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Der grofe Astronom sprach: Alle Himmelsflur
Hal’ ich durchforscht und nicht entdeckt von Gott die Spur.

Hat er nicht recht gesagt? Bei Mond- und Sonnenflecken,
Im Sternennebel dort, ist Gott nicht zu entdecken.

Des Sehrohrs Scharfblick sieht den Unsichtbaren nicht,
Den nicht berechnen kann Zahl, GroBle, Mall, Gewicht.

Wer Gott will finden dort, der muB ihn mit sich bringen;
Nur wenn er ist in dir, siehst du ihn in den Dingen.

Riickert, Weisheit des Brahmanen,
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Dem wahren Gldubigen ist Wahrheit willkommen, wo immer sie sich
ihm darbietet; auch wird jhm irgend eine Lehre nicht weniger wahr oder
kostbar erscheinen, wenn sie nicht nur von Moses oder Christus, sondern
gleicherweise von Buddha oder Lao-T'se erschaut worden war. —

Max Miller.

DIE BIBLISCHE SCHOPFUNGSGESCHICHTE IN
PHILOSOPHISCHER BELEUCHTUNG, von W. A.-H.

IV. DiE ENTSTEHUNG DER ERSTEN MENSCHENRASSE.

Die Frage nach dem Ursprung des Menschengeschlechts hat
von jeher die Gemiiter sinnender Menschen beschiftigt,
und zahlreich sind die Theorien, welche von Theologen
und Ménnern der Wissenschaft iiber diesen Gegenstand
aufgestellt wurden, ohne daBl man jedoch zu einem end-
giltigen Ergebnis in beiden Lagern kommen konnte.
Wihrend viele Naturforscher die Anschauung vertreten, daB der
Mensch von Affen oder niederen Tierarten abstamme, huldigen die
meisten Theologen immer noch einer buchstablichen, wortwértlichen
Auslegung des Bibeltextes, wonach der erste Mensch, Adam, von
einem menschenihnlichen Gotte aus einem einfachen Lehmklo8
gebildet wurde, eine Anschauung, die freilich mit dem derzeitigen
Stande der Wissenschaft in keiner Weise mehr zu vereinbaren ist.
Wissenschaftliche und kirchliche Meinungen liegen deshalb in be-
stindigem Widerstreit, und es ist fiir den Sucher nach Wahrheit
angesichts solcher Sachlage so gut wie unmdglich, sich GewiBheit
iiber die Frage »Woher stammt der Mensch?« zu verschaffen. In
der Tat miiiten wir an der Beantwortung dieser schwerwiegenden
Frage verzweifeln, kime uns nicht die Theosophische Aufklirungs-
arbeit zu Hilfe, die ein ganz neues Licht auf den Gegenstand wirit.

Die Theosophische Forschung erbringt nimlich den Nachweis,
daB der biblische Bericht keineswegs buchstiblich aufzufassen ist,
sondern daB es sich hier um bloBe Gleichnisse und um Bruchstiicke
einer Geheimlehre handelt, die von den Tanaim, den altjiidischen
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FEingeweihten, die Aabbalas oder geheime jiidische Uberlieferung
genannt wird. Diese kabbalistische Geheimlehre mu8 man also
kennen, um die biblische Schépfungsgeschichte richtig verstehen
und erkliren zu konnen. Viele, ja die meisten und wichtigsten
dieser Lehren sind in den groBen Werken des Theosophischen
Lehrsystems enthalten, wodurch wir in die Lage gesetzt sind, die
hauptsichlichsten Grundgedanken der Bibelerzihlung zu erliutern
und zu zeigen, daB} der Geheimsinn der Bibel von der gewéhnlichen
theologischen Auffassung sehr, sehr verschieden ist. Es wird sich
auch herausstellen, daBl der ganze Widerstreit zwischen Kirche und
Wissenschaft lediglich auf einer Tauschung beruht, weil beide
Parteien in den Fehler verfallen, die Bibelerzihlung wértlich, buch-
stiblich zu nehmen. In Wahrheit sind die ersten vier Biicher Mose
ein kabbalistisches, geheimkundiges Werk, zu dessen richtigem Ver-
stindnis ein Schliissel notwendig ist Diesen Schliissel kennen
vorliufig nur Wenige, doch ist er, wie gesagt, in den maBgebenden
Theosophischen Lehrwerken niedergelegt. Somit ist heute jedermann
die Moglichkeit gegeben, sich mit dem Geheimsinn der heiligen
Schrift bekannt zu machen, wenn er nur den ernsten Willen hat,
tiefer in das Studium der Theosophischen ILehren einzudringen.

Im Nachstehenden sei nun ein Versuch gemacht, die biblischen
Lehren iiber die Entstehung der ersten Menschen im Lichte der
Kabbalah oder altjiidischen Geheimlehre zu erliutern. Freilich
kénnen hier nur die allerwichtigsten Punkte herausgegriffen werden;
alle Einzelheiten findet der Forschende in der Theosophischen Lite-
ratur. Immerhin werden auch die folgenden Erlduterungen schon
geniigen, um den Schleier teilweise zu liften, der die Geheimnisse
der biblischen Schépfungsgeschichte bedeckt. Es wird sich dann
zeigen, wie wenig der Bibelbericht bisher verstanden worden ist, und
wie weit wir von einer richtigen Einschitzung der alten Bibel-
philosophen entfernt waren.

Das Wort »Adamc ist hebrdisch und bedeutet »Mensch«; das
Wort Adam hat sich auch in der modernen tiirkischen Sprache
erhalten, wo es ebenfalls »Mensch« und »Mann« bedeutet Um den
Bibelbericht richtig zu erfassen, sollten wir vor allen Dingen zu
begreifen suchen, daB es sich bei der »FErschaffung« des Adam nicht
um die Hervorbringung eines einzelnen Menschen handelt, sondern
vielmehr um den Anfang, die Entstehung der ganzen menschlichen
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Rasse. Mit »Adam« ist also nicht etwa ein einziger Mensch gemeint,
sondern das Menschengeschlecht iitberhaupt, die Menschheit als
Ganzes.

Auch wollen wir immer im Gedichtnis behalten, daB im ersten
Kapitel der Schopfungsgeschichte das Wort »Elohim« an Stelle von
»Gott« stehen sollte. Die richtige Ubersetzung lautet also nicht
»Und Gott schuf den Menschen ihm zum Bilde u. s. w,« sondern
»Und die Elohim schufen u. s. w.«<. Diese Elohim sind die sieben
geistigen Grundkrifte des Weltalls, welche aus der héchsten, gott-
lichen Wesenheit ausstrahlen, wie die sieben prismatischen Farben
des Regenbogens aus dem Sonnenlicht. Sie werden auch die »sieben
Stimmen« der Gottheit genannt. Die Schépfung geschah also nicht
unmittelbar durch die hoéchste Gottheit selbst, sondern durch die
Elohim, die lediglich dienende Krifte sind.

Im ersten Kapitel der Genesis, Vers 27, finden wir den Satz:

Und Gott schuf den Menschen ihm zum Bilde, zum Bilde Gottes schuf
er ihn; und schuf sie einen Mann und ein Weib.

Abgesehen davon, daf das Wort Elohim, das die sieben Krifte
bedeutet, filschlich mit »Gott« iibersetzt ist, scheint auch der ibrige
Sinn dieses Satzes nicht richtig wiedergegeben zu sein und mit dem
22. Vers im zweiten Kapitel im Widerspruch zu stehen; denn dort
wird nochmal ein Weib erschaffen:

Und Gott der Herr baute ein Weib aus der Rippe, die er von dem
Menschen nahm und brachte sie zu ihm,

Es gibt hier nur zwei Moéglichkeiten: entweder ist die Stelle
»und schuf sie einen Mann und ein Weib« im ersten Kapitel
Vers 27 falsch iibersetzt, oder es wurden tatsichlich zwei Weiber
erschaffen, das erste im ersten Kapitel Vers 27 und das zweite »aus
der Rippe« in Kapitel 2, Vers 22. Naheliegend ist schon die An-
nahme, daB die Ubersetzer die Stelle »und schuf sie einen Mann
und ein Weib« falsch aufgefalit und irrtitmlich wiedergegeben haben
und daB die richtige Auslegung anders laufen muB.*) AuBerdem

*) Auch der alexandrinische Philosoph Philo Judius weist in seiner Schrift de opificio
mundi deutlich darauf hin, daB der Adam des ersten Kapitels eine metaphysisch-geistige,
keine korperhafte Wesenheit war. Er sagt: ,Und deshalb . . . besteht ein nungeheuerer
Unterschied zwischen dem nunmehr geschaffenen Menschen und dem, der frither nach
dem Bilde Gottes geworden. Denn der eine ist geschaiffen, der Sinnenwelt angehdrig und
im Besitze einer bestimmten Qualitit, besteht aus Seele und Leib, ist Mann und Weib und
von Natur sterblich. . . der aber nach dem Bild ist Idee oder des Genus oder Siegel, der
Welt des Geistes angehéng, kérperlos, weder minnlich noch weiblich.*

Es ist wichtig, an der Erkenntnis festzuhalten, daB die hebriische Schopfungs—
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besteht die Moglichkeit, daBl diese wichtige Stelle absichtlich falsch
gedentet wurde, um fremden Eindringlingen den Zugang zu einem
grofen Naturgeheimnis zu verwehren. In der Tat handelt es sich
hier um ein wichtiges Geheimnis der universalen Uberlieferung, das
frither wahrscheinlich sehr sorgfiltig gehiitet wurde und von dem
selbst unsere kritischen Theologen auch heute noch keine Ahnung
haben. Dennoch war es allen Weisheitsschulen des Altertums wohl
bekannt, den Juden, den Griechen, Babyloniern, Indern u. s. w., wie
durch Vergleich ihrer Lehren leicht gezeigt werden kann.

Einen wertvollen Wink iiber den richtigen Sinn des Satzes 27,
Kap. I: ,Und Gott schuf den Menschen ihn zum Bilde . . . und
schuf sie einen Mann und ein Weib“ finden wir in dem beriihmten
Theosophischen Lehrwerk Zsis enfschleiert, von H. P. Blavatsky. Dort
wird uns erklirt, daB der kabbalistische Geheimsinn*) dieser ritsel-
haften Stelle wie folgt lautet:

Und die Elohim erschufen den Menschen nach ihrem eigenen Bilde .. .
minnlich und weiblich erschufen sie ihn.

Und ferner:

Der Adam des ersten Kapitels ist der geistige, deshalb rein androgyne
Adam Kadmon.

Diese Erklirung enthiillt ein doppeltes Geheimnis:

1.) daB Adam, die erste Hervorbringung der Elohim, das Eben-
bild dieser Elohim war, ndmlich ein geistiges, kein koérperliches
Wesen, oder richtiger: eine Rasse von geistigen Wesenheiten;

2.) daB diese von den Elohim hervorgebrachten geistigen Wesen
weder Minner noch Weiber waren, sondern metaphysische Wesen-
heiten, dtherische Formen, in denen sowohl das ménnliche, als auch das
weibliche Element als Keim schlummernd vorhanden war, also latente
Doppelgeschlechtigkeit. ,Mannlich und weiblich erschufen sie ihn“*¥)

geschichte und ihr geheimer Schliissel, die Kabbalah, aus fritheren Quellen schopfen. Die
jiidische Uberlieferung ist nur ein SeitenschiBling einer weit &lteren, universalen Uber-
lieferung, die sich fiber Babylon und Indien nach Zentralasien zuriickverfolgen 148t In
dem tibetanischen Buwck Dzyam, das ilter als die Veden ist und die Anschaunungen der
URRELIGION wiedergibt, wird die Entstehung der ersten, metaphysischen Menschen in
allen Einzelheiten und weit ausfithrlicher als in der Kabbalah beschricben. Auch im
nérdlichen Buddhismus finden wir gleichartige Ideen, wie in Kap. 3 gezeigt worden ist.
Die Biicher des Manu enthalten die gleiche Uberlieferung in altindischer Darstellung.
*} Die dort gegebenen Erklirungen sind natiirlich weit umfassender; hier kann
nur ein einziger Punkt unter vielen erliutert werden.
+) Uber diesen Punkt AuBert sich ein genauer Kenner des althebriischen Schrifttums
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Diese geistigen Wesenheiten waren also ihrer Natur nach ganz
und gar verschieden von dem spiteren »Adamc, der spiteren Menschen-
rasse, deren Korper bildlich gesprochen, aus einem »ErdenkloB«
gebildet war, und wir werden noch erfahren, wie es kam, daB der
geistige Adam nach und nach spiter zu einem korperlichen Adam
wurde, zu einem Menschen aus Fleisch und Blut, der von Erde
genommen ist und wiederum zur Erde werden muB, weil eben alles
Zusammengesetzte der Aufldsung unterworfen ist.

Wenn es also in der gewdhnlichen Bibeliibersetzung heift: ,Gott
schuf den Menschen ihm zum Bilde, zum Bilde Gottes schuf er ihn“
so ist damit nicht der jetzige korperliche Mensch gemeint, sondern
jene reingeistige Wesenheit, jener strahlende, freie »Engel«, der
spater in das Stoffliche verfiel und dadurch das erdgebundene,
sterbliche Wesen wurde, das wir 4exfe Mensch nennen.

DaB der Mensch urspriinglich ein géttliches, geistiges, korper-
loses Wesen, eine Sphire des Lichtes war, war der allgemeine Glaube
der alten Weisheitsschulen. Mit Bezug hierauf lehrt der So/ar,*)
das »Buch des Glanzes«, eine Abhandlung iiber die Geheimlehre
des Alten Testaments, daB der Mensch seine Laufbahn im Garten
Eden, der geistigen Sphire, begann, »gekleidet in das himmlische
Gewand, das ein Gewand aus himmlischem Lichte ist«. Dieser Satz
beweist, wie weit die hebriischen Denker von einer buchstiblichen
Auffassung des Bibeltextes entfernt waren.

In dem gleichen Buche spricht der grofle Kabbalist Rabbi
Simeon:

O, Gefihrten, Gefihrten, der Mensch als Ausstrahlung (Emanation) war

wie folgt: Der erste Mensch war nach &fters geiduBerter rabbinischer Ansicht zuerst ein
einziges androgynes Wesen, weshalb nach Megillah ga die LXX auch fibersetzten (v. 27)
sund er schuf ihn mannlich und weibliche (der heutige Text hat awtws). Er hatte zwel
Vorderseiten, so daB, als Gott ithn entzweisigte, zwei Menschen daraus wurden; vergleiche
Berachoth 61a, Frubin 18a, Gen. r, c. 8 Anf. (dgl. ¢ 17); Lev. 1, c. 14 Anf. Die androgyne
Natur der altorientalischen Gottheiten — eine jede hat eine minnliche und weibliche
sSeitex — ist geniigend bekannt. so daB es nur eines Hinweises bedarf, Dr. Erich Bischoff
in Babylonisch-Astrales im Welthilde des Thalmud und Midrasch. — Wertvolles Material findet
der Leser anch in Platons Gastmakl. Auf Seite 31 findet sich u. a. die Stelle: ,Nimlich
unsere ehemalige Natur war nicht dieselbe wie jetzt, sondern eine ganz andere. Deun
zuerst gab es drei Geschlechter von Menschen, nicht wie jetzt nur zwei, das ménnliche
und das weibliche, sondern noch ein drittes dazu, welches das gemeinschaftliche war von
diesen beiden; sein Name ist noch iibrig, wihrend es selbst verschwunden ist. Mannweib
nimlich war damals dies eine, Gestalt und Benennung zusammengesetzt aus jenen beiden,
dem minnlichen und weiblichen. Nach Plato ist Liebe das Streben nach Wiedervereini-
gung der nunmehr getrennten Geschlechter.
*) Lis entschleiert, 1I. Band.
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beides, Mann und Weib, sowohl auf Seiten des Vaters, als auf Seiten der
Mutter. Und das ist der Sinn der Worte, und die Elohim sprachen: es werde
Licht, und es ward Licht! . . . Und das ist der »zweifache Mensche«!¥)

Es sei an dieser Stelle daran erinnert, daf die Worte »zwei-
facher Mensch« nur bildlich gemeint sind; sie bedeuten, dall das
minnliche und weibliche Element in der geistigen Form der ersten
Menschen als bloBer Keim, sozusagen als positive und negative
Veranlagung, vorhanden war.

Uber die Anrede »Gefihrten«, die Rabbi Simeon beniitzt, finden
wir in der Zsis enischleiert folgende Erklirung:

Seit Menschengedenken gab es eine Art Bruderschaft oder Freimaurerei
unter den iiber die Welt zerstreuten Kabbalisten; und gleich einigen Gesell-

schaften der mittelalterlichen Frelmaurerei in Europa nannten sie sich »Ge-
fihrten« oder »Unschuldige«.

In dem gleichen Werke finden wir folgende interessante Stelle:

Die ersten Menschenrassen waren geistig und ihre urbildlichen Kdorper
waren nicht aus den groben und materiellen Substanzen zusammengesetzt
aus denen wir sie heute zusammengesetzt sehen. Die ersten Menschen waren
erschaffen mit all den Eigenschaften der Gottheit und mit Kréften, die jene
der engelischen Schar weit iibersteigen; denn sie waren die direkten Aus-
strahlungen des Adam Kadmon, des urspriinglichen Menschen, des Makro-
kosmos; wihrend die gegenwirtige Menschheit um mehrere Grade selbst
von dem irdischen Adam entfernt ist, der der Mikrokosmos oder die kleine
Welt ist.

