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der Symébale

Teil 2

IE Friihgeschichte unserer Erde ist in unausldschbarer
Schrift auf das Gestein geschrieben, das ihre Kruste
bildet, so daB sie der einfache Geologe mit seiner Spitzhacke
lesen kann. Die stratigraphischen Aufzeichnungen berichten
von periodischen Kataklysmen, durch die grofe kontinentale
Gebiete vernichtet wurden; vom Auftauchen und Versinken
von Land; von Wasserfluten und Austrocknung; von ausge-
dehnten Verwiistungen durch unterirdische Feuer. Das forschende
Auge des Astronomen lernt den gleichen Bericht am Himmel
zu lesen und die Geschichte tiber grofie zyklische Verschie-
bungen der Erdachse mit dem Bericht iber geologische Um-
wilzungen zu verbinden. Die Vergangenheit trdgt sich auto~
matisch fir jene in Biicher ein, die sie zu lesen vermdgen.
Daher stimmt die Bildergalerie der Natur mit der alten Uber-
lieferung iiberein, mit jener bestﬁndigcn Schrift der kosmischen
Evolution und mit dem Drama des Menschen, die in den Mythen,
den Allegorien und in der symbolischen Sprache der Glaubens-
bekenntnisse auf der ganzen Welt erhalten werden.

Uberall wird die Sonne als Symbol benutzt. Die Bedeutung
dieses Symbols kann man begreifen, wenn man unsere eigene
Sonne betrachtet. Sie ist das Zentrum unseres Sonnensystems,
von dem alles Leben und Licht ausgeht. Die Erde und die
anderen Planeten begleiten sie, wie ein Gefolge, das den Thron
umgibt, und leuchten im reflektierten Glanz. Das Herz im
menschlichen Korper kann mit der Sonne verglichen werden,
denn seine Kontraktion und Expansion begleiten die Zirkulation
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der ZLebenssudme; Aussetzen bedeutet Ohnmacht, Stillestehen
den Tod. Auch das ‘Herz’ der Sonne pulsiert, wie man annimmt,
in Perioden von elf Jahren — dem Sonnenfleckenzyklus. Des-
halb kann die Sonne der Logos oder das herrschende Prinzip
jeder Hierarchie genannt werden. Sie offenbart sich in sieben
Strahlen. In der Mythologie finden wir sie als Helios und Sol
dargestellt und manchmal mit Phobus-Apollo gleichgestellt.

Der Mond hat als Symbol mehrere Bedeutungen. Wenn wir
den Menschen in Geist, Seele und Korper einteilen, so steht
der Mond fir die Seele — wobei das Wort in weitem Sinne fiir
den mittleren Teil des Menschen gebraucht wird -~ mental,
psychisch und emotional. Der Mond wird auch mit der Imagination
verglichen: er durchlduft Phasen. In der einen Phase ibertrage
er Licht von der Sonne zur Erde, in der anderen scheint er
schwach mit dem von der Erde geborgten Licht. So konnen
auch unsere Imaginationen den Glanz der spirituellen Sonne
widerspiegeln oder die verdnderlichen schwachen Schimmer
der Erde. Im hoheren Aspekt des Mondsymbolismus bedeutet
der Mond die passive, empfidngliche, fruchtbare, weibliche
Seite des geoffenbarten Universums — oder der Natur; in seinem
ntederen Aspekt steht der Mond fiir das “geringere Licht, das
in der Nacht vorherrscht.” Daher finden wir oft Mondverehrung,
Mondmagie, Mondkulte etc., im ungiinstigen Kontrast zu denen
der Sonne stehend. Die leidenschaftliche, emotionale Seite
des Menschen wird zuweilen als Mondselbst bezeichnet, im
Gegensatz zu seinem Sonnen- oder spirituellen Selbst.

Das gebriduchlichste Symbol des Mondes ist eine Mond-
sichel, welche im Vergleich zur Einheit des Sonnenkreises
eine Zweiheit darstellt. Wie im ersten Teil schon erwahnt
wurde, ist das Symbol des Planeten Merkur aus einem Kreis
mit einer Mondsichel dariiber und einem Kreuz darunter zusam-
mengesetzt.  Das kann auch eine dreifache Darstellung der
menschlichen Eigenschaften bedeuten, wobei der Xreis das
Herz, die Mondsichel der psychomentale und das Kreuz der
physische Aspekt ist. Diese derart verallgemeinerten Symbole
konnen wir natlrlich nicht genau auslegen, denn man kann
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sie auf den vielen verschiedenen Ebenen jeweils individuell
anwenden. Die Sonne und der Mond sind jedoch in allen Fillen
die aktiven und passiven Krifte, oder das Minnliche und das
Weibliche, die Energie und das Formgebende. Es ist gleich,
welche Worte wir gebrauchen, wenn wir nur die richtige Idee
erfassen.

In der klassischen Symbologie war der Mond das Zeichen
fir Hekate, eine dreikdpfige Gottheit. Das deutet einen drei-
fachen Charakter des Mondes an, denn die Gottheit hatte Macht
in der iiberirdischen Welt, auf Erden
und in der Unterwelrt. Auf diese
Weise ist der Mond mit Geburt und
Tod verbunden, die ineinander iiber-
gehen. Ein Grund, warum der Mond
oft mit unheimlichen und schwarz-
magischen Dingen verbunden ist,
liegt darin, daf er in seiner Funk-
tion als Gottin der Unterwelt bei
den Reinigungsprozessen der Natur
die Aufsiche fiihre.

Uber jeder Kosmogonie und Theogonie steht eine Dreiheit,
und diese stellt die Grenze unseres Denkens dar. In diesem
Sinne ist die Triade oder Dreiergruppe die erste Zahl nach
der Einheit, denn kaum haben wir uns eine Zweiheit vorgestellt,
bekommen wir, indem wir an die Einheit denken, mit der Zweiheit
zusammen eine Dreiheit. Alles, was wir in dieser Welt kennen,
ist zweifach, ein Paar von Gegensdtzen; aber als Grundlage
fir jede Zweiheit miissen wir uns eine Einheit denken. Heif8
und kalt sind die zwei Extreme der Temperatur, positiv und
negativ sind die zwei Pole des Magnetismus, jedes Stick Kabel
hat zwei Enden. Daher haben wir eine Dreiheit, die aus einer
Zweiheit und der ihr zu Grunde liegenden Einheit besteht.
Wenn wir das Leben und den Tod als eine Dualitdt betrachten,
konnen wir uns mit Recht fragen, was die Einheit ist, von
der sie die entgegengesetzten Phasen sind. Ahnliche Fragen
konnen wir tber Licht und Dunkelheit und viele andere Dinge
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stellen. Vor den Kosmogonien finden wir das Eine Leben,
eine Monade oder Einheit, aus der eine Dualitat aus Geist
und Materie entspringt, die vielleicht als das Minnliche und
Weibliche, als Energie und Substanz, Kraft und Materie und
so fort bezeichnet werden. Das eine ist im ganzen Universum
die Grundlage aller aktiven Krafte, das andere ist die Basis
aller aufnahmefdhigen, formenden oder substantiellen Energien.
Doch diese Dualitdt manifestiert sich aus einer Einheit, die

beide enthdlt — die Geist-Materie oder den Ursprung von allem.

Aufler dieser Dreiheit finden wir eine andere, die mit Vater-
Mutter-Sohn bezeichnet wird. Das Symbol dafur ist fiir gewohn-
lich ein umgekehrtes Dreieck. Hier sehen wir den Geist und
die Materie, sowie ihr Kind, den Sohn, der je nachdem der
Kosmos oder der Mensch ist. In Agypten sehen wir es als
Osiris, Isis und Horus. Es erscheint als Triade von Wille,
Gedanke und Handlung. Die Handlung ist das Kind der zwei
vorhergehenden. Der Vater stellt den Universalen Geist dar,
die Mutter die Natur, und von diesen werden (makrokosmisch
gesprochen) die Welten geboren und (mikrokosmisch) der Christos,
der innere Mensch. Das ist die urspriingliche Bedeutung der
Behauptung, daf der Christus der Sohn Gottes ist. Er ist der
Christos in allen, nicht in einem bestimmten Menschen.

Wenn ein Dreieck in Verbindung mit einem
Quadrat verwendet wird, was eine Dreizahl
und eine Vierzahl ergibt, dann stellt die
erstere symbolisch die hohere Welt, die
letztere die niedere dar. Auf diese Weise
werden auch die sieben Aspekte der mensch-
lichen Natur in zwei Hauptteile geteilt.

Wenn wir zwei gleichschenklige Dreiecke
tibereinander legen, so dafl ihre Spitzen
gleichmifig kreisformig verteilt sind, erhalten wir das
bekannte doppelte Dreieck. Es ist der normale Sechsstern
in der Geometrie. Manchmal wird die bildliche Darstellung
mit einer Verdoppelung der Linien ausgefiihrt, so dafl die Drei-
ecke ineinander verschlungen werden konnen.  Sie kénnen
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aber auch verschieden gefdarbt werden, das aufrecht stehende
hell, das andere dunkel. Dieses Symbol wird auch Salomos
Siegel genannt und erscheint in der jidischen Kabbala. Im
alten Indien findet man es ebenfalls, und heute wird dieses
Zeichen oft als Talisman gegen Ungliick auf Tiiren gemalt.

Diese zwei Dreiecke stellen die Zweipoligkeit allen geoffen-
barten Lebens dar, von der verschiedentlich als Geist und
Materie, Feuer und Wasser etc., gesprochen wird. Hier finden
wir sie ineinander verschlungen, wodurch sie eine zusammen-
gesetzte und vollkommene Natur bedeuten. Die alten Alchi-
misten nannten diese zwei Dreiecke das feurige und das feuchte
Prinzip. Sie bedeuteten die Dualitdt des Menschen, die sechs
Spitzen waren die sechs Mdchte oder Krdfte der Natur, die
sechs Ebenen, sechs Prinzipien und so fort, die durch das
siebente (dem im Zentrum gebildeten Kreis) verbunden sind. Die
Formen der Schneekristalle werden oft als bekanntes Beispiel
dieses sechsfdltigen Musters erwdhnt. Es stellt die sechs
grundlegenden Mittellinien in dem kubischen Kristallisations-
system dar. Wenn ein Glaswiirfel in einer bestimmten Haltung
emporgehoben wird, zeigen seine zwolf Kanten das doppelte
Dreieck innerhalb des Sechsecks. Diese sechs Hauptkrifte
sind die sechs niederen Sephiroth der Kabbala, die Dhyan-
Chohans der ostlichen Philosophie, die Kosmokratoren im
griechischen und roémischen Denken — alle sind Erbauer des
niederen physischen Universums, die nach dem vorgezeichneten
Plan arbeiten.

