

Es ist die ,,Briicke®, mittels derer die im ,,Gottlichen Gedanken“ existier-
enden ,,Ideen” der kosmischen Substanz als die ,,Naturgesetze® eingeprigt
werden. Fohat ist somit die dynamische Energie der kosmischen Ideen-
bildung; oder, von der anderen Seite aus betrachtet, ist es das intelligente
Medium, die leitende Kraft aller Manifestation, der durch die Dhyan Cho-
hans” — die Architekten der sichtbaren Welt — iibertragene und manifestierte
»,Gottliche Gedanke®. So entspringt unser Bewusstsein dem Geist oder der
kosmischen Ideenbildung; aus der kosmischen Substanz entstehen die ver-
schiedenen Vehikel, in welchen dieses Bewusstsein individualisiert wird und
Selbst- oder reflexives Bewusstsein erlangt; und Fohat ist in seinen verschie-
denen Manifestationen das geheimnisvolle Band zwischen Gedanke und
Materie, das alle Atome zum Leben elektrisierende, beseelende Prinzip.

Fohat ist sowohl ein tibetischer als auch ein mongolischer philosophischer
Ausdruck und bedeutet allgemein kosmisches Leben oder Vitalitit, die durch
kosmischen Verstand oder kosmische Intelligenz gelenkt wird. Die verbale
Warzel fob ist mongolischen Ursprungs und entspricht dem Wort Buddha
oder sogar Buddhi oder auch Bodhi-Weisheit. Fohat vollfithrt seine mannig-
fachen Wunder durch das Weben des Gewebes des universalen Wesens, weil
es Maha-Buddhi ist, die durch ihn wirkt und ihn lenkt. Diese kosmische Vita-
litit verkorpert im Universum das, was in unserem Korper die Pranas sind.

Der Grund, warum die Mongolen von der kosmischen Vitalitit in Verbin-
dung mit Gedanken sprechen, die streng genommen den Ausdriicken Buddhi,
Bodhi etc. zugeschrieben werden, ist, dass sie sich weigern, in der symmetri-
schen und harmonischen Struktur des Universums das rein imaginire Spiel
blinder und seelenloser Krifte mit der toten Materie zu sehen, was der Fluch
des westlichen wissenschaftlichen Denkens war. Fir diese frithen Orientalen
war das Universum ein Ausdruck kosmischer Weisheit.

Fohat, das kosmische Leben im Sinne des vitalen Flusses oder des
etherisch-vitalen Fluidums in einem Universum, ist tatsichlich in sieben oder

* Von der christlichen Theologie Erzengel, Seraphim etc. etc. genannt.
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zehn Prinzipien oder Elemente teilbar, von denen jedes eine Lebenskraft mit
ihrem eigenen Svabhava ist. Ihre Einheit bildet den allgemeinen Fohat, von
dem HPB schrieb:

sJede Welt hat ihren in seiner eigenen Wirkungssphire allgegenwirtigen
Fohat. Aber es gibt so viele Fohats wie es Welten gibt, sich in Macht und
Ausprigungsgrad jeweils unterscheidend. Die individuellen Fohats bilden
einen universalen, kollektiven Fohat — die Aspekt-Entitit der einen absoluten
Nichtentitit, die absolute Sein-heit, ‘SaT’, ist. ,,Millionen und Milliarden
von Welten werden in jedem Manvantara hervorgebracht”, wird gesagt.
Daher muss es viele von uns als bewusste und sntelligente Krifte angesehene
Fohats geben.*

Der urspriingliche Fohat, der seinen Ursprung im Ersten Logos hat, ist
sieben- oder zehnfiltig, weil der Erste Logos selbst sieben- oder zehnfiltig
ist. Folglich existiert Fohat auf jeder einzelnen Ebene des Universums als eine
Sieben- oder Zehnerzahl. Wenn der Zweite Logos sich selbst aus dem Ersten
Logos entfaltet, folgt Fohat ebenfalls jedem Schritt einer solchen Emanation,
wobei er sich im Zweiten Logos als die kosmische Vitalitit in sieben oder zehn
Formen reproduziert. Auf genau die gleiche Weise reproduziert sich Fohat
auch im Dritten Logos.

Fohat ist im Kosmos das, was die sieben oder zehn Pranas im Menschen
sind; und wie die Konstitution des Menschen ihre Pranas auf jeder Schicht
seines Aurischen Eies hat, so sind die Pranas des Kosmos die verschiedenen
Aspekte von Fohat auf den verschiedenen Ebenen. Geradeso, wie im Men-
schen die Pranas die Triger fiir Gedanken, Empfinden, Gefiihl und Instinkt
sind, so dient Fohat auf den kosmischen Ebenen als Triger der kosmischen
Ideenbildung. Fohat ist das Ross, der kosmische Gedanke ist der Reiter.

Fohat offenbart sich in verschiedenen Formen und Elektrizitit, so wie
wir sie kennen, ist eine seiner niedrigsten Manifestationen. Was Vitalitit in
der menschlichen Konstitution ist, das ist Elektrizitit im System des materi-
ellen Universums. Sie sind Manifestationen derselben fundamentalen Kraft.
Mystisch gesprochen ist die kosmische Elektrizitit die physische Vitalitit der
Wesenbheit, in der wir leben, uns bewegen und unser Dasein haben. Sie ist an
und fiir sich keine Kraft. Es gibt im Universum nicht so etwas wie eine Kraft
fiir sich allein, die getrennt von anderen Kriften existiert. Sie ist eine Phase,
eine Manifestation der Basis aller Dinge, nimlich des Bewusstseins. Gravita-
tion ist wirklich eine der Manifestationen der kosmischen Elektrizitit, und

* Die Gebeimlebre, Bd. 1, S. 147 Fn., siehe auch Bd. 1, S. 114-6.
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entsprechend ist Elektrizitit eine der Manifestationen der kosmischen Gravi-
tation. Wir zitieren wieder aus Die Gebeimlebre, Bd. 1, S. 149—50:

... Fohat, der schopferischen Kraft der kosmischen Elektrizitit ... hat sieben
Sohne, welche seine Briider sind; ... [sie] reprisentieren und personifizieren die
sieben Formen des kosmischen Magnetismus, welche im praktischen Okkuit-
ismus die ,,sieben Wurzeln® genannt werden, deren zusammenwirkende und
aktive Nachkommenschaft neben anderen Energien Elektrizitit, Magnetis-
mus, Ton, Licht, Wirme, Kohision etc. umfasst.

Ferner gilt: Geradeso wie die Vitalitit in einem menschlichen Koérper als
kosmisch-atomare Elektrizitit erscheint oder als die fohatische Manifestation
in der Struktur aller Atome, die unseren Korper zusammensetzen, so ist die
Vitalitit der grofien Wesenheit, in der wir unser Dasein haben, die kosmische
Elektrizitit. Ein Blitz ist Elektrizitit oder kosmische Vitalitit, die sich an
einem bestimmten Ort und unter bestimmten Bedingungen offenbart. Er
stellt das ortliche elektrische Gleichgewicht wieder her. Einen dhnlichen Fall
haben wir, wenn das Gleichgewicht der Vitalitit im menschlichen Korper
aufrechterhalten wird, was dann Gesundheit bedeutet; und wenn das Gleich-
gewicht gestort ist, bedeutet dies Krankheit.

Wenn die Dinge, vom Standpunkt der Elektrizitit aus, nicht im Gleich-
gewicht sind, haben wir die sehr heiflen oder die sehr kalten Tage, die stiir-
mischen oder die ungewdhnlich ruhigen Tage. Es gibt einen konstanten
Richtungswechsel in den Bewegungen und Operationen dieser kosmischen
Elektrizitit. Ein Blitz ist ein kurzer Abschnitt einer Zirkulation des Kosmos.
Er ist sehr eng mit gewissen vitalen Stromungen zwischen der Sonne und der
Erde und dem Menschen und der Erde verbunden, die durch die Erde und
zu und von der Erde und dem Meteorschleier gehen, der sie umgibt. Mag-
netismus ist das andere Ich der Elektrizitit. Jedes ist ein ,,Bruder-Sohn“ von
Fohat. Grundsitzlich sind die Phinomene, die wir Gravitation, Elektrizitit
und Magnetismus nennen, alle dieselbe Sache: drei Manifestationen Fohats
oder der kosmischen Vitalitit, wie sie in unserem physischen Abschnitt des
Universums erscheint. Dieses Universum ist nicht in Stufen geteilt, die von-
einander getrennt sind, es ist vielmehr ein organisches Ganzes, das Grade
oder Stufen enthilt, die vom Unsichtbaren zum Sichtbaren (und noch weiter
abwirts wiederum ins Unsichtbare) ineinander tibergehen. Es gibt in Wirk-
lichkeit keine Grundunterteilungen, aufier in einem schematischen Sinne.

Die Menschen haben mehr mit einem Blitz zu tun, als sie sich vorstellen
konnen. Wenn es iiberhaupt keine belebten Wesenheiten auf der Erde gibe,
dann wiirde Elektrizitit, die sich auf diese besondere Weise manifestiert, die
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wir Blitz nennen, ein aufierordentlich seltenes Phinomen sein; doch jeder
Punkt im Raum enthilt fiir uns sichtbare und unsichtbare belebte Wesen-
heiten.

In ihrem Theosophical Glossary hat HPB Fohat als ,die Essenz der kosmi-
schen Elektrizitit“ definiert. ,Ein okkulter tibetischer Ausdruck fiir Dazvipra-
kriti, Urlicht.“ HPB beschreibt Daivi-Prakriti als ,,urspriingliches, homogenes
Licht, ... wenn dieses Licht differenziert wird, wird es FOHAT*.

Hier wird auf einen feinen Unterschied hingewiesen. Daivi-Prakriti
bedeutet buchstiblich leuchtende oder gottliche Prakriti oder Substanz
und stellt die uranfingliche leuchtende Kraft-Substanz dar, die Subba Row,
ein frither Theosoph und brahmanischer Gelehrter, das ,Licht des Logos®
nannte. Fohat ist dasselbe Licht in einem entwickelteren Stadium der Mani-
festation. Die beiden sind in gewissem Sinne wirklich dasselbe. Wenn wir aber
gewohnliche Elektrizitit in ihrem kosmischen Aspekt Daivi-Prakriti nennen,
dann wiirde Fohat in diesem Bereich die entwickelteren Manifestationen der
kosmischen Elektrizitit bedeuten, wie der Blitz und wie der Strom, der unsere
Hiuser erleuchtet, und die Kohisionskraft, die die Atome zusammenbhiilt.
Uber allem anderen ist Daivi-Prakriti-Fohat aktives kosmisches Bewusstsein;
Daivi-Prakriti ist der hohere oder spirituelle oder negative Aspekt und Fohat
ist der niedrigere oder aktive oder positive Aspekt.

Jeder einzelne der drei Logoi und sein entsprechender Fohat sind titig,
sind das Leben selbst. Weil die drei Logoi kosmische Lebewesen sind und weil
das gesamte Universum durch ein periodisches Entfalten von Hierarchien
in ihre verschiedenen Emanationen aus ihnen herausfliefit, lebt das Univer-
sum und alles in ihm, einschliefilich seines physischen Kérpers. Deshalb ist,
angefangen von einem Nebel und einer Sonne bis zu einem Elektron und
einem Menschen, jede Wesenheit in einem solchen Universum ein lebendes
Wesen, aufgebaut aus Leben, das sowohl Substanz als auch kosmischer Geist
ist. Oder, wie es HPB anschaulich sagt: ,Die Strahlen des Logos vibrieren in
jedem Atom.“
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Uber die gnostischen Aonen

Im LAUFE DER ZWEI ODER DREI JAHRHUNDERTE, die dem Niedergang des esote-
rischen Systems in Europa und der dazugeh6renden Mysterienschulen folgten
— ein Niedergang, der ungefihr zu Beginn der christlichen Ara anfing —, ent-
stand eine ganze Anzahl mystischer und quasi-okkulter Denksysteme. Einige
von ihnen enthielten eine Menge von dem damals dahinschwindenden Licht
esoterischer Weisheit, andere enthielten nur schwache Strahlen davon.