Dies bedarf einer kurzen Erliuterung. Gleich einem »gefallenen
Engel« verstrickte sich der geistige Mensch, das géttliche Ebenbild,
immer mehr und mehr in die Maschen des Irdisch-Materiellen, bis
schlieBlich der geistige Mensch zu einem Menschen aus irdischem
Stoff, d. h. ein sterblicher Mensch mit verginglichem Korper wurde.
Aber selbst diese ersten korperlichen Menschen besaBen noch trans-
cendentale Krifte und Fihigkeiten, die uns wunderbar und erstaunlich
erscheinen wiirden.**) All dies ist im Laufe der Zeitalter durch
unnatiirliche Lebensweise verloren gegangen. Nur im Tierreich
haben sich einige dieser Fihigkeiten erhalten, z B. der Instinkt.
Wenn wir z B. in der Zeitung lesen, daBl, wie es kiirzlich vorkam,
ein Hund seinen Weg von der Pfalz bis nach Wiirzburg fand, oder
Brieftauben, die mit der Bahn transportiert wurden, auf die gréBten

*)  f5is entschlezert.
*) Physiologisches uud anatomisches Beweismaterial im II. Band der Gehermiehre
von H. P. Blavatsky.
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Entfernungen zuriickfinden, dann setzt uns dies in Erstaunen und
wir zerbrechen uns den Kopf, wie das wohl zugehen mag. All diese
Fihigkeiten und weit groBartigere waren nach der Uberlieferung
auch dem Menschen eigen, und bei einigen Naturvilkern haben
sie sich in der Form von stark entwickeltem Instinkt teilweise erhalten.
Durch eine reine, natiirliche Lebensweise ist es auch méglich, Instinkt
und Sinne in hohem Grade zu schirfen und die Theosophischen
Schriften enthalten manchen wertvollen Wink iiber diesen Gegen-
stand.

Auch der griechische Philosoph Plato lehrte, daf der Mensch
urspriinglich eine geistige Wesenheit war, die sich spiter in das
Stoffliche verstrickte. In seiner Schrift Phaeedrus sagt er:

Bevor des Menschen Geist in Sinnlichkeit versank, lebte er unter den
‘Gottern®) in der luftigen (geistigen) Welt, wo alles wahr und rein ist.

Und in einem anderen Werk des gleichen Weisen, im Zimaeus,
finden wir den Satz:

Es gab eine Zeit, wo die Menschheit sich nicht fortpflanzte, sondern
als reine Geister lebte.

Wenn es also heifit, daB der Mensch ein »Ebenbild Gottes«
ist, so ist damit gesagt, daB der urspriingliche geistige Mensch, als
Hervorbringung der Elohim, eine Ausstrahlung oder Emanation des
gottlichen Lichtes war. Der Mensch von heutzutage ist von diesem
géttlichen Ebenbilde weit, sehr weit entfernt. Das beweisen die
derzeitigen Zustinde in der Welt. Immerhin darf nie vergessen
werden, daB jedes Menschenwesen den géttlichen Strahl, den geistigen
Funken der Vernunft in sich trigt und daB es lediglich von seinem
WILLEN abhéngt, welchen Weg jemand wandeln will: entweder den
Pfad der hoheren Erkenntnis, der zur bewuBten Unsterblichkeit im
Geistigen fithrt, oder den breiten Weg der Sinnlichkeit, der, wie
Jesus sagt, zum Verderben fithrt, weil alles Sinnliche und Irdische
verginglich ist und notwendigerweise Enttiuschung mit sich bringen
mus.

Die Entwicklung der Menschen aus geistig-géttlichen oder dthe-
rischen Wesenheiten ist in keinem Buche der Weltliteratur ausfithr-
licher behandelt, als in dem groBen Theosophischen Lehrwerk Drie

# Mit den »GoOttern« sind jedenfalls die astralen Gottheiten gemeint. Man nahm
an, dafl jeder Stern von einem Zentrum geistig-gdttlicher Kraft beseelt ist. Diese »Stern-
seelen« wurden Gitter genannt. Siehe auch: Handbuch der altorientalischen Geisteskultur
von Dr. A. Jeremias,
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Gekeimlehve, das sich in zwei starken Banden von je achthundert
groflen Druckseiten iiber diesen Gegenstand und verwandte Gebiete
ausspricht. Dort findet der Fragesteller Antwort auf jede nur denk-
liche Frage, sei sie nun religioser, wissenschaftlicher oder philo-
sophischer Natur. Im Band II, Seite 118, findet sich folgende Stelle:

Es wird in jeder alten Schrift und Weltenlehre gezeigt, daB sich der
Mensch urspriinglich ads eine leuchtende, unkérperliche Form entwickelte,
iiber welche, wie das in die Form des Bildhauers gegossene, geschmolzene

Erz, das physische Geriist seines Kdérpers von, durch und aus den niederen
Formen und Typen des tierischen, irdischen Lebens aufgebaut wurde.

Wir kénnen uns das Verstindnis des letzten Satzes durch ein
Gleichnis nnd Beispiel erleichtern. Der Mensch als 4therische Form
wurde von den Elohim, den geistigen Grundkriften, hervorgebracht,
die einzelnen Organe wurden als selbstindige Typen von der Natur
entwickelt und in die bereits vorhandene Form eingefiigt. Der
Mensch ist, bildlich gesprochen, ein Mosaik. Der Entwurf, das
Gesamtbild, stammt von Gott (den Elohim), die einzelnen Steinchen
dagegen von der Mutter Natur, die Stiick um Stiick einsetzte, Dies
erklirt auch, warum wir im menschlichen Koérper charakteristisch
geformte Organe antreffen, die sich als Formen auch in den niederen
Naturreichen vorfinden. So gibt es z. B. im menschlichen Ohr ein
Organ, die sogenannte Schnecke, das die Form eines Schuecken-
hiuschens aufweist, die Niere dhnelt in Form der Bohne u. s w.
Auch die eigentiimliche Formbildung des menschlichen Embryos
zeigt, daB der Mensch die Vorratskammer der verschiedensten Typen
in der Natur ist. Der menschliche Embryo ist zuvor eine einfache
Zelle, dann eine Pflanze mit drei oder vier Blittchen, eine Kaul-
quappe mit Kiemen, ein Sidugetier mit einem Schwanz und schlieB-
lich ein Zweifiiler. Dies beweist jedoch nicht, daB der Mensch,
als A»{ von niederen Organismen abstammt, sondern, daB die
Materie, aus der seine Organe gebildet sind, Zeitalter hindurch die
niederen Naturreiche durchwandert hat. Die anatomische Ahnlich-
keit des Menschen mit gewissen Affenarten, den Anthropoiden, wird’
durch Kreuzung des fritheren Menschen mit jetzt ausgestorbenen
Tierarten erklirt.

Doch zuriick zur Entstehung der atherischen Form. Der
Sotar sagt:

Die Seele und die FORM, wenn sie auf Erden herabsteigen, zichen ein
irdisches Gewand an,
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Und H. P. Blavatsky fiigt hinzu:

Sein (des Menschen) urbildlicher Kérper war nicht aus dem Stoff ge-
bildet, aus dem unsere sterblichen Hiillen geformt werden.

Der Sokar lehrt ferner:

Als Adam im Garten Eden*) weiite, war er in das himmlische Gewand
gekleidet, welches das Gewand des himmlischen Lichtes ist. . . . Licht von
jenem Lichte, welches im Gebrauch stand in dem Garten Eden.

Diese Ausziige aus dem Sohar, dem grofen Lehrwerk der alt-
hebriischen Geheimlehre, beweisen wiederum, da man ohne Kenntnis
der Kabbalah, des esoterischen Schliissels, nie und nimmermehr
hoffen darf, hinter den wirklichen, verborgenen Sinn der biblischen
Schépfungsgeschichte zu kommen. Wer die Bibel richtig verstehen
will, der muB an der Quelle schépfen und sich mit der Kabbalah,
der jiidischen Geheimphilosophie, vertraut machen. Dies bietet jedoch
einige Schwierigkeit, weil kabbalistische Abhandlungen in deutscher
Ubersetzung nicht vorhanden sind, ausgenommen die kleine, aber
sehr lesenswerte Abhandlung Die Kabbalak, von Dr. Erich Bischoff
Die meisten kabbalistischen Werke sind in hebriischer, chaldiischer,
arabischer und lateinischer Sprache verfaBt. Es gibt auch franzésische
und englische Ubersetzungen der Haupttexte aus dem Sohar. Aber
selbst diese sind schwer erhidltlich und meist vergriffen. Es kann
uns jedoch zum Trost gereichen, dafl in den groBen Theosophischen
Lehrwerken, in der /sis eméschleiert und in den Binden der Gekeim-
lehrve die wichtigsten Lehren der Kabbalah aufgezeichnet und aus-
zugsweise wiedergegeben sind. Aber das Theosophische Lehrsystem
bietet uns noch weit mehr als die Kabbalah, denn die Theosophie
zeigt uns auch den Ursprung dieser Uberlieferungen, indem sie den
unwiderlegharen Nachweis erbringt, daB alle diese kabbalistischen
Lehren iiber Babylon auf eine andere, weit dltere Geheimlehre,
nimlich die Weisheitslehren der alten Indo-Arier und noch iltere
Kulturen zuriickgehen. Die Indo-Arier**) kamen aus den Hochldndern

*) Mit dem >Garten Eden« ist natiirlich kein gewdhnlicher Garten gemeint, sondern
die Sphire des geistigen Seins.

*¥) Der folgende Lehrsatz aus der Gehesmichre Band II, Seite 661 enthiilt verschiedene
beachtenswerte Punkte: Brahmi schafft im ersten Kalpa, oder am ersteu Tage, verschie-
dene »>Opfertiere« (Pashava), oder die Himmelskdrper und die Tierkreiszeichen, und
sPflanzen«, welche er bei Opfern am Beginne des Treta Yuga beniitzt. Die esoterische
Bedentung zeigt, daB er zyklisch vorgeht und astrale Vorbilder auf dem absteigenden
geistigen Bogen und dann auf dem aufsteigenden physischen Bogen erschafft. Der letztere
ist die Unterteilung einer zweifiltigen Schopfung, untergeteilt wieder in sieben absteigende
und sieben aufsteigende Stufen des fallenden Geistes und der aufsteigenden Materie; das
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Zentralasiens, und ihre Wissenschaft verbreitete sich von Indien aus
nach Babylonien und Griechenland Wihrend der babylonischen
Gefangenschaft scheinen die Juden mit diesen Geistesstromungen
Babylons und der chalddischen Geheimlehre in Berithrung gekommen
zu sein. Spiter zerstreute sich das Volk der Hebrder iiber die ganze
damalige Kulturwelt, und das vorhandene Wissen wurde als Kabbalah
oder geheime Uberlieferung weitergepflegt und weiterverpflanat.

Die Altertumsforschung hat in der Tat gezeigt, daB die Ideen
des Alten Testaments besonders in der babylonischen Kultur ihren
Anfang nahmen, und zahlreiche Keilinschriften beweisen, daB wir
es hier nicht mit géttlichen »Offenbarungen«, sondern mit Bruch-
stiicken der assyrischen Geisteskultur und Symbolik zu tun haben.
Uber dieses Gebiet sind in letzter Zeit zahlreiche Werke erschienen,
als wichtigstes das Handbuck der altorientalischen Geisteskultur von
Dr. Alfred Jeremias, das auch den Anhingern der Theosophischen
Richtung vieles zu sagen hat Auch die iibrigen Arbeiten des
gleichen Verfassers bilden wertvolle Erginzungen zu den Haupt-
werken H. P. Blavatskys.

Wir mubBten den besprochenen Gegenstand, die Hervorbringung
der ersten geistigen Menschen deshalb so ausfiihrlich erlautern, weil
gerade von diesem einen Punkte das Verstindnis der ganzen bibli-
schen Geschichte abhingt. Es ist der Theologie nie gelungen, diese
Stellen richtig zu erkliren, einfach weil ihr, wie gesagt, bisher der
Schliissel zum richtigen Verstindnis des Gegenstandes fehlte. Diesen
Schliissel brachte erst die Theosophische Bewegung. Deshalb ist
die Theosophie eine Sache von gréBter Wichtigkeit, und jeder Freund
der Aufklirung und des Fortschrittes wird ihr zu Dank verpflichtet
sein, daB sie mit der Fackel der Erkenntnis tiichtig hineinleuchtet
in dieses Dunkel irrtiimlicher Auslegungen und blinden Buchstaben-

glaubens. {Fortsetzung folgt.)

A"

umgekehrte davon findet — wie in einem Spiegel, welcher die rechte nach der linken
Seite reflektiert — in diesem unseren Manvantara statt. Es ist esoterisch dasselbe in der
elohistischen Genesis (Kap. I), und in der jehovistischen Kopie, sowie in der indischen
Kosmogonie, Hier mdge auch nicht unerwihnt bleiben, da manche Kabbalisten die im
ersten Kapitel der biblischen Schépfungsgeschichte erwihnten »Tieres mit den Tierkreis-
zeichen und sonstigen Sternbildern fiir wesenseins erachten,
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Antworten, die uns von Seiten der Religion und der
Wissenschaft zuteil werden, ersehen, daB wir in dieser
Hinsicht keine befriedigende Auskunft erhalten. Was
wird nicht alles mit dem Wort Seele bezeichnet;
welche Meinungsverschiedenheiten herrschen {iber einen Begriff,
dessen tiefes Erfassen doch eigentlich fiir den Menschen zu wichtig
ist, als dafl er nicht eine ganz bestimmte Auffassung, mit der im
tiglichen Leben etwas anzufangen ist, erheischte! Denn da die Seele
zweifelsohne mit dem Menschen selbst so innig verkniipft ist, daB
eine stets wachsende Erkenntnis derselben fiir die Wiirde und den
Fortschritt des Menschen unerlaBlich ist, so liegt nichts nédher, als
daB jeder einzelne der Erkenntnis der Seele seine ganz besondere
Aufmerksamkeit und ein ganz besonderes Studium widmet, er stehe
wo er wolle. Die in der Welt nicht nur zwischen den Menschen
selbst, sondern auch auf allen Spezialgebieten des Wissens beliebte
Trennungsidee, die immer schlimme Friichte zeitigt, hat es mit sich
gebracht, daB man annimmt, das Studium von derartigen Dingen
wie Seele und Geist gehore in das Gebiet der Spezialforscher; solche
Sachen koéune der einfache Mann nicht verstehen, und es sei daher
am besten, er iiberlifit sie den Studierten und Gelehrten; man gibt
sich zufrieden hie und da einmal aus einem Feuilletonartikel einer
Tageszeitung von den verschiedenen Meinungen, die iiber diesen
Gegenstand herrschen, zu lesen, um den Erfordernissen, die man
an Bildung stellt, ein wenig gerecht zu werden und gelegentlich
auch ein paar Worte iiber die Sache sprechen zu kénnen.

Wenn wir aber finden, wie sich gerade bei dem Punkt, der
das Hochste im Menschen in sich begreift, der Seelenkunde, jede
Scheinbildung bitter richt, wenn wir die Verirrungen im Menschen-
leben betrachten, die gerade aus der Nichterkenntnis iiber die Seele
hervorgehen, so werden wir kaum mehr zdgern, das Versiumte so
rasch als mdglich nachzuholen und uns etwas mehr mit dem be-
fassen, was mit dem Worte Seele zusammenhingt. Handelt es sich
doch um unser Innerstes, unser wahres Ich, um sein Verhiltnis zu
den anderen Selbsten, den Mitmenschen, und zum ganzen Weltall;
handelt es sich dabei doch um die groBiten und tiefsten Fragen,
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die den Menschen zuallererst und am meisten beschiftigen: um das
Woher, Wohin und Warum des Menschenlebens auf Erden.

Da wir zugeben miissen, daBl wir uns bis jetzt eigentlich doch
zu wenig mit derartigen Fragen beschiftigt haben, Fragen, nach
deren Losung die heutigen Zustinde auf der Welt mehr denn je
mit aller Macht hindringen, so miissen uns alle Aufkldrungen héochst
willkommen sein, die uns auf verstindliche und praktische Weise
zu einer Losung dieser Fragen hinfithren und es jedem einzelnen,
er stehe im Alter, Rang und Stand, auf welcher Stufe es auch
sei, ermdglichen, sich mit dem wichtigsten Bestandteil seiner Natur
eingehend bekannt zu machen. Denn bei allem, was sich mit dem
inneren Wesen des Menschen beschiftigt, konnen und diirfen die
Unterschiede, wie sie in der Welt bei duBeren Verhidltnissen gang
und gibe sind, nicht in Frage kommen. Jeder Mensch, ohne Aus-
nahme, besitzt innere Fihigkeiten und Krifte, die vielleicht mangels
geniigender Entwicklung noch schlummern, die ihn, wenn er sie
durch tiefes Nachdenken und durch eine entsprechende, moralisch
reine Lebensfithrung zum Erwachen und zur Titigkeit bringt, weit
iber die Durchschnittsbildung der oberflichlichen Gehirnverstands-
schulung erheben, an der die Welt bis jetzt den BildungsmaBstab
anlegt.