Der fiinfstrahlige Stern oder das Pentagramm wird gebildet,
indem man an einem Kreis fiinf gleichweit voneinander ent-
fernte Punkte markiert und immer den iiberndchsten durch eine
Linie verbindet; die Linien und Winkel sind gleichformig. Im
Symbolismus bedeutet dieses Zeichen ein Synonym der Zahl
fiinf, die Pentade. Es vereinigt die Zwei und die Drei, die
erste gerade und die erste ungerade Zahl nach der Einheit
und stellt daher unter anderem auf der universalen Ebene die
Vereinigung der kosmischen Substanz mit dem kosmischen
Intellekt dar. Als Vereinigung der fiinf Elemente ist es ein
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Symbol fir den himmlischen oder makrokosmischen Menschen.
Seine fiinf Punkte entsprechen dem Kopf und den Gliedern des
menschlichen Xorpers. Die zleiche Idee liegt den fiinf Wunden
Christi zu CGrunde. Venn die Spitze des Sternes nach unten
zeigt, dedeutet das gerade das Gegenteil des vorhergehenden;
aas heifle, aen alederen oder materiellen Pol des kosmischen
Lebens: und kann so0 als =in Symbol der schwarzen Magie be-
nutzt werden — man sagt dann, die Horner des Teufels stenen
nach oben. Durch die Kombination dieser beiden entsteht die
Dekade, ihnlich wie bei der Verbindung der zwei Dreiecke
:n Salomos Siegel. Auf diese Weise bekommen wir ein weiteres
Symboi fiir die zweifache Natur des Menschen and fir die Bipo-

iaritdat der kosmischen Kridfte.

Dem Bibelleser werden sogleich die Svmbole von der Arche
Noahs und der Bundeslade einfallen. Es sind verschiedene
Dinge, die aber einander entsprechen und fast die gleiche Be-
deutung haben. Beide waren heilige Gefdfle, und in dieser
Definition kann der Schlussel zu ihrer gleichen Bedeutung
liegen. Manche glauben immer noch, die biblische Darstellung
sei einmalig, aber die Geschichte von einer Sintflut und einer
Arche ist iber die ganze Welt verbreitet. Sie ist iberall und
zu jeder Zeit in Mythologien und Religionen zu finden, von
China bis Peru und vom nordlichen Polarkreis bis zu den polyne-
sischen Inseln. Wir miiften in der Tat sehr weit in die Vorzeit
zurtickgehen, um den gemeinsamen Ursprung zu entdecken, aus
dem diese verschiedenartigen Volker eine in allen wesentlichen
Ziigen so einheitliche Uberlieferung ableiten, wie diese univer-
sale Mythe von einer Sintflut. In jeder Wiedergabe wird eine
alt und sindhaft gewordene Rasse durch eine Flut vernichtet,
es wird eine Arche gebaut, und einige Auserwihlte werden
gerettet. Nachdem sich die Wasser gesenkt haben, gehen sie

an Land, um eine neue Rasse zu griinden.

Ein Symbol drangt eine Vielzahl von Bedeutungen auf einen
kleinen Raum zusammen, so daf}, wenn mehrere Auslegungen
gegeben werden, es eher eine Bestdtigung als ein Widerspruch
tst. So kann zum Beispiel das Symbol der Arche auf verschie-
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dene Weise betrachtet werden. Im allgemeinen bezieht es
sich auf Sintfluten und das Dahinschwinden alter, sowie auf
die Geburt neuer Zivilisationen. Im besonderen deutet es auf
die letzte grofle Flut hin, als der Kontinent Atlantis unterging,
und die aus den Uberresten der erschopften Kultur entstandenen
neuen Rassen ihren Aufstieg in den noch unbewohnten Gebieten
begannen. Das ist die geophysikalische Betrachtung, aber es
bedeutet noch mehr. Die Arche, die ein heiliges Gefa dar-
stellen soll, das die Samen eines neuen Wachstums nach der
Zerstorung des alten beschiitzt, vertritt die Natur, die Welt-
seele, den Behilter von allem, was ist. Die Mondsichel, das
Sonnenboot Agyptens, die Hérner am Kopfe verschiedener weib-
licher Gottheiten, sie alle bedeuten die Fulle der Natur. Der
‘Geist Gottes’ briitet iiber dem Antlitz der Tiefe; die Samen
des Lebens werden in den groflen Behalter uranfanglicher Materie
gestreut. Die hebrdische Bundeslade ibermittelt die gleiche
Idee, denn auch sie war ein heiliges GefdR der Gottheit, ehe
der urspriingliche Begriff personifiziert wurde.

Prescott erzdhlt von der Uberraschung der jesuitischen
Missionare als sie sahen, dafl die Peruaner die Geschichte
von der Sintflut bereits kannten; und Versionen derselben Ge-
schichte existieren unter den Indianern von Nordamerika, sowie
in Zentral- und Sidamerika. In der griechischen Mythologie
haben wir die Mythe von Deukalion und Pyrrha, die schildert,
wie sich Zeus eatschlof, die Welt wegen ihrer Schlechtigkeit
zu zerstoren. Die Beiden wurden ihrer Frommigkeit wegen
gerettet.  Welche Theorie kann eine so ausgedehnte Verbrei-
tung, eine solche Ubereinstimmung in den Einzelheiten erkldren?
Nur die Theorie von einer sehr alten, allgemein verbreiteten
Tradition, die in Zeiten zuriickreicht, in denen die jetzt ver-
streuten Rassen wie eine Rasse waren, in denen es ein allen
gemeinsames Wissen gab.

Ein anderes zeitloses Symbol der spirituell und physisch
schopferischen Macht der Natur ist der Lotus. Die Wurzeln
wachsen in der Erde, seinen Stengel treibt er durch das Wasser,
und er bliht in der Luft und im Sonnenlicht, so da er in vier
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FElementen beheimatet ist und sich vom Niedersten bis zum
Hochsten srhebt. Die Samen enthalten, schon ehe sie keimen,
vollkommen geformte Bldtter. Die ganze Pflanze, wie sic wer-
den wird, ist im kleinen bereits gebildet. Kann es ein besseres
symbolisches “eichen fiir jenes kosmische Prinzip geben,
bei dem der Teil eine Miniaturausgabe des Ganzen ist? Bei
ciner Maschine oder einem Bauwerk gleichea nicht alle Teile

dem Ganzen, bei einem Organismus ist das anders.

Vom Lotus wird gesagt, da er die der Natur und ihren
Gottern geweihte Blume -ist und das abswrakte wie das konkrete
Universum darstellt. Er wurde in alter Zeit von den Hindus,
den Agyptern und Buddhisten, sowie vom chinesischen und
;apanischen Volk verehrt. Die christlichen Kirchen iibernahmen
das Symbol, machten daraus aber die Oster- oder Madonnen-
lilie.  Auf Bildern von der Verkindigung halt sie Gabriel in
den Hianden, als er der Jungfrau erscheint. Der Lotus versinn-
bildlicht Feuer und Wasser, die zwei schopferischen Prinzipien.
Es ist die gleiche Idee, wie beim Lotus in der Hand des Bodhi-
sattva, wenn er der Maha-Mdya die Geburt des Buddha ankiindigt.
Osiris und Isis sind mit dieser Pflanze zu sehen, und an den
Kapitellen dgyptischer Sdulen ist der Lotus ein wohlbekanntes
Muster. Er bedeutet Zweigeschlechtlichkeit. Feuer und Wasser
sind die symbolischen Namen fir die zwei schopferischen
Krédfte, von denen die eine dynamisch, die andere rezeptiv
und formativ ist. Sie sind Vater-Mutter und bringen den Sohn
hervor, der das manifestierte Universum, eine Welt, ein Mensch
oder irgendein anderes Wesen ist, das erzeugt wird. In der
Bibel wird geschildert, wie der Gottliche Geist tiber den Was-
sern des Raumes briitet. Ahnliche Sinnbilder werden in ailen
anderen Kosmogonien gefunden. Der Lotus stellt symbolisch
die Emanation des Objektiven aus dem Subjektiven, die konkrete
Form annehmende Gottliche Ideenbildung dar. Im ersten Kapitel
der Genesis heifit es: “Und Gott sprach, es lasse die Erde
aufgehen . . . fruchtbare Bidume, da ein jeglicher nach seiner
Art Frucht trage und habe seinen eigenen Samen in sich.”

Was bei diesem Studium des Symbolismus am meisten beein-
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druckt ist die erstaunliche Einheitlichkeit des Denkens, die
iiberall vorherrscht.  Wir sollten Religion und Wissenschaft
nicht als zwei getrennte Gebiete betrachten, von denen jedes
den Vorrang beansprucht. Unsere tiefsten anddchtigen Gefiihle
werden durch Wissen erleuchtet und unsere Studien geheilige,
wenn wir ihre Bedeutung verstehen. Herz und Kopf vereinen
sich und widerstreiten sich nicht. Die Bedeutung dieser Symbole
sollte tief in unser Leben eindringen. Es sollte nicht alles
nur ein unfruchtbares und interessantes Studium bleiben. Alles
Existierende scheint aus Anfang und Ende zu bestehen, weil
unser Gesichtsfeld so beschriankt ist, dafl wir die Einheit und
Ganzheit nicht wahrnehmen konnen. Doch in jedem Menschen-
wesen ist die spirituelle Sonne der Mittelpunkt — denn der
Mensch ist eine Welt im Kleinen — und bei diesem Gedanken
konnen wir unsere engstirnigen Begrenzungen vergessen. Durch
ein solches Symbol konnen wir erleuchtet werden. Es kann
uns helfen, neu belebt und gestdrke fir die Erfillung unserer
Pflichten wieder in unsere Alltagswelt einzutreten. “Wisse,
daBl du eine Sonne bist”, deren Aufgabe es ist, alles zu er-
leuchten, nicht Wohltaten zu erwarten. So wird der Mensch
seine wahre Wiirde erlangen und weder Gott noch den Teufel
firchten. Der Mensch ist in seiner Essenz unsterblich, unend-
lich, und die Eigenschaften dieser Essenz sind fiir den Menschen
nicht unerreichbar. Wir sind in jedem Augenblick unseres Le-
bens unsterblich und ewig, und “Anfang und Ende sind Trdume.”