Unter diesen Schulen, die zeitweilig in Mode kamen, befanden sich die
verschiedenen Gruppen der Gnostiker. Die meisten von ihnen wurden von
den christlichen Geschichtsschreibern zu Unrecht ,hiretische christliche
Sekten® genannt, obschon sie in Wahrheit weit weniger Christen waren als
die verblassenden Strahlen aus den urspriinglichen Zentren der esoterischen
Lehre in der mediterranen Welt. Es ist jedoch wahr, dass sich einige von diesen
gnostischen Gruppen aus dem einen oder anderen Grund, hauptsichlich aber
aus Zweckmaifligkeitsgriinden, verschiedenen christlichen Sekten in gewisser
Weise anschlossen, wahrscheinlich damit sie mehr oder weniger in Frieden
leben und ihre privaten Studien in relativer Sicherheit betreiben konnten.

Die ganze Wahrheit iiber diese gnostischen Sekten ist noch nicht
geschrieben worden. Die gnostische Schule von Simon war eine der Schulen,
die einige Grundlehren der esoterischen Philosophie am getreuesten lehrten.
Andere gnostische Gruppen, die Elemente der archaischen Weisheit bewahr-
ten, wurden von Menander, Valentinus, Basilides etc. gegriindet. Simon, der
in einer Zeit lehrte, die begierig nach okkultem und quasi-okkultem Wissen
jeder Art hungerte, war jedoch auflerordentlich kritisch und theologisch
bedenklich. Er musste offensichtlich seine Lehren in Redewendungen for-
mulieren, die die herrschende christliche Macht nicht verletzten. Er verzich-
tete konsequent weitgehend auf die heiligen und uralten Lehrsitze und
verwendete Redewendungen und Beschreibungen, die oft sehr exoterisch
waren und in bestimmten Fillen von ihm erfunden wurden, um vor den
Feinden seiner Schule zu verbergen, was er in Wirklichkeit in seinen Lehren
meinte — deren innere Bedeutung seinen instruierten Anhidngern trotzdem
vollig verstindlich war.

Die folgenden etwas lingeren Ausziige aus HPBs E. S. Instructions geben
das gnostische System der Aonen, wie es von Simon gelehrt wurde, wieder:
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Simon lehrte wie alle anderen Gnostiker, dass unsere Welt durch die tiefer
stebenden Engel, die er Aonen nannte, geschaffen wurde. Er erwihnt nur drei
Grade von ihnen, weil es nicht sinnvoll war und ist, wie in der Gebeimlehre
erklirt wurde, etwas iiber die vier hoheren zu lehren, und deshalb beginnt
er mit der Ebene von Globus A und G. Sein System steht der okkulten
Wahrheit ebenso nahe wie jedes andere, sodass wir es ebenso gut priifen
konnen wie seine eigenen und Menanders Ausspriiche iiber ,Magie“, um
herauszufinden, was sie mit dieser Bezeichnung meinten. Nun, fiir Simon
war der Gipfel aller manifestierten Schopfung das Feuer. Es ist fir ihn wie
auch fiir uns das Universale Prinzip, die Unendliche Stirke, geboren aus der
verborgenen innewohnenden Kraft. Dieses Feuer war die erste Ursache der
manifestierten Welt des Seins. Es war dual, mit einer manifestierten und
einer verborgenen oder geheimen Seite. ,Die geheime Seite des Feuers ist
in seiner offenkundigen (oder objektiven) Seite verborgen®,* schreibt er,
womit angedeutet wird, dass das Sichtbare immer im Unsichtbaren und
das Unsichtbare im Sichtbaren gegenwirtig ist. Dies war nichts anderes
als eine neue Formulierung von Platons Idee des verstandesmifiig Erfass-
baren (Noéton) und des Fiihlbaren (Aisthéton) und von Aristoteles’ Lehre von
der Stirke (Dynamis) und der Handlung (Energeia). Fir Simon war alles,
was man denken und sich vorstellen und auf das man einwirken kann, voll-
kommene Intelligenz. Feuer enthielt #/les. Und deshalb sind alle Teile jenes
Feuers, da mit Intelligenz und Vernunft begabt, zur Entwicklung durch
Ausdehnung und Emanation fihig. Dies ist unsere Lehre von dem mani-
festierten Logos, und diese Teile sind in ihrer urspriinglichen Emanation
unsere Dhyin-Chéhins, die ,,Sohne der Flamme und des Feuers® oder die
héheren Aonen. Dieses ,Feuer ist das Symbol der aktiven und lebenden
Seite der géttlichen Natur. Hinter ihr liegt ,,unendliche Moglichkeit in der
Maglichkeit, die Simon ,,das, was Bestand hatte, hat und haben wird“, oder
dauerhafte Stabilitit und personifizierte Unverinderlichkeit nannte.

Von der Gedankenkraft ging so die gottliche Ideenbildung zur Handlung
tiber. Daher bringen die Reihen der urspriinglichen Emanationen die Gedanken
durch Handlungen bervor. Die objektive Seite des Feuers ist die Mutter, die ver-
borgene Seite seines Wesens ist der Vater. Simon nannte diese Emanationen
Syzygien (ein vereinigtes Paar), denn sie emanierten paarweise, die eine als ein
aktiver und die andere als ein passiver Aon. Drei auf diese Weise emanierten
Paaren (oder sechs im ganzen, das Feuer ist das siebte) gab Simon folgende
Namen: ,,Verstand und Gedanke, Stimme und Name, Vernunft und Refle-
xion.“ Das erste in jedem Paar ist ménnlich, das zweite weiblich. Aus diesen
urspriinglichen sechs emanierten die sechs Aonen der Mittleren Wel. ...

* Philosophoumena, V1, 9.
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Wir finden also im System des Simon Magus, dass die ersten sechs
Aonen, die durch das siebte, die Vaterpotenz, aufgebaut wurden, zu handeln
beginnen und ihrerseits sechs sekundire Aonen emanieren, die auf diese
Weise durch ihre entsprechenden Viter aufgebaut werden. In den Philoso-
phoumena lesen wir, dass Simon die Aonen mit dem ,Lebensbaum® verglich.
»Es steht geschrieben’, sagte Simon in der Offenbarung,* ‘dass es zwei Ver-
zweigungen der universalen Aonen gibt, die weder einen Beginn noch ein
Ende haben, und dass beide aus derselben Wurzel, der unsichtbaren und
unbegreiflichen inneren Kraft, Sigé (Stille), hervorgegangen sind. Eine von
diesen [Reihen von Aonen] erscheint von oben herab. Dies ist die Grofie
Macht, das Universalgemiit [oder die gottliche Ideenbildung, der Mahat der
Hindds - Hindas, d. U], sie ordnet alle Dinge und ist minnlich. Die andere
kommt von unten, denn sie ist der Grofie [geoffenbarte] Gedanke, der weib-
liche Aon, der alle Dinge erzeugt. Diese [beiden Arten von Aonen] entspre-
chen* einander. Sie stehen miteinander in Verbindung und manifestieren den
Zwischenraum [die Zwischensphire oder Zwischenebene], die unbegreifliche
Luft, die weder Anfang noch Ende hat.”“ *** Diese weibliche ,,Luft® ist unser
Ether oder das kabbalistische Astrallicht. Sie ist also Simons Zweite Welt, aus
FEUER geboren, das Prinzip von allem. Wir nennen es das EINE LEBEN,
die Intelligente Gottliche Flamme, allgegenwirtig und unendlich. ...

Simons Dritte Welt mit ihrer dritten Reihe von sechs Aonen und der
siebten, dem Vater, wurde auf die gleiche Weise emaniert. Es ist dasselbe
Konzept, das durch jedes gnostische System liuft — graduelle Entwicklung
abwiirts in die Materie durch Ahnlichkeit. Dies ist ein Gesetz, das bis zum
urspriinglichen Okkultismus oder zur urspriinglichen Magie herab verfolgt
werden muss. Bei den Gnostikern wie auch bei uns ist diese siebente Macht,
die alles zusammentfiigt, der Geist, der iiber den dunklen Wassern des undif-
ferenzierten Raumes briitet, Narayana oder Vishni in Indien; der Heilige
Geist im Christentum. Im Letzteren wird die Idee aber eingeschrinkt und
durch Begrenzungen verkiimmert. Dadurch werden Glaube und Gnade
erforderlich. Die 6stliche Philosophie zeigt, dass sie jedes bewusste oder
unbewusste Atom durchdringt. ...

Daraus folgt, dass jedes rationale Wesen — auf Erden Mensch genannt —
aus derselben Essenz besteht und potenziell alle Eigenschaften der hoheren,
urspriinglichen sieben Aonen besitzt. Es liegt an ihm, ,mit dem Bild des
Héchsten vor Augen® durch Nachahmung i actu, die Stirke zu entwickeln,
mit der das Hochste seiner Eltern oder Viter begabt ist. -1I

* ,Die Grofie Offenbarung” (Hé Megalé¢ Apophasis), von der angenommen wird, dass

Simon selbst der Autor gewesen ist. -HPB
** Stehen buchstiblich in Reihen oder Paaren einander gegeniiber. -HPB
*** Philosophoumena, V1, 18.
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Wenn sich HPB auf Simons System der Aonen als ,auf der Ebene von Globus
A und G* beginnend bezieht, so sollte sich der Leser daran erinnern, dass es
in der Lebensgeschichte einer Verkorperung einer Planetenkette von ihrem
Anfang bis zu ihrem Ende nicht nur sieben, sondern in Wirklichkeit zwolf
verschiedene evolutionire Stufen des Wachstums gibt. HPB hat beinahe still-
schweigend die ersten fiinf urspriinglichen Stufen iibersprungen und nimmt
die Kette auf ihrer sechsten Stufe auf, die sie die ,erste” nennt. Das folgende
Diagramm mag die Angelegenheit etwas erhellen:

1. Atherisch
Urspriingliche Stufen* 2. Etherisch [der dichteste oder physische
Aspekt von Ather; d. Ubers.]

. Erstes Elementalreich
. Zweites Elementalreich
. Drittes Elementalreich

. Globus A feurig

. Globus B luftig

. Globus C wiisserig

. Globus D fest oder irdisch

. Globus E etherisch

. Globus F etherisch-spirituell
. Globus G quasi-spirituell

Elementare Evolution

W N -

Die sieben
manifestierten Globen

BN e NV, T S US R S

Hieraus ist ersichtlich, dass es vor der Evolution der Elementalreiche, welche
die ersten sind, die beim Aufbau eines Globus auf einer Ebene helfen, die
dtherischen und etherischen Stufen gibt, die wirklich die fritheste Kometen-
Stufe in ihren zwei Hauptunterteilungen der Entwicklung darstellen. Wenn
diese zwei urspriinglichen Stufen der Vorbereitung und Quasi-Materialisation
beendet sind, beginnen die drei Hauptklassen der Elementale, die sich selbst
vorbereitet haben und in ihre drei entsprechenden Klassen unterteilt und in
diese hineingezogen worden sind, um die Grundlagen fiir einen zukiinftigen
Globus zu legen.

* Gewisse niedrigere Dhyani-Chohans vermischen ihr Fluidum oder ihre vitale Essenz
mit den Elementalen der héheren vier Elementalreiche und auch mit den Lebensatomen
der entsprechenden Ebenen, wobei sie die architektonische Ideenbildung und die fiihren-
den Krifte und Energien liefern, auf die die niedrigeren drei Elementalreiche ihrerseits
aufgebaut werden. Vgl. Die Gebeimlebre, Bd. 11, S. 270-1 Fn.
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Wenn die drei Elemental-Klassen die Umrisse des zukiinftigen Globus
aufgebaut haben — wobei jede Klasse der vorhergehenden folgt, nachdem
Letztere ihr Werk beendet hat —, beginnt der echte Globus seine Existenz, was
hier die erste Runde genannt wird. Weil die drei Elementalreiche ihre Auf-
gabe bis dahin vollendet hatten, sind die verschiedenen Monaden-Familien
mehr oder weniger in ihre entsprechenden Gruppen getrennt worden und
von jetzt an bereit, ihre Runden als Lebenswogen zu beginnen.