So wie heute im allgemeinen das Wort Seele aufgefaBt wird,
ist nicht viel damit anzufangen gewesen, das beweisen uns die Zu-
stinde, die heute vorherrschen. Denn es ist klar, wiren die Menschen
zu einer Erkenntnis ihrer Seelenqualititen gelangt, dann kénnte es
unméglich sein, daB Streit und Meinungsverschiedenheiten angeblich
durch BlutvergieBen ausgetragen werden miiten. Denn das Wort
Seele begreift eine wirkliche Einheit in sich, die, wenn die Menschen
sich ihrer Seeleneigenschaften tatsichlich bewuBt werden, jede Tren-
nung in Rasse, Hautfarbe, Rang und Stand ausschlieBt, welche
Unterschiede die Menschen seit Tausenden von Jahren in Antipathie,
HaB und Feindschaft auseinanderhielten. Ist es aus diesem Grunde
nicht eine dringende Notwendigkeit, den Fragen iiber die Seele ein
willig Ohr zu leihen und mit aller Macht nach einer Erkenntnis
zu streben, die doch so GroBes und Schénes fiir die Zukunft ver-
heiBt: die Verwirklichung einer Einigung der Menschen auf Grund
ihres inneren wahren Wesens und damit das Zustandekommen einer
Zeit des Friedens und des Wohlgefallens auf Erden?
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Bis jetzt haben wohl die meisten Menschen von der Seele
gehort; die bekannte Dreiteilung des Menschen vom Apostel Paulus
in Korper, Seele und Geist, wurde oft gelesen; die Wissenschaft hat
das Wort Seele in philosophischen Fragen hiufig angewandt; aber
wie steht es mit einer wirklichen Erkenntnis der Seele im Menschen?
Das, was in der heutigen Zeit iiber die Seele bekannt ist, hat
hochstens zu der Annahme gefithrt, dall der Mensch eine Seele 4af,
ein Etwas, das ihm anhingt; und diese Auffassung war natiirlich
dazu angetan, den Korper, das sichtbare und fithlbare personliche
Ich des Menschen an erster, die Seele an zweiter, an nebensdchlicher
Stelle einzurethen. Wohin diese irrige Ansicht fithrt, kénnen wir
leicht aus der Lage unserer Zeit sehen. Die Selbstsucht, die Ich-
sucht, die den persoénlichen Menschen iiber alles stellt, feiert allent-
halben Triumphe; die Seele liegt wie in Ketten gebunden, in Un-
titigkeit verbannt, und nur das groBe Leid, das die Menschen in
diesen schweren Zeiten erdulden miissen, vermag es nach und nach
fertig zu bringen, daB sie sich ihrer seelischen Wesenheit wieder
bewuBt werden und sich daran erinnern, dal der Seele das Recht
vor dem Korper zukommt, daB die Seele an erster Stelle steht und
daB sich jede Vernachlissigung und das Beiseitestellen der Seelen-
erkenntnis bitter fithlbar machen mubB.

In dem BewuBtsein dieser Versinmnis und Unwissenheit auf
dem wichtigsten Gebiete des menschlichen Forschens, der Seelen-
erkenntnis, liegt es nur zu nahe, den alten Lehren iiber die Natur
und Bestimmung der Seele, also des Menschen selbst, wie sie uns
die Theosophie, die alte Weisheitsreligion, wieder nahe legt, be-
sondere Aufmerksamkeit entgegen zu bringen. Denn die Theosophie
klirt uns mit einem einzigen Wortchen iiber den grolen Irrtum auf,
der der Welt so unsiglichen Schaden brachte, den wir nun alle so
stark fiithlen miissen. Die Theosophie sagt uns nicht, dafl der
Mensch eine Seele /4af, sondern sie wendet sich an unser Innerstes
und weckt darin unser tiefstes BewuBtsein; sie beweist uns, dall der
Mensch eine Seele 42 In diesem positiven, machtvollen Rui, den
sie an jeden ergehen liBt: »Du disz eine géttliche Seele«, liegt das
ganze Geheimnis des Menschendaseins, liegt der Schliissel zum
Erfassen des Lebenszweckes und des Lebenszieles, das Geheimnis
aller Geheimnissee. Wo bleibt da der trennende Unterschied, den
die Menschen seit Jahrtausenden in Gedanken und Taten der
Unbriiderlichkeit hegten und bis zum sich stetig wiederholenden
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Brudermord grofBzogen? LaBt die Erkenntnis, daB jeder Mensch
eine gottliche Seele ist, auch nur einen Gedanken des Unterschied-
lichen, Trennenden, Feindseligen aufkommen?

Waichst nicht vielmehr mit der tieferen Erkenntnis der géttlichen
Seeleneigenschaft von seiten der Einzelnen gleichzeitig die Erkenntnis
von der Einheit allen Seins, von der Einheit und Zusammengehdorig-
keit aller Menschen? Ist nicht die Erkenntnis von der Seele im
Menschen, das positive Wissen, daB jeder Mensch eine gottliche
Seele ist, der Schliissel zum Erfassen und zum Anwenden des be-
kannten, aber ach so sehr auBer Anwendung gelassenen hdchsten
Gebots »Du sollst deinen Nachsten lieben als dich selbst«, des Gebots,
dessen Befolgung uns mit einem Male zu dem idealen Zustand
Universaler Bruderschaft bringen wiirde?

Um nun einigermaflen in das Verstindnis unserer Seeleneigen-
schaft einzudringen, ist es notwendig, der Zusammensetzung der
Menschennatur die Aufmerksamkeit zuzuwenden, wie sie uns die
Theosophie in einfacher und verstindlicher, wahrheitsgemiBer Form
lehrt. In der Lehre von densieben Prinzipien im Menschen*) koénnen
wir zu einer Erkenntnis der Seele vordringen. Wir finden hier die
feinen Unterschiede und Grade im seelischen Leben; die héhere
Seeleneigenschaft, durchtrinkt vom Géttlichen, von woher die Seele
stammt, und die Verinderungen der Seele, wenn sie ins Irdische
steigt und im Trubel des Sinnenlebens diese ihre gottliche Abstam-
mung vergisst. Wir finden hier die Erklirungen von dem, was
man mit géttlicher Seele und mit tierischer Seele bezeichnet; wir
lernen forschen und denken und die Begriffe, die sich auf die Seele
beziehen, auseinanderhalten. Wir miissen heute dieses scharfe,
priffende, tiefe Denken anwenden, wenn wir wahren Fortschritt
machen wollen; die Oberflichlichkeit im Denken, das blofle Zufrieden-
sein mit einer Wortbezeichnung, in deren tiefere Wesenheit wir nicht
eingedrungen sind, kann uns fiir das praktische Leben nichts niitzen.
Wir brauchen Bestimmtheit, einen inneren Halt, an welchen wir
unseren LebensmaBstab anlegen kénnen; wir bendtigen bewubBte,
bestimmte Lehren, nach denen wir uns richten kénnen, und an die
wir uns in allen Fragen des Seins wenden kénnen, von denen wir
einen AufschluB erhalten, der unser Herz und unseren Verstand
befriedigt. Die Theosophischen Lehren vermégen dies in vollem

*) Theosophisches Handbuch II, »Die sieben Prinzipien im Menschene.
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MaBe, besonders auch in all den Fragen, die unser Sein und unser
Wesen betreffen. Sind wir in diesem Punkte bis jetzt von irgend
welcher anderen Seite aufgeklirt worden? Was wissen wir von der
Seele? Haben wir eine Bestimmtheit, einen Anker bekommen, mit
dem wir unser Lebensschiff in den Stiirmen des Lebens auf den
festen Grund der Erkenntnis festigen kénnen? Fragen wir uns doch
in der heutigen schweren Zeit, ob wir diesen Anker unser eigen
nennen. Fragen wir uns doch, ob wir stets den inneren Halt und
die Festigkeit besitzen in dem Wirrwarr der Meinungen von heute,
in dem Toben des Streites und der Unruhe. Ob wir den Leucht-
turm sehen mit dem starken Licht der Zuversicht und der Erkennt-
nis, der das rechte Ziel und den rechten Weg aus dem brandenden
Meer des Zweifels, der Hoffnungslosigkeit und des Elends zeigt, das
heute die ganze Welt umflutet und in Schrecken versetzt.  Was
wissen wir von der Seele? Haben wir uns schon zum BewuBtsein
gebracht, da wir alle géttliche Seelen sind? Haben wir uns schon
vorgestellt, was dies awuch bedeutet? Haben wir uns nicht, ach zu
oft, von der kalten, herzlosen Meinung der Welt, die sich tber alles
Gaéttliche hinwegsetzt und daritber ihren Spott hat, beeinflussen
lassen? Wir miissen zugeben, unser BewuBtsein von unserer Goéttlich-
keit kann noch lange nicht so stark gewesen sein, wie es notwendig
gewesen wire, um den Lockungen des Alltiglichen, Weltlichen,
Sinnlichen stets erfolgreich widerstehen zu koénnen. Es gehort etwas
mehr dazu als Bibellesen und Predigtenhéren; wir miissen unsere
Natur, die Natur des Menschen und ihre Zusammensetzung studieren
und das Gelernte im tédglichen Leben anwenden, damit wir das,
was wir lesen und héren, auch wirklich verstehen. Was niitzte es
dem Handwerksmann, wenn er iiber sein Handwerk auch noch so
viele Biicher lesen wiirde, wenn er nicht lernen wiirde, sich in die
Geheimnisse seiner Kunst praktisch einzuarbeiten? Was niitzt es,
alle die moglichen religiésen und wissenschaftlichen Auseinander-
setzungen iiber die Seele zu lesen, wenn man mnicht selbst davon
iiberzeugt ist, daB jeder Mensch eine Seele ist, und wenn man aus
dieser Erkenntnis heraus nicht praktische Schliisse fiir das tigliche
Leben zieht? Das Leben ist doch eine Kunst; wie oft wurde das
schon gesagt; aber wie wenig kiimmert sich der einzelne darum,
in diese Kunst einzudringen, Lehrling, Geselle und schlieBlich Meister
darin zu werden?

Wie sehr wir allméhlich einsehen, wie wenig wir doch von
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unserer Natur wissen! Sind wir ohne Seelenerkenntnis nicht wie
Sklaven, wie ein Spielball der niederen Michte, hin und hergetrieben
in Unwissenheit iiber unsere gottlichen Krifte, voll von wechselnden
Launen, voll von Unsicherheit und Zweifel? Haben wir schon
dariiber nachgedacht, was denn eigentlich unser Zweck und Ziel auf
Erden ist? Haben wir uns die Bedeutung der Worte:  Ihr sollt
vollkommen werden, wie euer Vater im Himmel ist vollkommen*
schon geniigend vorgestellt? Haben wir eingesehen, was zur Er-
reichung solcher gottlichen Vollkommenheit eigentlich notwendig ist?
Ist es nicht vor allem das sichere BewuBtsein, die Erkenntnis, daB
wir géttliche Seelen sind, was uns tiberhaupt erst befihigt, den Weg
zu dieser Vollkommenheit zu beschreiten, den kdniglichen Heldenweg,
der zu den lichten Hohen der Weisheit und Liebe fiihrt? Konnte
jemand auch nur daran denken, je einen Schritt auf diesem Pfad
zu tun, wenn er sich als den armen Wurm im Staube denkt, der
allein nichts anfangen kann, sondern stets nur auf die Gnade und
Erlésung eines andern angewiesen ist? Wie hat doch diese irrtiim-
liche Idee des mittelalterlichen Kirchentums die Menschheit in
Knechtung und Untétigkeit erhalten! Wie sie die Menschen er-
niedrigt zum Sklaven der Unwissenheit und des FElends! Ist es
nicht eine ganz andere, erhebende und befreiende Macht, sich als
g6ttlich anzusehen und im BewuBtsein dieser Géttlichkeit zu denken
und zu handeln angesichts der Apostelworte: ,Thr seid allzumal
Gotter und Kinder des Hochsten® und ,ihr sollt vollkommen werden,
wie euer Vater im Himmel ist vollkommen*?

Die Theosophie hat mit ihren géttlich wahrheitsvollen, bestimm-
ten Darlegungen iiber alle Fragen des Seins der Menschheit un-
endlichen Segen gebracht. Ihre Lehren sind von praktischer Art,
insofern sie von ihren Schiilern stets die praktische Anwendung des
Gelernten im tiglichen Leben fordern. Ja, es ist bei der Theosophie
so, daB es nur Erkenntnis durch die Tat gibt. Wo die Anwendung
auBer acht gelassen wird, hért auch die Erkenntnis auf, das Kenn-
zeichen wahrer Theosophie ist die rechte Lebenspraxis. Es gibt, wie
bei allen Dingen auf der Welt, auch in der Theosophie eine nach-
gemachte, eine Pseudotheosophie, deren Kennzeichen gerade das
viele Wortemachen, Reden und Verirren in einen selbstsiichtigen
Personenkultus ist. Persdnlichkeitskultus im Spielen mit sogenannten
Geisteskriften, einer sogenannten Geisteswissenschaft, die ihr Wissen
in den Irrgirten einer fberfeinerten Sinnlichkeit sucht, deren
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Anhinger aber stets den Gefahren solcher psychischen Praktiken zum
Opfer fallen und korperlichen und seelischen Schiffbruch erleiden.

Die Kultur der Seele, wie sie die Theosophie lehrt, hat nichts
mit derartigen Dingen zu tun. Wie kdnnte sie auch je vom rechten
Weg abkommen, da sie doch gottliche Weisheit und géttliche Richt-
linien in sich begreift. Aber sie verlangt von ihrem Schiiler, wie
schon bemerkt, Taten, Anstrengungen, auch so zu leben, wie ge-
schrieben ist. Hat es der Welt etwas geholfen, daB die Menschen
die Meisterworte und das hochste Gebot kannten: Du sollst deinen
Nachsten lieben als dich selbst, dafi sie es aber nicht anwandten?
Wohin die Menschheit dadurch gelangt ist, zeigt uns der heutige
Weltkrieg wohl zur Geniige, die iiberreiche schreckliche Ernte des
seit Jahrhunderten gesiten Unkrauts und Gifts der Unbriderlichkeit!
Wire es auch nur im Geringsten moglich gewesen, solche gefihr-
liche Saaten zu legen, wenn die Menschen die Gebote des Gesetzes
mehr befolgt, als gepredigt hitten! Aber im letzten Grunde war es
doch immer nur die Unwissenheit, die schlieBlich das Denken und
Handeln irreleitete. Denn der Mensch, der sich seiner géttlichen
Seelenwesenheit auch wirklich bewulit ist, muB ja ganz anders
denken und handeln, als der arme Unwissende, der nicht weif und
nicht gelernt hat, was er in Wirklichkeit ist, und warum er eigent-
lich auf der Welt ist

Daher besteht das grofle Verdienst der Theosophie darin, dafl sie
den Menschen diese géttliche Seelenerkenntnis auf eine praktische
Weise wieder niher bringt. Nicht indem sie ihm bloB sagt »So ist
es«, sondern indem sie ihn lehrt »So mufit du handeln«, indem sie
ihm zeigt, warum alles so ist, und indem sie ihm erklirt, wie er es
anzufangen hat, daf er so handeln kann. Gebote, Vorschriften und
Predigten haben wir seit Tausenden von Jahren zur Geniige gehabt,
aber immer noch steht die Welt auf dem Standpunkte des Streits,
der Unruhe und der Disharmonie. Jetzt miissen Taten folgen, um
diese Unstimmigkeiten wieder auszugleichen und Harmonie und
Frieden zustande zu bringen.

Die natiirlichste Tat, die der Mensch vermag, ist die, das
Denken und Handeln auf die Tatsache universaler Bruderschaft zu
stimmen. Denn Universale Bruderschaft ist Harmonie. Sie geht
auf ganz natiirliche und einfache Weise daraus hervor, daB alle
Menschen Briider sind — warum? Weil sie alle Kinder eines
Vaters, weil sie alle gottliche Seelen sind. Sobald die trennenden
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Schranken des Persdnlichen fallen gelassen werden, und der
Mensch sich so auf den Standpunkt seiner hdheren Seelenerkenntnis
schwingt, daB er diese Erkenntnis im Denken und Handeln im
Verkehr mit seinen Mitmenschen auch anwendet, begreift er die
Tatsache und das Gesetz Universaler Bruderschaft mit einem Male
von selbst, und jeder Zweifel schwindet dahin, wie der Nebel vor
der strahlenden Sonne. Das Licht der Erkenntnis vertreibt die Nebel
der Unwissenheit ganz von selbst, und wer koénnte leugnen, daB
Seelenerkenntnis Licht ist?

Die Theosophie, die Lehre von der Seele, verleiht uns diese
Erkenntnis in dem MaBe, als wir sie im tdglichen Leben anwenden.
Sie lehrt uns diese Anwendung dadurch, daB sie uns zum Erfassen
unserer gottlichen Natur und der glorreichen Moglichkeiten unserer
Krifte bringt.  Jetzt, nachdem die Menschen erfahren muBten, wohin
das Hegen und Pilegen der niederen Krifte, das Selbstsiichtige
und Persénliche fithrt, da die Menschheit die Folgen solchen tdrich-
ten Gebahrens so bitter kosten muB, jetzt ist es wahrlich an der
Zeit, die gewonnene Einsicht und Erfahrung zu verwerten, umzu-
kehren und den rechten Weg zu beschreiten, der uns zur Selbst-
erkenntnis, zur hoheren Seelenerkenntnis hinfihrt Auf diesem
Wege ist, das fithlen wir jetzt deutlich, in unserem Innern, Rettung
und Hilfe zu erwarten; dieser Weg fiithrt, das filhlen wir bestimmt,
zum sicheren dauernden Frieden, zum wahren Frieden, nach dem
die Seele ruit.