— HENRY TRAVERS
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Aus eingegangenen \_?//5)/%(%;2 .

Los Angeles, Kalifornien, 26. Juli-1967
Viele Patienten in den Irrenhdusern haben Halluzinationen.
Sie horen Stimmen und haben Visionen verschiedener Art, so
wie ein Alkoholiker im delirium tremens. Sie haben wenig
oder keine Kontrolle iiber diese Zustinde, die wie ein plotz-
licher Anfall kommen, schreckliche Hirngespinste und Gesichter
nach sich ziehen und dariiber hinaus fiir den Beobachter mit
einer PlanmiBigkeit aufzutreten scheinen, die man nicht be-
greifen kann. Man fragt sich, ob nicht die Einnahme von Drogen
in irgendeinem fritheren Leben eine zugrundeliegende Ursache
sein kann,

Die Verwendung von Haschisch im Osten, im Westen jetzt
verdrdngt durch Marihuana, von Opium in China und in manchen
Lindern Siidamerikas der Genuff gewisser Pilze, das alles
trug meines Erachtens zur Entartung der religiosen Sitten
bei. Die Priester bedienten sich dieser Opiate, um sich den
Anschein von hoherem Wissen zu geben und héhere Krifte zu
erwecken, ohne die Selbstdisziplin erlangt zu haben, die zum
Eintritt in das “Himmelreich” erforderlich ist, was urspriinglich
die “Mysterien” bedeutete. Durch den Gebrauch solcher Mittel
beschleunigten sie nur die Tatigkeit gewisser Driisen, aber
auf unnatiirliche Weise. Das Nervensystem wurde dadurch
angeregt, ohne dafl der Kérper und das Gehirn vorbereitet waren,
mit den zusitzlich freigewordenen Kriften fertig zu werden
und diese richtig zu koordinieren.

Heute werden Bande iiber den Genuf8 von Narkotika geschrie-
ben,vom LSD bis zu anderen,vermeintlich “das Gemiit weitenden”
Chemikalien, die einen Trancezustand bewirken. Die Unbe-
dachten jedoch, die sich aus Sensation, oder um ihren Kummer
zu vergessen, oder, wie manche toérichterweise glauben, um
‘Gott oder das Wirkliche zu schauen’, mit diesen Dingen be-
fassen, werden wahrscheinlich sehen (hoffentlich nicht zu
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spdt), dafl sie die normale Funktion ihres Driisensystems ge-
schiadigt haben. Die Hypophyse und die Zirbeldriise sind
zum Beispiel fiir solch einen Eingriff auflerordentlich empfind-
lich.

Ein Berichterstatter wat zweieinhalb Jahre in verschiedenen
Irrenanstalten tidtig, um die Ursachen und Wirkungen geistiger
Verwirrungen beobachten zu kénnen. Er kam zu dem Schluf,
daf der zuchtlose und wahllose Gebrauch solch starker Chemi-
kalien durch unsere Jugend Krdfte in Bewegung setzt, die
sie in kiinftigen Leben auflerordentlich schwer wird lenken
konnen, geschweige denn in der gegenwirrigen Inkarnation.
Manche hoéren zu, wenn in einer Unterhaltung diese ldee zum
Ausdruck gebracht wird, aber andere sagen, es sei Unsinn,
an eine Folge von Leben in verschiedenen Umgebungen und
Personen zu glauben. Doch wie oft habe ich einen Patienten
beobachtet, der seine Bibel studierte, in der Hoffnung, Ver-
gebung oder zumindest ein Ende seines lLeidens zu erlangen.

In der Offenbarung heifit es: “Wer ilberwindet, den will
ich zum Pfeiler im Tempel meines Gottes machen, und er soil
nicht mehr hinausgehen.” Hinaus, wohin? Sicherlich bedeutet
‘hinaus’ hier auf die Erde, in die Welt, in der wir jetzt leben,
uns bewegen und unsere Erfahrungen machen. Wenn sich eine
Raupe in ihren eigenen Kokon einspinnt, aus dem sie, ohne
gestorben zu sein, wieder zum Vorschein kommt, um in einer
weniger dichten, ebenso schonen wie vorher haflichen Form
dahinzufliegen, was hindert uns daran anzunehmen, daff der
Mensch der Gegenwart von den dichteren Formen mit der Zeit
in einen spirituelleren Zustand iibergehen wird? Ist der Mensch
weniger als eine Raupe?

Der Meister Jesus zeigte uns den Weg: Er erkldrte, 1hr seid
Gotter! Aber tduschen wir uns nicht, man kann den Korper
nicht mit Narkotika und Rauschgiften mifhandeln, ohne die
Folgen zu ernten. Jene, die mit der Menge gehen wollen, um
nicht als “Miesmacher” angesehen zu werden, werden genauso
und in vollem Mafe dafiir bezahlen. Die Warnung, dafl “was
immer wir sden, wir auch ernten miissen” wire ldcherlich,
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wenn  die Natur nicht Vorkehrungen treffen wirde, daB wir
von neuem leben, und zwar nicht nur, um die unvollendete
Ernte einzubringen, sondern auch, um in der Lage zu sein,
gute Samen zu sden.

Was brauchen wir heute am meisten? Immer mehr Methoden,
um unseren Verstand zu erweitern und Euphorien zu induzieren?
Irgend etwas, das uns davon befreit, unseren Verpflichtungen
hier und jetzt ins Gesicht zu sehen? Oder brauchen wir ein
gesundes Wissen iber den Zweck und die Bestimmung des
Menschen? Ein Verstehen, dafl wir dazu hier sind, um gegen
die Feinde des Fortschrittes zu kdmpfen, so wie wir es schon
tausende Male getan haben, und daf man von uns erwartet,
daf wir in der Zukunft tausende Male hier auf den Platz unserer
Pflicht zurickkehren, bis wir eines Tages Gotter geworden
sein werden, die wir im Inneren sind. Wenn diese Zeit kommt,
werden wir es nicht mehr nétig haben, uns Gedanken dariber
zu machen, wie wir versuchen konnen Gott oder das Wirkliche
mit Hilfe kiinstlicher Mittel zu finden.

— WILLIAM JENNINGS

Romiley, Stockport, England 22.8.1967
Es ist immer wieder erstaunlich, in den umlaufenden Publi-
kationen das tiefe Interesse an religiosen Themen zu sehen.
Dennoch scheinen sich viele auf ihrer Suche nach einem mehr
geistigen Sinn des Lebens, als dem, der ihnen auf dem iiblichen
Weg angeboten wird, sehr allein zu fiihlen. Mir kommt der
Gedanke, und vielleicht sehen wir es eines Tages alle so, daf
der Meister Jesus damals, wahrend der “vierzig Tage in der
Wiiste”, im kosmischen Mafistabe die gleichen Priifungen durch-
machte, wie wir sie in unserem bescheidenen menschlichen
Ma@stab durchlaufen, nédmlich die Priifung, ob wir imstande
sind, an den Prinzipien festzuhalten, an die wir glauben und
durch die wir spirituelles Selbstvertrauen gewinnen.

Selbstverstdndlich konnen wir alle voneinander lernen.
Gelegentlich vielleicht das Gegenteil von dem, was wir lernen
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wollten!  So wie niemand das Leben eines anderen fiir ihn
leben kann, so ist es fraglich, ob es weise ist. einem anderen
zu raten, welchen Weg er spdter einschlagen soll, denn wenn
es ein Ziel im menschlichen Dasein gibt, ist die Richtung
{soweit wir es selbst gestatten) von unserem Vater im Himmel,
unserem Hoheren Selbst oder unserem Schutzengel — man kann
es nennen wie man will — bestidndig vorgezeichnet. Wir liber-
sehen gerne, dafl der wahre Pfad in unserem eigenen Herzen
liegt.  Hier mufl unsere individuelle Ouelle der Inspiration
und der Fihrung gesucht werden.

Auflere Beziehungen sind natiirlich wichtig, denn dic Mensch-
heit bildet eine Bruderschaft ohne Riicksicht auf viele storende
Erscheinungen. Viel wichtiger sind jedoch die inneren Bande.
Dort ist ein Teil jedes menschlichen Wesens, der anicht nur
direkt mit allen anderen menschlichen Wesen verbunden ist,
sondern der seinerseits einen Aspekt des Universums bilder.
Dieser Aspekt ist ndher und inniger mit uns verbunden, als
unsere eigene Haut. Und obwoh! es nur einen Pfad gibt, ist
der Weg dahin fir jeden Menschen verschieden. Wir konnen
weder jemanden auf unseren Weg mitnehmen, noch kénnen wir
den FuBstapfen anderer folgen. Wir sind auf uns selbst ge-
stellt, jeder ist ein Pilger mit seinem eigenen ‘dharma’ oder
mit seiner besonderen inneren Pflicht, die er erfiillen muf.
Doch paradoxerweise werden wir, wenn wir diesem Pfad folgen,
was in Praxis bedeutet, dafl wir die uns tibertragene Pflicht
aufnehmen, und wenn die Handlung aus unserem besseren Ich
kommt, das fiir die Wegweiser der Fihrung empfinglich ist,
wobei dasselbe edlere Selbst versucht den Weg zu zeigen,
dann werden wir zu einem Licht fiir unsere Mitmenschen. Doch
nur, wenn wir nicht danach trachten ein solches Licht zu sein,
und wenn wir immer im Gedidchtnis behalten, dafl der hirteste
Arbeiter die geringsten Resultate sieht, weil er nicht nach
ihnen ausschaut.

Wir werden wahrscheinlich nie das ganze Muster der Evolu-
tion, in dem wir einer der Einschiisse oder einer der Lingsfaden
sind, kennen lernen. Wir kénnen aber dessen sicher sein, daR,
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wenn wir nicht gerade jetzt und hier an diesem Platz wiren
und unsere bestimmte karmische Strihne beitriigen, das Ge-
webe des Lebens ein Loch hitte.

- E. A. HOLMES

Der géttliche Plan

BUDDHA, Konfuzius und auch Laotse stiitzten ihre Ethik
durch Philosophie: sie zeigten den Weg, wie man leben
soll und machten klar, warum das der Weg ist. Obgleich sie
in ihren Methoden sehr verschieden waren, stimmen ihre Philo-
sophien vollkommen iiberein, und man konnte leicht Anhinger
von allen dreien sein. Die von ihnen gegebenen Gebote waren
das naturliche Ergebnis ihrer Lebensauffassung und der Be-
ziehung des Lebens zum Universum.