Von diesem Zeitpunkt an beginnen die sieben Runden und riicken in stin-
digem Fortschritt rund um die Globen der Kette weiter, denn man muss fest-
halten, dass, wihrend die obige Beschreibung sich hauptsichlich mit Globus
D befasst, alle anderen Globen ebenfalls pari passu mit ihm evolviert worden
sind oder sich manifestiert haben. Eine Runde beginnt auf dem hochsten
der zwolf Globen und schreitet weiter von Globus zu Globus rund um die
Kette voran. Dies ist nur eine andere Art der Feststellung, dass jeder Globus
aus sich selbst seinen Uberschuss an Leben oder Lebewesen entfaltet. Zuerst
haben wir das itherische Erwachen eines Laya-Zentrums zum Leben, das
beim Beginn seiner Wanderung durch den Raum sich nach und nach mit
dtherischer und etherischer Materie verbindet und auf diese Weise langsam
in seine zweite Stufe, die etherische, eintritt. Wenn auch diese Stufe beendet
ist, ist das Laya-Zentrum, das sich jetzt als ein etherischer Komet manifes-
tiert, gerade ein Mitglied des Sonnensystems geworden, zu dem ihn seine
karmische Bestimmung unvermeidlich zur Verkorperung als eine zukiinf-
tige Planetenkette hingezogen hat. Wenn sich einmal der Komet auf seiner
Umlaufbahn rund um die Sonne als ein hoch etherischer Globus im ersten
oder im ersten und zweiten Zustand der Materie der physischen kosmischen
Ebene festgesetzt hat, beginnen die drei Elementalreiche der Reihe nach
ihre charakteristischen Aktivititen* und bauen auf diese Weise graduell einen
leuchtenden und glithenden oder ,wolkigen“ Korper von sehr schwacher
physischer Dichte auf, und von einer Art, die unsere Astronomen wahrschein-
lich als etherisch feurig beschreiben wiirden. (Das Wort feurig wird benutzt,

* Siebe Die Gebeimlebre, Bd. 1, S. 212 Fn.

»Die sieben fundamentalen Transformationen der Globen oder himmlischen Sphiren
— oder vielmehr die der sie zusammensetzenden Materieteilchen — werden wie folgt bes-
chrieben: (1) homogen; (2) luftformig und strahiend (gasartig); (3) flockig (nebelartig); (4) atom-
istisch, etherisch (Beginn von Bewegung, daher von Differenzierung); (5) keimartig, feurig
(differenziert, aber lediglich aus jenen Keimen der Elemente in ihren Anfangszustinden
zusammengesetzt. Vollstindig entwickelt werden sie auf unserer Erde sieben Keime besit-
zen); (6) vierfiltig, dampfartig (die zukiinftige Erde); (7) kalt und abhingig (vom Leben und
Licht der Sonne).“
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um die glithende oder leuchtende Natur des Feuers in seinen ersten Stadien
anzudeuten und nicht das Hitze erzeugende physische Feuer, wie wir es auf
Erden haben. Elektrische Substanz kann vielleicht den Gedanken etwas besser
vermitteln.) Wenn diese Stufe beendet worden ist, beginnt die ,erste Runde®,
und mit dieser Runde beginnt HPB ihre wunderbare Darlegung.

Der Prozess der Verfestigung oder Materialisation der Globen schreitet
stindig bis zur Mitte der vierten Runde fort. Danach werden die Globen
wieder etherischer. Dies ist auf dem aufwirts gerichteten oder leuchten-
den Bogen verbunden mit der Spiritualisierung der verschiedenen Monaden-
Familien, die diesen Runden bis zum gegenwirtigen Punkt gefolgt sind.
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Die Lehre vom Svabhava

DEr ImpuLs HINTER DER EvoruTion liegt nicht aufierhalb, sondern im Keim
oder Samen, in der evolvierenden Wesenheit selbst. Der Impuls und der Same
entstehen aus einem Ding, und das ist ihr Svabhava,* die Selbstheit oder
essenzielle Charakteristik des Selbst.

Die Lehre vom Svabhava hat zwei Grundaspekte: erstens das Ins-Dasein-
oder In-die-Existenz-Kommen durch die innewohnenden Wachstumskrifte
einer Wesenheit; und zweitens, als eine hiervon abgeleitete Vorstellung, die
innere Qualitit oder der Charakter einer Wesenheit. Alles, was sie wihrend
ihres bestindigen zunehmenden Wachsens ist oder tut, steht in Uberein-
stimmung mit den Kriften und Substanzen, die aus dem Inneren ihres eige-
nen Herzens stromen. Alles wird durch die charakteristischen Eigenschaften
dieser urspriinglichen Quelle zum Ausdruck gebracht.

Im Falle des Menschen ist sein ganzer veranlagungsgemifier Charakter der
zusammengesetzte Svabhava, der aus den individuellen Svabhavas seiner ver-
schiedenen Monaden gebildet wird. Jede dieser Monaden besitzt ihren eigenen
Charakter oder Typ der Individualitit, und wihrend des Maha-Manvantara ist
sie unauthorlich aktiv sowohl in einem energiegeladenen als auch in einem pas-
siven Sinne, wobei sie ihre eigenen Lebensessenzen von innen hervorbringt.
Da diese verschiedenen Monaden stindig aktiv sind, d. h. sich stindig dndern,
unterliegt nicht nur der Svabhava jeder individuellen Monade den Modifika-
tionen durch die Evolution, sondern diese notwendigen Modifikationen bewir-
ken entsprechende Verinderungen in dem komplexen allgemeinen Svabhava
der menschlichen Konstitution. Daher ist kein Svabhava ewig derselbe und
niemals auch nur fiir einen fliichtigen Augenblick statisch. Er ist fiir alle Zeiten
der Modifikation oder der evolutioniren Verinderung unterworfen.

Wie jeder Svabhava seine urspriingliche Quelle im Herzen seiner stindig
evolvierenden Monade hat, so besitzt jede individuelle Monade ihren eigenen
svabhavischen spirituellen Magnetismus, ihre Individualitit. Ahnlich verhilt es
sich mit jedem Lebensatom im ganzen Bereich des Universums. Ferner ist jede

* Ein zusammengesetzter Sanskrit-Ausdruck: svz bedeutet Selbst und bhiva werden,
ins Dasein gelangen, womit ein kontinuierliches Wachstum oder ein Wechsel von Zustand
zu Zustand bezeichnet wird.
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Gruppe von Individuen in einem eigenen spirituell-magnetischen Svabhava
zusammengefasst. Ebenso verhilt es sich beim physischen Kérper des Menschen
oder auch bei seiner gesamten Konstitution, bei einer Nation oder Rasse oder
sogar bei einer Sternengruppe, wie den Konstellationen des Zodiakus. Vielfalt
ist das Gesetz des Universums, da sie der innewohnenden Wesenheit entspringt,
welche im Kern eines jeden Lebewesens ihr Zuhause hat, ein Strahl der immer-
wihrenden Monade in allen.

Ein Planet ist z. B. nicht nur eine Wesenheit in sich selbst mit einem
Svabhava oder Charakter, der von dem anderer Planeten verschieden ist, son-
dern seine Bewohner nehmen ebenfalls in einem gewissen Ausmaf} an seiner
Individualitit teil, wie sie auch ihren eigenen Svabhava haben. Es leuchtet ein,
dass die Grundgesetze der Natur, da sie universal sind, im ganzen Universum
wirken miissen; dagegen variieren die sekundiren Gesetze der Natur ent-
sprechend der Zeit und dem Ort, denn sie sind zum grofien Teil das Produkt
der den Kosmos bewohnenden spirituellen Wesenheiten, der Monaden. Wir
alle sind aus den gleichen kosmischen Substanzen, die iiberall existieren, auf-
gebaut. Unsere Individualititen sind unsere entsprechenden Svabhavas, Tone,
Zahlen — man kann sie nennen, wie man will.

Daher ist jede Monade ein Bewusstseinszentrum mit einem eigenen
bestimmten Svabhava, das stets titig ist; und diese Aktivitit zeigt sich, da sie
spirituell-gottlich ist, auf den niedrigeren Ebenen als Strahlen. Jede Monade
strahlt aus sich einen kontinuierlichen Energiestrom von variierendem svab-
havischem Geprige, gottlich, spirituell, intellektuell, psychisch etc., aus. Diese
Strahlen durchdringen und umgeben die Materie unter ihnen und erzeugen
dadurch die verschiedenen Erscheinungen in den Wesen, in denen sie wirken.
Wenn diese Wesen oder Triger hoch evolviert und bereit sind, sodass sie auf
einmal die Krifte der in ihnen wirkenden monadischen Energie offenbaren
konnen, tun sie es, und das Ergebnis ist erhaben. Wenn jedoch die Triger auf
ihrer evolutioniren Stufe so tief stehen, dass sie von den monadischen Quali-
titen nur schwach etwas hervorbringen kénnen, dann ist solch eine schwache
Offenbarung alles, was erscheint.

Von der Vielzahl der Strahlen, die die Monade bestindig ausschickt, gibt
es immer einen, der der hochste ist. Jeder Mensch ist ein Beispiel. Rund um
sein Herz, welches dieser hohere Strahl aus seiner Monade ist, sind die ver-
schiedenen Triger oder Prinzipien aufgebaut: der spirituelle, der mentale,
der astrale, der physische Triger. Jeder dieser Korper ist aus unzihligen
Scharen von Lebensatomen zusammengesetzt; sie haben jedoch alle ihren
eigenen individuellen Charakter, ihren Svabhava. Jedes Lebensatom ist selbst
ein wachsendes Ding, ein Strahl aus der Vatermonade des Menschen.
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Da die monadische Essenz oder der hochste Hierarch jeder raumlichen
Einheit, ob eine Planetenkette, ein Sonnensystem oder eine Galaxie, Strahlen
emaniert, ist jeder Mensch ,unter dem einen oder anderen dieser Strah-
len ,geboren®. Diese so einfache Feststellung driickt es korrekt aus, doch
ungliicklicherweise wurden tiber diese Strahlen viele blofie Vermutungen und
sogar torichter Nonsens geschrieben, wie sie die Menschheit beeinflussen und
fithren und wie dieses oder jenes Individuum zu diesem oder jenem Strahl
»gehore®.

Es ist natiirlich wahr, dass jeder Mensch ein Kind seines eigenen spiri-
tuellen Strahls oder Vatersterns ist. Aber, wie HPB betont*, dieser Stern darf
nicht mit der rein astrologischen Sonne oder dem rein astrologischen Stern
verwechselt werden, der die Geburtsdaten eines Menschen kennzeichnet.
Der spirituelle Strahl, von dem hier die Rede ist, ist sein hochster und daher
erster spiritueller Ursprung, ob es die Sonne unseres eigenen Sonnensystems
ist oder einer der Scharen von Milliarden von Sternen, die unsere funkelnde
Milchstrafie bilden.

Das heifit nicht, dass wir das einzige Kind unseres Vatersterns sind, da
jeder Stern unzihlige Strahlen oder Kinder hat. Man muss sich einmal tiber-
legen, dass die Bestimmung jenes Sterns und unsere Bestimmung durch
svabhavischen oder fohatischen Magnetismus innigst miteinander verkniipft
sind — und das wird so lange andauern, wie unsere gegenwirtige Galaxie dau-
ert, und, so viel ich weifj, sogar dariiber hinaus.

Die Ahnlichkeit und Gleichheit unter den Menschen bedeutet nicht, dass
sie von der gleichen monadischen Essenz irgendeines Individuums kommen,
sondern dass sie zu gleichen planetarischen Strahlen gehéren — mit ande-
ren Worten, dass sie verwandte Strahlen von einer grofieren monadischen
Essenz, einer planetarischen Monade sind. Menschen sind einander dhnlich.
Sie unterscheiden sich nicht so sehr von einander wie von Wesen mit einer
Beschaffenheit, die dem ,Menschsein“ auf dem Planeten Venus oder auf
dem Mars oder einem anderen Planeten entspricht. Unter uns gibt es jedoch
Menschen, die sich noch weit mehr dhneln als nur durch dhnliche Gesichts-
ziige; sie gehoren zu den Strahlen von derselben planetarischen Monade. Ein
menschlicher ,Marsbewohner* hat nicht die gleiche grofie Ahnlichkeit mit
einem menschlichen ,,Bewohner des Jupiter®, wie er sie mit einigen anderen
menschlichen ,Marsbewohnern“ hat und so fort.

Ich wiinschte, ich kénnte mehr iiber diese Strahlen schreiben, und sei es
nur, um auf die irrtiimlichen Schlussfolgerungen der vielen astralistischen und

* Vgl. Die Gebeimlebre, Bd. 1, S. 593.
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psychistischen Autoren hinzuweisen, die solchen Unsinn dariiber geschrieben
haben; es wiirde jedoch ein ganzes Buch erfordern, um alle diese Irrtiimer zu
bereinigen.