DaB dieser Frieden nicht ohne Kampf eintreten kann, ist klar.
Hier handelt es sich um den groBen Kampf, den jeder Mensch in
der Stille in seiner Brust auszufechten hat, um den Kampf des
Lichtes mit der Finsternis, der Erkenntnis mit der Unwissenheit,
Gerade dieser Kampi ist das Kennzeichen des Heraufdimmerns
hoherer Seelenerkenntnis. Denn alles Scheinwissen ist im letzten
Grunde doch nur ein Ausweichen von dieser Erkenntnis, und zu
welchen Spitzfindigkeiten und Ausreden der Verstand oft herhalten
muB, um allem, das mit der Theosophie, der Lehre von der héheren
Seelenerkenntnis, zusammenhédngt, aus dem Wege zu gehen, weil
jeder zur Geniige, der sich mit diesem Gebiete bekannt macht Die
Seelenerkenntnis ist der erste Schritt zum praktischen Erfassen der
Tatsache von der Zweiheit der Menschennatur, und diese Er-
kenntnis verhilft dazu, daB der Mensch, als mitten zwischen den
beiden Naturen stehend, die Macht in die Hand bekommt, diesen
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Kampf zum erfolgreichen Sieg, zum Frieden zu bringen. Es ist
doch schlieBlich nicht schwer, einzusehen, daBl, wenn dieser Friede
in der Brust des einzelnen errungen ist, wenn der einzelne den
Sieg iiber die selbstsiichtigen Regungen der niederen Natur davon-
getragen hat, der Friede in der Welt wirklich gesichert, der wahre,
dauernde Friede zustande gebracht wordem ist. So lange Seelen-
erkenntnis nicht zum Eigentum des einzelnen geworden ist, so lange
die Seele in der Brust nicht zum Erwachen gekommen ist, um ihre
gottlichen Krifte wirksam entfalten: zu konnen, so lange muf} der
Mensch durch das diistere Tal bitterer Erfahrungen wandeln und
die schweren Leiden durchkosten, die durch Unwissenheit und Ge-
setzesverletzungen hervorgebracht wurden. |
Welches Licht doch schon aus diesem wachsenden Verstindnis
fiir die Notwendigkeit héherer Seelenerkenntnis heraufdimmert! Wie
sie die einfachsten und natiirlichsten Fragen des Menschendaseins
lost! Wie sie jene noch so wenig beachtete, fiir den Aufbau unseres
religiésen BewuBtseins so ungemein wichtige Frage der Reinkarnation
auf wirklich einfache und natiirliche Weise beantwortet! Denn, daB
die Seecle ewig ist, sagen alle groBen Religionen. Wichtig ist, diese
Tatsache im Leben anzuwenden. Dies geschieht doch auf die ein-
fachste Weise, sich der Tatsache, daB der Mensch eine gottliche
Seele ist, stets bewuBt zu werden. Wer sich als géttliche Seele denkt
und fiithlt, wird die Tatsache der Reinkarnation oder Wiederverkdr-
perung auch wiedererfassen; denn wie konnte die im Kérper wohnende
Seele mit dem Dahinsterben des Kérpers verschwinden? Koénnte
sie ihre Aufgabe, die ihr doch zweckgemiB zukommen muB, in einem
einzigen Erdenleben vollbringen? XKénnten die Erfahrungen eines
einzigen Erdenlebens wirklich geniigen, um die Seele ihrem hohen
Ziele, dem Einswerden mit dem Goitlichen, zuzufithren? Nur ein
klein wenig Nachdenken geniigt, um diese Unmdglichkeit einzusehen.
Wenn die Seele ewig ist, woran verniinftiger Weise kein Zweifel
bestehen kann, dann muB sie auch schon vor der diesmaligen Geburt
eines jeden Menschen existiert haben. Wo war sie vorher, und was
hat den Menschen zu dem gemacht, was er jetzt ist? Was wird
mit der Menschenseele, wenn der Kérper stirbt, wo setzt die Seele
das Sammeln ihrer Erfahrungen fort, damit der Mensch zur gott-
lichen Vollkommenheit gelangen und zur géttlichen Quelle, von der
er ausging, zuriickkehren kann? Das sind lauter Fragen, welche
eine wirklich befriedigende, verniinftige Beantwortung nur durch die



140 DER THEOSOPHISCHE PFAD

Tatsache der Wiederverkdrperung erhalten. Denn, wenn die Seele auf
ihrer Wanderung durch das Kérperliche dem Zweck der Umwand-
lung alles Niedrigen in Hoheres nachkommen soll, bendtigt sie Leben
um Leben in diesem Kérperlichen, braucht sie reiche Erfahrungen,
die sie natiirlich nur im Irdischen machen kann. Wie der Mensch
abends vor dem Schlafengehen seine Kleider auszieht, um sie am
nichsten Morgen aufs neue anzulegen, so legt die Seele beim Tode
des Kérpers ihre irdische Hille beiseite, um nach gesetzmiBiger
Ruhe wieder einen mneuen Kérper zur Fortsetzung ihrer Aufgabe
der Vervollkommnung des Irdischen anzunehmen. Sind das nicht
einfache, natiirliche Vorgédnge, die wir in allen Naturreichen, bei
allen Gelegenheiten des Lebens, in allen Symbolen vorfinden? Sollte
das Gesetz der Analogie gerade in dem Gipfelpunkt alles Geoffen-
barten, beim Menschen selbst, nicht gelten? O, wie kurz unser
Gesichtskreis und wie engbegrenzt unsere Auffassung war, wenn
wir aus der doch so kleinlichen Vorstellung eines einzigen Erden-
lebens nicht hinauskamen! Wie sie die Menschheit gebunden und
in bezug auf die groBten Fragen des Seins in Unwissenheit hielt,
diese kleinliche Anschauung von dem einzigen Erdenleben, das dem
Menschen zur Erfiillung seines Daseinszweckes angeblich beschieden
sein soll, diese falsche Idee mit ihrer so entsetzlichen Begleiterin,
der Furcht vor dem Tode! O, welch ein jammervolles, unwiirdiges
Geschopf doch der Mensch mit solchen mittelalterlichen Vorstellungen
wire! Sollte er wirklich zu keinem anderen Zweck auf der Welt
sein, als sich in bestindigem Jagen und Streben nach verginglichen
Dingen schlieBlich in Furcht vor dem doch natiirlichen Tode und
in Nichts aufzuldsen?

Die Erkenntnis, daB der Mensch eine goitliche Seele ist, ist
es, was den Menschen zu seiner wahren Menschenwiirde und zum
Erfassen und Durchfiihren seines Lebenszweckes bringt. Und wie
sehnsiichtig schauen heute angesichts der schweren und bedriickenden
Zeitlage so viele Menschen nach Licht und Hoffnung aus. Sie sind
es, die fiir die Seelenerkenntnis reif sind, fiir sie wird die Theosophie,
die Lehre der hdheren Seelenerkenntnis, zur Quelle des Trostes, der
Ermutigung und der Kraft So ist unsere Zeit wieder ganz dazu
angetan, eine neue Reformation einzuleiten, die ihr besonderes Kenn-
zeichen in dem Erwachen der Menschenseele hat, und wieder ertént
in neuer Macht der Ruf von gutem Klang an die Menschenherzen:

,Wacht auf, es nahet gen den Tagl!“



MYTHOLOGIE. Von H.T.E.

Dem Zweck und Ziel dieses Artikels entsprechend, sollen die
vorliegenden Betrachtungen {iber Mythologie nur allgemein
gehalten sein; eine weitere Abhandlung iiber die beson-
deren Mythen in ihren Einzelheiten behalten wir uns fir
die nichste passende Gelegenheit vor. Das Thema ist in
seinem ganzen Umfang schon so ausfithrlich von einer
Anzahl Gelehrter behandelt worden, dafl wir uns kaum in die weit-
verzweigten und unzdhligen Einzelheiten des Stoffes zu vertiefen
brauchen; trotzdem werden wir in der Lage sein, etwas mehr als
eine volkstiimliche Zusammenfassung {iber diesen Gegenstand zu
bringen. Denn wir wollen Mythologie im Lichte der Theosophie
betrachten. Wir werden die unschitzbaren Aufschlisse aus H. P.
Blavatskys groBem Werk, Die Geheimliehre, bringen, die so manche
Punkte erkliren und erldutern, welche vom Standpunkte der dblichen
‘Theorien aus gesehen, einfach nicht erklart werden konnen. Auf
Grund der landliufigen geschichtlichen, anthropologischen und Ent-
wicklungstheorien ist es bis jetzt duBerst schwierig gewesen, das
Vorhandensein von Mythen in ihrem besonderen Charakter, ihren
universalen Zusammenhingen und ihrer einheitlichen, wenn auch
&rtlich noch so verschiedenen Formgebung, befriedigend zu erklédren.
Ja, man darf sagen, es war bisher unmédglich, eine entsprechende
Erklirung all dieser Dinge mit Hilfe der gewdhnlichen Theorien
zu geben. Die durch den FleiB der Wissenschaft gewonnenen Tat-
sachen stimmen mnicht {iberein mit den durch wissenschaftlichen
Scharfsinn formulierten Theorien.

Wir werden jedoch in der Lage sein, zu zeigen, dafl die Mythen
im Lichte der Theosophie, das weite Ausblicke auf Geschichte,
Anthropologie und Evolution erméglicht, nicht nur erklarlich werden,
sondern sich ganz von selbst harmonisch in das grofBe Ganze ein-
figen — daB diese Mythen die durch die Theosophie dargelegten
Lehren der menschlichen Geschichte widerspruchslos erldutern.

Das Wort Mythe ist abgeleitet von einem griechischen, urspriing-
lich eine Erzihlung bezeichnenden Wort, dann aber erhielt es die
Bedeutung einer besonderen, ndmlich einer poetischen oder legen-
daren Erzihlung, im Gegensatz zum formalen, historischen Bericht.
Mythen sind Legenden iiber Weltentstehung, iiber Gétter und
Heroen. Die gewéhnliche, allgemeine Auffassung wurde allméhlich
die, daB diese Erzihlungen nur mehr Gebilde der Vorstellung und




142 DER THEOSOPHISCHE PFAD

der Phantasie seien, eine jetzt so tief eingewurzelte Anschauung, daB
der Begriff Mythe gleichbedeutend mit dem der Erfindung geworden
ist. Diese erstarrte Meinung ist nun wieder riickwirkend auf die
erste, richtige Grundauffassung gewesen und veranlaBt uns jetzt,
Mythen als etwas nicht Wahres zu betrachten. Davor sollten wir
uns entschieden hiiten, denn es wird dadurch ein fiir das unbeein-
fluite Gemiit verhingnisvolles Vorurteil geschaffen, das objektive
Betrachtung nicht mehr zulaBt

Zwecks niherer Betrachtung ist es notwendig, vom Abstrakten
und Allgemeinen auf das Konkrete und Einzelne iiberzugehen. Wir
wollen einzelne Beispiele von Mythen anfithren und beginnen mit
den wahrscheinlich bekanntesten und uns aus der Schule und Lite-
ratur vertrautesten, mit den Mythen der alten Griechen und Rémer.
Nehmen wir die zwolf Glieder der himmlischen Gemeinschaft —
die sechs Hauptgdtter: Zeus oder Jupiter, Poseidon oder Neptun,
Apollo oder Phobus, u. s. w, und die sechs korrespondierenden
Géottinen: Hera oder Juno, Aphrodite oder Venus u. s. w. Neben
diesen »Olympischen Zwoélfen« gab es nun auch eine ungeheuere
Zahl von niedrigeren Gottheiten und kosmischen Kriften, wie Hades,
den Kénig der Unterwelt, Iris, den Regenbogen, Nemesis, die Gottheit
der Vergeltung, Aeolus, den Gott des Windes, die neun Musen, die
drei Parzen und andere mehr. Jede dieser Gottheiten ist verwoben
mit einer Fiille von Legenden, die ihre Taten und Erlebnisse
schildern. So vollfithrt Herkules seine zwolf Arbeiten, Prometheus
bringt den Sterblichen das Feuer vom Himmel, Phaéthon lenkt den
Wagen des Sonnengottes und bringt das Unheil in die Welt. Es
wiirde zu weit fithren, noch niher auf die uns allen wohlbekannten
Einzelheiten einzugehen. Alle die klassischen Mythen sind nur die
letzten Kinder einer sehr zahlreichen Familie; wohin wir uns wenden,
wo immer die Menschheit wohnt oder gewohnt hat, werden wir die
Mythen iiber die Erschaffung der Welt, itber Gétter und Halbgétter
finden. Wir besitzen die Mythen des alten Hindustan, Chinas,
Assyriens, Agyptens, Skandinaviens, Australiens, der Maoris von
Neuseeland, der Indianer Amerikas, der Buschminner Siidafrikas,
der zahlreichen Einwohner Polynesiens — man kénnte noch viele,
viele anfithren. Als die uns am mnichsten liegenden, kénnen wir
die figurativen Erzihlungen des friiheren Teils der hebriisch-christ-
lichen Schriften bezeichnen, dann Legenden, wie die von Kénig
Arthurs Tafelrunde, vom heiligen Gral, ja selbst Mérchen und gewisse
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Kinderstubenreime, welche die forschende Wissenschaft als vielen
weitversweigten Nationalitdten eigentiimlich und gemeinsam nach-
gewiesen hat.  Ihr Ursprung und ihre Herleitung bilden den
Gegenstand einer duBerst interessanten und reizvollen Forschung.

Nachdem wir somit die Mythen national und geographisch
eingeteilt haben, wollen wir sie dem Stoffe nach ordnen. Wir unter-
scheiden z. B. Weltschépfungsmythen, die Mythen iiber die groBen
Gétter, solche iiber das Wetter und {iber meteorologische Erschei-
nungen, Mythen iiber den Ursprung von Feuer, Wasser, Luft und
Erde u. s f, um nur einmal ganz allgemein eine Rangordnung
anzugeben. Zu eingehender Betrachtung gehen wir in die eine und
andere Mythe einzeln ein.

Die Masai, ein Volksstamm in Ostafrika, haben folgende
Schopfungsgeschichte: Am Anfang war die Frde eine groBle Wiiste,
in der ein Drachen lebte, da kam Gott vom Himmel, focht gegen
den Drachen und besiegte ihn. Da, wo Gott den Drachen schlug,
erstand ein Paradies, {ippig, in reichster Vegetation. Dann schuf
Gott durch sein Wort Sonne, Mond, Sterne, Pflanzen und Tiere,
zuletzt das erste Menschenpaar. Er gebot dem Paar, nicht von der
Frucht eines bestimmten Baumes zu essen; es geschah aber doch,
das Weib ward von einer dreiképfigen Schlange in Versuchung
gefithrt. Die Schlange durfte nachher nur in Erdléchern hausen.
Der Morgenstern trieb das Paar aus dem Paradies und hielt von
da an Wache am Fingang. Die menschliche Rasse wuchs, bis der
erste Mord begangen wurde, dann kam die grofe Flut, und Tum-
bainot baute auf Befehl eine hélzerne Arche, in die er sich mit den
Seinen und allerlei Getier begab.

Bei den Ainus von Japan finden wir, daB Gott die Bachstelze
sendet, um das Wasser vom Land zu scheiden. Diese Gottheit
bedient sich nun der Hauen, um die Hiigel und Berge herauszu-
arbeiten, wirft, nach getaner Arbeit, die Hauen weg, die sich alsdann
in Ddmonen verwandeln. Nun nimmt Gott Lehm und bildet die
menschliche Form; als Riickgrat steckt er einen Weidenzweig in
diese Form. Hierauf geht er wieder in seinen Himmel. Dann
beruft er die Otter und unterrichtet sie genau, wie der Mensch
fertig zu machen ist, beauftragt die Otter, diese Anweisungen wieder
einem anderen Gott zu geben, der sogleich daran gehen soll, das
Modell des Menschen zu beleben. Aber die Otter merkt das
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Aufgetragene schlecht, und so verpfuscht die andere Gottheit ihr
Werk und 1468t den Menschen unvollendet.

Dies sind Schopfungsmythen. Die erstangefithrte ist der in
der jiidischen Bibel sehr ahnlich. Wollte man fragen, wann den
Masai diese Erzihlungen gegeben wurden, so fragen wir zurfick:
,Wann entstand die biblische Geschichte?® Wir wissen, daB die
biblischen Erzihlungen bei der Bevolkerung des Mesopotamischen
Beckens schon lange vor den Volkern, die die Bibel erwihnt,
existierten. Wir wissen ferner, daB gleichlautende Erzihlungen {iber
die Schépfung, von Eden, verbotenen Friichten, Wasserfluten und
Archen auch bei den amerikanischen Indianern festgestellt wurden.
Es ist klar, daB die gemeinsame Quelle aller dieser Legenden weit
in die Geschichte der Menschheit zuriickreicht. Doch davon spiter.

Die andere angefithrte Erzihlung deutet auf die zweifache
Erschaffung des Menschen hin, die wir hier nur kurz erwihnen
wollen. Der Mensch wurde zuerst von einem Gott erschaffen, dann
von einem anderen, der ihm die Beseelung verliel, vollendet. Dazu
konnen wir viele Analogien unter den Schépfungsmythen in bezug
auf den Menschen, finden. Immer wieder st6Bt man auf die alte
universale Lehre, da der Mensch ein zweifaches Wesen, und daB
seine Natur nicht eher vollstindig war, als bis die natiirliche Ent-
wicklung aus den niedrigen Reichen heraus durch die Verbindung
mit der héheren Intelligenz erginzt wurde, die ihm volles Selbst-
bewuBtsein verlich und ihn potenziell zu einem Gott machte.

Wenden wir uns nun den landliufigen Erklirungen iiber Mythen
zu, so finden wir, daB dieselben auf die herkémmlichen Theorien
iber die Geschichte der Menschheit gegriindet sind. Man ist der
Meinung, als ob sich der Mensch aus der Wildheit in ununterbrochen
aufsteigender Linie zur Zivilisation entwickelt hitte, d. h. als ob die
Welt einmal ausschlieBlich von Wilden bewohnt gewesen und dann
nach Zeitaltern allmdhlich die Heimat immer mehr zivilisierter
Menschen geworden sei, bis sie endlich auf dem Hohepunkt der
jetzigen Zivilisation anlangte. Es muB untersucht werden, ob sich
hier die Tatsachen mit den Theorien decken. Theosophie sagt, daB
die Theorien falsch sind und deshalb auch nicht mit den Tatsachen
ibereinstimmen.  Theosophie findet die wahren und wirklichen
Lehren in der Geschichte und in der Entwicklung, und diese Lehren
decken sich auch mit den Tatsachen in bezug auf die Mythen.
Dies ist in wenig Worten der Standpunkt der Theosophie.
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Nach allgemeiner Auffassung wiren somit die Mythen nur
Erdichtungen wilder Vélker, die menschliche Rasse wire durch die
Periode eines Dimmerzustandes gegangen, aus dem sich eben die
Mythen herausgebildet hitten; so wurde immer mit Bestimmtheit
behauptet. Der arme, beschrinkte Wilde fand sich — so wird an-
genommen — nicht nur einer wundervollen Welt gegeniiber, sondern
er war auch von dem heftigen Wunsch erfaBt, diese wundersame
Welt zu erkliren; auf diese Weise entstanden sodann die Mythen.
Da nun der Mensch, so wird weiter gefolgert, {iberall unter ziemlich
gleichartigen Bedingungen lebt, iiberall von fast gleichartigen Natur-
erscheinungen umgeben ist, so muBl er notwendigerweise auch auf
gleichartige Mythenbildung kommen. Im allgemeinen ist dies die
gegenwirtig geltende Theorie. DaBl Leute, die in primitiven, in
Urzustinden leben, sich gewdhnlich nicht viel mit dem Ursprung
der Dinge abgeben, sie vielmehr hinnehmen wie sie sind, ist eine
leicht zu begreifende Tatsache; doch mége hier erwdhnt werden, dafl
auch wir uns nicht besonders um die Gesetze der Schwerkraft
kiimmerten, die ja doch unaufhérlich um uns her in Wirkung war
und ist, bis eines schénen Tages dem Sir Isaak Newton der mehr
oder meniger sagenhafte Apfel auf die Nase fiel, als er unter einem
Apfelbaum ruhte.

