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ANTHROPOSOPHISCHE LEITSATZE

als Anregung vom Goetheanum herausgegeben

VORBEMERKUNG

Man soll an dieser Stelle in der Zukunft eine Art anthroposophi-
scher Leitsdtze finden. Sie sind so aufzufassen, dass sie Ratschla-
ge enthalten iiber die Richtung, welche die Vortrige und Be-
sprechungen in den einzelnen Gruppen der Gesellschaft durch
die fithrenden Mitglieder nehmen konnen. Es wird dabei nur an
eine Anregung gedacht, die vom Goetheanum aus der gesamten
Gesellschaft gegeben werden mochte. Die Selbstindigkeit im
Wirken der einzelnen fithrenden Mitglieder soll damit nicht
angetastet werden. Es ist gut, wenn die Gesellschaft sich so ent-
faltet, dass in vollig freier Art in den einzelnen Gruppen zur
Geltung kommt, was die fiihrenden Mitglieder zu sagen haben.
Dadurch wird das Leben der Gesellschaft bereichert und in sich
mannigfaltig gestaltet werden.

Aber es sollte ein einheitliches Bewusstsein in der Gesellschaft
entstehen konnen. Das kann geschehen, wenn man von den
Anregungen, die an den einzelnen Orten gegeben werden,
iiberall weifd. Deshalb werden hier in kurzen Sitzen solche Dar-
stellungen zusammengefasst werden, die von mir am Goethea-
num fiir die Gesellschaft in Vortrigen gegeben werden. Ich
denke mir, dass dann von denjenigen Personlichkeiten, die in
den Gruppen (Zweigen) Vortrage halten oder die Besprechun-
gen leiten, dabei das Gegebene als Richtlinien genommen wer-
de, um in freier Art daran anzukniipfen. Es kann dadurch zu
einer einheitlichen Gestaltung im Wirken der Gesellschaft et-
was beigetragen werden, ohne dass an einen Zwang in irgendei-
ner Art gedacht wird.

Fruchtbar fiir die ganze Gesellschaft kann die Sache werden,
wenn der Vorgang auch die entsprechende Gegenliebe findet,
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wenn die fiihrenden Mitglieder iiber Inhalt und Art ihrer Vor-
trige und Anregungen auch den Vorstand am Goetheanum un-
terrichten. Wir werden dadurch erst aus einem Chaos verschie-
dener Gruppen zu einer Gesellschaft mit einem geistigen Inhalt.

Die Leitlinien, die hier gegeben werden, sollen gewissermafien
Themen anschlagen. Man wird dann in der anthroposophischen
Biicher- und Zyklenliteratur an den verschiedensten Stellen die
Anhaltspunkte finden, um das im Thema Angeschlagene so aus-
zugestalten, dass es den Inhalt der Gruppenbesprechungen bil-
den kann.

Auch dann, wenn neue Ideen von den leitenden Mitgliedern in
den einzelnen Gruppen zutage treten, konnen sie ja an dasjenige
angekniipft werden, was in der geschilderten Art vom Goethea-
num aus als ein Rahmen fiir das geistige Wirken der Gesell-
schaft angeregt werden soll.

Es ist ganz gewiss eine Wahrheit, gegen die nicht gesiindigt
werden darf, dass geistiges Wirken nuraus der freien Entfaltung
der wirkenden Personlichkeiten hervorgehen kann. Allein, es
braucht dagegen nicht geslindigt zu werden, wenn in rechter
Art innerhalb der Gesellschaft der eine mit dem &dndern im Ein-
kldnge handelt. Wenn das nicht sein konnte, so miisste die Zu-
gehorigkeit des Einzelnen oder der Gruppen zur Gesellschaft
immer etwas Auferliches bleiben. Diese Zugehérigkeit soll aber
etwas sein, das man als /nnerliches empfindet.

Es kann doch eben nicht so sein, dass das Vorhandensein der
Anthroposophischen Gesellschaft von dieser oder jener Person-
lichkeit nur als Gelegenheit beniitzt wird, um das zu sagen, was
man aus dieser oder jener Absicht heraus personlich sagen will,
sondern die Gesellschaft muss die Pflegestitte dessen sein, was
Anthroposophie ist. Alles andere kann ja auch aufierhalb ihres
Rahmens gepflegt werden. Sie kann nicht dafiir da sein.

Es ist in den letzten Jahren nicht zum Vorteil der Gesellschaft
gewesen, dass in sie einzelne Mitglieder ihre Eigenwiinsche
hineingetragen haben, bloff weil sie mit deren Vergrofierung
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fiir diese Eigenwiinsche ein Wirkungsfeld zu finden glaubten.
Man kann sagen: warum ist dem nicht in der gebiihrenden Art
entgegengetreten worden? - Wire das geschehen, so wiirde
heute iiberall die Meinung zu horen sein: ja, wenn man damals
die Anregungen von dieser oder jener Seite aufgenommen hitte,
wo wiren wir gegenwirtig? Nun, man hat vieles aufgenommen,
was klédglich gescheitert ist, was uns zuriickgeworfen hat.