Sowohl der Mensch als auch das Universum sind aus verschiedenen
Prinzipien oder Elementen oder Tattva zusammengesetzt. Jedes von ihnen
ist seinerseits in Unterprinzipien unterteilt, wovon jedes wiederum sei-
nen eigenen individuellen Svabhava hat. Nun, wenn jedes Prinzip all die
svabhavischen Energien der anderen besitzt, warum sprechen wir dann davon,
dass eines hoher oder spiritueller sei als ein anderes? Warum ist das Sthala-
Sarira, der physische Kérper, nicht ebenso erhaben wie der Atman?

Im Wesentlichen ist jedes Prinzip, ob kosmisch oder menschlich, ebenso
spirituell wie ein anderes; was das eine gegeniiber einem anderen erhoht, ist
nicht die essenzielle Substanz, aus der diese Elemente oder Prinzipien zusam-
mengesetzt sind, sondern der Svabhava, den jedes als seine dominierende
Note offenbart. Das vorherrschende Charakteristikum von Atman ist spiri-
tuelle Selbstheit; das von Kama ist bewusste feurige Kraft oder Energie; das
von Manas ist individualisierte Intelligenz oder individualisiertes Gemiit etc.;
doch alle anderen sechs Prinzipien sind in jedem latent vorhanden.

Wenn daher ein Mensch, dessen svabhavischer Charakter Kama ist, im
atmischen Teil von Kama lebt, lebt er auf einer weit hoheren Ebene als ein
Mensch, dessen essenzieller Svabhava zwar Atman ist, der aber doch in den
niedrigeren Teilen von Atman lebt. Ein Mensch, der im Buddhi-Bereich oder
dem hoheren Manas des Kama-Prinzips lebt, ist in Wirklichkeit ein edlerer
Mensch als einer, der zwar im Manas-Element seiner Konstitution lebt, aber
gleichzeitig sich im Kama-Teil seines Manas befindet.

Das Prinzip, in dem wir leben, platziert uns auf der Lebensleiter. Wenn
wir in Atman, dem essenziellen Selbst, dem géttlichen Teil jeglicher Farbe,
jeglicher Kraft, jeglichen Elements leben, befinden wir uns in einem hoheren
Bewusstseinszustand und leben weit edler als ein Mensch, der in Buddhi-
Manas wohnen mag, jedoch auf einer sehr niedrigen Ebene davon. Es kommt
darauf an, danach zu streben, auf der hochsten Ebene zu leben, wo alles farb-
lose Glorie ist. Sobald wir in Farbe, in verschiedene Prinzipien oder Tattva
absteigen, steigen wir in die Manifestation und Differenzierung ab und erzeu-
gen eine entsprechende Maya und folglich Unwissen. Es gibt ein gottliches
Kama, es gibt ein niedrigeres Kama; es gibt eine gottliche Buddhi, es gibt
eine menschliche Buddhi, die ihre Reflexion ist. Jede Ebene ist unterteilt und
nach ihrer grofien Ebene gestaltet. Deshalb ist es gleich, in welchem Zustand
ein Mensch geboren sein mag, deshalb ist es gleich, zu welchem Strahl er
gehoren mag, dies platziert ihn nicht. Was ihn einordnet, ist das, worauf
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sein Bewusstsein konzentriert ist. Wenn es aufwirts gerichtet ist, sich in den
Atman, in die farblose Sphire erhebt, dann umfasst er Géttlichkeit. Im Abso-
luten ist keine Farbe, kein Prinzip oder Tattva spiritueller als ein anderes, weil
alle aus dem Herzen der Géttlichkeit geboren sind. Wenn wir in die Welten
der Differenzierung, der Existenz, herabkommen, dann sind wir gezwungen,
Unterteilungen zu machen.

Man kénnte fragen: Wo auf Erden bin ich in diesem Gewirr von Svab-
havas und Individualititen und Unterprinzipien, usw.? Angenommen, dass
ich siebenfach bin, dass ich sieben Atmans oder Gottheiten in mir habe, die
zusammenarbeiten, um mich zu dem zu machen, was ich bin, wie chemische
Elemente zusammenarbeiten, um eine Wesenheit zu bilden — aber welcher
Teil von diesem zusammengesetzten Svabhava ist derjenige, den ich als Ich
kenne, als jenen kleinen unbedeutenden Teil von mir, der so aggressiv ist?

Wir miissen daran erinnern, dass der Mensch aus einem siebenfachen
Wesen besteht, vom Gottlichen abwirts durch alle Zwischenstufen bis zum
Korper. Dort, wo er sein Bewusstsein zu einem beliebigen Zeitpunkt kon-
zentriert, in welcher besonderen Schicht seines Aurischen Eies oder in wel-
chem svabhavischen Zentrum auch immer, dort ist der Teil, von dem wir im
Augenblick als dem Ich sprechen kénnen. Das Tier hat es in seinem tierischen
Bewusstsein; wir haben es gewohnlich in unserem Kama-Manas; die Weisen
haben es noch hoher, wahrscheinlich in Buddhi-Manas; die Buddhas und
Christusse noch hoher, die Gottheiten auf einer noch erhabeneren Stufe.

Wir erkennen hier die ungeheure Bedeutung dieser Lehre. Ein Mensch
kann in jedem Teil des gesamten Bereiches seines Wesens leben, wenn er es will.
Er kann sein Bewusstsein, wenigstens fiir eine Weile, in jeder svabhavischen
Energie, die er wiinscht, konzentrieren und dabei Inspiration und Hilfe aus
den Energien des Universums gewinnen, oder er kann seine Gedanken und
Gefiihle in den niedrigeren Energien konzentrieren. Und wenn er viele Leben
hindurch nicht aufhort, das Bose und die Irreleitung zu lieben, dann wird er
schlieilich in die Holle fahren.

Alle die Unmengen von Monaden sind lernende, evolvierende Wesen-
heiten, und sie wandern im Laufe der periodisch wiederkehrenden Zeitalter
durch die immensen kosmischen Ebenen auf und ab. Jede Monade, die in
ihrer anfinglichen evolutioniren Entwicklung ihren Ursprung in einem kos-
mischen Tattva hat, muss fiir lange Zeiten die grundlegende Prigung dieses
kosmischen Tattva als ihren Basis-Svabhava ertragen. Wenn sie sich aber
durch evolutionire Verinderung oder evolutionires Wachstum von einer
kosmischen Ebene oder von einem kosmischen Tattva in eine andere kosmi-
sche Ebene oder in einen anderen kosmischen Tattva erhebt, dann tut sie es,
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weil ihr Svabhava sich dem innewohnenden Svabhava der neuen kosmischen
Ebene bzw. dem neuen kosmischen Tattva, in die bzw. in den sie eintritt, ange-
glichen hat. Da jeder Svabhava zusammengesetzt ist, konnen wir auf unserer
Suche nach dem ,ersten Svabhava sozusagen zu seiner Essenz aufwirts und
einwirts schreiten, um diesen urspriinglichen svabhavischen Hintergrund zu
finden. Bei diesem Bestreben erkennen wir, dass es stets etwas noch Hohe-
res, noch Tiefgriindigeres und Grofiartigeres gibt und dass dieses Etwas, das
allem Anschein nach unerreichbar ist, eine unerklirliche X-Quantitit dar-
stellt, die sich aus dem innersten Herzen der monadischen Essenz verstromt.

Wir konnen also sagen, dass jede Wesenheit den Svabhava ihrer gottlichen
Monade besitzt, den sie direkt aus deren untrennbarer Einheit mit der Galaxie
bezieht; dass es ebenso in jedem von uns das svabhavische Herz der spiritu-
ellen Monade gibt, das aus der spirituellen Essenz unseres Sonnensystems
besteht. Wir konnen sagen, dass wir in uns auch die menschliche Monade
oder das reinkarnierende Ego als ein anderes svabhavisches Herz haben, das
uns als individuelle Menschen charakterisiert und das aus der spirituellen
Essenz unserer Planetenkette besteht. Wenn wir diese Aussagen in die richtige
Reihenfolge bringen, sehen wir, dass der grundlegende Svabhava innerhalb
unseres zusammengesetzten Svabhava unser galaktisches svabhavisches Herz
ist. Es dauert in seiner charakteristischen Individualitit am lingsten und
verindert sich am langsamsten; und selbst hinter ihm befindet sich noch der
unbegreifliche Hintergrund der Unendlichkeit. Auf genau die gleiche Weise
dauert die svabhavische Essenz unserer spirituellen Monade, deren Heim
das Sonnensystem ist, als eine charakteristische Individualitit linger als das
svabhavische Element unseres sich verkérpernden Egos, das der Planetenkette
angehort. Jedoch alle diese Svabhavas, angefangen von dem galaktischen bis
herab zu dem mehr zeitweiligen Svabhava der astralen Monade eines einzigen
irdischen Menschenlebens, evolvieren und verindern sich daher zu inneren
und grofieren kosmischen Lebensbereichen.

Der Mensch ist daher ein kompliziertes Gewebe von Svabhavas. Jeder von
uns besitzt seine eigene besondere Svabhava-Zusammensetzung. Ich mochte
hier hinzufiigen, dass es aufierordentlich gefihrlich wire — wenn jemand die
Macht hitte —, seinen eigenen essenziellen Svabhava oder den eines anderen
herauszufinden, und versuchte, dies zu tun. Denn wenn er unbestindig oder
moralisch schwach wire und doch ausreichend Kenntnis hiitte, um den
Svabhava oder den Grundton des Charakters einer anderen Person genau
zu kennen, so wire es fiir ihn ein leichtes, den anderen seinem Willen und
seinen Gedanken zu unterwerfen und ihn auf diese Weise auf den Status eines
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bereitwilligen oder unfreiwilligen Automaten oder einer Marionette herab-
zuwiirdigen.

Dariiber hinaus werden die monadischen Svabhavas in unserer
Konstitution auch durch die verschiedenen kosmischen Tattva verindert, in
und aus denen sie der Reihe nach im Laufe eines solaren oder planeta-
rischen Manvantara geboren werden. Ein Individuum kann daher gleichzeitig
eine seiner Monaden von akasischer Art in seinem Svabhava haben, wihrend
eine andere seiner Monaden entweder ein Taijasa (feuriger) oder ein Vayava
(luftiger) Typ sein kann; und andere Monaden mégen noch unterschied-
lichere tattwische Charakteristika aufweisen. Unsere zukiinftige Bestimmung
ist es, auf allen Ebenen unserer Konstitution, in allen unseren svabhavischen
Tattva selbstbewusst bewusst zu werden, weil wir der Mikrokosmos des uns
umgebenden Makrokosmos sind. Wenn wir einen solchen Zustand des voll-
kommenen Erwachens erreichen, werden wir voll selbstbewusste Gotter und
in der Tat Stille Wichter oder kosmische Hierarchen — auf einer hoheren oder
niedrigeren Ebene des uns umgebenden Universums — entsprechend unserer
Bestimmung sein.

Dies ist wirklich eine wunderbare Lehre, denn sie zeigt uns die Art und
Weise, in der unsere ganze Konstitution mit dem Gewebe des Universums
verwoben ist. Anders ausgedriickt, ein Mensch ist etwas Ahnliches wie ein
tonendes Brett, das gleich Apollos Lyra mit sieben Saiten bespannt ist, tiber
die die Winde der Ewigkeit streichen; und die vereinigten Tone dieser Saiten
erzeugen in ihm eine kosmische Symphonie — jeder von uns ist eine lebende
mystische Lyra, die in Einklang mit der Musik der Sphiren schwingt.



Ton, Farbe und Zahl

Im Kosmos sind die Abstufungen und die Wechselbeziehungen von Farben
und Ténen und daher von Zahlen unbegrenzt. Dies wird sogar in der Phy-
sik angenommen, denn es wurde festgestellt, dass es niedrigere Schwingun-
gen gibt als die von Rot, die niedrigsten fiir uns wahrnehmbaren, und weit
hohere Schwingungen als die von Violett, die hochsten, die unsere Sinne
noch wahrnehmen kénnen. Auf Erden, in unserer physischen Welt, ist der
Bereich der wahrnehmbaren Schwingungen begrenzt. Unsere physischen
Sinne konnen Schwingungen oberhalb und unterhalb der siebenfachen und
begrenzten Stufen der Regenbogenfarben nicht wahrnehmen, denn diese
Schwingungen kénnen in uns die Sinnesempfindungen von Farbe oder Ton
nicht hervorbringen. Es wird stets die abgestufte Siebenergruppe sein und
nicht mehr, es sei denn, wir lernen, unsere Vierergruppe aufzulésen und
die hoheren und niederen Schwingungen mit unseren in der oberen Triade
gelegenen spirituellen Sinnen wahrzunehmen.