Was nun die den Wilden zugeschriebenen Erdichtungen anbe-
trifft, so miiBte diesen einfachen Leuten eine Erfindungs- und Vor-
stellungskraft zugestanden werden, wie sie schon bei unseren Durch-
schnittsmenschen, um wie viel mehr aber bei einem nicht unter-
richteten Barbaren bemerkenswert wire. SchlieBlich ist es auch
wirklich zu viel verlangt, anzunehmen, daB Menschen verschiedener
Zeitalter und aus verschiedenen Himmelsstrichen gerade die gleichen
Mythen erfinden sollten, die manchmal bis in die geringsten Kleinig-
keiten {ibereinstimmen, wie die zweifache Schépfung, der Baum und
die verbotene Frucht, Uberschwemmungen und Archen, selbst die
von diesen Archen ausgesandten Voégel. DaB solche Ubereinstim-
mungen wirklich vorhanden sind, kann durch das vergleichende
Studium der Mythologie leicht nachgewiesen werden.

Allzuleicht ist die absurde Erklirung der Prometheus-Sage.
Dieser Gott stahl, um den Menschen zu helfen, das Feuer vom
Himmel und brachte es in einem ausgehdhlten Stab zur Erde.
Da man nun bekanntlich durch Aneinanderreiben von Holzstiicken
oder -Stiaben Feuer erzeugen kann, wird die Entstehung der Feuer-Sage
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auf diese Handlung zuriickgefithrt Um diese Erklirung zu stiitzen,
hat man sogar eine philologische Theorie erfunden, dahingehend,
daB der Name »Prometheus« vom Sanskritwort » Pramantha« abge-
leitet wird. Pramantha bedeutet einen Stab zum Feuer machen.
Wir bringen hier aus Andreas Langs Enzyklopidie einen kurzen
Abschnitt:

Des Menschen heifles Forschen, den Grund — das Warum — zu er-
fahren, ist schon den Wilden ein intellektuelles Bediirfnis. . . . Wie versucht
er nun dieses Bediirfnis zu stillen?

Antwort: Wenn die Aufmerksamkeit eines zur Mythenbildung neigenden
Menschen auf eine Hrscheinung oder auf einen Gebrauch gelenkt wird, wofiir
er keinen verniinftigen Grund entdecken kann, so erfindet er eben, und er-
zéhlt eine plausible Geschichte dafiir. . . .

Wir ersehen daraus, wie die Wilden zur Befriedigung ihrer friihen,
wissenschaftlichen Neugier den Weg der Mythenbildung beschreiten, einen
Weg, die wirklichen Erscheinungen der sie umgebenden Welt zu erkliren.
Sie bilden ihre Erzdhlungen, notwendigerweise ganz natiirlich entsprechend
ihrer gewdhnlichen Theorie iiber die Dinge, wir mochten sagen, entsprechend
ihrer metaphysischen Anschauung. Die Menschen der grauen Vorzeit dachten
nicht nur nicht wie wir denken, sie dachten sicher auch nicht so, wie wir
annehmen, daB sie gedacht haben. Der Hauptunterschied zwischen ihrer und
unserer Weltanschauung ist die ungeheuere Erweiterung der Theorie des
Persdnlichen. . . . Zivilisierten Menschen erscheinen nur wieder Menschen
als persénlich. . . .

Kurz, Lang sagt, der Wilde personifiziert alles, den Wind, die
Sonne u. s. w. Man hat diese Gewohnheit, das Unbelebte zu be-
leben, mit »Animismus« bezeichnet Sind nicht wir es, die Zivili-
sierten, die die Dinge enfpersonlichen? Wir ergehen uns in Ab-
straktionen, wir sprechen von Kraft, Energie, von Materie und Ten-
denzen, von Entwicklung — lauter Abstraktionen. Doch wird die
Menschheit nie ein von Abstraktionen geschaffenes und erhaltenes
Universum anerkennen. Der Wilde ist der Wahrheit ndher als wir,
er sieht, daB alle Werke, in denen Ordnung herrscht, der AusfluB
intelligenter Wesen sein miissen.

Der Punkt, auf den ich die Aufmerksamkeit des Lesers besonders
zu richten wiinsche, ist der, daB alle diese Schwierigkeiten ver-
schwinden, sobald man den Theosophischen Standpunkt {iber des
Menschen Ursprung und Geschichte einnimmt Dann wird man
erkennen, daB diese Schwierigkeiten in der Hauptsache davon her-
rithren, daB man die beobachteten Tatsachen mit Hilfe gewisser
schulmiBiger Gelehrtentheorien in eine Mythenform zwingen wollte.
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Wer Theosophie eingehend studiert, kommt zur Uberzeugung, da8
diese Theorien iiber die Menschheit eben falsch sind, woraus sich
mit Leichtigkeit der Konflikt zwischen diesen Annahmen und den
Tatsachen erkliren lafit

Die Wissenschaft scheint hier immer am verkehrten Ende an-
gefangen zu haben; woher stammt denn eigentlich die Bezeichnung
»Wilde«? Ich mochte daranf hinweisen, daBl diese Leute die ent-
arteten Uberbleibsel fritherer zivilisierter Nationen sind, und da8
ihre merkwiirdigen, manchmal unverstindlichen Mythen unbestimmte,
behiitete Erinnerungen an die religidsen und kosmogenetischen
Lehren ihrer hochkultivierten Vorfahren aus grauer Vorzeit sind.
Die unklare und entartete Form so vieler ihrer Sagen und Gebriuche,
Riten und Zeremonien ist die natiirliche Folge der gradweisen Ent-
artung dieser Menschen von einem Zustande hoher Kultur und
Zivilisation zu dem Leben eines Wandervolkes. Ihre Mythen sind
verstimmelte Erinnerungen. Viele Gelehrte, die sich mit dieser
Materie befassen, nehmen einen entgegengesetzten Standpunkt ein,
fiir sie ist der Wilde ein primitiver Mensch auf dem Wege zur
Zivilisation. Anstatt in den Sagen und Mythen die entartete Er-
innerung zu erkennen, betrachten sie sie als den Ursprung und die
‘Anfinge der Kultur. Dies stimmt mit der heutigen, landlaufigen
Evolutionstheorie iiberein; man sucht bei jedem Ding vom Einfachen
auf das spiter daraus Zusammengesetzte zu schlieBen. Unsere
gegenwirtigen, fein ausgebauten Religionssysteme haben sich, so
glaubt man, aus den rohen Vorstellungen, wie sie die sogenannten
primitiven Menschen gehabt haben miissen, heraus entwickelt, die
Mythen sind plumpe Versuche, die Geheimnisse des Lebens und
die Erscheinungen der Natur zu erkliren. Theosophie sicht hier
nur Religion und Wissenschaft, umfassende Zeugen einer vergan-
genen Kultur. Nach allgemeiner Auffassung sind auch z B. die
verfeinerten und ins Finzelne gehenden Sagen der Griechen nichts
weiter, als das Entwicklungsprodukt der rohen Stammessagen von
Wilden. Die Theosophische Auffassung zeigt nach der entgegen-
gesetzten Seite. Es ist von Wichtigkeit, diesen Unterschied fest-
zuhalten.

Unter den zahlreichen Mythenerklirungen finden wir Gruppen,
geordnet nach physischer, ethischer und religiéser Materie; Eumenos
z B. sagt, Mythen sind in ein Gewand gekleidete Geschichten und
Gotter waren einstmals Menschen. Ein anderer spricht von moralischen
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Lehren, die in das Gewand von Fabeln und Symbolen gekleidet
sind; christliche Schriftsteller wieder betrachten die Mythen als eine
verbildete Form urspritnglich reiner, géttlicher Offenbarung, wie sie
die jidische Bibel noch wiedergibt. So haben wir eine Menge der
verschiedenartigsten Erklirungen. Die berithmte Sonnenmythe steht
unter den spekulativen Erklirungen an erster Stelle; sie ist die
Darstellung von Naturerscheinungen, besonders jemer, die von der
scheinbaren Bewegung des Gestirnes abhingen, wie der Wechsel
von Licht und Finsternis, das Sterben eines Jahres im Winter und
seine Wiedergeburt im Frithling. An diesen Begriff schlieBen sich
auch im weitesten Sinne noch die Vorstellungen iiber die Bewe-
gungen der iibrigen Himmelskdrper, des Mondes und der Sterne.
Wir haben also auch Mond- und Sternenmythen. Hierher gehéren
z. B. die Arbeiten des Herkules, der die Sonne bedeutet, und seine
zwoOlf Arbeiten sind der Durchgang der Sonne durch die Tierkreise.
Oder nehmen wir die Zwillinge »Castor und Pollux«, die sagen-
gemiB Nacht und Tag darstellen, die, wie man von Zwillingen
iiberhaupt annimmt, mit einander abwechseln, um bald in der Ober-,
bald in der Unterwelt zu sein. Uber diese Theorien macht der
hervorragende Gelehrte und Dichter, Gerald Massey, der auch von
H. P. Blavatsky in ihrer Geheimlehre mit Zustimmung zitiert wird,
folgende ironische Bemerkungen:

Die Anhinger der Sonnenmythen-Theorien sehen in dem frithen Men-
schen wohl schon ein Abbild des jetzigen, doch betrachten sie ihn als in
Verwirrung zur Selbsttduschung neigend, gezwungen, Dinge zu sehen, die
gar nicht vorhanden sind. Man hat den ersten, archaischen Menschen filsch-
lich dargestellt als einen etwas idiotisch, von Anfang an durch lebhafte, aber
nicht beherrschte Einbildungskraft geleiteten Menschen, der allen méglichen
Tiuschungen unterworfen gewesen, trotzdem diese durch seine tiglichen
Erfahrungen direkt und fortwihrend widerlegt wurden; somit wire er nichts
anderes als ein phantastischer Narr gewesen, den die ihn umgebenden brutalen
Wirklichkeiten immer wieder hoéhnisch ihr Vorhandensein zum BewuBtsein
haben bringen miissen . . . und weiter — diese Sonnen- und Wetterverehrer
lassen einen Ursprung oder gar eine bewuBlte Bildung mythologischer Sagen
nicht gelten, Mythologie ist ihnen eine primitive Art des Denkens . . . .
Mythologie aber ist die Aufspeicherung der i4ltesten menschlichen Wissen-
schaft. . . . Wenn die Agypter den Mond als Katze darstellten, waren sie
sicher nicht so beschrinkt, zu glauben, daB der Mond wirklich eine Katze
sei, auch war dieser Vergleich nicht ein bloBes Wortspiel, denn sie wollten
gewiB nicht Spdsse machen oder Ritsel aufgeben . . . sie hatten einfach die
Beobachtung gemacht, daB die Katze im Dunkeln sah, und da ihre Augen
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bei Nacht vollscheibig und stark leuchtend wurden. Der Mond war der
Seher bei Nacht am Himmel, die Katze sein Gegenstiick auf der Erde; so
wurde denn die jedem wvertraute Katze die Darstellung, das lebendige Abbild
1und natfirliche Symbol der Mondscheibe.

(Fortsetzung folgt.)

D

DER VERBRECHER, von Dr. M. C.

ie Lombrososchule hat iiber die Korperbeschaffenheit des Verbrechers
D Studien gesammelt und dieselben verdffentlicht. Das Ohr, der Arm, die

Hand, die Schidelbildung und mnoch manches andere am Missetiter
sollen uns zeigen, daB er zum Verbrecher bestimmt war, so wie der Funke
den Flug nach aufwirts antreten muB.

Der tugendhafte Leser mag dem zustimmen. Wird er aber auch zu-
stimmen, daB seine Tugend auch nur von seiner glnstigeren Schidelform
abbingt, wie dies logischer Weise dann ebenfalls zu schlieBen wire, oder
-dafl er durch die Form seines Ohres im voraus zu einer fleckenlosen Lebens-
fihrung bestimmt war?

Die Titigkeit einer Schnecke wird durch das Gehiuse, das sie mit sich
tragt, ohne jeden Zweifel beeinfluBt. Aber ebenso zweifellos verursachen
gewisse Eigentiimlichkeiten der Schnecke die Entstehung ihres Gehduses.
Es kommt nur darauf an, von welcher Seite man das Ganze betrachtet. Das
anthropolopische Studium iiber die Verbrecher mag mit der Kérperbeschaffen-
heit beginnen; wir wollen beim Verbrechertum anfangen und forschen, wie
sich aus Menschen, die ein Gelegenheitsverbrechen begehen, solche entwickeln,
die zu Gewohnheitsverbrechern mit der von Lombroso festgesetzten Korper-
‘beschaffenheit werden.

Wenn der Gewohnheitsverbrecher das Produkt der Vererbung ist, und
wenn wir auf seine Vorfahren zuriickgehen, so werden wir eine oder zwei
-Generationen vorher den Vorfahren herausfinden, der nur hie und da, unter
-dem Zwange der ihn umgebenden Verhiltnisse stehend, in das Verbrechen
hineintappte, oder unter gewissen Umstdnden zu einem Verbrechen genétigt wurde.

Wollen wir bedenken, wie wir ein Verbrechen anzusehen haben. Eine
konstante Kraft, die auf einen K&rper einwirkt, bringt ein Resultat zuwege.
Die iiblen Krifte in der Umgebung des Menschen verringerten sich bis heute
{iberhaupt noch nicht, sie nehmen eher zun. Welcher Art sind nun diese Krifte?

Wie die bestehende Armut zeigt, wird ein Tei} der menschlichen Gesell-
schaft bei Seite geschoben und unterdriickt, wodurch ein Bruchteil derselben
zum Verbrechen getrieben wird. Es ist wahr, dal diese Unterdriickten es nicht
ndtig hitten, Verbrechen zu begehen, auch wenn sie am Verhungern sind.
Fiir die menschliche Natur, so wie sie heute angesehen wird, kann dieses
AusgestoBen- und Unterdriicktsein aber sehr wohl Verbrechen im Gefolge
haben. Man kann sagen, daB fast jedermann den Wunsch hat, so viel als nur
mébglich zu erhaschen. Die allgemeine BewuBtseinsatmosphére ist erfiillt von
«dem allgemeinen Streben nach Geld.



150 DER THEOSOPHISCHE PFAD

Der wiirdige Mitbiirger moége einmal {iberlegen, ob er, wenn er zum
Beispiel die Mdglichkeit hitte, den Bau einer Eisenbahnlinie durchzusetzen,
die ihm Vorteile gewdhrte, deren Zustandekommen hauptsichlich deshalb
befiirworten wiirde, weil sie fiir sein Land oder fiir seine Stadt vorteilhaft
wire, oder weil sie ihm selbst Nutzen brichte. Sind seine Gedanken dabei
auf seinen eigenen Vorteil gerichtet, oder wird sein Streben von dem Nutzen
seines Landes, seiner Stadt oder seiner Mitmenschen diktiert?

Im groBen und ganzen ist es doch die Selbstsucht der Menschheit,
welche die Ursache der Unterdriickung und des Zurseiteschiebens und damit
die Ursache eines groBen Teils der Verbrechen ist.

Hieraus sind die Gelegenheitsverbrechen zun erkliren. Wie entsteht
aber der Gewohnheitsverbrecher, der Mensch mit dem besonderen Kopf und
Ohr? Der Mensch, der ein Verbrechen begeht, wird ins Gefingnis gebracht.
Meist findet er fiir seine Tat eine Rechtfertigung, besonders wenn ihm nur
die Wahl vor dem Verhungern blieb. Daher fiihlt er sich ungerecht behandelt,
und dieses Gefiihl der Ungerechtigkeit verstirkt seinen Jammer selbst bei
der humansten Gefingnisbehandlung. Die Behandlung kann aber auch noch
besonders herabwiirdigend sein; es kann beispielsweise die Strafe, die einer
erleidet, der in seiner Unzufriedenheit irgend eine Vorschrift {ibertrat, nicht
nur herabwiirdigend, sondern auch unmenschlich sein, In der Behandlung
der Gefangenen ist noch manches zu verbessern. Die Offentlichkeit hat sich
noch kein volles Bild dariiber gemacht, wie es hinter den T{iren mancher
Gefingnisse zugeht. Die Reformen, die angestrebt wurden, sind vereinzelt
und o&rtlich.

Selbst aus solchen Gefingnissen, die besonders gute Behandlung ein-
gefithrt haben, kommen h#ufig reuelose und rachediirstige Menschen heraus.
Es ist dies so, als wenn man ein Kind, das man erwischt, dal es zwischen
zwei Mahlzeiten naschte, so bestrafte, daB ein FreBsack aus ihm wird. Eines
Menschen Gefiihl von ungerechter Behandlung wird auf solche Weise ver-
stirkt., Der aus dem Gefingnis Entlassene ist mit der menschlichen Gesell-
schaft aufler Fiihlung gekommen, und die Gelegenheit, mit ihr wieder in
Berithrung zu treten, wird ihm meist versagt.