Aber nun ist es genug. Die Probe auf das Exempel, das einzelne
Experimentatoren in der Gesellschaft geben wollten, ist ge-
macht. Man braucht dergleichen nicht ins Endlose zu wiederho-
len. Der Vorstand am Goetheanum soll ein Korper sein, der
Anthroposophie pflegen will, und die Gesellschaft sollte eine
Verbindung von Menschen sein, die sich mit ihm iiber ihre
Pflege der Anthroposophie lebendig verstindigen wollen.

Man soll nicht denken, dass, was angestrebt werden soll, von
heute auf morgen erreicht werden kann. Man wird Zeit brau-
chen. Und es wird Geduld nétig sein. Wenn geglaubt wird, in
ein paar Wochen koénne verwirklicht da sein, was in den Ab-
sichten der Weihnachtstagung liegt, so wird das wieder von
Schaden sein.
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LEITSATZE NR. 1 BIS 3 (17. FEBRUAR 1924)

1. Anthroposophie ist ein Erkenntnisweg, der das Geistige im
Menschenwesen zum Geistigen im Weltenall fithren mochte.
Sie tritt im Menschen als Herzens- und Gefiihlsbediirfnis auf.
Sie muss ihre Rechtfertigung dadurch finden, dass sie diesem
Bediirfnisse Befriedigung gewdhren kann. Anerkennen kann
Anthroposophie nur derjenige, der in ihr findet, was er aus sei-
nem Gemiite heraus suchen muss. Anthroposophen kénnen da-
her nur Menschen sein, die gewisse Fragen {iber das Wesen des
Menschen und die Welt so als Lebensnotwendigkeit empfinden,
wie man Hunger und Durst empfindet.

2. Anthroposophie vermittelt Erkenntnisse, die auf geistige Art
gewonnen werden. Sie tut dies aber nur deswegen, weil das tdg-
liche Leben und die auf Sinneswahrnehmung und Verstandesta-
tigkeit gegriindete Wissenschaft an eine Grenze des Lebenswe-
ges fithren, an der das seelische Menschendasein ersterben
miisste, wenn es diese Grenze nicht iiberschreiten kénnte. Die-
ses tdgliche Leben und diese Wissenschaft fithren nicht so zur
Grenze, dass an dieser stehen geblieben werden muss, sondern
es erdffnet sich an dieser Grenze der Sinnesanschauung durch
die menschliche Seele selbst der Ausblick in die geistige Welt.

3. Es gibt Menschen, die glauben, mit den Grenzen der Sinnes-
anschauung seien auch die Grenzen aller Einsicht gegeben.
Wiirden diese aufmerksam darauf sein, wie sie sich dieser Gren-
zen bewusst werden, so wiirden sie auch in diesem Bewusstsein
die Fahigkeiten entdecken, die Grenzen zu iiberschreiten. Der
Fisch schwimmt an die Grenze des Wassers; er muss zuriick,
weil ihm die physischen Organe fehlen, um aufSer dem Wasser
zu leben. Der Mensch kommt an die Grenze der Sinnesanschau-
ung; er kann erkennen, dass ihm auf dem Wege dahin die See-
lenkrifte geworden sind, um seelisch in dem Elemente zu leben,
das nicht von der Sinnesanschauung umspannt wird.
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LEITSATZE NR. 4 UND 5 (24. FEBRUAR 1924)

4. Der Mensch braucht zur Sicherheit in seinem Fiihlen, zur
kraftvollen Entfaltung seines Willens eine Erkenntnis der geisti-
gen Welt. Denn er kann die Grofde, Schonheit, Weisheit der na-
tiirlichen Welt im grofiten Umfange empfinden: diese gibt ihm
keine Antwort auf die Frage nach seinem eigenen Wesen. Dieses
eigene Wesen hilt die Stoffe und Krifte der natiirlichen Welt
halten so lange in der lebend-regsamen Menschengestalt zusam-
men, bis der Mensch durch die Pforte des Todes schreitet. Dann
ibernimmt die Natur diese Gestalt. Sie kann dieselbe nicht zu-
sammenhalten, sondern nur auseinander treiben. Die grofle,
schone, weisheitsvolle Natur gibt wohl Antwort auf die Frage: wie
wird die Menschengestalt aufgelost, nicht aber, wie wird sie zu-
sammengehalten. Kein theoretischer Einwand kann diese Frage
aus der empfindenden Menschenseele, wenn diese sich nicht
selbst betauben will, ausloschen. ZhAr Vorhandensein muss die
Sehnsucht nach geistigen Wegen der Welterkenntnis unablissig
in jeder Menschenseele, die wirklich wach ist, regsam erhalten.