—HPBs E. S. Instructions, 11

EINE DER GRUNDLEGENDEN LEHREN der esoterischen Philosophie besagt, dass
jeder Ton seine innere svabhavische Farbe besitzt, und umgekehrt, dass jede
Farbe ihren inneren svabhavischen Ton besitzt; und als Schlussfolgerung,
dass, da Ton und Farbe Ausdriicke von Schwingungsgraden sind, kein Ton
und keine Farbe ohne Zahl sein konnen. Jede Schwingungsfrequenz enthilt
genauso viele Schwingungseinheiten in der Sekunde, dass man auch von einer
Zahl sprechen kann.

Von diesem Standpunkt aus schlielen wir, wenn wir von Ton sprechen,
gleichzeitig Farbe und Zahl ein; oder, wenn wir von Farbe sprechen, schlieffen
wir Ton und die Schwingungszahl ein, die sie kennzeichnet. Ebenso kénnten
wir, wenn wir von Zahl sprechen, die Farbe sehen und den Ton entsprechend
der Zahl oder Schwingungsfrequenz hoéren, besifien wir die Augen, sie zu
sehen, und die Ohren, ihn zu horen. Dies meinte Pythagoras, als er von der
majestitischen Harmonie der Sphiren sprach.

Wie jedes Atom in jedem Objekt der Natur, ob belebt oder unbelebt,
seinen eigenen Grundton singt, seinen eigenen Ton erzeugt und seine eigene
Farbe und Zahl hat, so ist jeder Mensch, jede Blume, jeder Baum und jeder
Himmelskoérper sowohl ein Spiel und Wechselspiel von lauten und leisen
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Tonen, die sich zu einer wunderbaren Symphonie vermischen, als auch eine
schéne Mischung aus funkelnden und glinzenden Farben. So ist z. B. das
Aurische Ei eines Menschen auf Grund der kontinuierlichen Aktivititen der
pranischen Aura nicht nur eine Masse funkelnder Farben, sondern ebenso ein
lebendes Instrument, das klingende Harmonien hervorbringt, wenn sich die
Emotionen, Gedanken und Empfindungen auf einer hheren Ebene befinden,
und einen schrecklichen Missklang, wenn sie durch Hass und andere niedrige
Leidenschaften charakterisiert sind.

Seit vielen Jahrzehnten sind die Astronomen von den verschiedenen
Farbtonungen vieler Sterne fasziniert. Einige Sterne sind bldulich, andere
sind gelblich und wieder andere rétlich. Die wissenschaftliche Vorstellung
ist, dass die Farben der Sterne verschiedene Altersstufen in ihrer evolu-
tioniren Entwicklung darstellen. Wie dem auch sei, von einem anderen
Gesichtspunkt aus betrachtet wire es falsch, zu sagen, dass alle blauen
Sterne spiritueller seien als alle roten Sterne, nur weil Rot als die Farbe von
Kama und Blau oder Indigoblau als die Farbe des hoheren Manas angese-
hen wird. Denn es gibt sowohl ein spirituelles als auch ein materielles Rot
und sowohl ein spirituelles als auch ein materielles Blau. Tatsichlich gibt
es streng okkulte Griinde dafiir, dass bei bestimmten Sternen eine rétliche
Farbe einen spirituelleren Zustand kennzeichnet als das hellglinzende Blau
einiger anderer Sterne. Je grofier die Schwingungsintensitit von Licht oder
einer Strahlung ist, desto niedriger oder materieller ist das Licht in der Skala;
und da die Farbe Blau in unserer eigenen Oktave der sichtbaren Strahlung
durch eine viel hohere Frequenz erzeugt wird als Rot, ist es offensichtlich,
dass Blau einen materielleren Zustand kennzeichnen konnte als die weniger
intensive Schwingung von Rot.

HPB stellte fest, dass ,,die wahre Farbe der Sonne blau ist“,* weil ihre
vitale Aura blau ist. Diese Aura ist die wirkliche Sonne im gleichen Sinne, wie
die vitale Aura eines Menschen der wirkliche Mensch ist. Trotzdem ist der
wirkliche Mensch, das essenzielle Herz, die spirituelle Quelle seiner lediglich
vitalen Aura. Es wire nicht korrekt, zu sagen, dass die vitale Aura der Sonne
die innere Sonne sei; sie ist nur eine der Hiute oder Schichten ihres Aurischen
Eies und keineswegs eine der innersten. Die blaue Energie, von der gespro-
chen wurde, ist die vitale Aura der Sonne, die bis zu einem gewissen Grade
mit intellektueller und spiritueller Energie vermischt ist und aus der Sonne
kontinuierlich und in alle Richtungen herausflieit. Die Sonne verstromt diese
blaue Energie dauernd in unschitzbarem Mafle.

* E. S. Instructions, 11.



222 V' HIERARCHIEN UND DIE LEHRE VON DEN EMANATIONEN

Andere Sonnen haben andere Farben, die die Ausdrucksformen ihrer
komplexen Svabhavas sind. Kénnten wir auch die Toéne horen, die die ver-
schiedenen Himmelskérper als ihre natiirliche Aufierung erzeugen, so
wiirden wir erkennen, dass jede Sonne, jeder Stern, jeder Planetoid seinen
eigenen charakteristischen Grundton besitzt. Unsere Wissenschaftler sind
bereits in der Lage, gewisse Sterne zu ,,héren, d. h. das von einer speziellen
Lichtquelle kommende Licht in Ton umzuwandeln.* Merkwiirdig genug ist
es: Wenn die Strahlen des Mondes eine photoelektrische Zelle belichten,
die bei diesem Experiment verwendet wird, bringen sie klagende T6ne her-
vor, wie das Liuten grofier Glocken. Wenn aber das Licht des hellen Sterns
Arcturus funkelt, werden helle, strahlende Tone erzeugt. Wenn wir wiissten,
nach welchem System Farben, Tone und Zahlen korrespondieren, konnten
wir die Qualititen einer Sonne oder eines Sterns beurteilen: Zum Beispiel
wiirde Dunkelblau eine intellektuelle Sonne und Gelb eine Buddhi-Sonne
kennzeichnen.

Es ist schwierig zu bestimmen, zu welch speziellem Strahl oder zu welcher
besonderen Klasse eine bestimmte Sonne aufgrund ihrer Farbe gehoren mag,
weil unsere Atmosphire sowohl Farben als auch andere Dinge, die von den
Himmelskoérpern zu uns gelangen, sehr stark beeinflusst. Die Luftatmosphire,
die unsere Erde umgibt, stellt einen bemerkenswerten Umwandler und bis zu
einem gewissen Grade ein Losungsmittel dar. Unsere Atmosphire ist sowohl
ein Umwandler als auch ein Ubermittler. Sie deformiert und veriindert sogar
das Licht — und deshalb auch den Ton —, die zu uns von den Planeten und
Sonnen kommen. Die spektroskopische Beobachtung ist keineswegs so zuver-
lissig, wie bisher angenommen wurde.

Die verschiedenen Farben des Sonnenspektrums haben alle ihren
Ursprung in der Sonne und werden auf unserer Erde in Form von Licht, in
Form von Kriften — Kriften in der Sonne — wiedergegeben. Jede Farbe ist
der Ausfluss eines bestimmten Svabhava oder einer individuellen Energie
oder eines Sonnenlogos. Die Sonne ist der Triger einer Gottheit; was auch
immer aus ihr herausfliefit, wurzelt in der Gottheit. Es gibt sieben (oder
zwolf) Sonnenkrifte oder Element-Prinzipien und daher sieben (oder zwolf)
Svabhavas, die den grofien Svabhava der Sonne bilden. Aus diesen solaren
Individualititen, Energien, Kriften und kleineren Logoi ergiefien sich Strome
von Substanz-Energie, die in dem Licht vereinigt sind, das wir als Tageslicht,
als weifies Licht, empfangen. Wenn wir diesen Sonnenstrahl durch ein Prisma
schicken, wird er in seine Farbkomponenten gebrochen. Diese sieben Strahlen

* Vgl. The Mabatma Letters, S. 170.
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des Spektrums sind sieben aurische Fliisse der Vitalitit aus dem Herzen der
Sonne und diese svabhavischen Energien ergeben zusammen das Licht, wie
wir es sehen. Nicht eine der Farben steht in ihrem innersten Wesen hoher als
eine andere. Aber auf der Ebene der materiellen Existenz und in Anbetracht
der Aufgabe, die jede Ausstrahlung aus der Sonne auf dieser materiellen Stufe
hat, miissen wir Unterscheidungen machen und sagen, dass Atman farblos ist,
Buddhi gelb, Kama rot usw. Doch alle sind gottlichen Ursprungs.

Jeder kleinste Teil der Unendlichkeit enthilt jedes essenzielle Element,
jede Kraft und jeden Svabhava, den die Unendlichkeit enthilt. Ferner leitet
jede Unterteilung oder Unterebene ihre sich wiederholende Siebenfiltig-
keit von dem sie umgebenden Universum ab. Der Mikrokosmos wiederholt
einfach nur den Makrokosmos. In diesem Zusammenhang zitieren wir einen
etwas lingeren Auszug aus den E. S. Instructions von HPB beziiglich des
berithmten tibetischen Gebets Omz Mani Padme Him:

Lerne die entsprechenden Zahlen des Grundprinzips eines jeden Elements
und seiner Subelemente kennen, lerne ihre Wechselwirkung und ihr Verhal-
ten auf der okkulten Seite der sich manifestierenden Natur, und das Gesetz
von der Analogie wird dich zur Entdeckung der grofiten Geheimnisse des
makrokosmischen Lebens fiihren.

Aber um zum Makrokosmos zu kommen, musst du beim Mikrokosmos
beginnen: D.h. du musst den MENSCHEN, den Mikrokosmos, studie-
ren ... wenn wir ihn aber fiir einen Augenblick vom Universalen Ganzen
trennen oder ihn von einem einzigen Aspekt aus isoliert sehen, getrennt
von dem ,,Himmlischen Menschen® — dem durch Adam Kadmon oder sei-
nen Aquivalenten in jeder Philosophie symbolisierten Universum —, dann
werden wir entweder in der schwarzen Magie landen oder unser Versuch
wird unrithmlich fehlschlagen.

Wenn der mystische Satz ,,Om Mani Padme Him“ richtig verstanden
wird und nicht blof§ aus den beinahe nichtssagenden Worten ,,Oh das Juwel
im Lotus“ zusammengesetzt wird, enthilt er einen Hinweis auf die unauf-
lsbare Verbindung zwischen dem Menschen und dem Universum. Dies
kann auf sieben verschiedene Weisen ausgedriickt und auf sieben verschie-
dene Gedanken- und Handlungsebenen angewandt werden.

Von welchem Aspekt aus wir diesen Satz auch priifen, er bedeutet:
,Ich bin dieses Ich-bin“, ,ich bin in dir, und du bist in mir.“ In dieser
Verbindung und engen Vereinigung wird der gute und reine Mensch ein
Gott.

... In Tibet ist dieser Satz die michtigste sechssilbige Beschwoérung, und
es wird behauptet, dass sie von Padmapéni, dem tibetischen Chénrési, den
Volkern Zentralasiens iibermittelt worden sei.
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Wer aber ist Padmapani wirklich? Jeder von uns muss ihn fiir sich selbst
erkennen, wenn er dazu bereit ist. Jeder von uns besitzt in sich das ,,Juwel im
Lotus®, nennen Sie es Padmapani, Krishna, Buddha, Christus oder welchen
Namen Sie auch immer fiir unser Gottliches Selbst wihlen wollen. Die
exoterische Geschichte lautet folgendermafien:

Der erhabene Buddha, oder Amitibha, sagen sie, schickte zur Stunde
der Schopfung des Menschen einen rosaroten Lichtstrahl aus seinem rech-
ten Auge aus. Der Strahl gab einen Ton von sich, der zu Padmapani Bodhi-
sattva wurde. Dann lief§ die Gottheit aus ihrem linken Auge einen blauen
Lichtstrahl ausstromen, der sich in den zwei Jungfrauen D6lma inkarnierte
und die Macht erlangte, den Geist der Lebewesen zu erleuchten. Amitibha
nannte dann die Kombination, die sogleich ihren Wohnsitz im Menschen
aufnahm, ,,0m Mani Padme Him*“ (,ich bin das Juwel im Lotus, und in ihm
will ich bleiben). Dann schwor Padmapani, ,der Eine im Lotus®, niemals
untitig zu sein, bis er die Menschheit so weit gebracht haben wiirde, dass
sie seine Gegenwart in sich fithlen konnte und sie auf diese Weise von dem
Elend der Wiedergeburt errettet sein wiirde. Er schwor, diese Tat vor dem
Ende des Kalpa vollendet zu haben, und fiigte hinzu, dass im Falle des Miss-
lingens sein Kopf in tausend Stiicke zerspringen solle. Der Kalpa endete,
aber die Menschheit fiihlte ihn nicht in ihrem kalten, bésen Herzen. Dann
zersprang Padmapinis Kopf in tausend Teile. Von Mitleid bewegt, schuf die
Gottheit aus den Teilen zebn Kopfe, drei weifle und sieben verschieden-
farbige. Von diesem Tag an wurde der Mensch zu einer vollkommenen Zahl
oder ZEHN ...