“Ihr sollt das Rechte tun”, erkldrte jeder von ihnen. “Weil

ihr euch dadurch vom Selbst befreien werdet”, lehrte Buddha
mit Nachdruck, “und das Selbst ist die Ursache allen Leides.”
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“Wenn ihr das tut, werdet ihr die Harmonie in eurem Innern
aufrechterhalten”, erklarte Konfuzius, “und folglich der Kraft
eurer hoheren Natur erlauben, sich bei eurem Umgang mit ande-
ren zu verstromen.” “Das ist der Weg der Natur”, sagte Laotse;
“das ewig Einfache, die unverdnderliche Unkompliziertheit
der Selbstlosigkeit ist die Wahrheit im Herzen des Daseins.”
Alle diese Griinde, um das Rechte zu tun, sind iberaus wahr
und philosophisch und kénnen daher einander nicht widerstreiten.

Nachdem Jesus seine Ethik nach den gleichen uberlie-
ferten Grundsatzen lehrte wie seine Vorgidnger, sollten wir
nicht daraus folgern, dafl auch ‘er einen Einblick in die innere
Natur der Dinge hatte und wufite, warum recht recht ist, obgleich
er sehr wenig dariiber sagte? Welche Argumente konnte er
seinen Zuhorern anbieten, die sie verstanden hatten? Nur eine
unbestimmte Furcht vor den Folgen des Unrechttuns, vor der
“darauffolgenden Strafe”; eine verbreitete Ansicht, da Rechttun
dem himmlischen Vater gefdllt. Konfuzius wird oft nur deshalb
ein Agnostiker genannt, weil er es vorzog, nicht uber das Un-
sichtbare zu sprechen. Er gibt ein Minimum an Metaphysik,
aber was er gibt geniigt, um zu zeigen, dafl er viel mehr hitte
mitteilen konnen, wenn er das fir weise gehalten bhidtte. Er
weist auf ein durch Gesetz regiertes Universum hin, auf ein
wohlgeordnetes System, in dem nichts willkiirlich geschieht.
Erwachsene Menschen miissen nach dem Gesetz leben; sie
miissen verstehen, daf es ein Gesetz gibt, nach dem man leben
mufl. Den launenhaften Befehlen der Autorititen werden sie
soweit Folge leisten, als sie missen. Unglucklicherweise
ist das das ganze Motiv fiir rechtes Handeln, das Jesus offent-
lich lehren konnte — wenigstens haben wir kein Zeugnis, daf}
er offentlich dartiber mehr sagte —, was einer der Griinde sein
mag, warum es Legende und Dogma so leicht hatten, sich breit
zu machen. Aber, hatte er selbst kein tieferes Wissen?

Heute beginnen die Wissenschaftler, sich hinsichtlich
des Menschen nicht nur iiber seinen Korper den Kopf zu zer-
brechen, denn offensichtlich gibt es Gebiete in ihm, deren
Erforschung mehrere Leben erfordern.  Selbst nach langem
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Forschen ist unser Wissen tiber die Physiologie mehr als unvoll-
kommen. Ebenso in der Psychologie; aber jenseits der Psyche
ist Nous, jenseits der Seele ist der Wissende — hohere Spharen
der Intuition und Imagination, unbekannte Himmel, aus denen
der Genius seine Blitze aussendet. Gibt es dort keine Gesetze,
Methoden, Reaktionen und Entwicklungswege? Jesus sagte:
“Das Himmelreich ist in euch”, und dort sind die “Mysterien
des himmlischen Konigreiches.”  Sollen wir annehmen, dafl
diese Ausspriiche fir ihn nichts weiter bedeuteten? Die Men-
schen der Neuzeit haben davon nur eine unbedeutende Vor-
stellung, aber jesus wufite genau, was er meinte. Wie soll
es anders sein, als dafl die Mysterien des Konigreiches die
Gesetze und das Wissen jenes geheimen Teiles von uns sind,
der zuweilen in unserem Leben durchbricht — der verborgene
Dichter, der unentdeckte Held in jedem Menschen!

Unsere Sinne geben uns Zeugnis von einem physischen
Universum; unsere Gedanken wandern durch Zeit und Raum
und zeigen uns, daf wir metaphysische Wesen sind. Selbst
die materielle Welt ist so kompliziert, daf in jedem Atom ein
unbekanntes Universum und in jedem Naturvorgang eine endlose
Kette von Wundern enthalten ist. Doch wir haben unsere Sinne,
die uns hier fiilhren. Was hat es dann mit dem metq-physischen
Universum auf sich? FEin Ingenieur mufl die Gesetze der Me-
chanik kennen, ein Arzt die Gesetze der Gesundheit; und wenn
wir das himmlische Kénigreich kennen mochten, miissen wir
mit seinen Gesetzen und Methoden, “den Mysterien”, vertraut
sein. Es scheint aufer Zweifel, dafl Jesus solches Wissen
besaf.

Man stelle sich eine ungebildete Gemeinschaft vor, in der
der Mensch nur so betrachtet wird, wie die Augen ihn sehen:
seinen Korper. In jeder Sittenlehre, die auf den beiden Ur-
instinkten des Korpers griindet — auf Selbsterhaltung und Fort-
pflanzung — wiirde die Befriedigung dieser Instinkte als recht,
jedes Interesse an der Wohlfahrt anderer als unrecht angesehen
werden. In der Tat, eine Gemeinschaft nach diesen Richtlinien
wire unmoglich. Tritt aber der Verstand in Aktion, dann wiirde
der Mensch danach trachten, sicherer und besser zu leben.
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Selbst in ihren intensivsten selbstsiichtigen Gefiihlen drdngen
die mentalen Fahigkeiten zu irgendeiner Zusammenarbeit, denn
die Beziehung zu anderen kann nicht ignoriert werden. Ein
Mensch, dessen Verstand vorherrschend ist, kann versuchen,
andere zur Dienstleistung zu zwingen, aber er kann nicht wie
der Korper abseits stehen und keinen Kontakt haben. Und wenn
schon, dann kann die Ethik, die auf dieser Erfahrung basiert,
bestenfalls erleuchtete Selbstsucht sein, zweckdienlich, nicht
inspirierend.

Wenn wir das eben Ausgefiihrte mit der Botschaft Jesu
vergleichen, erfassen wir sofort, daf der Mensch in seinen
Augen mehr ist, als ein Korper mit Verstand. Es gibt noch
etwas, das wertvoller ist als die beiden anderen. Viele werden
natirlich sagen, das ist die Seele. Das ist eine gute Antwort,
vorausgesetzt, dafl wir wissen, was wir damit meinen. Das
Wort ist abgedroschen und unbestimmt geworden. Von einem
Mifitrauen gegen die Metaphysik voreingenommen und vollig
vergessend, dafl es ein diesbezugliches Wissen gibt, haben
die Kirchen die “Seele” als erwiesen angenommen, nicht aber
ihre Fahigkeiten untersucht. Die Seele ist jahrhundertelang
Gegenstand sehr leidenschaftlicher Rhetorik, aber unbedeu-
tender wissenschaftlicher Forschung gewesen. Hier bezahlen
wir wieder die Strafe dafiir, dafl wir die Lehren durch Legende
und Dogma verdunkeln lieflen, denn Ethik und Wissenschaft
sind nicht getrennt oder weit voneinander entfernt. Die eine
ist in die andere eingeschlossen. Aus der Bergpredigt konnen
wir, wenn wir sie mit der notigen Erkenntnis lesen, ein Ver-
stehen der inneren Welten entnehmen.

Der Verstand sagt: liebe dich selbst; aber damit deine
Liebe von Nutzen sein kann, arbeite mit anderen zusammen.
Andererseits sagt Jesus: “Liebe deinen Nichsten wie dich
selbst.” Nun, um etwas tun zu konnen, mufl man die Fihig-
keit oder die Kraft haben, es zu tun. Der Verstand des Men-
schen kann so wenig seinen Nédchsten lieben, wie ein Kohlkopf
Imagination ausiben kann, denn die Funktion des Verstandes
ist, logisch zu folgern, zu denken; und Liebe ist ein Gefiihl
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oder in diesem Falle eine Wahrnehmung. Wenn deshalb Jesus
dieses Gebot aufstellte, setzte er deutlich im Menschen etwas
voraus, das fdhig ist, andere tatsdchlich wie sich selbst zu
achten, indem er seine eigene Essenz in allen anderen Wesen
erkennt. So sollte es sein, denn genauso wie der Korper durch
den Verstand in Gang gehalten werden muf}, indem er seine
Instinkte durch Vernunft und Erfahrung =ziigelt, so muff der
Verstand durch einen hoheren Faktor dirigiert werden, wenn
er vollkommen gesund sein soll. Fir uns ist es schwierig,
in diesem materiellen Zeitalter zu begreifen, daf dieser hohere
Faktor so wirklich und wirksam ist wie der Korper und der
Verstand. Es kann tatsdchlich kein Zweifel bestehen, dafl
es Jesus mehr in diesem Sinne betrachrtete.

“Ihr seid Gotter . .., seid deshalb vollkommen, wie euer
Vater im Himmel vollkommen ist.” Der Mensch, an den sich
Jesus wandte, ist augenscheinlich gotelich, von der gleichen
Beschaffenheit wie Gott. Das galt nicht dem Korper mit seinen
tierischen Instinkten, noch dem Verstand mit seinem Eigennutz,
wie gldnzend er auch begabt sein mag. Der Mensch ist, wie
Jesus sagt, im hochsten und wirklichsten Teil seines Wesens
universal und nicht von anderen Menschen getrennt. So sehen
wir eine Art Jakobsleiter zwischen der Erde und dem Himmel:
das Gottliche verhdlt sich zur Seele wie die Seele zum Verstand
oder der Verstand zum Korper. Die Gesamtheit dieser Philo-
sophie kann in den einfachen Grundsitzen von Jesus wie auch
in den Lehren von Buddha, Konfuzius, Laotse und anderen
gefunden werden.