Aber in bezug auf seine Fortpflanzung fehlt ihm keine Freiheit. Von
dem Gemiit und Kérper eines solchen Mannes und von dem Gemiit und
Korper eines ebenso gearteten Weibes stammen als Nachkommen die Gewohn-
heitsverbrecher,

Die Gepflogenheit, keine Kinder zu bekommen, die nun in verschiedenen
Staaten im Schwunge ist, mufl die ganze Lage in Bilde iiber jede Vorstellung
hinaus verschlechtern. Die Samen der Vererbung hingen nicht nur mit dem
Korper, sondern auch mit dem Gemiit zusammen. Die groBere Zigellosigkeit
mit ihrer ungebundenen Gelegenheit sorgt fiir die immer mehr zunehmende
Erzeugung von den dem Laster unterworfenen Elementen der erblichen Be-
lastung, Sie werden den ihnen passenden Platz bei der Wiederverkdrperung
zu finden wissen. Die vielen schwarzen Schafe werden zu einer Epidemie
in der menschlichen Gesellschaft werden.
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Insoweit, als wir die Methoden in der Behandlung von Verbrechern in
den Gefingnissen nicht reformiert haben, insoweit diese Behandlung entwiir-
digend, grausam und unmenschlich ist, insoweit vermehren wir die Erzeugung
der Gewohnheitsverbrecher mit den sichtbaren Merkmalen.

Wenn der Verbrecher bei seinem Austritt aus dem Gefingnis nicht
beschiilzt wird, wenn es ihm nicht ermdglicht wird, seinen Lebensunterhalt
zu gewinnen, zwingen wir ihn zur Riickkehr zum Verbrechen.

Und so lange der soziale Druck nicht durch den Geist der Britderlich-
keit, durch selbstlose Kameradschaft und wahre Vaterlandsliebe behoben
wird, werden wir fortfahren, Verbrechen und Gewohnheitsverbrechen unter
den Ausgestofenen zu vermehren,

A"

FRIEDE AUF ERDEN UND DEN MENSCHEN EIN
WOHLGEFALLEN.

groBe Friedensmacht! Wie sich in deinem Lichte
9 der Mensch veredelt und verkldrt, und wie in deinem Wesen
die Seele wichst und zu den Hoéhen steigt,
von wo im reinen Bad des Sonnenlichtes
sich ihr die Welt als groBe Einheit zeigt,
in die sie, ganz sich gebend hin,
zerfliefen willl Wo sind die Nebel jetzt,
die vorher noch in Streit und HaB die Seelen trennten
und dem Gemiit das Sonnenlicht versperrten,
so daB, in Tauschung ganz befangen,
der Bruder nicht den Bruder kannte
und sich das ungliicksel’ge Kainsverbrechen wiederholte,
bis es zum Weltkrieg unserer Zeit geworden?
In nichts zerflossen sind die dunklen Wolken
in dem Friedens-Sonnenlichte! Vereint,
im starken Lichte der groBen Sonme
begegnen sich die Seelen,
und die ersehnte, groBe Menschenbruderschaft,
sie muB und wird verwirklicht werden!
Ist dies ein Traum nur, eine Utopie?
Nein, es ist Wirklichkeit! Ist denn
der Nebel eine Wirklichkeit, — ein Traum die Sonne?
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Steig’ zu den Hohen, Seele, und

du wirst die Wirklichkeit erschauen und versteh’'n!

Tief unter dir im Tal der Nebel Wogenkampf,

du selbst im Lichte, in der Wirklichkeit, im Leben!
War’s nicht ein Triumen nur, ein Nebelwandeln,

ein stetes Irren, eine stete TAuschung,

als Seele du, in Wolken noch gehiillt,

versiumtest es, dem Ho&henpfad, der Sonne zuzustreben?

O, starkes Friedens-Weihnachtslicht! So, wie
der Kerzen Glanz am Weihnachtspyramidenbaum sich eint
zum Leuchten, um die Herzen froh
zum Jubel und Entziicken zu entziinden,
so facht der stille Glanz des Weihnachtsiriedenssterns,
der zu dem Christuslichte in der Krippe weiset,
die Menschenherzen zum Erglithen an,
worauf sie alle sich als eins erkennen,
vereint als eins sich finden, gleich,
ob schwarz, ob wei}; als Weise aus dem Morgenlande,
die aus dem einz’gen Weisheitsquell das wahre Wissen schépfen,
das Wissen, das nicht trennt und scheidet,
das Wissen, welches eint und kriftigt:
die Weisheit Gottes, oder wie sie jetzt,
in aller Welt bekannt, verkiindet wird: Theosophie!

So muBten dieser Kdmpfe Schrecken dazu fihren uns,
des Friedens Macht zu schitzen, und zu lernen das,
was die Bedeutung wahren Friedens ist.

Ist das der Friede, wenn die Menschen,

gehorsam nur dem Zwang der Lage und,

soweit es Vorteil ihnen, Nutzen bringt,

nach auflen hin, in ibertiinchter Hoflichkeit

in Frieden scheinbar wohl zusammenleben,

sich innerlich jedoch in HaBl und Streit

und Feindschaft und in steter Sucht

nach der Befriedigung des Selbsts verzehren?

Ist das der Friede, wenn kein dulBerer Zwang

der Leidenschaften und der Selbstsucht Feuer dimpft,
das ungehindert dann zum Flammenrasen wichst
und alles vor sich her zerstort, verzehrt, vernichtet?
Ist das der Friede, wenn im Sumpfesschlamm
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das gift'ge Unkraut wuchert und zum Moor
das frische Erdreich wandelt, das in Ticke
des Wanderers F{ife mérderisch umfiBt, ihn zu verschlingen?
Ein fauler Friede wir's, fiirwahr, ein solches falsches Leben!
Wohin es fithrt, das miissen wir
am eig’nen Leib nun schmerzensvoll erfahren.
Die lange, lange schon gesite Hassessaat,
wie schrecklich ist sie aufgegangen nun,
wie fithren ihre blut'gen Spuren
zuriick bis zu dem Augenblick, da einst
ein unsympathischer Gedanke nur verstie
sich gegen das Gesetz der Bruderschaft.
Wie die Lawine wichst im Fallen in das Tal,
so ballet sich der HaB zur Tat des Bruder- und des Vélkermordes,
und aus der sogenannten, schénen Zeit — fitrwahr,
nur fauler Friede war es doch —
gebar der Weltkrieg sich mit seinem Heer von Schrecken.
Wo ist der Kampfer, der der Leidenschaften Macht
nun bindigt; wo der Sieger, der
die Selbstsucht in der Brust, den HaB fest an der Wurzel faBt,
das Unkraut ausreifit und die Saat
der Freiheit und der Liebe pflanzet?
Es weist die Friedenssehnsucht schon,
die in der eig'nen Brust sich regt,
den Menschen ganz natiirlich doch
zum Kampiplatz hin, wo in der eig'nemn Brust
das Kriftespiel des Machtepaars, das Lichte und das Dunkle,
in stetem Widerstreit sich finden.
Hier stehen sie zur Schlacht bereit, die zwei Naturen:
das Géttliche, die Tugenden, das Mitleid, die Barmherzigkeit,
das Pflichtgefiih]l, die Liebe, des Lichtes Ritterschaar,
bedroht vom Trof der Finsternis, der Leidenschaft,
der Laster und dem HaB, dem Neid,
der Trigheit, Lust und Selbstsucht.
Den wahren Frieden zu erlangen, muB8 vorher die Schlacht
geschlagen sein. Des Lichtes Ritterschaar muBl siegen.
Hast du bedacht, o Mensch, daB du,
daB deine Lohengrin-Natur dem Licht entstammt?
Hast du des Schwerts, des Rings, des Horns gedacht,
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der Waffen in dem Streite, die den Sieg
gewiB verheiBen und gewihren,
wenn im Gebet den Gott du riefst,
das hoh're Selbst zum Kampiplatz auf dem Plane?
,O Herr, mein Gott, nun ruf ich dich,
daB du dem Kampf zugegen mogest seinl®
Gesichert ist der Sieg auf solche Art,
gebunden liegt der Selbstsucht Drache,
ein Diener, statt des Herrn; bereit,
nur Gutes auszufithren, als ein Friedensbote,
als ein Geweihter und Gewandelter des Herrn.

yFriede auf Erden und ein Wohlgefallen allen Menschen.*
Ein Wohlgefallen allen. Wie ist dies zu versteh’'n?
So sinne, Seele, wie es wire doch,
wenn Bruderschaft und Einigkeit regierten,
statt daB die Menschen als getrennt sich halten!
Die groBe Kraft des Alls erhdlt und bindet alle Wesen,
sie flieBt von Welt zu Welt, von Stern zu Stern,
durchkriftigt alles, das da lebt,
erfillt von Hilfe, GroBe, Giite.
Wie nun, wenn du dich findest auch
als Werkzeug dieser Kraft, als ein Agent
des Bruderschaftsgesetzes, in dessen Hinde es gelegt,
dem’s anvertrauet ist, den Willen des Gesetzes auszufiihren?
Welch’ hohe Pflichten warten dein;
wie herrlich ist’s fiir dich, wenn Hilfe, Wohltat du
im Dienste fiir die Menschheit allzeit andern spendest!
Was wire sonst dein Zweck auf dieser armen Welt?
Ist's eine Freude, nach GenuB zu jagen,
um schlieBlich vor Enttiuschung und Erschépfung zu vergehb’n,
im dunklen Tal verirrt dahinzusinken?

Welch’ stilles, unsagbares Gliick dagegen ist’s,
sich mit der Kraft des Alls als ihr Agent, zu fithlen eins
und helfend mitzuwirken an des Lebens Bau
So kannst du wirklich, wissend, sagen dann,
wenn irgend einem Menschen du begegnest auf der Welt:
o Tat twam asi, das bist du selbst“
Wie Schuppen fillt es von den Augen dein,
die Einheit aller Menschen ist gewiB,
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die Bruderschaft der Menschheit keine Theorie,
es sind die Menschen Briider, und
ein Wohlgefallen fiir die Menschen ist’s, zu handeln demgemaB,
zu dienen, helfen, geben, Anteil nehmen.
Wie? — unméglich sollt’ dies sein?
Natirlich ist's, und widersinnig nur,
wie in dem Lauf der Welt es gang und gibe.
Unbriiderlich zu sein, das ist der Wahnsinn unserer Zeit,
und deutlich merken wir's:
so kann und darf's nicht weitergeh’n, wenn nicht
die ganze Welt dem Untergang verfallen soll.
Es sind in dieser uns'rer Zeit die Lehren da,
mit deren Hilfe sich der Mensch den Frieden schaffen kann,
nach welchem seine Seele hungert.
Nicht duBere Gestaltung ist’s, nicht Politik,
nicht Geld und Gut, nach denen dieser Friede fragt.
Nein, inn’re Harmonie, das reine, inn're Leben,
und das BewuBtsein von der eig’nen Gotteskraft,
die eigene FErkenntnis und das héh're Leben
das ist's, um das sich wahrer Friede formt.
Der Friede ist ein Zustand reiner Harmonie,
der Mensch, berufen, diesen Zustand einzuhalten.
Wie lange will den Vorwurf er noch auf sich nehmen:
yDie Welt, vollkommen ist sie {iberall,
wohin der Mensch nicht kommt mit seiner Qual®“?
Wie lange will der Mensch noch sein der Quiler,
anstatt der Troster, Helfer, der den Fortschritt férdern soll?
Wie lange will der Mensch sein Erbe noch verleugnen,
statt sein Geburtsrecht nehmen ein?
Wie lange noch die Lehren nicht beachten,
die ihm sein Recht enthiillen, seine Freiheit,
und die der Welt den wahren Frieden bringen?
Es heiflt die Lehre nicht umsonst:
Theosophie, die Weisheit Gottes! Wer auch koénnte
noch Hoheres verlangen oder denken sich?
Benétigen wir nicht vor allem Selbsterkennen,
Erkenntnis von dem Wesen unseres Seins,
Erkenntnis von der Gottesquelle, der entsprangen wir?
Haben wir sonst von unserem Wesen,
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von unserem Ziel und Daseinszwecke Kenntnis,

woher wir stammen und warum auf Erden wir sind hier?

Die Fragen sind von héchster Wichtigkeit fir alle,

die wahren Frieden zu erlangen streben.

Denn da der Urgrund aller Dinge Harmonie und Friede,

so miissen wir hinab zum Urgrund aller Dinge geh'n,

und miissen forschen nach der Quelle allen Seins

und die Vollkommenheit erreichen, die geweissagt uns.

,Vollkommen sollt ihr sein,

wie euer Vater in dem Himmel ist vollkommen!“

Wie ungeheuer viel liegt doch in diesen Worten!

Bedenken wir, wie wenig wir in diesem einen Leben konnten lernen,

um schlieBlich nur uns zum BewubBtsein durchzuringen,

daB wir noch gar nichts wissen jetzt

Und doch ist lernen und Erfahrung sammeln des Daseins Zweck.

Sollte nun uns versagt sein die Gelegenheit,

in weiteren Leben nachzuholen das,

was wir versiumten, und von dem uns keine Kunde ward?
Wie wen'ge horten wohl das Griindliche der Theosophie,

und doch bedeutet erst Theosophie zu leben,

das wahre Leben, das zu wahrem Frieden fiihrt!

So sehr ein Leben auch durchsetzt sein mag

von Bibelspriichen, sogenanntem Beten, Kirchengeb'n,

kann man es wirklich Leben nennen, wenn das Handeln fehlt?
,Du sollst den Nichsten dein, so liecben wie dich selbst

die héchste Regel, die der Herr der Christenheit gebot,

ist heute sie noch angewendet?

MubBite nicht erst ein Weltkrieg kommen, um

den Fluch der Heuchelei, des Lippendienstes und

des Pharisdertums uns fithlbar zu Gemiit zu fihren?
Wie uns Theosophie es wieder lehrt,

und wie die ersten Christen wubBten es,

wie heute noch im Orient die Menschen unterrichtet sind —

die Seele hat mit einem einz'gen Erdenleben

die Pilgerreise nicht beendet, die sie zu gehen hat,

zur Quelle der Vollkommenheit zu kommen.

Barmherzig, giitig, weise ist das géttliche Gesetz.

Gelegenheit, das wieder gut zu machen,

was man versiumt in fritheren Leben hat,
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zu lernen Neues, fortzuschreiten
und wieder auszugleichen das, worin man irrte,
ist dies natfirlich nicht, mu} nicht
der Seele dieses Recht von Anfang an gehéren?
So ist es sicher, daBl die Seele schon
in fritheren FErdenleben wirkte hier,
wie sicher es auch ist, daB ihre Lautbahn nun
mit diesem Leben noch nicht abgeschlossen.
Es ist das Evangelium, voll Hoffnung und voll Trost
die Lehre der Reinkarnation, der Wiederfleischwerdung
der Seele in der ird’schen Korperhiille.
Sie hat so oft aufs Neue wieder anzutreten ihre Bahn,
bis einstmals sie gelangt ist zur Vollkommenheit,
reich an Erfahrung und an Wissen,
geliutert durch das Feuer ird’scher Wandlung,
mit Kraft und Licht durchsetzt
und eins geworden mit der Gottesquelle,
der einstmals sie entwich,
den Weg der ird’schen Wandrung anzutreten.
Die Seele wei von dieser ihrer Mission —
so frage sie in einer stillen Stunde!
Zu wahrem Leben, zu des Lebens Taten fithrt allein
das Wissen von der Bruderschaft der Menschen.
Wo Wissen fehlt, bleibt alles Schein und Heuchelei;
vergeblich sind die Worte da, wo Taten mangeln.

157

Es kiindet einzig nur Theosophie der Menschheit Bruderschaft,

so dafl wir wissend sie anwenden kénnen.

Denn, wenn wir unsere Nichsten lieben sollen wie uns selbst,
so miissen wissen wir, was unser Néchster ist und was wir sind.

Ist klar uns erst geworden es, dall wir

und unsere Nichsten eines Stammes sind,

daBl eins wir sind, weil alle Menschen gottlich,

dann wird von jedem ganz von selbst

zur Tat der Bruderschaft geschritten.

Dies klingt so einfach und natiirlich, daB§

verwirrt man vor Verwunderung steht,

daB dem Gesetz der Bruderschaft so wenig wird gefolgt.
Und doch ist Bruderschaft des Friedens Fundament.

Gleich einem Bergsee, der die Sonne strahlt zuriick,
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wenn die Atome sich in Ruhe gegenseitig stiitzen —
ein Bild des Friedens und der Harmonie, —

so spiegeln sich die Menschenseelen in der ew'gen Sonne,
als Krifte, die von ihrem Licht durchdrungen,

auch Licht und Leben wieder von sich tun!

O, Lichtzeit, Weihnachtszeit, entflossen aus dem ew’gen Lichte,
entziinde in den Menschenherzen wieder

das Seelengotteslicht, das alle Menschen eint

zur grofen Menschheitsbruderschaft der Welt!

So wie das Leid uns lautert und zu tiefem Denken dringt,

so hat des Weltkriegs schwere Last und Sorge
- uns im Gemiit ein neues Feld erschlossen.

Was wuliten wir von Bruderschaft,

eh’ uns des Krieges Schrecken die Augen o&ffneten

und uns den Fluch der bésen Denkungsart,

der Trennungssucht, des Hasses, fithlbar machten?

Wie ein erstickend Sumpfgas legte sich

des faulen Friedens Zauber tduschend um’s Gemiit,

und im GenuBl des Sinnenlebens ward

der inn'ren Stimme Friedensregung stets erstickt.

Was einfach und natiirlich, ward vermieden stets,

die Saat zu gold’nem Frieden ward versiumt;

statt dessen wurden gift'ge Drachenzihne ausgestreut,
durchtrinkt von Selbstsucht, Hal und Niedrigkeit,

von denen reiche Ernte nun zuteil geworden uns.

Jetzt, da wir diese Giftsaat aufgegangen seh'n,

jetzt ist Erkenntnis und Erfahrung unser Teil,

jetzt konnen wir begreifen Karmas Macht,

enthalten in dem Bibelwort:  Das, was der Mensch gesit,
muBl unnachsichtlich er auch ernten.