Aus Amitabha — obne Farbe oder der weiffe Glanz — sind die sieben ver-
schiedenen Farben des Prismas geboren worden. Jede von ihnen sendet
einen entsprechenden Ton aus und zusammen bilden sie die sieben Tone
der Tomleiter. Wie sich die Geometrie unter den mathematischen Wis-
senschaften besonders auf die Architektur und
auch — wenn man zu Universen iibergeht — auf die
Kosmogonie bezieht, so symbolisieren die zehn
Jods der pythagoriischen Tetrade (oder Tetraktys)
den Makrokosmos, und der Mikrokosmos oder der
Mensch, sein Abbild, musste auch in zehn Punkte
unterteilt werden. -1

Genug ist gesagt worden, um klarzustellen, dass die Anrufung Om Mani
Padme Hiim esoterisch ,,Oh, mein Gott in mir“ bedeutet, wihrend die
Orientalisten und profanen Massen einfach mit ,,Oh, das Juwel im Lotus®
ibersetzen. Ja, es gibt einen Gott in jedem Menschen, denn der Mensch war
und wird wieder ein Gott werden. Die Anrufung weist auf die unlsliche
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Einheit zwischen dem Menschen und dem Universum hin, denn der Lotus
ist das universale Symbol fir den Kosmos als die absolute Gesamtheit und
das Juwel ist der spirituelle Mensch oder Gott. -1I

HPB hat die erhabene Tatsache ausgezeichnet zum Ausdruck gebracht, dass
unser innerer Gott nicht nur unser héchstes Bindeglied zu dem spirituell-
gottlichen Universum ist, sondern auch die Quelle, aus der all das in uns
einstromt, was die menschliche Existenz veredelt und reinigt. Je mehr wir mit
diesem ,Juwel“, der Gottheit im Herzen unseres Wesens eins werden, desto
schneller entfalten wir in immer groflerem Ausmafl die Grofle, die in uns
liegt."
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Architekten und Bauleute

In jeder Kosmogonie steht hinter der schipferischen Gottheit und tiber ihr
eine hohere Gottheit, ein Planer, ein Baumeister, dessen Schopfer lediglich ein
ausfithrender Agent ist. Und noch hoéher, dariiber und rundherum, innen und
aufen, ist das UNERKENNBARE und das Unbekannte, die Quelle und Ursache all
dieser Emanationen.

— Die Gebeimlebre, Bd. 11, S. 47

Jede Form, so sagt man uns, ist in Ubereinstimmung mit dem Modell
gebaut worden, das fiir sie in der Ewigkeit entworfen und im GOTTLI-
CHEN GEDANKEN reflektiert wurde. Es gibt Hierarchien von ,,Bauleu-
ten der Form“ und Reihen von Formen und Stufen, von der hochsten bis
zur niedrigsten.

— Transactions of the Blavatsky Lodge, S. 98

Die NATUR IST EINE GEWALTIGE, lebende, beseelte organische Wesenheit, ein
kosmisches Wesen — selbst, wenn wir das Wort Natur auf einen besonde-
ren Bereich des Grenzenlosen, wie unsere Erde oder unser Sonnensystem,
begrenzen. In jeder organischen Wesenheit ist jedes Atom mit jedem anderen
Atom verbunden und ist nicht nur ein Individuum fiir sich, sondern auch
ein integraler Bestandteil der Natur, in deren Sphiren es sein Dasein hat.
Alle diese ,,Atome“, ob eine Sonne oder eines der unzihlbaren Scharen von
Lebensatomen, leiten sich von der Mutter-Substanz der umgebenden Natur
ab. Dies trifft fiir alle Ebenen von der super-spirituellen bis herab zur physi-
schen zu. Alles ist mit allem verbunden und alles arbeitet mit allen anderen
Dingen oder Wesen zusammen: genauso wie der menschliche Korper seine
verschiedenen Aggregate von Atomen und Zellen besitzt, die zu Organen
zusammengefasst sind, wobei jedes Organ seinen eigenen Zweck und seine
eigene Funktion im Gesamtorganismus erfiillt. Auf dhnliche Weise sind die
Nebel, Sonnen und Planeten und die auf den Planeten wohnenden Wesen die
verschiedenen Organe einer grofieren kosmischen Wesenheit. Doch der weit-
aus grofite Teil solch eines kosmischen Organismus sind dessen unsichtbare
und hohere Welten und Ebenen. Unsere physische Ebene ist lediglich der
dichteste Korper, der aus dem Inneren beseelt und gefiihrt wird.

Jedes einheitliche Wesen in der Natur, wie z. B. eine Sonne oder ein
Planet, ist folglich eine verkorperte Wesenheit, gottlich in ihren héchsten
Teilen, spirituell in dem der Gottheit untergeordneten Teil, und sie besitzt
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auch intellektuelle Essenz oder Geist. Alle diese Teile manifestieren sich
durch die niedrigeren Umbhiillungen, den physischen Korper eingeschlossen.
Deshalb ist jeder Stern der Ausdruck einer Gottheit; denn das Universum ist
verkorpertes Bewusstsein, das in den unzihligen und verschiedenartigsten
riesigen Hierarchien existiert, von denen jede ihren eigenen Svabhava besitzt.

Geistam einen Pol, dem hoheren oder negativen, und Materie am anderen
Pol, dem niedrigeren oder positiven; und doch sind beide im Grunde eine
Einheit. Materie ist nichts anderes als die Verdichtung von Geist, und deshalb
ist sie Geist, der lebt und wirkt und ,,schlift“ in der Form des Geistes.

Das manifestierte Universum, das als von der Evolution geprigtes An-
hingsel am Form- und Namenlosen hingt, wird von unserem menschlichen
Verstand in zwei sich gegenseitig durchdringende und ineinander greifende
» Leile“ unterteilt — die Lichtseite, die spirituelle oder gottliche Seite der
Natur, und die Nachtseite, die materielle oder Trigerseite. Die Lichtseite
konnen wir, wenn auch mit grofier Unzulinglichkeit, jene Teile des mani-
festierten Universums nennen, die von den Hierarchien des Mitleids und
der Weisheit bewohnt werden und die sie auch formen und sind. Die mate-
rielle Seite ist sowohl mit den vielen Hierarchien der kosmischen Bauleute,
der Maurer der Welt, verbunden als auch von ihnen aufgebaut worden. Die
mystischen Griechen beziehen sich auf sie als die Kosmokratoren, ein Wort,
das mit Weltherrscher und Welterschaffer tibersetzt werden kann.

Geradeso wie wir in unserem Bauwesen Architekten und Bauarbeiter
haben, so kann die universale Natur in zwei dhnliche allgemeine Klassen
von kosmischen Wesen eingeteilt werden. Natiirlich miissen wir, wenn wir
streng logisch sein wollen, die Architekten des Universums auch als Bauleute
ansehen. Und doch besteht hier derselbe bedeutende und natiirliche Unter-
schied zwischen ihnen wie in der menschlichen Konstitution zwischen der
ideenbildenden und leitenden menschlichen Intelligenz und den Scharen
niedrigerer Monaden und Lebensatome, durch die der leitende und architek-
tonische Verstand des Menschen wirkt.

Die Bauleute des Universums sind selbst in einem gewissen Sinne Archi-
tekten von kleinerer Art, denn jeder ist eine evolvierende Wesenheit und wird
in kosmischer Zeit ein Architekt werden. Es ist in der Tat unméglich, eine
Trennungslinie zwischen den zwei Hauptklassen zu ziehen. Wir kénnen dies
nur tun, indem wir die evolutionire zukiinftige Bestimmung der Bauleute aus
unserer Betrachtung ausschliefen und auf das Universum so sehen, wie es
gerade in diesem Augenblick ist. Was jetzt die kosmischen Architekten sind,
waren in fritheren Zeiten kosmische Bauleute — geradeso wie jene, die jetzt
die kosmischen Bauleute sind, in zukiinftigen Zeiten kosmische Architekten
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werden. Die Plitze, die dann auf der Trigerseite des Universums von ihnen
frei gemacht werden, werden von anderen Wesenheiten eingenommen, die
jetzt tiefer als die Bauleute stehen — von den zahllosen Scharen von Monaden,
die die evolutioniren Stufen der Teile der kosmischen Struktur durchlaufen,
die fiir uns die niedrigsten sind, also der Mineral- und Elementalreiche.

Wir haben somit ein Bild des Universums, das wir mit den Worten
des grofien griechischen Philosophen Heraklit als eine kosmische Wesenheit
beschreiben konnen, die sich ununterbrochen im Fluss befindet. ,Alles fliefit“
vorwirts und weiter zu hoheren Stufen in der Evolution, und die Plitze jener,
die vorangeschritten sind, werden unmittelbar von niedrigeren Wesenheiten
eingenommen, die hinter ihnen herwandern. Wenn wir also von den Got-
tern im Universum sprechen, beziehen wir uns nicht auf bestimmte Wesen,
die seit Ewigkeit Gotter gewesen waren und in der Zukunft fir immer und
ewig Gotter sein werden, sondern wir meinen jene voll selbstbewussten und
in der Ideenbildung aktiven Wesen, die die Hierarchien des Lichts bilden.
Gotter existieren in fast unendlich verschiedenen Graden auf der evolutioni-
ren Lebensleiter, sodass sich die niedrigsten Ordnungen der Gétter unmerk-
lich mit den héchsten Ordnungen der Bauleute auf der materiellen Seite des
Universums vermischen. Wir sehen aber auch, dass die h6chsten Ordnungen
der kosmischen Bauleute selbst Gottern gleichen, und sie sind es auch in
Bezug auf die niedrigeren Ordnungen der Bauleute.

Der wichtigste Punkt ist hier, dass die Architekten das Bewusstsein des
Universums reprisentieren und die Bauleute die etherischen Bereiche und
die Materie oder die Substanzen des Universums. Beide Klassen, die kosmi-
schen Bewusstheiten und die Scharen von Wesenheiten, welche die materielle
Seite der Natur bilden, sind kosmische Monaden. Der einzige wesentliche
Unterschied zwischen ihnen ist der, dass die Monaden, die jetzt den Zustand
der Architekten erreicht haben, weit mehr evolviert sind als die anderen
Monaden, die bis jetzt nur Wesenheiten sind, die zu der Substanzseite des
Daseins gehoren. Letztere erstrecken sich tiber die ganze Skala, angefangen
von den hochsten Bauleuten bis hinab zu den Lebensatomen, Elementalen
und sogar gewohnlichen Atomen.

Das gesamte Universum wird von Scharen zahlloser Monaden aufgebaut
und geformt, und es ist daher auch die Monaden, und jede Monade ist ein
Bewusstseinspunkt. Wir wollen in parallelen Spalten zwei Triaden aufstellen,
die HPB in Die Geheimlebre™ bespricht:

* Vgl. Die Gebeimlebre, Bd. 1, S. 353 ff; s. 642 ff.
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CHAOS GOTTER
THEOS MONADEN
KOSMOS ATOME

Wir sehen, dass jedes Glied der einen Triade seinem Aquivalent in der ande-
ren Triade entspricht und mit ihm verbunden ist. Um dies zu verdeutlichen:
Die Gotter finden ihre Sphiren der Aktivitit in dem, was die Griechen Chaos
nannten. Die Gotter entsprechen dabei nicht so sehr Wesen wie den gott-
lichen Jivanmuktas, Bewusstheiten, die so befreit sind und so weit reichen,
dass man sie im abstrakten Sinne riumlich nennen kann; der Raum, der Behil-
ter, ist der Geburtsort jener Wesen, die lebende, bewusste Verkorperungen
hoherer Krifte sind. Das Wort Chaos wurde gewihlt, weil es auf bewusste
Intelligenz unter hoherer Fiihrung hinweist. Ahnlich finden die Monaden ihre
Wohnorte in jenen anderen Feldern des Raumes und des Bewusstseins, die
unter dem einen Wort Theos zusammengefasst werden, wihrend die Atome
ihre Lebensbereiche im Kosmos oder in der Struktur des manifestierten Uni-
versums finden.