In Wirklichkeit konnen wir nicht sagen, daf Jesus seiner
Ethik keinen philosophischen Riickhalt gab. Er gab zumindest
einen Hinweis, den Paulus, der etwas davon in den Mysterien
gehort hatte, nachdriicklicher wiederholen konnte. Jesus sagte:
“Mit welcherlei Mafl ihr messet, wird euch gemessen werden.”
Und Paulus, “Irret euch nicht; Gott laBt sich nicht spotten:
denn, was der Mensch sidet, das wird er auch ernten.” Wenn
es keine andere Religion als das Christentum gédbe, wirden
diese beiden Ausspriiche nicht sehr bezeichnend sein, aber
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zum Gliick ist die Idee von Karma so alt wie die Berge Indiens
oder die Wiisten Chinas. Buddha hat das fiinf- oder sechshundert
Jahre vor Jesus sehr ausfithrlich dargelegt und gezeigt, daf
es das Gesetz der Gesetze ist, welches das geoffenbarte Leben
regiert. Wir wollen versuchen zu verstehen, was es bedeutet.

Das Universum birgt ein System in sich, das der Ausdruck
dessen ist, was wir den Geist oder die Intelligenz der Gottheit
nennen konnten. Das beste Gleichnis fiur diesen universalen
Geist 1ist vielleicht eine musikalische Symphonie, die sich
aus einem einfachen Thema Note um Note durch erhabene Varia-
tionen, Dissonanzen und Aufldsung dieser Dissonanzen bis
zu einem Hohepunke der hochsten Vollendung entfaltet und
dann wieder in Stille endet. Das Universum ist der Gedanke
eines Gottes, der in Musik denkt, die transzendenter ist, als
das Denken. Die Bewegung und der Glanz der Sterne und die
Leben von Welten und Menschen sind Motive, die zur ewigen
Schonheit all dessen beitragen, zu der Schonheit, die Gott ist.

Jeder Dissonanz mufi eine Auflosung folgen. “Aktion und
Reaktion”, sagt der allgemein anerkannte wissenschaftliche
Grundsatz, “sind gleich und entgegengesetzt.” Das ist nur
eine andere Art zu sagen, “Mit welchem Maf ihr messet, wird
euch gemessen werden.” Wissenschaft und Ethik sind daher
keine verschiedenartigen Dinge. Wenn wir die erhabene Musik,
das kosmische Motiv aufler acht lassen, verbleibt immer noch
der fundamentale Impuls des Universums, der darauf drdngt,
umgewandelt zu werden. Er ist die Ursache der Evolution,
die es letzten Endes schwieriger macht Wachstum zu verhin-
dern, als zu fordern. Und das ist Karma,

So betrachtet werden nicht Siinden bestraft und gute Taten

belohnt, sondern Harmonie ist Freude. Jedesmal, wenn wir
uns abwenden oder einen Fehler machen, dringt uns der kos-
mische Wille zur Harmonie. Unser Weg fiihrt zum Hochsten,

das wir sein konnten. Das Personliche und das Universale
ist in uns. Wenn wir den persdnlichen Begierden folgen, fithren
sie uns vom Selbst in uns, das Gott ist, hinweg. Und wenn
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wir von dem Weg abweichen, den die Zeit und die sich ent-
wickelnden Wesen gehen, werden uns die Mafinahmen der Natur,
in der wir alle leben, zuruckfiuhren und uns wieder eingliedern.
Die Wiederanpassung ist anti-personlich; so erduldet die Per-
sonlichkeit das, was wir Schmerz nennen. Er ist unser Lehrer.
Es ist die Barmherzigkeit des Gesetzes, dafl wir nicht lange
vom Pfade unserer Entwicklung abirren ohne zu leiden.

Hier ist etwas, das unsere Aufmerksamkeit fesselt, Nahrung
fiir héchsten Optimismus. Leid besteht nur, damit wir lernen,
und wir erfahren es nur zu diesem Zweck. Das Gesetz engt uns
ein, durchkreuzt unsere Pldpe, fiihrt uns hierhin und dorthin,
bis wir uns umwenden und dem Weg folgen — von der Person-
lichkeit zur Unpersonlichkeit, vom Selbstischen zum Univer-
salen. All das ist in den Lehren Jesu inbegriffen, wenn wir
sie unsentimental betrachten und zeigt, dafl sie etwas mehr
sind als Ratschldage, die von Ferne zu bewundern sind. Sie
sind wichtige Lehrsidtze der Wissenschaft des Lebens. Wenn
wir sie befolgen, befreien wir den Nazarener von dem Kreuz,
an das seine Anhidnger sein Andenken geschlagen haben. Es
ist der Gottliche Plan, daB alle Menschen Christusse werden.

— KENNETH MORRIS
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Der/Tod ist ein Anfang, kein Ende”

DR. WERNER DUVERNOY

Dr. Duvernoy ist Chefarzt am Lowenstrom-Hospital von Visby in
Upland, Schweden. Als Spezialist fiir Andsthesie hat er sich schon
lange fir das BewuBtsein interessiert und u.a. dessen Verbindung
mit dem Vorgang des Todes. Fir das Jahrbuch 1965—1966 der
Christlichen Studentenverbindung schrieb er einen Artikel iber "Die
Grenze zwischen Leben und Tod”, und vor einigen Jahren nahm er
aktiven Anteil am Meinungsstreit iber Euthanasie.

Dr. Duvernoy sammelt Material iiber "Die Erfahrungen auf den
Grenzgebieten der Wissenschaft”, wie sie in diesem Artikel erwdhnt
sind und ist an weiteren Beitrigen auf diesem Gebiet interessiert.

DR. CICELY SAUNDERS hielt vor etwa einer Woche in
Upsala einen Vortrag iiber die Betreuung der Sterbenden.”
Sie widmete ihre ganze Aufmerksamkeit den Sterbenden und
besonders jenen, die sich im fortgeschrittenen Stadium des
Krebses befinden. Die Patienten wissen iiber ihren Zustand
Bescheid. Mehrere liegen in groflen Krankensidlen zusammen,
und wenn ein Zimmergenosse stirbt, sind alle dabei. Frau
Dr. Saunders sagt, daB sie ihre Aussichten klar und realistisch
betrachten, und sich kaum einer unter ihnen vor dem Sterben
fiirchtet.

Warum fiirchten wir den Tod? Ingemar Hedenius schreibt,
dafl “man wohl begriindet annehmen kann, dafl niemand seinen
Tod iiberlebt”, da es aber "keine sogenannte logische Unver-
nunft gibt, die erwartet, dal es wirkungsvolle Pillen fiir Un-
sterblichkeit oder andere Mittel mit demselben Resultat gibt.”
Wir nehmen bereits Vitamintabletten, Pillen zur Geburtenkon-
trolle, warum keine Unsterblichkeitspillen? Pillen zur Geburten-

* Aus Svenska Dagbladet, Stockholm, Schweden, 14. Februar 1967
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kontrolle garantieren, daB wir uns nicht vermehren, Unsterblich-
keitspillen wiirden uns in Aussicht stellen, dafl wir nicht zuster-
ben brauchen. Eine ungewohnliche Perspektive fiir das irdische
Dasein! Wieviele Menschen gibt es jedoch, deren Korper durch
Krankheit so gepeinigt wird und so verbraucht ist, dafl der
Tod fir sie eine Erlosung wire.

Hinter solchen Uberlegungen muB wohl die Furcht vor der
versonlichen Vernichtung stehen. Der Mensch ist etwas mehr
als nur ein Korper, der lebt. Auch die Tiere haben lebendige
Korper, und wenn unsere menschliche Individualitdt nicht so
sehr von der eines Tieres, sagen wir eines Hundes oder eines
Pferdes verschieden wire, konnten wir fragen, warum solliten
wir die Menschen nicht genauso einschlifern, wie wir unsere
Pferde oder Hunde einschlifern, wenn sie im Leben zu nichts
mehr nitze sind?

Man meint, dieses Argument sei sinnlos Ubertrieben. Aber
warum? Sowohl vom logischen, als auch vom sogenannten
sozialokonomischen Gesichtspunkt aus gesehen ware es das
Vernunftigste, was man tun konnte. Es kann unmoglich sein,
daf wir uns nur wegen des todkranken, von Schmerzen gequalten
Korpers so bemiihen, einen Menschen am Leben zu erhalten.
Bestimmt scheuen wir uns zu toten, weil der Mensch mit der
ihm eigenen stidrkeren oder schwicheren Vitalitdt seines Willens
und seines Geistes das Lebenwollen aufrecht erhalt.

Aber diese Individualitit, Wille und Geist sind keine ma-
teriellen Realitdaten. Wir konnen sie weder in den Zellen unseres
Korpers anoch unseres Gehirnes finden, so sehr wir auch mit
dem Mikroskop oder mit chemischen Analysen suchen modgen.
Und dennoch sind diese Realitdten mit dem Xorper verbunden.
Las Gehirn ist der Mittler zwischen beiden. Gehirn und Nerven-
system machen es dem individuellen Geist moglich, seinen Wil-
len zu offenbaren, sich mit dem Korper auszudricken, solange
wir Bewuftsein haben.

Diese Realitaten sind nicht materiell, so dafl wir sie nicht
mit Instrumenten oder materiellen Mafistaben messen konnen.
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Wir konnen sie mit der Energie vergleichen. Wir sprechen von
Menschen, die mehr oder weniger “mit Energie geladen” sind.
In der Physik finden wir Energie in vielen verschiedenen Formen:
elektrische, kinetische, statische Energie, Hitze etc. Warum
sollte die Individualitdt des Menschen nicht als eine besondere
Energiequelle betrachtet werden?