Was wird die Folge sein? Reich an Erfahrung

und gefeit durch Schmerzen und durch Leid,

wird nun der Mensch das Saatgut #ndern.

Statt HaB und Neid und Selbstsucht wird er senden aus
Gedanken voll von Liebe, voll von Sympathie,
Selbstlosigkeit, bewuBit zu jeder Stunde

MuB solches Tun nicht auch zur rechten Zeit

des Segens reiche Friichte tragen ein?

Zu Tausenden die Menschen sehnen sich
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nunmehr nach Frieden und nach Harmonie.
O, kennten sie Theosophie, die Kunst, den Frieden auszusi'n
und eine gold’'ne Zeit als Ernte fiir die Welt zu sichern!
Die Saat des Friedens kann der Simann streuen aus,
der in der Kunst des S#’'ns zu hause ist,
das Saatgut kennt, den Weizen sondert von der Spreu,
das Ackerfeld vom Unkraut rein erhilt,
der Meister ist des Pfliigens, der kein Miih'n
und keine Arbeit, keine Plage scheut,
des Regens und der Sonne Segen schitat,
mit den Gesetzen der Natur vertraut, mé# ihnen wirkt
und seine Pflicht im volisten MaB erfiillt.
Dies lehrt Theosophie, als Gottesweisheit uns;
sie ist die Wissenschaft des Lebens und die Kunst,
in Harmonie mit allem, das da lebt, zu wirken.
Ist das nicht eine feine Kunst, fitrwahr
des Miihens und des Forschens wert,
zum Lehrling, zum Gesellen und
zum Meister dieser Kunst zu bringen es?
Der Preis des Friedens winkt dem Strebenden,
ein Preis so hoch und hehr und so geschitzt,
daB viele wohl sich ihn als Ziel nun setzen.
O, laBt uns ihnen schlieBen an; was an uns liegt,
laBt sorgen uns, die Weihnachtsbotschaft in die Tat,
das Wort zur Wirklichkeit zu wandeln:
,Es sei Gott in der Hohe Ehr, auf Erden Friede und
ein Wohlgefallen allen Menschen.“



WAS IST THEOSOPHIE? Von H. P. Blavatsky.

ach den Angaben der Verfasser von Konversationslexika ist die
Bezeichnung tkeosophia aus zwei griechischen Wortern zusammen-
gesetzt — ftheos »Gotts, und sophia »Weisheite. Soweit richtig,
Aber die Erklirungen, welche folgen, sind weit davon entfernt,
eine klare Idee von Theosophie zu geben., Webster definiert sie
héchst originell als ,ein angenommener Verkehr mit Gott und
héheren Geistern und die daraus hervorgehende Erlangung iiber-
menschlicher Erkenntnis durch physikalische Prozesse, wie durch die the-
urgischen Verrichtungen einiger alter Platoniker, oder durch die chemischen
Prozesse der deutschen Feuerphilosophen."

Dies ist, um das wenigste zu sagen, eine &drmliche und leichtfertige
Erklirung. Minnern, wie Ammonius Saccas, Plotinus, Jamblichus, Porphyrius,
Proclus, solche Ideen zuzuschreiben, zeigt entweder absichtliche MiBdeutung
an, oder Unkenntnis der Philosophie und Motive der gr8Bten Genies der
spiteren alexandrinischen Schule. Denjenigen, welche sowohl von ihren Zeit-
genossen, als von der Nachwelt als »Theodidaktoi« (von Gott Belehrte)
bezeichnet wurden, die Absicht unterzuschieben, dafl sie ihre psychologischen,
spirituellen Wahrnehmungsfahigkeiten durch physikalische Prozesse entwickeln
wollten, heifit sie als Materialisten hinstellen. Was den letzteren Spottpfeil
auf die Feuerphilosophen anbetrifft, so springt er von diesen auf einige der
hervorragendsten Fiihrer der modernen Wissenschaft zuriick, auf jene, in
deren Mund Rev. James Martineau die folgende GroBsprecherei legt: , Materie
ist alles, was wir brauchen; gebt uns allein Atome und wir wollen das
Weltall erklaren.”

Vaughan bietet eine weit bessere und philosophischere Definition. Er
sagt: ,Ein Theosoph ist einer, der euch eine Theorie von Gott oder den
Werken Gottes gibt, die keine Offenbarung, sondern seine eigene Inspiration
zu ihrer Grundlage hat* In dieser Hinsicht ist jeder groBe Denker und
Philosoph, besonders jeder Griinder einer neuen Religion, Philosophenschule
oder Sekte notwendigerweise ein Theosoph. Daher haben Theosophie und
Theosophen zu allen Zeiten existiert, seitdem das erste Dimmern des ent-
stehenden Denkens den Menschen dazu antrieb, instinktiv nach Mitteln zum
Ausdruck seiner eigenen, unabhingigen Meinungen zu suchen.

Es gab Theosophen vor der christlichen Zeitrechnung, ungeachtet des
Umstandes, daB christliche Schriftsteller die Entwicklung des Ekklektisch-
Theosophischen Systems dem friheren Teil des dritten Jahrhunderts ihrer
Ara zuschreiben. Diogenes Laértius fithrt Theosophie auf eine Epoche zuriick,
die der Dynastie der Piolemder voranging und nennt als ihren Griinder einen
agyptischen Hierophanten, Pot-Amun genannt; der Name ist koptisch und
bedeutet einen Priester, der Amun, dem Gott der Weisheit, geweiht war. Die
Geschichte zeigt ihre Wiederbelebung durch Ammonius Saccas, dem Griinder
der neuplatonischen Schule. Er und seine Schiiler nannten sich » Philaletheer«
— ILiebhaber der Wahrheit — wihrend andere sie die » Analogisten« nannten,
wegen ihrer Methode, alle heiligen Legenden, symbolischen Mythen und
Mysterien auf Grund einer Regel der Analogie oder Entsprechung auszulegen,
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sodaB Ereignisse, die sich in der duBeren Welt abspielten, als der Ausdruck
von Vorgingen und Erfahrungen der menschlichen Seele betrachtet wurden.
Es war das Ziel und Bestreben des Ammonius, alle Sekten, Leute und
Nationen unter einen einzigen, gemeinsamen Glauben zu sammeln — einen
Glauben an eine einzige hochste, ewige, unbekannte und ungenannte Macht,
die das Weltall durch unwandelbare und ewige Gesetze regiert. Sein Strebens-
ziel war, ein urspriingliches System der Theosophie zu beweisen, welches
anfinglich seinem Wesen mnach in allen Lindern das gleiche war, alle Men-
schen zu veranlassen, ihre Kimpfe und Streitereien beiseite zu legen und
sich in Zweck und Denken als die Kinder einer einzigen, gemeinsamen Mutter
zu vereinigen, die alten Religionen, die gradweise verdorben und verdunkelt
worden waren, von allen Schlacken menschlichen Elements zu reinigen, indem
er sie auf reinen, philosophischen Grundsatzen vereinigte und erkldrte. Daher
kam es,daB die buddhistischen, vedintischen und magischen, oder zoroastrischen,
Systeme zusammen mit allen Philosophien Griechenlands in der Ekklektisch-
Theosophischen Schule gelehrt wurden. Daher auch jener hervorragend
buddhistische und indische Charakterzug bei den alten Theosophen Alexan-
driens: gebiihrende Verehrung fiir Eltern und &ltere Personen, briiderliche
Iiebe fiir die ganze menschliche Rasse, mitleidige Gefiihle selbst fiir die
stummen Tiere. Wihrend er suchte, ein System moralischer Schulung zu
errichten, das den Leuten die Pflicht auferlegte, gemidB den Gesetzen ihrer
entsprechenden Lander zu leben und ihren Gemiitern durch die Erforschung
und Betrachtung der einen absoluten Wahrheit eine hdéhere Richtung zu
weisen, war sein Hanptziel, — und darauf baute er seinen Glauben an die
Verwirklichung aller {ibrigen Strebensziele — aus den verschiedenen, religitsen
Lehren, wie aus einem vielsaitigen Instrument, eine einzige, volle und har-
monische Melodie zu ziehen, die in jedem wahrheitsliebenden Herzen ein
Echo finden wiirde.

Theosophie ist also die archaische Weisheitsreligion, die einst in jedem
Lande des Altertums, das Anspruch auf Zivilisation erheben kann, bekannt
gewesene esoterische Lehre. Alle alten Schriften schildern uns diese » Weis-
heite als eine Ausstrahlung des Gottlichen Prinzips, und sein klarer Begriff
wird in solchen Namen zum Ausdruck gebracht wie der indische Buddha,
der babylonische Nebo, der Thoth von Memphis, der Hermes Griechenlands;
auch in den Benennungen einiger Gottheiten — Metis, Neith, Athena, die
gnostische Sophia, und schlieBlich: die Veden, von dem Wort »erkennenc.
Uanter dieser Bezeichnung schlossen alle antiken Philosophen des Ostens und
Westens, die Hierophanten Altigyptens, die Rischis von Aryivarta¥®), die
Theodidaktoi Griechenlands, jegliche Frkenntnis okkulter und wesentlich
gottlicher Dinge ein. Die Mercavah der hebrZischen Rabhbiner, die weltliche
und volkstiimliche Art, wurde dermalen nur als der Triger, die iuBere Schale,
bezeichnet, welche die héheren, esoterischen Erkenntnisse enthielt. Die Magier
Zoroasters erhielten Unterweisung und wurden in den Hoblen und geheimen

*} Altindien; die Rischis sind altindische Seher, welche die heiligen Biicher Indiens,
die Veden, verfaBt haben. (Anmerkung des Ubersetzers)
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Logen Baktriens eingeweiht; die dgyptischen und griechischen Hierophanten
hatten ihre Aporrheta, oder geheimen Besprechungen, wihrend welcher der
Mystes ein Epoptes — ein Seher wurde.

Die im Mittelpunkte stehende Idee der Ekklektischen Theosophie war
die einer einzigen Hochsten Essenz, Unerkannt und Unerkennbar; denn
.,Wie kénnte einer den Erkenner erkennen? wie die Brihadiranyaka Upanishad
fragt. Ihr System enthdlt drei getrennte, charakteristische Grundziige: die
Theorie der oben erwihnten Essenz; die Lehre der menschlichen Seele, eine
Ausstrahlung aus der letzteren, daher von gleicher Natur, und seine Theurgie,
Diese letztere Wissenschaft fithrte dazu, dal die Neuplatoniker in unserer
Ara der materialistischen Wissenschaft so falsch dargestellt werden. Theurgie
ist ihrem eigentlichen Wesen mnach die Kunst, die blinden Naturkrifte den
gbttlichen Kriften des Menschen unterzuordnen und ihre Verteidiger wurden
zuerst in absprechender Weise Magier genannt — eine Entstellung des Wortes
»Maghe, das einen weisen oder gelehrten Mann bedeutet. Die Zweifler vor
einem Jahrhundert wiirden gerade so weit vom Zjele gewesen sein, wenn sie
fiber die Idee eines Phonographen oder Telegraphen gelacht hitten. Die Ver-
lachten und die »Ungliubigen« der einen Generation werden im allgemeinen
die weisen Minner und Heiligen der néchsten.

Was die géttliche Essenz und die Natur von Seele und Geist anbetrifit
so glaubt die moderne Theosophie jetzt das, was die antike Theosophie vertrat,
Der volkstiimliche Dev der arischen Nationen ist wesensgleich mit dem Jao
der Chaldier und sogar mit dem Jupiter der weniger gelehrten und philo-
sophischen Kodpfe unter den Romern; gerade so wesensgleich war er mit
dem Jahve der Samariter, dem Tiu oder »Tiusco« der Normanen, dem Duw
der Britannier und dem Zeus der Thrazier. Beziiglich der absoluten Essenz,
dem Einen und Allen, so wird alles zu einem und dem gleichen Ergebnis
fiihren, ob wir nun die griechischen Pythagorier, die chaldiischen Kabbalisten
oder die arische Philosophie betrachten. Die urspriingliche Monade des
Pythagoriischen Systems, die sich in Dunkelheit zuriickzieht und selbst
Dunkelheit (fiir den menschlichen Intellekt) ist, wurde zur Grundlage aller
Dinge gemacht, und wir kénnen die Idee in ihrer ganzen Reinheit in den
philosophischen Systemen des Leibnitz und Spinoza wiederfinden. Deshalb,
ob nun ein Theosoph mit der Kabbalah {bereinstimmt, die, wenn sie von
Ain Suph sprechend, die Frage stellt: ,Wer, also, kann ES verstehen, da
Es formlos und nichtexistierend ist?“ oder, in der Erinnerung an jene wunder-
bare Hymne im Rig Veda (Hymnus 129, Buch X) fragt:

Er, der die Schépfung hat hervorgebracht,
Der auf sie schaut im héchsten Himmelslicht,
Der sie gemacht hat oder nicht gemacht,

Der weiB es — oder weil auch er es nicht?

oder, ferner, den vedintischen Begriff von Brahma annimmt, der in den
Upanishaden dargestellt wird als »ohne Leben, ohne Gemiit, rein«, unbewuBt,
denn Brahma ist »Absolutes BewubBtsein«, oder, schlieBlich, in Ubereinstim-
mung mit den Svibhivikas von Nepal behauptet, dafl nichts existiert, auBer
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Svabhivat (Substanz oder Natur), die durch sich selbst existiert ohne irgend
einen Schéopfer — so ist er der wahre Nachfolger der reinen und absoluten
Theosophie — jener Theosophie, die solche Minner wie Hegel, Fichte und
Spinoza veranlafite, die Mithen der alten, griechischen Philosophen aufzunehmen
und dber die Eine Substanz zu spekulieren — die Gottheit, das Géttliche All,
hervorgehend aus der géttlichen Weisheit — unbegreiflich, unerkannt und
unbenannt von jeder antiken und modernen Religionsphilosophie, mit Aus-
nahme des Judaismus, einschlieBlich Christentum und Islam. Jeder Theosoph,
der sich also an eine Theorie der Gottheit hilt, »die nicht eine Offenbarung,
sondern eine Inspiration seiner selbst zu ihrer Grundlage hate, kann eine
der obigen Definitionen annehmen und einer dieser Religionen angehdren
und doch strikte innerhalb der Grenzlinien der Theosophie bleiben. Denn
die letztere ist Glaube an die Gottheit als das All, die Quelle aller Existenz,
das Unendliche, das weder erfalt noch erkannt werden kann, weil das Weltall
allein Es, oder, wie manche vorziehen, IThn offenbart, wobei sie Jenem ein
Geschlecht zuschreiben, das zu vermenschlichen Gotteslisterung bedeutet.
Wahre Theosophie schreckt vor brutaler Materialisierung zuriick; sie zieht
vor, zut glauben, daB, seit Ewigkeit in sich selbst zuriickgezogen, der Geist
der Gottheit weder will noch schafft, sondern daB das, was aus dem unend--
lichen Glanz, der iiberall dem grofen Zentrum entstrémt, hervorgeht und
alle sichtbaren und unsichtbaren Dinge erzeugt, bloB ein Strahl ist, der die
zeugende und empfangende Kraft in sich trigt, welche ihrerseits das erzeugt,
was die Griechen Makrokosmos, die Kabbalisten Tikkun oder Adam Kadmon,
den urbildlichen Menschen, und die Arier Puruscha, den geoffenbarten Brahméa
oder das Géttlich-Méannliche nannten. ‘Theosophie glaubt auch an die Ana-
stasis oder fortgesetzte Existenz (der geistigen Individualitit nach dem Tode)
und an Wandlung (Entwicklung, Evolution) oder eine Reihe von Verinde-
rungen des persOnlichen Egos, die auf streng philosophischen Prinzipien
verteidigt und erklirt werden kdnnen, indem eine Unterscheidung zwischen
dem Paramitmi (transzendentaler, héchster Geist) und Jivitma (individueller
Geist) der Vedantaanhinger gemacht wird.

Um Theosophie véllig zu definieren, miissen wir sie unter allen ihren
Aspekten betrachten. Die innere Welt ist nicht allen durch undurchdringliche
Dunkelheit verborgen geblieben. Durch jene hohere, durch Theosophia oder
Gotteserkenntnis erworbene Intuition, welche das Gemiit von der Welt der
Formen in die des formlosen Geistes trigt, ist es dem Menschen manchmal —
in jedem Zeitalter und in jedem Lande — ermdglicht worden, Dinge in der
inneren oder unsichtbaren Welt wahrzunehmen. Daher der Samihdi oder
Dhyana Yoga Samidhi der Hindii-Asketen, das »Daimonion Photisma« oder
die spirituelle Erleuchtung der Neuplatoniker; die »siderische Unterredung
der Seele« der Rosenkreuzer oder Feuerphilosophen; sogar der ekstatische
Verziickungszustand der Mystiker und der modernen Magnetiseure und
Spiritualisten sind ihrer Natur nach wesenseins, wenn auch der Offenbarung
nach verschiedenartig. Das Streben nach Vereinigung mit des Menschen
_gottlicherem »Selbsts, so oft und so irrtlimlich ausgelegt als individueller
Verkehr mit einem persdnlichen Gott, war das Ziel eines jeden Mystikers, und
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der Glaube an seine Mdglichkeit scheint mit der Entstehung der Menschheit
gleichen Schritt zu halten, wobei jedes Volk ihm einen verschiedenen Namen
gab. So nennen Plato und Plotinus das »noétisches Wirken«, was der Yogi
und der Shrotriya mit Vidyd bezeichnen. Die Griechen sagten:

psDurch Betrachtung, Selbsterkenntnis und intellektuelle Schulung
kann die Seele zum Schauen der ewigen Wahrheit, Giite und Schénheit
erhoben werden — das heifft, zum Schauen Gottes. Das ist die Epopteia.«

Porphyrius sagt:
»Die Vereinigung der Hinzelseele mit der Weltseele erfordert ein
vollkommen reines Gemiit. Durch Selbstbetrachtung, véllige Keuschheit

und Reinheit des Korpers kdnnen wir IHR niherkommen und in diesem
Zustande wahre Erkenntnis und wunderbare Einsicht bekommen.¢

Und Svdmi Dayinand Sarasvati, der weder Porphyrius noch andere
griechische Verfasser gelesen hat, sondern ein griindlicher vedischer Gelehrter
ist, sagt in seinem Werk »Veda Bhishya« (Opasna Prakaru Ank. g):

,Um Dikshi (héchste Einweihung, Initiation) zu erlangen, hat man
gemiaB den Regeln zu iiben. . ... Durch Erkenntnis des universellen
Geistes (oder Gott) kann die Seele im menschlichen Kérper die groBten
Wunder vollbringen und sich mit den Eigentiimlichkeiten und (verborgenen)
Eigenschaften aller Dinge im Weltall bekannt machen. FEin menschliches
Wesen (ein Dikshita oder Eingeweihter) kann auf diese Weise die Macht
erlangen, auf groBe Entfernungen zu sehen und zu héren.”