Wenn wir die Triaden einzeln betrachten, so konnen wir sagen, dass die
Gotter durch Monaden wirken, und die Monaden, die in sich die Gotter
tragen, wirken durch Atome. Entsprechend wirkt das esoterische Chaos in
und durch das gottliche Balkenwerk des manifestierten Universums, genannt
Theos, das seinerseits das unergriindliche Chaos in sich tragend das manifes-
tierte Universum oder den Kosmos hervorbringt. Auf diese Weise wirkt auf
der materiellen Seite der Natur Chaos (die Mula-Prakriti oder das Pradhana)
in und durch die Hierarchien der Bauleute, die zusammengefasst Theos dar-
stellen. Diese beiden verbinden sich, um den gewaltigen kosmischen Natur-
trieb mit dem evolvierenden Leben hervorzurufen, das sich aus unzihligen
Monaden in ihrem gegenwirtigen niedrigen evolutioniren Entwicklungs-
zustand zusammensetzt.

Wenn wir jetzt versuchen, diese zwei Triaden zu vereinigen und dieses
vereinigte Bild analog auf die menschliche Konstitution anzuwenden, dann
werden wir sehen, dass der hochste Teil, die gottliche Monade, unser innerer
Gott ist, der sich in seinem Bewusstseinsschleier — dem mystischen Chaos
oder Pradhana der menschlichen Konstitution — und durch ihn offenbart.
Gleicherweise driickt sich unser innerer Gott in den aus ihm strahlenden
monadischen Funken und durch sie aus. Diese Funken oder Strahlen sind
unsere verschiedenen Monaden, die durch ihre eigene spirituelle Umbhiillung
wirken und den gesamten Theos unserer Konstitution schaffen. Nochmals,
unsere Lebensatome wirken auf allen verschiedenen Ebenen in und durch
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ihre entsprechenden Schleier, die niedrigen und weniger evolvierten Atome,
die den Kosmos der menschlichen Konstitution hervorbringen.

Wir haben also den inneren Gott, der durch die Monaden wirkt, die
ihrerseits durch die Lebensatome wirken. Sie bilden gemeinsam sozusagen
einen vertikalen Strom von Bewusstheiten im Menschen, wihrend gleich-
zeitig jeder dieser drei Aspekte durch seine eigene Umhiillung wirkt, um die
horizontale Evolutionslinie der menschlichen Konstitution zu bilden. Folglich
durchkreuzt der vertikale Bewusstseinsstrom den horizontalen und niedrige-
ren Bewusstseinsstrom, wodurch das mystische Kreuz, von dem Platon mit
Vorsicht sprach, geschaffen wird. Dies ist die symbolische Bedeutung des
Kreuzes in der christlichen Theologie: Der Christos oder das spirituelle Ego
des Menschen ist ,,gekreuzigt” in den materiellen Bereichen der menschlichen
Konstitution.

Analog dazu besitzt jedes Universum seinen inneren Gott oder hchsten
Hierarchen, der durch seine zahllosen, von ihm ausstrahlenden monadischen
Funken wirkt. Diese wirken ihrerseits durch ihre eigenen Strahlen oder Fun-
ken, die Lebensatome. Hier haben wir den vertikalen Bewusstseinsstrom im
kosmischen Mafistab. In gleicher Weise lisst sich die horizontale Evolutions-
linie im inneren Gott unseres Universums finden, der durch sein Pradhana
oder seine prakritische Essenz wirkt, wihrend seine Strahlen oder Monaden
durch die Bauleute des Universums auf allen seinen verschiedenen Ebe-
nen wirken. Und diese kosmischen Monaden wirken wieder durch die Ele-
mentale oder kosmischen Lebensatome, die ihre sekundire oder horizontale
Evolutionslinie in den niedrigeren atomaren Wesenheiten finden, die in ihrer
ungeheuren Zusammenballung den Kosmos erzeugen.

Der Mensch ist ein Mikrokosmos des Makrokosmos, und weil er ein inte-
graler und untrennbarer Teil des Universums ist, haben wir einen unfehlbaren
Schliissel, mit dem wir die hochst tiefgriindigen Geheimnisse von Raum und
Zeit enthiillen konnen. Diese Regel kann natiirlich auch in umgekehrter
Richtung angewandt werden: Sobald wir die Natur, die Besonderheiten und
die Struktur des Universums verstehen, haben wir den kosmischen Haupt-
schliissel, mit dem wir alle Mysterien im Menschen enthiillen kénnen.

Unser innerer Gott ist der Architekt der Konstruktion der menschlichen
Triger, durch die er sich offenbart. Geradeso wie unser Geist eine Idee
hervorbringt, einen Plan entwickelt, ein Bild macht und dann den Willen
beniitzt, um ihn in bestimmten materiellen Werken, wie z. B. einem Gebiude,
zu verkorpern, geradeso verhalten sich die Lebenskrifte. Die Willenskraft
und die spirituellen und intellektuellen Energien der drei hoheren Klassen
durchdringen und stimulieren die vier niederen Klassen und veranlassen sie
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zu wirken. Automatisch und instinktiv beginnen die Letzteren ihre Akti-
vititen entsprechend dem kosmischen Gesamtplan. Woher kommt es zum
Beispiel, dass die Ameise oder die Biene ihrem eigenen Plan folgt, um so
symmetrisch zu bauen? Was sind diese wunderbaren Instinkte in den niederen
Kreaturen? Sie entspringen zweifellos dem Inneren der Kreatur; aber was ist
diese wunderbare Intelligenz, die den Instinkt selbst zu fithren scheint? Es ist
der leitende Gedanke des spirituellen Planers im Gegensatz zu der Aktivitit
des vitalen Baumeisters.

Wir wollen nun eine Beziehung schaffen zwischen diesen zwei Grund-
hierarchien der Architekten und der Bauleute zu den sieben Klassen der
Monaden (wobei wir fiir den Augenblick die hoheren fiinf Klassen aufier acht
lassen), die den Menschen erschaffen und ihn vervollstindigen. Diese sieben
bestehen aus zwei Arten von Monaden: Die niederen vier sind die Bauleute,
die Maurer, die Arbeiter; die drei hoheren Klassen sind die Architekten und
Planer, die Entwickler der Idee, der die Bauleute folgen. Diese zwei Arten
von Monaden, die im Menschen wirken, bilden die zwei Hauptteile seiner
Konstitution: Die drei hochsten von den sieben liefern ihm seine spirituellen
und intellektuellen Prinzipien; wihrend die psychischen, vitalen, astralen und
physischen Teile von den vier korperlichen Klassen der Pitris, den eigent-
lichen Vorfahren dieser niederen Prinzipien zu ihm kommen.

Die drei hoheren sind die spirituellen und intellektuellen Klassen, die gott-
lichen Architekten, die Entwickler der Ideen, wihrend die vier niederen Klas-
sen unter dem allgemeinen Namen der lunaren Pitris oder Viter in den mehr
materiellen Existenzbereichen wirken und automatisch den Lebensplinen fol-
gen, die die spirituellen Klassen ihnen in vitalen Wogen auferlegt haben.

Bei der Geburt einer Planetenkette werden die verschiedenen Globen
von diesen Welterbauern aufgebaut, die ihre spirituelle und intellektuelle
Entwicklung in dem vorhergehenden Ketten-Manvantara erreicht haben. Von
einem anderen Aspekt aus bestehen diese Welterbauer aus zwei Hauptklassen:
erstens aus den inneren Gottern, die, kollektiv betrachtet, eine Schar von zehn
Klassen von Monaden darstellen, die eine Planetenkette aufbauen; zweitens
aus den spirituellen Einfliissen, die zu dieser im Aufbau begriffenen Planeten-
kette von den anderen Planeten und von der Sonne kommen.

Wir wiederholen: Hoher als die Welterbauer stehen jene, die die Alten die
Architekten nannten, also diejenigen, die die zukiinftigen Dinge entwerfen.
Dabei setzen sie Gedanken ein, die die spirituellen elementalen Energien,
die Arbeiter, sind. Und diese Gedanken sind die Hierarchien der niede-
ren Gottheiten, wie die Halbgotter, Menschen, Tiere, das Pflanzenreich, das
Mineralreich usw.
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Bei der Erschaffung einer Planetenkette zum Beispiel stellen die Dhyani-
Chohans die Werkstitten aus sich selbst her, sie sind das Produkt ihres eigenen
Wesens; genauso wie ein Mensch, der in seinem physischen Korper lebt,
grofitenteils das Produkt oder der Ausfluss der inneren Energien und Substan-
zen ist. Es ist die innere astrale Wesenheit der menschlichen Konstitution, die
den physischen Korper ausfiillt, und diese astrale Wesenheit ist letztlich der
Ausfluss des spirituellen Korpers des Dhyani-Chohans und setzt sich aus den
Stromen der Lebensatome zusammen. Die Substanzen und Energien, die aus
dem Innern flieffen, bauen die Welten auf.

Es gibt viele Klassen dieser Welterbauer. Es gibt auch viele Klassen von
Weltarchitekten. Und iiber den Architekten befinden sich andere, noch weiter
evolvierte Wesenheiten, die die unerschopflichen Energien, Krifte und Fihig-
keiten des inneren Gottes noch voller zum Ausdruck bringen.

Der Raum ist grenzenlos. Die Dauer hat weder Anfang noch Ende. Zeit ist
nur ein Fantasiegebilde der menschlichen Imagination auf dem Hintergrund
der ewigen Dauer. Und in endloser Zeit und durch endlosen Raum — inneren
und dufieren — zieht die ungeheure Prozession der Welten und Gétter, Halb-
gotter, Menschen, Tiere etc. voriiber. Immer in Bewegung, mit gelegentlichen
Unterbrechungen; wenn Teile aus der Prozession fiir eine Ruhepause aus-
fallen und wenn die Ruheperiode beendet ist, nehmen sie ihren Platz in der
Prozession wieder ein, aber am Ende.

Die spirituelle Seite der Natur setzt sich aus den Hierarchien des Lichts
und des Mitleids zusammen. Diese Hierarchien sind Monaden, die durch
Evolution mehr und mehr latente Krifte, Fihigkeiten und Attribute zum
Ausdruck gebracht haben, sodass sie die gegenwirtigen selbstbewussten
Architekten oder wahren Gétter des Universums geworden sind; all die
zahllosen Scharen, die die materielle Seite, die Trigerseite oder die Klasse
der Bauleute bilden, sind dagegen Monaden, die weniger erwacht sind als
die allgemeine Klasse der Gotter oder Architekten. Vergleichsweise wird von
den Monaden, die die materielle Seite des Universums bilden, gesagt, dass
sie ,schlafen“. Dieses Wort umfasst jedoch Bewusstseinsbereiche von den
hochsten Bauleuten, die beinahe Architekten sind, durch alle Grade herab bis
zu den spirituell relativ vollstindig schlafenden Lebensatomen und Atomen
des Universums.

Dies ist ein Beispiel fiir die Goldene Kette des Hermes, die von dem erha-
bensten Architekten des Universums, dem kosmischen Hierarchen, ausgeht
und als eine vitale Flamme durch alle niedrigeren Wesenheiten hinab die
niedersten Bereiche eines hierarchischen Systems erreicht. Ein kosmischer
Plan, ein kosmisches Leben, eine kosmische Fithrung, ein kosmisches Gesetz.
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Die Lipikas

WER SIND DIE 50 GEHEIMNISVOLLEN Agenten Karmas oder die okkulten Krifte
in der Natur, die HPB mit dem Sanskrit-Wort Lipikas* bezeichnete?