Von der Physik wissen wir auch noch, daf Energie nie
verloren gehen kann. Sie kann nur in eine andere Form umge-
wandelt werden. So muf8 unsere Individualitat, unser Geist,
ebenfalls immer dagewesen sein. Sie manifestiert sich nur
in einem Korper, wird fiir ihre Umgebung sichtbar und verschwin-
det dann wieder, indem sie in eine andere Form von Energie
umgewandelt wird. Daher muf also unsere Individualitdt auch
in Zukunft existieren. Kann das bewiesen werden? Nein, genau-
so wie wir nicht beweisen konnen, daR zwei parallel verlau-
fende mathematische Linien niemals miteinander in Beriihrung
kommen, auch nicht in der Unendlichkeit. Trotz alledem lernen
wir dieses mathematische Gesetz und viele andere in der Schule,
und niemand zweifelt an deren Gliltigkeit. Die Mathematik ist
vielleicht letzten Endes der einzig mogliche Beweis fur die
Wahrheit,

Was ist also das Bewufitsein? Ingemar Hedenius sagt uns:

“Bewufites Leben ist ein Rétsel.” Wahrscheinlich ist es fiir
den heutigen Menschen das schwierigste Problem, zum Bewufit-
sein eine Beziehung zu finden. “Solange ich lebe” besteht

Bewufltsein, das Ego, ich selbst. Doch fiir meine Umgebung,
fiir andere Menschen, existiert mein Bewufitsein nur solange
ich wach bin. Jedoch fiir mich selbst, fir das Individuum, exi-
stiert das Bewufltsein weit iiber das blofle Wachsein hinaus.
Ein bewufiter Zustand wird vom Individuum selbst ganz anders
betrachtet, als von seiner Umgebung. Fiir diese befindet sich
der Mensch in einem der beiden Zustdnde: wach oder nicht
wach. Was sich bei einem nicht wachen Menschen in seinem
Korper und Gehirn ereignet, kann von anderen nur durch sehr
komplizierte Apparate aufgezeichnet werden, und was dabei
registriert wird, sind lediglich Energie-Potentiale!
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Fur die Person selbst gibt es jedoch im wachen Zustand
verschiedene Abstufungen des BewuBtseins. Jemand, der zum
Beispiel im Examen steht, befindet sich in einem ganz anderen
Zustand des Bewufitseins, als wenn er im Eisenbahnzug fdhrt
und durch das monotone Gerdusch der Rader auf den Schienen
eingeschldfert wird. Ginge er in diesem Zustand in die Priifung,
so wiirden die Noten sicherlich entsprechend ausfallen — wenn
er die Prifung uberhaupt bestuinde. FEinen andeten Grad von
Bewufitsein kann man beim Schlummer beobachten, wenn wir
ein “Nickerchen” machen — ein hochst interessanter Gemiits-
zustand. Unsere Gedanken beginnen zu wandern. Vielleicht
bleiben sie bei unldngst geschehenen Ereignissen stehen,
verspinnen sich weiter, wiahrend das Bewufitsein bestandig
abnimmt und kommen vielleicht bis zu dem Punkt, an dem das
Gedachtnis aufhort.

Wenn wir dann erwachen, wissen wir, dafl wir nicht geschla-
fen haben, daf aber unsere Gedanken ins Treiben gerieten,
und wir konnen uns nicht erinnern, was wir dachten oder triumten.
Hier kommen wir an eine Grenzlinie. Wahrend wir uns in diesem
Zustand befanden, war das Bewufitsein vorhanden, aber das
Gedachtnis hatte dabei keine Verbindung.

Die ndchste Stufe ist unser Traumbewufitsein. Widhrend
unseres Schlafes in der Nacht haben wir zuweilen Traume, die
so lebendig sind, daf wir uns am Morgen an sie erinnern. Unser
Bewufitsein war so rege, so lebendig, daR sogar das Gedachtnis
vollstdndig in Anspruch genommen war. Der Psychiater
William C. Dement in Chicago hat neue Wege gefunden, um
tief in unsere Traumwelt einzudringen. Er sagt, jeder trdumt,
selbst jene, die glauben nie zu trdumen. In ihrem Falle sind
die Traume nur nicht so intensiv, dal das Gedédchtnis einge-
schaltet wird. Er berichtet uber eine andere interessante Er-
scheinung: dafl Menschen, die nicht trdumen konnen, psychisch
ernstlich krank werden. Hier haben wir den Beweis, dafl im
Menschen (subjektiv betrachtet) eine Form des Bewufitseins
selbst im Schlaf, wdhrend der Traumperioden, lebendig ist,
auch wenn er am ndchsten Tag keine Erinnerung daran hat.
Das Bewufitsein besteht also unabhingig davon, ob man wach
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ist oder schldft. Es existiert auch wihrend des Schlafes, aber
in den meisten Fallen haben wir keine Erinnerung daran, was
dabei in unserem Bewufitsein stattfand.

In diesem Zusammenhang mag es von Interesse sein, daf
Menschen, die die Hirten des Krieges und der Konzentrations-
lager erduldeten, sich glicklich fithlten, wenn sie schliefen,
und diese Gefiihle halfen ihnen ihr Dasein wihrend des Tages
zu ertragen. Eine andere Art BewufBtsein ist die Halluzination,
eine durch mentale Krankheit oder durch Drogen erzeugte Form
von Bewufitsein. Solche Zustdnde sind anders als die Triaume.
Sie sind eher gédnzlich verzerrte Erfahrungen im Traum- oder
Wachzustand, an die sich der Patient spiter als etwas Schreck-
liches erinnert.

Was vorher iber das Bewufitsein gesagt wurde, bezieht
sich auf den Ko&rper, auf Dinge und Erinnerungen, die mit dem
Korper als empfindendes Zentrum verbunden sind. Es gibt
aber auch Vorkommnisse, die von einem auflerhalb des Korpers
und sogar weit von ihm entfernten Zentrum wahrgenommen wer-
den, so daf sich der Patient lebendig sieht, zum Beispiel, wenn
er schwer verletzt ist. (Das kommt immer bei einem Zustand
vor, der mit dem Sterben verbunden ist: Bei schweren Unfillen,
bei schwer verwundeten Soldaten oder Todkranken.) Eine
solche Erfahrung schildert der deutsche Schriftsteller Paul
Keller aus seiner eigenen Kindheit, Sein Gesicht war dabei
vollstdndig zerfetzt: “Das widchserne Abbild von mir lag voll-
kommen unbeweglich da. Das Gesicht mit meinen eigenen
Zigen stiefl mich wegen seines blassen, leichenidhnlichen
Aussehens ab.” Das Bewufitsein kann in einer solchen Lage
so stark beeindruckt werden, dafl die allerkleinsten Einzel-
heiten beschrieben werden konnen.

Es gibt viele &hnliche Schilderungen von Menschen, die
dem Tode nahe waren, aber wieder vollig hergestellt wurden.
Alle diese Schilderungen zeigen die gleiche Klarheit und Kraft
des Eindruckes, der fiir ein auferordentlich stark und michtig
beschiftigtes Bewufitsein im Augenblick des Todes spricht,

313



wenn die Bewufltheit den Korper verlassen hat und sich in eine
andere, nicht materielle Umgebung begibt. Das Bewufitsein
des sterbenden Menschen scheint sich genau zu der Zeit, in
der der andere das Todesrocheln der letzten ehrfurchtgebietenden
Augenblicke beobachtet, bereits mit etwas anderem zu befassen,
mit dem Ubergang in einen Zustand von Licht, Frieden und
Stille. Das Tor zu einem neuen, dem irdischen Bewufitsein
unbekannten Zustand hat sich geoffnet.

Ein anderer erzahlt von diesem Zustand, dafl es gewesen
sei, als sei er aus einem langen, tiefen, gesunden Schlaf er-

wacht.  Besonders eigenartig ist die Tatsache, daB bei all
diesen Schilderungen bestdndig betont wird, daB jeder Gedanke
an Zeit vollstindig ausgeldscht ist. Alle betonen, daf es

unmoglich ist zu bestimmen, ob der Zustand Minuten oder Jahre
gedauert hat. Das Gefiihl fir Zeit scheint sich im Augenblick
des Todes aufzulosen. Vielleicht wird ein Schimmer der Ewig-
keit erfafit!

So scheint auch der Tod, wie das Leben, seine physiolo-
gischen Gesetze zu haben. Je mehr man sich mit dem Prozef
und den Erlebnissen beim Sterben beschaftigt, desto iiberzeugter
wird man, daf der Tod nicht ein Ende oder gar ein Ausloschen
des Individuums bedeutet, sondern den Anfang eines neuen,
fiir unseren Verstand unbekannten Zustands.

Georges Barbarin, ein franzosischer Schriftsteller, der
in den dreifiger Jahren das jetzt schwer zu bekommende, interes-
sante Buch Death as a Friend (Der Tod als ein Freund) ver-
fafte, schreibt in der Einfuhrung, daf er keine doktrindren
Absichten habe noch irgendwelche Privatinteressen befolge.
Er habe nicht den Wunsch, irgendeine Religion zu verletzen
oder eine Philosophie zu untergraben. Die Frage, ob es nach
dem Tode ein Leben gibt, berihrt er nicht. Sein Studium- gilt
ausschlieflich dem Tod in seiner Eigenschaft als Ende des
vhysischen Lebens. Barbarin schlieBt sein Buch folgendermafien:

Wenn der Mensch an die Schleusen des Todes kommt, weil} er,
daB der vor ihm liegende Wasserspiegel hoher ist als der Wasserspiegel
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unter ihm, und daf} er den Ubergang von dem einen zum anderen niche
ohne Anstrengung bewerkstelligen kann. Zwischen den beiden liegt
die Schleuse, an der man einen Augenblick innehaiten muf. ilier
werden die Wasserspiegel unmerklich ausgeglichen. Zuerst schwebt
man zwischen dem fallenden und dem steigenden Wasser. Dann werden
die Schleusentore geodffnet und das Schiff fahre still und rubig weiter.

Diese Sdize sagen sehr viel!

Es ist keine neue Jdee, daB das Bewufltsein nach dem Tode
fortzudauern scheint. Sie gehort auch nicht nur dem Christentum.
Dieser Glaube existiert solange es menschliche Kultur gab.
Die Tatsache, dafl der heutige Mensch die Verbindung mit dem
Leben vor der Geburt und nach dem Tode verloren hat, kann
nicht der Naturwissenschaft zur last gelegt werden, sondern
mufl vielmehr als ein Zeichen daflir aufgefaft werden, daf
er auf seiner Kulturstufe abgesunken ist.

$rx
=iz

as ist der Tod? Das starkere Platschern
einer Welle am Ufer der Ewigkeir.
Ein wenig losgelost sein von den lihmenden Banden ~
sonst nichts.
— ANONYM
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Aus dem Herzen . ..

M)R einiger Zeit erkldrte ein katholischer Bischof in den
Niederlanden, daf# die Kirchen, seiner Meinung nach, nicht
so hoch iiber den Hidusern der Stddte erbaut werden sollten.
“Das Kirchengebdude mufl mehr als Herz, denn als Krone wir-
ken.... In der Regel wird die Kirche als Gebidude von gerin-
geren Ausmaflen, mit weniger kostbarer Aussrartung und Aus-
schmiickung, mehr anerkannt.”