Endlich sagt Alfred R. Wallace, F. R, S, ein Spiritualist und doch ein
eingestanden grofler Naturforscher, mit mutiger Aufrichtigkeit:

,»Geiste ist es, was allein fihlt, und wahrnimmt, und denkt, was
Erkenntnis erwirbt, Schliisse zieht und strebt. . ... Es kommen nicht
selten Individuen vor, die so beschaffen sind, daBf der Geist unabhingig
von den kérperlichen Sinnesorganen wahrnehmen kann, oder vielleicht den
Kdrper fiir einige Zeit ganz oder teilweise verlassen und wieder zu ihm
zuriickkehren kann; der Geist verkehrt leichter mit Geist, als mit Materie.

Nachdem Tausende von Jahren zwischen dem Zeitalter der Gymnoso-
phisten®) und unserer eigenen, hochzivilisierten Ara verflossen sind, kénnen
wir jetzt sehen, wie ungeachtet solcher Aufklirung, oder vielleicht gerade
wegen ihr, die ihr strahlendes Licht iiber die psychologischen sowohl, als
physischen Reiche der Natur ausgieft, heute mehr als zwanzig Millionen
Menschen unter verschiedenen Formen an die gleichen spirituellen Krifte
glauben, an welche die Yogis und Pythagorder vor nahezu dreitausend Jahren
glaubten. Wihrend also der arische Mystiker die Fihigkeit in Anspruch
nahm, alle Probleme des Lebens und Todes durch den »Atmane, das »Selbste
oder die »Seele« zu losen, sobald er einmal die Macht, unabhingig vom

*) Die Wirklichkeit der Yoga-Krait wurde von vielen griechischen und rémischen
Schriftstellern bestitigt, welche die Yogis indische Gymnosophisten nennen — von Strabo,
Lucan, Plutarch, Cicero (Tusc. Dis.) Plinius (VIL 2) u. a
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Korper zu handeln, erlangt hatte, und die alten Griechen auf die Suche nach
Atmu, dem Verborgenen oder der Gottseele des Menschen, mit dem sym-
bolischen Spiegel der Thesmophorischen Mysterien ausgingen, glauben die
Spiritualisten von heute an die Fihigkeit geistiger Wesenheiten oder der
Seelen entkdrperter Personen, sichtbar und greifbar mit jenen, die sie auf
Erden liebten, verkehren zu konnen. Und sie alle, arische Yogis, griechische
Philosophen und moderne Spiritualisten behaupten diese Moglichkeit auf
Grund der Anschauung, daB die verkorperte Seele und ihr niemals verkér-
perter Geist — das wirkliche Selbst — weder von der universalen Seele,
noch von anderen geistigen Wesen jemals durch den Raum getrennt sind,
sondern lediglich durch die Verschiedenartigkeit ihrer Eigenschaften, da in
der grenzenlosen Ausdehnung des Weltalls keine Begrenzung vorhanden sein
kann. Und daB, wenn dieser Unterschied einmal hinweggerdumt ist — ge-
miB den Griechen und Ariern durch abstrakte Betrachtung, die eine zeitweise
Befreiung der eingekerkerten Seele erzeugt, und gemif den Spiritualisten
durch Mediumschaft — eine derartige Vereinigung zwischen wverkorperten
und entkorperten Geistwesen moglich wird. Dies war der Grund, warum
Patanjalis Vogis und, ihren FuBstapfen folgend, Plotinus, Porphyrius und
andere Neuplatoniker behaupteten, daB sie widhrend ihrer Stunden der Ver-
ziickung verschiedene Male zu Lebzeiten mit Gott vereinigt, oder richtiger,
wie eins mit Gott gewesen sind. Diese Idee, so irrtiimlich sie auch in ihrer
Anwendung auf den universalen Geist erscheinen mag, wurde und wird von
zu vielen groflen Philosophen aufrechterhalten, als daB man sie als vollig
triigerisch beiseite legen diirfte. Im Falle der Theodidaktoi wire der einzige
strittige Punkt, der dunkle Fleck auf dieser Philosophie eines extremen
Mystizismus, seine Forderung, das, was einfach ekstatische Erleuchtung war,
unter das Kapitel der sinnlichen Wahrnehmung einzubeziehen. Im Falle der
VYogis, welche ihre Fihigkeit behaupteten, Ishvara von »Angesicht zu An-
gesicht« zu sehen, wurde diese Behauptung durch die strenge Logik der
Nachfolger Kapilas, des Griinders der Sankhya-Philosophie, erfolgreich um-
gestofen,

Beziiglich der &dhnlichen Annahme, die hinsichtlich ihrer griechischen
Nachfolger, einer langen Reihe christlicher Ekstatiker und schlieBlich der
zwei letzten Amnspruchmacher auf das »Gott-Sehen« innerhalb der letzten
hundert Jahre gebildet wurde — Jakob Béhme und Swedenborg — so hitte
diese Behauptung philosophisch und logisch untersucht werden miissen und
sollen, wenn einige unserer groBen Minner der Wissenschaft, die Spiritualisten
sind, mehr Interesse fiir die Philosophie, als fiir den bloBen Phinomenalismus
des Spiritualismus gehabt hitten.

Die Alexandriner Theosophen waren eingeteilt in Neophyten (Neulinge),
Eingeweihte und Meister oder Hierophanten, und ihre Regeln waren von den
antiken Mysterien des Orpheus kopiert, der sie nach Herodot aus Indien
brachte. Ammonius verpflichtete seine Jiinger durch Eid, seine hdheren
Lehren nicht zu enthiillen, auBer an jene, die als durchaus wiirdig und ein-
geweiht erprobt waren und gelernt hatten, die Gotter, Engel und Dimonen
anderer Volker gemiB der esoterischen hyponoia oder Unterbedeutung zu
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betrachten. ,Die Gétter existieren, aber sie sind nicht das, wofiir die hot
polloi, die ungebildete Menge, sie hilt", sagt Epikur. ,Nicht der ist ein
Atheist, welcher die Gétter verneint, die die Menge anbetet, sondern der,
welcher die Meinungen der Menge diesen Gottern beilegt” Aristoteles erklart
seinerseits, daBl ,das, was die Gétter genannt wird, einfach die ersten Prin-
zipien dessen sind, was als Gottliche Essenz, die ganze Naturwelt durch-
dringt.“

Plotinus, der Zégling des »von Gott belehrten« Ammonius, sagt uns,
daB die geheime Gnosis oder die Kenntnis der Theosophie drei Grade hat -—
Meinung, Wissenschaft und Erleuchtung.

,Das Mittel oder Werkzeug der ersten ist Empfindung oder Wahrneh-
mung; das der zweiten, Dialektik; das der dritten, Intuition. Der letzteren
ist der Verstand untergeordnet; sie ist unbedingte Erkenntnis, gegriindet auf
die Wesenseinswerdung des Gemiits mit dem erkannten Gegenstand.“

Theosophie ist sozusagen die exakte Wissenschaft der Psychologie; zur
natiirlichen, unausgebildeten Mediumschaft steht sie im gleichen Verhiltnis, wie
die Kenntnis eines T'yndall zu dem physikalischen Wissen eines Schuljungen.
Sie entwickelt im Menschen ein direktes Schauen, das, was Schelling ,.eine
Verwirklichung der Identitit von Subjekt und Objekt im Individuum® nennt,
so daB der Mensch unter dem EinfluB und Erkeontnis von hyponoia géttliche
Gedanken denkt, alle Dinge so schaut, wie sie wirklich sind, und schlie8lich
rzum GefiaB der Weltseele« wird. Um einen der schénsten Ausdriicke Emersons
zu gebrauchen: ,Ich, der Unvollkommene, verehre mein eigenes Vollkommenes*,
sagt er in seinem herrlichen Essai tiber die Uberseele. AuBer diesen psycho-
logischen oder Seelenzustinden, pflegte die Theosophie jeden Zweig der
Wissenschaften und Kiinste. Sie war durchaus vertraut mit dem, was heut-
zutage im allgemeinen als Mesmerismus (Magnetismus) bekannt ist. Praktische
Theurgie oder »zeremonielle Magiee, zu welcher die rémisch-katholische
Priesterschaft bei ihren Exorzismen so hdufig Zuflucht nimmt, wurde von
den Theosophen abgeschafft. Allein Jamblichus, der iiber die anderen Ekklek-
tiker hinausging, fiigte der Theosophie die Lehre der Theurgie bei. In Un-
kenntnis der wahren Bedeutung der esoterischen, géttlichen Symbole der Natur
neigt der Mensch dazu, die Krifte seiner Seele falsch einzuschitzen, und anstatt
auf spirituelle und mentale Weise mit den héheren, himmlischen Wesenheiten,
den guten Geistern (den Géttern der Theurgisten der Platonischen Schule)
zu verkehren, wird er unbewuBt die @blen, dunklen Méchte aufscheuchen, die
die Menschheit umlauern, die unsterblichen, grimmen Schépfungen aus mensch-
lichen Verbrechen und Lastern, und auf diese Weise aus der theurgia (weille
Magie) in goétia (oder schwarze Magie, Zauberei) verfallen. Doch sind weder
weife noch schwarze Magie das, was volkstiimlicher Aberglaube unter diesen
Ausdriicken versteht. Die Mdglichkeit, nach dem Schliissel Salomonis Geister
zu beschworen, ist der Hohepunkt des Aberglaubens und der Unwissenheit.
Reinheit der Tat und des Denkens allein kdnnen uns zu einen Verkehr
»mit den Gottern« erheben und das erwiinschte Ziel fiir uns erlangen. Die
Alchemie, von welcher so viele glaubten, daB sie sowohl eine spirituelle
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Philosophie, als eine physische Wissenschaft war, gehorte den Lehren der
‘Theosophischen Schule an.

Es ist eine bemerkenswerte Tatsache, dafl weder Zoroaster, Buddha,
Orpheus, Pythagoras, Konfuzius, Sokrates noch Ammonius Sakkas irgend
etwas schriftlich niederlegten. Der Grund hiefiir ist naheliegend. Theosophie
ist ein zweischneidiges Schwert und fiir den Unwissenden oder Selbstsiichtigen
ungeeignet. Gleich jeder antiken Philosophie hat sie ihre Verteidiger unter
den Modernen, aber bis vor verhiltnismiBig kurzer Zeit waren ihre Jinger
klein an Zahl und vertraten die verschiedenartigsten Sekten und Meinungen.

»VOllig spekulativ und keine Schulen griindend, haben sie noch einen
schweigenden Einflu auf die Philosophie ausgeiibt, und es besteht kein
Zweifel, dal, wenn die Zeit kommt, viele der dermaBen schweigend ver-
breiteten Ideen dem menschlichen.Denken doch eine neue Richtung zu
geben vermdgen.“

So bemerkt Kenneth R. H. Mackenzie, selbst ein Mystiker und Theosoph
in seinem grofen und wertvollen Buch The Royal Masonic Cyclopaedia. Seit
den Tagen der Feuerphilosophen haben sie sich niemals zu Gesellschaften
zusammengeschlossen, denn gehetzt von der christlichen Priesterschaft gleich
wilden Tieren, war noch vor kaum einem Jahrhundert der Ruf, ein Theosoph
zu sein, oft gleichbedeutend mit einem Todesurteil. Die Statistik zeigt, daB
wihrend eines Zeitraumes von 150 Jahren nicht weniger als goooo Ménner
und Frauen wegen angeblicher Hexerei in Europa verbrannt wurden. Allein
in GrofBbritanien wurden zwischen 1640 und 1660 — bloB zwanzig Jahren —
3000 Personen wegen Bundes mit dem »Teufel« hingerichtet. FErst spit, im
gegenwirtigen (neunzehnten) Jahrhundert, — anno 1875 — bildeten einige
fortgeschrittene Mystiker und Spiritualisten, unbeiriedigt von den Theorien
und Erklirungen des »Spiritualismuse, wie sie von seinen Verteidigern in
Umlauf gesetzt wurden, und weil sie herausfanden, dafl diese weit entfernt
waren, dem ganzen Gebiet der umfassenden Serie von Erscheinungen gerecht
zu werden, zu New York eine Gesellschaft, die jetzt weit und breit als die
Theosophische Gesellschaft bekannt ist.

D

AUS DER ZEIT FUR DIE ZEIT.

Die 6ffentlichen Sonntagsvortrage der Niirnberger Arbeitsgruppe
der »Universalen Bruderschaft und Theosophischen Gesellschaft« im Luitpold-
haus erfreuen sich regen Besuches und wachsenden Interesses. Daher wurden
diese Veranstaltungen, deren musikalische Beigaben hiufig in vortrefflichen
Gesangsdarbietungen bestanden, in den verflossenen Monaten jeden Sonntag
Vormittag abgehalten, Die Nirnberger Zeitung und die Nirnberger Stadlzeitung
brachten jede Woche neben kurzen Hinweisen auch Berichte idiber diese Vor-
trige, deren Themata im Nachstehenden aufgezeichnet sein mdgen: Sonntag,
den 16. Sept. 1917: ,Lebendige Fragen der Gegenwart und ihre Lésung"; —
23. September: ,Die Uberwindung des Materialismus durch die Erneuerung
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klassischer Ideale”; ,Warum wir wiederkommen miissen”; — 30. Sept.: ,Die
neue Reformation im Christentum®; — 7. Oktober: , Geistige Strémungen im
Reiche des Halbmonds“; ,Der gemeinschaftliche Ursprung der Weltreligionen®;
— 14. Okt.: ,Welt- und Menschenschicksal im Lichte der Gerechtigkeit®; -~
21. Okt.: Uber Seelenkrifte und geistige Vervollkommnungsméglichkeiten®;

»Der Weg zur Willensfreibeit durch Willensmacht“; — 28, Okt.: , Reformation
im Lichte der Theosophie“; — 4. November: ,Die geistige Scherschaft des
Altertums, ihre Grundlagen und ihre modernen Entstellungen“; — r11. Nov.:
»In der Schule der Gottesweisheit — Theosophie®; — 18. November: ,Der
Erldsungsgedanke in den Weltreligionen®; , Forschungen und Entdeckungen
in einer meuen Welt¥, — 25. Nov.: ,,Geburt und Tod — des ILebens und
des Lichtes Pforten am Wege zur Vollkommenheit“; — 2. Dezember: Psycho-
logische Erlduterungen zur Paulinischen Lehre von Leib, Seele und Geist*;
»Die Adventszeit im Lichte der Nachfolge Christi“; — g. Dez.: ,Einfithrung

in die Wissenschaft des Lebens und in die Kunst zu leben*,

Die Vortrige werden nach M&glichkeit im Zheosophischen Pfad und be-
sonders in dessen Erginzungsblittern Die Theosophische Warie verdifentlicht,

Literatur.
Kann das ,Lebensritsel* geldst werden?

Vorldufige Skizze von Dr. Josef Bohm. Der Verfasser dieser Aufsehen
erregenden Neuerscheinung vertritt den naturwissenschaftlichen Standpunkt
der Radiumbiologie und feineren Physik (Strahlenforschung); seine von griind-
licher Gedankenarbeit zeugenden Ausfiihrungen gipfeln in dem Versuch, die
sogenannten »okkulten Phidnomene« wie Hypnotismus, Magnetismus, Mate-
rialisationen, Gedankeniibertragung, Tischriicken etc. auf Grund der neuesten
wissenschaftlichen Erkenntnisse auf ihre natiirlichen Ursachen zuriickzufiithren
und zu erkldren, um dadurch dem herrschenden Aberglauben und modernen
MiBbrauch psychischer Krifte, der zu einer psychischen Epidemie auszuwachsen
droht, den Boden zu entziehen. Die Beschiftigung mit okkultistischen Prak-
tiken hat gerade in letzter Zeit weite Kreise erfaBit; es ist deshalb mit Freude
zu begriilen, daB endlich ein Mann der Wissenschaft diesen Dingen in streng
sachlicher und kritischer Form zu Leibe geht. Wir werden die einzelnen
Punkte in Dr. Béhms Arbeit in kommenden Ver&ffentlichungen noch ein-
gehender wiirdigen; die groBe Ubereinstimmung zwischen den Ergebnissen
seiner Forschungen mit den Theosophischen Lehren wird dann klar zu Tage
treten. Moderne westliche und antike &stliche Physik sind nunmehr so nahe
zusammengeriickt, daB sie sich iiber eine Kluft von Jahrtausenden die Hinde
reichen kénnen. Jedenfalls kann ohne Ubertreibung behauptet werden, dafB
die Bohm’schen Forschungsergebnisse eine durchgreifende Umwilzung auf
philosophischem, religidsem, natur- und geisteswissenschaftlichem Gebiet im
Gefolge haben werden und daB die Tragweite der gewonnenen Erkenntnisse,
die eine neue Ara der feineren physikalischen Forschung einleiten, vorlaufig
gar nicht abzusehen ist. W. A-H,