Lassen Sie mich zu Beginn einige Ausziige aus ihren Schriften zitieren.
Der erste stammt aus Die Gebeimlebre:

Es gibt drei Hauptgruppen der Bauleute und ebenso viele der Planeten-
geister und der Lipika, und jede Gruppe teilt sich wieder in sieben Unter-
gruppen. ... Die ,Bauleute“ sind die Reprisentanten der ersten ,aus der
Seele geborenen“ Wesenheiten, daher der urspriinglichen Rishi-Prajapati;
auch der sieben grofien Gétter Agyptens, deren Haupt Osiris ist; der sieben
Amshaspends der Zoroastrier, mit Ormazd an ihrer Spitze; der ,sieben
Geister des Angesichts“; der sieben von der ersten Dreiheit getrennten
Sephirot, etc. ...

Die Lipika ... sind die Geister des Universums, wihrend die Bauleute
nur unsere eigenen planetarischen Gottheiten sind. Die ersten gehoren
dem okkultesten Teil der Kosmogenesis an, der hier nicht mitgeteilt werden
kann. Ob die Adepten (selbst die hochsten) diese Engelschar vollstindig in
ihrer dreifachen Abstufung kennen oder nur die unterste, die mit den Auf-
zeichnungen unserer Welt zusammenhingt, ist die Schreiberin nicht vor-
bereitet zu sagen, doch mochte sie sich eher der letzteren Ansicht zuneigen.
Von ihrem héchsten Grade wird nur ein Ding gelehrt: Die Lipika stehen in
Verbindung mit Karma - sie sind dessen direkte Aufzeichner. ...

Die esoterische Bedeutung des ersten Satzes der Stanze ist die, dass die so-
genannten Lipika, die Schreiber des karmischen Hauptbuchs, eine unpassier-
bare Schranke zwischen dem personlichen Eco und dem unpersonlichen
SeLBsT, dem Noumenon und der Elter-Quelle des Ersteren, errichten.
Daher die Allegorie. Sie umschreibt die manifestierte, materielle Welt
innerhalb des Rings ,,Uberschreite-mich-nicht“. Diese Welt ist das Symbol
(objektiv) des Einen, das auf den Ebenen der Illusion in die Vielen geteilt
ist, von Adi (dem ,Ersten“) oder Eka (dem ,Einen®); und dieses Eine ist

* Lipika wird gebildet aus einer Verbalwurzel /ip mit der Bedeutung malen, in Farben
skizzieren, abgeleitet auch zeichnen oder schreiben — ein Wort, das auf den alten Gebrauch
des Schreibens mit einem Pinsel, wie es bei den Chinesen heute noch iiblich ist, hinweist,
und schreiben, abschreiben und daher aufzeichnen bedeutet.
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das kollektive Aggregat oder die Gesamtheit der Hauptschopfer oder Archi-
tekten dieses sichtbaren Universums.
— Die Gebeimlebre, Bd. 1, S. 132—3

Der zweite Auszug stammt aus den Transactions of the Blavatsky Lodge:

Die Lipika gehen aus Mahat hervor und werden in der Kabbala die vier
aufzeichnenden Engel genannt; in Indien: die vier Maharadschas, die jeden
Gedanken und jede Tat des Menschen aufzeichnen; sie werden auch von
Johannes in der Offenbarung, dem Buch des Lebens, genannt. Sie sind direkt
mit Karma verbunden und mit dem, was die Christen das Jiingste Gericht
nennen; im Osten wurde dies der Tag nach Mahamanvantara oder der ,, Tag-
sei-mit-uns“ genannt. Dann wird alles eins, alle Einzelwesen gehen in eins
auf, doch kennt jedes sich selbst, eine geheimnisvolle Lehre in der Tat. Aber
dann wird das, was fiir uns jetzt Nichtbewusstsein oder das Unbewusste ist,
absolutes Bewusstsein sein.

Frage: Welche Verbindung bestebt zwischen den Lipika und Mabat?

Antwort: Sie sind eine Unterteilung, vier entstammen einer Siebener-
gruppe, die aus Mahat emaniert. Mahat entspricht dem Feuer des Simon
Magus, der geheimen und manifestierten géttlichen Ideenbildung, die in
diesem objektiven Universum durch die intelligenten Formen Zeugnis von
sich selbst ablegt, die wir um uns herum sehen, in dem also, was die Schép-
fung genannt wird. Wie alle anderen Emanationen sind sie ,,Réider inner-
halb von Ridern®. Die Lipika stehen auf der Ebene, die der hochsten Ebene
unserer Globenkette entspricht. -S. 1123

Als HPB andeutete, dass die Lipikas ,,die Geister des Universums® sind, teilte
sie uns gleichzeitig mit, dass sie eine Hierarchie darstellen, die siebenfach
oder sogar zwolffach unterteilt ist und zu der hochsten kosmischen Ebene
eines Universums gehort. Sie sind nicht nur vier, wie man aus einer oder zwei
ihrer Bemerkungen vermuten konnte, die besagen, dass die Lipikas an den vier
Himmelsrichtungen stehen. In Wirklichkeit gibt es Armeen von Lipikas. Die
vier Himmelsrichtungen beziehen sich auf die polaren Magnetismen eines
Globus, einer Kette oder eines Sonnensystems, die sich kreuzen und dabei den
mystischen Norden, Siiden, Osten und Westen erzeugen. Dies rithrt von der
Konzentration der Energiebrennpunkte in diesen Himmelsrichtungen her.
Jedes Universum hat seine eigene Hierarchie von Lipikas, die in ihrer
Natur und in ihren Funktionen von den niedrigeren Hierarchien der demi-
urgischen oder weltenformenden Wesen, den Bauleuten, streng unterschie-
den werden muss. Tatsichlich kénnen wir von den Lipikas als der héchsten
Gruppe der Architekten sprechen; und einer der Griinde, warum sie die



Dik Lirikas 235

Agenten von Karma genannt werden, ist der, dass sie unter dem Impuls dieses
universalen und geheimnisvollen Gesetzes arbeiten und den architektoni-
schen oder karmischen Plan der Struktur eines Universums festlegen, wenn
dieses Universum aus seinem Maha-Pralaya herauskommt. Sobald die Lipikas
den Plan entworfen und ihn durch kosmische Ideenbildung den niedrigeren
Hierarchien der Bauleute eingeprigt haben, setzen diese dann ihre Arbeit der
Welterschaffung unmittelbar fort.

Das Wesentliche hierbei ist, dass, gerade weil die Lipikas die Agenten von
Karma sind und die hochste Gruppe der kosmischen Architekten bilden, sie
auch die erhabenen Intelligenzen sind, welche die kosmische Ideenbildung
beinahe automatisch allem ,unterhalb“ von ihnen einprigen. Deshalb ist es
klar, dass sowohl kosmische Ideenbildung als auch ihre eigenen Charakteris-
tika der typische Ausdruck der karmischen Geschichte und der Hintergrund
eines solchen Universums sind. Deshalb sind die Lipikas, die ,,Aufzeichner
des Karmischen Hauptbuches®, die kosmischen Agenten, die fiir die Begren-
zung der manifestierten Welten mit dem jeweiligen ,,Ring-iiberschreite-mich-
nicht“ verantwortlich sind. Dieser ,,Ring-iiberschreite-mich-nicht“ ist nur die
karmische Grenzlinie, die die verschiedenen Aktionssphiren der kleineren
Hierarchien und ihrer mit inbegriffenen Individuen festlegt und einschrinkt.

Die Lipikas, die als die Michtigsten in ihrem eigenen Universum ange-
sehen werden, erfillen ihr Universum mit ihrer gemeinsamen Intelligenz
und Lebenskraft, sodass alle Wesenheiten darin stindig von ihrer Essenz
durchdrungen werden. Konsequenterweise wird alles, was sich in solch einem
Universum ereignet, sofort und fiir immer von der vitalen Essenz oder dem
Fluidum der Lipikas ,aufgezeichnet” oder diesen eingeprigt. Aufgrund dieser
Tatsache nennt man sie die Aufzeichner. Sie reagieren auf jeden Gedanken,
jedes Gefiihl und jede Tat all der unzihligen Scharen von Wesen, die in
ihnen enthalten sind; und deshalb ist in der Essenz der Lipikas alles, was
in den ihrem Herrschaftsbereich untergeordneten Hierarchien geschieht,
unausloschlich eingegraben. Die Lipikas schliefen diese Hierarchien in ihre
allumfassende, vital-intelligente Essenz oder Substanz ein. Dies wird durch
das Astrallicht unserer Erde, manchmal die astrale Bildergalerie genannt, ver-
anschaulicht. Da das Astrallicht das Linga-Sarira der Erde ist, ist es genauso
wie jedes andere Prinzip oder Element unserer Erde, vollstindig in der vitalen
Essenz und dem intelligenten Fluidum der Lipikas enthalten.

Wenn das Maha-Manvantara eines Universums sich seinem Ende zuneigt,
und die Welt nach und nach in die héheren kosmischen Ebenen eingezogen
wird, dann kommt die Zeit fir den Beginn des Maha-Pralaya, wenn alle
untergeordneten Wesen und Dinge eins mit den hochsten Hierarchien des
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Universums in und auf seiner hochsten kosmischen Ebene geworden sein
werden. Mit anderen Worten, alle Wesenheiten werden eins mit den Lipikas
geworden sein, d. h. sie sind in ihre Essenz oder Substanz eingezogen worden.
Diese Vollendung der karmischen Bestimmung wird manchmal der , Tag-
sei-mit-uns“ genannt, wenn ,alles eins wird, alle Individuen in eins aufgehen,
doch jedes sich selbst kennt*.

In Bezug auf ein kleineres Universum, wie etwa unsere Planetenkette,
sagt HPB: ,Die Lipikas befinden sich auf der Ebene, die der hochsten Ebene
unserer Globenkette entspricht.“ Die Lipikas er6ffnen ein Manvantara und
beenden es. Sie sind die ersten, die erscheinen, und die letzten, die ver-
schwinden, weil das Universum zu Beginn jeder Titigkeitsperiode entfaltet
und am Ende wieder eingezogen wird. Sie sind die Agenten Karmas, weil sie
alle kosmischen Samen bis zum nichsten, sich eréffnenden Manvantara oder
Maha-Manvantara in sich tragen. Und nachdem sie das ganze Karma eines
Universums so in sich aufgezeichnet haben, beginnen sie es pari passu mit den
evolvierenden Ebenen und Hierarchien dieses Universums wieder zu emanie-
ren, wenn dessen neues Maha-Manvantara beginnt.

Wir konnen die grofie Hierarchie der Lipikas als aus sieben (oder zehn
oder zwolf) Graden oder kleineren Hierarchien zusammengesetzt betrach-
ten. Die drei hochsten von ihnen wirken besonders auf den drei héchsten
kosmischen Ebenen — oder auf den drei hochsten Ebenen eines kleineren
Universums, wie einer Planetenkette oder sogar eines Globus — wihrend die
restlichen vier untergeordneten Grade der Lipikas besondere Funktionen
auf den vier niederen kosmischen Ebenen haben. Da wir auf Globus D auf
der untersten kosmischen Ebene sind, sind es die vier niederen, kleineren
Hierarchien der Lipikas, die besonders auf uns einwirken und das Karma
unserer vier niederen Ebenen aufzeichnen. Aus diesem Grund sagt man, dass
exoterisch die Lipikas nur vier an der Zahl seien — wobei eine okkulte Wahr-
heit unter einem Schleier oder einer Maske ausgesprochen wird. In Wirklich-
keit sind diese ,vier” Lipikas einzeln betrachtet die vier niederen Untergrade
oder kleineren Hierarchien.

Jede kosmische Ebene ist eine analoge Wiederholung aller anderen
Ebenen und besonders jener tiber ihr auf der hierarchischen Leiter. Selbst
unsere physische kosmische Ebene hat ihre eigene Schar von Lipikas oder ihre
Lipika-Hierarchie, die ihren Ursprung auf der hochsten oder etherischsten
Unterebene dieser kosmischen Ebene hat. Es ist die unmittelbare Funktion
und Pflicht dieser Lipikas, als die hochsten Architekten, diese physische Ebene
aufzubauen, zu iiberwachen und alles karmisch aufzuzeichnen, was in und auf
den verschiedenen Unterabteilungen dieser Ebene passiert.
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Gerade diese Lipikas, die eine kosmische Ebene mit ihrer intelligenten
vitalen Essenz erfiillen und inspirieren, erzeugen das, was wir die Natur-
gesetze nennen. Wir sehen einmal mehr, wie Karma, eines der grundlegenden
Naturgesetze, und die Lipikas innig miteinander verbunden sind und 