Wir horen immer ofter derartige Anschauungen, und sie
mogen gar nicht so unwichtig sein, weniger fiir die Kirchen,
sondern mehr fir jene Menschen, die eine Zuflucht suchen,
um ihren Glauben in Gemeinschaft zu bekennen. Das trifft
ebenso auf die bloBen &uBerlichen Handlungen zu, die nur
auf eine “groflere Schau” abgestellt sind. Sie lassen den
inneren Menschen unberiihrt.

Aus dieser Anregung ersieht man, daf} die meisten Geist-
lichen an ihrer vertrauten Schablone festhalten wollen, ob-
gleich sie den Anforderungen des Tages und der Zeit nicht
mehr gerecht wird. Die Kirche hat schon viele Jahrhunderte
lang an Arteriosklerose gelitten, versucht aber immer wieder
starr in der selben alten Weise wie frither weiter zu arbeiten.
Dies war vielleicht unter Menschen wirksam, deren Gewohn-
heiten, Wissen und inneres Verlangen jedoch ganz anders
waren als es heute der Fall ist. Gebdude und Ausstattung
machen auf Menschen, die nach inneren Werten Ausschau halten,
wenig oder keinen Eindruck — und das trifft sicherlich fiir
unsere jungen Leute zu. Sie haben andere Ideen und suchen
intuitiv nach einem weniger eingeschrdnkten spirituellen Riick-
halt.

Doch davon ganz abgesehen, sind in dem Ausspruch des
Bischofs ein paar Worte enthalten, die dem Kern des Problems
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ndher kommen, als die Flut von Schriften und Ansprachen,
die immer und immer wieder die abgenutzten Formen hervor-
heben.  Diese Worte sind “das Herz.” Liegt nicht gerade
hier das Problem, unabhdngig von den Gebduden und beschwo-
renden Rednern?

Die Beriihrung des Herzens durch irgendeinen Glauben, der
eine reine, nahrende Kraft frei macht, ist aicht etwas, das
uns nur eine Stunde lang oder nur sonntags beschiftigen soll,
sondern verlangt tatsdchlich unsere ganze Anstrengung, vom
Aufstehen angefangen, bis wir abends in den Schlaf sinken,
Wenn wir die wahre Bedeutung unseres Glaubens wirklich
begriffen hétten, wiirden wir dann nicht sehen, daf wir bestdandig
darauf achten miissen, was wir in unserer Verantwortlichkeit
anderen gegeniiber zu tun oder nicht zu tun haben — wihrend
unserer Arbeit, auf der Strafle, zu Hause, oder wo immer wir
uns befinden? Vielleicht wiirden wir auch leichter verstehen
lernen, was in unserem eigenen Herzen verborgen liegt. Wie
konnten wir sonst lernen, als durch unsere eigene Erfahrung,
durch unsere eigene Erkenntnis und Willenskraft?

Der Mensch besitzt unbekannte Moglichkeiten. Er lebt in
einem fiur sein Gemiit offensichtlich unvorstellbaren Raum, der
thm dennoch unbedingt gleich ist, ohne Anfang und ohne Ende.
Die in jedem von uns Jahrhunderte lang aufgespeicherten Fi-
higkeiten werden grofitenteils latent bleiben, solange wir
selbst nicht bereit sind, das schwere Gewicht, unter dem wir
die gottliche Macht der Seele begraben und erstickt haben,
beiseite zu schieben. Nur wenn wir imstande sind, diese
innere Region im Schweifie unseres Angesichts erfolgreich
zuriickzugewinnen, werden wir das kurze Aufleuchten des
ersten goldenen Schimmers eines hdheren Bewufltseins und
jenes edleren Lebens wahrnehmen, von denen Minner und
Frauen zu allen Zeiten gesprochen haben. Dann wirtd die Beun-
ruhigung liber die dufleren Formen unseres Glaubens langsam ver-
schwinden, so wie der Nebel der Nacht von der Sonne zerstreut
wird. — W. RINSMA, Holland
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Eine neuentdeckte, alte

Wissenschaft

IR bleiben “dabei, unsere | technische Zivilisation als

eine Art evolutiondren Hohepunkt zu betrachten, als
das Endresultat eines allmidhlichen, Zeitalter langen Fort-
schritts, der sich entwickelte scit die Menschheit, wie ange-
nommen wird, aus dem Tierreich hervorging; und das, obwohl
die Beweise immer mehr zunehmen, daf es in der Vergangen-
heit Kulturen gab, deren Errungenschaften in Kunst, Architektur,
Astronomie und sogar auf unserem ecigenen Spezialgebiet —
der Physik — offenkundig iiberall groBartig waren. Die Mythen
aller Volker sind voll von wissenschaftlichen Wahrheiten,
von denen wir manche nicht verstehen, weil sie auflerhalb
unseres personlichen, auf Erfahrung beruhenden Wissens liegen;
andere sind im Lichte unserer heutigen Entdeckungen, die
oftmals eine Kopie jener des Altertums darstellen, klar zu
erkennen. Von diesen wird mit Erstaunen Kenntnis genommen:
Wie konnten ‘primitive’ Vilker einen genauen Kalender ersinnen
oder riesige Bauten errichten, in dunklen H&hlen farbenreiche,
nicht verblassende Bilder malen oder Ozeane ohne Navigations-
gerite befahren! Wir schlagen die Hénde iiber dem Kopf zusam-
men, nehmen die Tatsache als erstaunlich hin, und — damit ist
die Sache erledigt.

Kiirzlich wurde festgestellt, da Planeten aufeinander ein-
wirken, daB betridchtliche elektrische und magnetische Krifte
den Globus, auf dem wir leben, beeinflussen, daB unser Sonnen-
system ein kompliziertes Netz von Kraftfeldern ist, daf jeder
Himmelskorper einer unsichtbaren Spur folgt und auf seiner
Reise andere Himmelskorper beeinfluft. Dieses ‘neue’ Wissen
war in alten Zeiten unzweifelhaft schon bekannt. Solche Krifte
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erhielten Namen, und ihre Eigentiimlichkeiten wurden in Relation
zu irdischen Ereignissen gebracht. Mit der Zeit, als das Ver-

standnis der Wissenschaft immer differenzierter wurde, waren
diese Ubermittlungen nur noch in volkstimlichen Erzdhlungen
eingefiigt, von denen die iJberreste noch immer in Form von
Mythen vorhanden sind. Die legenddren Bewohner des Olymps
oder des altnordischen Asgard wurden — an Stelle der Natur-
krafte — ‘Gotter’, die lber die Erde und ihre Bewohner herrschten.
thre komplizierten Wechselwirkungen wurden zu Familienstreitig-
keiten, Intrigen und Liebesabenteuern. Aber eine kosmische
Kraft bleibt auch unter einem anderen Namen eine Xraft, mit
der gerechnet werden muf, und so wurde ietzt entdecke, dafd
Planeten und Sterne das Leben auf Erden in einer hisher unge-

ahnten Weise beeinflussen.

Die internationale Gesellschaft fiir Biometeorologie und
die Gesellschaft fir biologische Rhythmen sind zwei gelehrte
Korperschaften, deren Mitglieder sich um eine neue Einstellung
zur Astrologie bemithen, die eine anerkannte Wissenschaft
war, bevor sie in ihrer Praktik entartete und als Aberglauben
in Verruf kam. Beim Studium der Rhythmen und der Umwandlung
biologischer Organismen, ihrer Reaktion auf Reize und darauf,
wenn sie ausfielen, wurde festgestellt, daR Tiere und Pflanzen,
Bakterien und Insekten auf enorm lange Wellen von niederer
Frequenz und sehr geringer Energie, sowie auf schwache Gamma-
strahlen reagieren — auf Krifte, die so fein sind, daf man
sie fiir zu geringfiigig hielt.

Michel Gauquelin, der an der Sorbonne promovierte und
gegenwartig am Psychophysiologischen Laboratorium der Strafi-
burger Universitdt in Frankreich eine Forschung durchfiihre,
hat kirzlich eine spannende wissenschaftliche Arbeit* ver-
offentlicht.  Sie behandelt den Einflul feiner Verdnderungen
im elektromagnetischen Feld der Erde auf irdische Organismen,
die wiederum durch verschiedene planetarische Stellungen

*The Cosmic Clocks: From Astrology to A Modern Science von Michel
Gauquelin. Henry Regnery Company, Chicago, 1967. 250 Seiten, $4.95.
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und durch die Anziehungskraft des Mondes und der Sonne ver-
ursacht werden, die die ganze Materie des Globus in einen
unpnachsichtigen Gezeitenkreislauf zwingen. Der Autor weist
darauf hin: “Da Wasser fremdartige physikalische Eigen-
schaften besitzt, die uns innig und bestdndig mit kosmischen
Kraften verbinden”, und unser Korper ebenso ungewohnlich
empfindlich auf elektromagnetische Verdnderungen reagiert,
konnen unserc Korper, auf Grund ihres hohen Wassergehaltes,
diesen unterworfen sein.

Uber die Astrologie schreibt er in seiner Einfiihrung:

Der Irrtum bestand darin, dall man versuchte, kosmische Funktionen
vermittels okkulter Eigentumlichkeiten zu erkldaren, die die Himmels-
korper offensichtlich nicht besitzen konnen.

Wihrend er spdter sagt:

Kunstliche Satelliten haben gezeigt, dal der “auflere Raum”
in Wirklichkeit nicht leer ist, sondern mit verschiedenen Kraftfeldern
angefullt ist, die die Erde bestindig beeinflussen.

Der Einwand der Wissenschaft richtet sich, wie man sieht,
gegen die Anwendung des Ausdrucks ‘okkult’. Vor einem Jahr-
zehnt waren die “magnetosphdrischen Wirbel der Planeten, die
ein ununterbrochenes Ballett in Jen Kraftfeldern der Sonne
und der Milchstrafle tanzen, unbekannt, d.h. ‘okkult’, verborgen.
Abgesehen von der Semantik, besteht wenig Unterschied zwi-
schen den Ideen der alten Astrologie und der modernen Wissen-
schaft, da nach den Worten von John Lear, wissenschaftlicher
Schriftleiter der Saturday Review (2. Marz 1968), “der Planet
jetzt als ein lebender Korper anerkannt wird, mit einem Puls,
der so aktiv ist, wie der des menschlichen Blutstromes.” Es
wurde nachgewiesen, dafl “biologische Erscheinungen von
einer Reihe kosmischer Rhythmen abhidngen.” Einer der be-
merkenswertesten davon ist wahrscheinlich der Sonnenflecken-
zyklus, der nicht nur beobachtbare Wirkungen auf Radiolber-
tragungen hat, sondern auch auf Krankheits- und Todesfille,
auf Geisteskrankheiten, auf das Gerinnen von Blutserum, auf
‘abweichende’ chemische Reaktionen (bis jetzt unerklidrliche
Abweichungen) und auf den Stromverlust in aufladbaren Batte-
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rien. Es wdire hochst seltsam, wenn gesunde Menschen nicht
ebenfalls auf verschiedene Weise durch die Schwankungen
im Elektromagnetismus, der das Kraftfeld ihres Korpers umgibt,
beeinflufit wirden. Dr. H. Burr von Yale meint: “Das mensch-
liche Gehirn und das zentrale Nervensystem im allgemeinen
sind die vollendetsten Stationer fir den Empfang magnetischer
Wellen, die in der Natur bekannt sind.”

Diese ziemlich neuen Entdeckungen bestdtigen die Richtig-
keit der alten Anschauungen, daff gewisse Jahreszeiten fiir
die Erde und ihre Bewohner kritisch sind. Was den Menschen
als integralen Teil des Sonnensystems anbetrifft und die Eigen-
schafren und charakteristischen Merkmale des Menschen als
Repriasentanten universaler Eigenschaften und charakteristischer
Merkmale, so erkannten sie, dafl die Konjunktion zweier Planeten
eine besondere Beziehung zum menschlichen Wachstum harc,
und zwar nicht nur auf dem physischen, sondern auch auf nicht-
physischen Gebieten der Natur. Der archaischen Wissenschaft
entsprechend beschreibt die Umlaufbahn der Erde mit ihren
zwei Sonnenwenden und ihren zwei Tagundnachtgleichen ein
unsichtbares Kreuz im Raum. Jede dieser vier Stationen bringt
ein Einfliefen von Energien mit sich, die aufbauend oder zer-
storend angewendet werden konnen. Im Menschenreich gibt
es an diesen kritischen Punkten einen Faktor der Entscheidung,
der eng mit dem freien Willen verbunden ist: Gelegenheit zur
Erweiterung des Bewufitseins mit der Moglichkeit, sich fiir das
Gute oder das Bose zu entscheiden.

Diese ‘heiligen Jahreszeiten’ waren eng mit den Legenden
verbunden, die das Leben aller spirituellen Lehrer und Erldser
umgeben. Von jedem wurde gesagt, dafl er zur Wintersonnen-
wende ‘geboren’ wurde. Jesus und Quetzalcoat] wurden zur
Fruhlings-Tagundnachtgleiche symbolisch an das kosmische
Kreuz ‘geschlagen’. Tatsachlich bildet die christliche Messias-
geschichte eine enge Parallele zu den Uberlieferungen iiber
Krishna, Mithras, Osiris, Dionysius, Baldur, den Buddha
und viele andere. Die sich wiederholende Verbindung ihrer
Geburt mit der Wintersonnenwende ist scheinbar ohne grofere
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Bedeutung. Sie muBl dennoch einen bedeutsamen Sinn haben,
weil in den meisten Féallen das betreffende spezielle Jahr,
ja sogar das Jahrhundert aulier acht gelassen wurde. Die Be-
tonung der Jahreszeist ist ein wichtiger Schlissel fiir etwas,
tiber das unsere Zivilisation nichts mehr weifl. Die Verkiin-
digung der jungfraulichen Mutter und die Kreuzigung sind in
zu vielen messianischen Legenden enthalten, um blofer Zufall
zu sein.

Die Zeitrechnung der Hindus, die so langandauernde Perio-
den umfaft, daf sie Geburt und Tod und mehrmaliges Hervor-
kommen und wieder Vergehen im Leben eines Planeten (oder
einer Sonne) einschlieflen, erwdhnt des Ofteren einen Zyklus
von 4320 Jahren, sowie Bruchsticke davon oder auch mehr.
Von einer solchen Periode oder einem solchen yuga wird gesagt,
daf es zwei messianische Zyklen umfafit. Jesus oder der
spirituelle Fihrer, dessen Tétigkeit und Lehren spiter aufge-
zeichnet wurden, und die einen groferen Umfang haben als
die vier Evangelien im Neuen Testament einnehmen — kann
im ersten Jahrhundert unserer Zeitrechnung gelebt haben, oder
auch nicht. Der ‘Stern im Osten’, der seine Geburt anzeigte,
kann sich auf ein Syzygium mehrerer Planeten beziehen.

Mrs. Judith Kyrala, Leiterin des Planetariums an der Uni-
versitdt des Staates Arizona sagt, dafl nach “Berichten von
Sternforschern aus Agypten, Arabien, Syrien und China” im
Jahre 6 v.Chr. eine Konjunktion von Jupiter, Saturn und Mars
stattfand. Hat diese ungewohnliche Konjunktion das heilige
Ereignis angekiindigt? Oder hat moglicherweise hundert Jahre
frither eine andere Gruppierung von Planeten den groflartigen
Anblick geboten, auf den Bezug genommen wird. Das Aus-
richten von Mond, Venus, Merkur und der Sonne mit der Erde
in einer geraden Linie wurde sinnbildlich mit den drei Magiern
verbunden, die “Gaben uberbrachten”, wie die ihnen gegebenen
Namen anzudeuten scheinen. Kaspar oder Hermes, der dgyp-
tische Thoth ist Merkur, der Erkldrer, der Bote der Gotter;
Melchior oder Luzifer, der Lichtbringer, ist die Venus; wihrend
Balthasar, der Herr der Reichtiimer oder der Herr der Gefangenen,
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fiir den Mond steht. Der ‘leitende Stern’ mag sehr wohl in
die Geschichte eingefiigt worden sein, um es zukliinftigen Astro-
nomen zu ermoglichen, dieZeit des Erscheinens dieses Avatiras
und die wahrscheinliche Wiederkehr des zyklischen Ereignisses
zu berechnen.

Bei statistischen Aufzeichnungen, die grofle Bereiche
umfassen, hat Dr. Gauquelin eine bestimmte Verwandtschaft
zwischen menschlichen Gruppen und den planetarischen Kon-
stellationen zur Zeit ihrer Geburt gefunden; Menschen, die
zu gewissen Berufen neigen, oder die bestimmte natiirliche
Talente besitzen, stehen unter einem gemeinsamen astrologi-
schen Einfluf. Das heifit nicht, daf sie von den priasidierenden
Planeten mit diesen charakteristischen Merkmalen ausgestattet
wurden:

Sehr einfach, die Laufbahn des Kindes hdngt von der genetischen
Struktur seines Organismus ab; in der Stunde der Geburt offenbart
die Stellung der Planeten diesen genetischen Faktor in einer nicht
vorherzusehenden Weise.

Wenn dem so ist, missen wir auch zugeben, daf ein Kind
bereits einen Charakter besitzt oder ein ausgeprdagter Charakter
ist, der seine Eltern mit deren bestimmten Kombinationen
genetischer Eigenarten schon vor der Geburt ‘auswihlte’ und
genau zur rechten Zeit unter den vorherbestimmten Bedingungen
geboren wird. Nimmt man die Reinkarnation als Wahrschein-
lichkeit an, so wird jedes Erscheinen eines neugeborenen
Kindes zu einer karmischen Notwendigkeit. Es ist die unum-
gangliche Wahl des neueintretenden Egos fiir alle Verhiltnisse,
die fiir seine ndchste Klasse in der Schule des Lebens geeignert
sind, einschliefllich der entsprechenden Positionen und elektro-
magnetischen Einflisse aller Teile des Universums, in dem
wir wohnen. Mit den Worten des Autors:

Der Mond und die Planeten sind nicht die ubernaturlichen Be-
stimmer unserer Zukunft. Zur Zeit detr Geburt steuert der Himmel
nichts bei, was das Kind nicht schon besitzt. Die Wirkung der Sterne
verandert den Charakter des Neugeborenen nicht und lenkt die Zu-
kunft weder in eine gluckliche noch in eine ungluckliche Richtung.

323



Die eigenwillige Macht der Sternengotter wurde, wenn uberhaupt,
durch den indifferenten Einflul des Standes der Planeten verdrangt.

Diese Planetenstellungen sind dann einfach Anzeiger des
Charakters, nicht seine Erzeuger, was viel mehr mit der alten
Astrologie ibereinstimmt, als mit dem abweichenden astrolo-
gischen Aberglauben, der von der festen Vorstellung beeinflufit
ist, daf jede Seele bei der Geburt neu geschaffen wird.

Dr. Gauquelin bezieht sich auf die Smaragdene Tafel des
Hermes:

Es ist Wahrheit, keine Lige, es ist wahr und ganz gewifl: Das, was
hoch oben ist, ist wie das, was unten ist und das, was unten ist,
ist wie das, was hoch oben ist.

Und er fahrt fort:

Die moderne Wissenschaft hat den okkulten Aspekt dieser ehr-
wurdigen Lehren nicht bewahrc. Der Himmel ist kein magischer Spiegel,
in dem unsere Freuden und Leiden widergespiegelt werden. Aber
die Wissenschaft lehrt uns, dafl das ganze Universum in einem Wasser-
tropfen reflektiert wird, dafl die kosmischen Rhythmen fur das Fort-
bestehen des Lebens notwendig sind. Daraus konnen wir entnehmen,
daB unser Korper tatsachlich mit unsichtbaren Faden an den Kosmos
gebunden ist, wovon man fruher eine unklare Vorstellung hatte. Doch
diese Fiaden werden nicht von den Planetengottern in Handen gehalten,
die uns wie Puppen handeln lassen; es sind Kraftfelder, die als Elek-
trizitat, Magnetismus und Gravitation bekannt sind.

Er ruft uns die Alchimisten ins Geddchtnis zuriick, die
sich bemihten, Blei in Gold zu verwandeln, wenn die Sterne
gunstig standen. “Die Wissenschaft hat das Suchen nach dem
Stein der Weisen aufgegeben”, aber vielleicht wird die Wissen-
schaft der Zukunft, die das Studium des menschlichen Bewuf}t-
seins in seiner umfassenden Bedeutung einschlieflt, das Geheim-
nis der Umwandlung des unedlen Metalls der Personlichkeit
in das wahre Gold spirituellen Verstehens mit Hilfe der natir-
lichen magnetischen Strémungen wiederentdecken, die in uns,
rund um uns und durch uns flieflen.

— ELSA-BRITA TITCHENELL
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