5. Der Mensch braucht zur inneren Ruhe die Selbsterkentnis im
Geiste. Er findet sich selbst in seinem Denken, Fithlen und Wol-
len. Er sieht, wie Denken, Fiithlen und Wollen von dem natiirli-
chen Menschenwesen abhingig sind. Sie miissen in ihren Entfal-
tungen der Gesundheit, Kfankheit, Kriftigung und Schéadigung
des Korpers folgen. Jeder Schlaf 16scht sie aus. Die gewohnliche
Lebenserfahrung weist die denkbar grofdte Abhdngigkeit des
menschlichen Geist-Erlebens vom Korper-Dasein auf. Da erwacht
in dem Menschen das Bewusstsein, dass in dieser gewdhnlichen
Lebenserfahrung die Selbst-Erkenntnis verloren gegangen sein
konne. Es entsteht zundchst die bange Frage: ob es eine iiber die
gewohnliche Lebenserfahrung hinausgehende Selbst-Erkenntnis
und damit die Gewissheit {iber ein wahres Selbst geben kénne?
Anthroposophie will auf der Grundlage sicherer Geist-Erfahrung
die Antwort auf diese Frage geben. Sie stiitzt sich dabei nicht auf
ein Meinen oder Glauben, sondern auf ein Erleben im Geiste, das
in seiner Wesenheit so sicher ist wie das Erleben im Korper.
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LEITSATZE NR. 6 UND 7 (2. MARZ 1924)

6. Wenn man den Blick auf die leblose Natur wendet, so findet
man eine Welt, die sich in gesetzmifligen Zusammenhingen
offenbart. Man sucht nach diesen Zusammenhiéngen und findet
sie als den Inhalt der Naturgesetze. Man findet aber auch, dass
durch diese Gesetze die leblose Natur sich mit der Erde zu ei-
nem Ganzen zusammenschliefit. Man kann dann von diesem
Erdenzusammenhang, der in allem Leblosen waltet, zu der An-
schauung der lebendigen Pflanzenwelt

ibergehen. Man sieht, wie die auerirdische Welt aus den Wei-
ten des Raumes die Krifte hereinsendet, welche das Lebendige
aus dem Schofie des Lebenslosen hervorholen. Man wird in dem
Lebendigen das Wesenhafte gewahr, das sich dem blof3 irdi-
schen Zusammenhange entreif3t und sich zum Offenbarer des-
sen macht, was aus den Weiten des Weltenraumes auf die Erde
herunterwirkt. In der unscheinbarsten Pflanze wird man die
Wesenheit des aufierirdischen Lichtes gewahr, wie im Auge den
leuchtenden Gegenstand, der vor diesem steht. In diesem Auf-
stieg der Betrachtung kann man den Unterschied des Irdisch-
Physischen schauen, das im Leblosen waltet, und des AufSerir-
disch-Atherischen, das im Lebendigen kraftet.

7. Man findet den Menschen mit seinem aufderseelischen und
auflergeistigen Wesen in diese Welt des Irdischen und AufSerir-
dischen hineingestellt. Sofern er in das Irdische, das das Leblose
umspannt, hineingestellt ist, trigt er seinen physischen Korper
an sich; sofern er in sich diejenigen Krifte entwickelt, welche
das Lebendige aus den Weltenweiten in das Irdische herein-
zieht, hat er einen 4therischen oder Lebensleib. Diesen Gegen-
satz zwischen dem Irdischen und Atherischen hat die Erkennt-
nisrichtung der neueren Zeit ganz unberiicksichtigt gelassen. Sie
hat gerade aus diesem Grunde iiber das Atherische die unmég-
lichsten Anschauungen entwickelt. Die Furcht davor, sich in das
Phantastische zu verlieren, hat davon abgehalten, von diesem
Gegensatz zu sprechen. Ohne ein solches Sprechen kommt man
aber zu keiner Einsicht in Mensch und Welt.
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LEITSATZE NR. 8 BIS 10 (9. MARZ 1924)

8. Man kann die Wesenheit des Menschen betrachten, insoferne
diese aus seinem physischen und seinem é&therischen Leib sich
ergibt. Man wird finden, dass alle Erscheinungen am Menschen,
die von dieser Seite ausgehen, nicht zum Bewusstsein fiithren,
sondern im Unbewussten verbleiben. Das Bewusstsein wird
nicht erhellt, sondern verdunkelt, wenn die Tatigkeit des physi-
schen und des Atherleibes erhoht wird. Ohnmachtszustinde
kann man als Ergebnis einer solchen Erhohung erkennen.
Durch die Verfolgung einer solchen Urteilsorientierung gelangt
man dazu, anzuerkennen, dass in die Organisation des Men-
schen - und auch des Tieres - etwas eingreift, das mit dem Phy-
sischen und Atherischen nicht von der gleichen Art ist. Es ist
wirksam nicht, wenn das Physische und Atherische aus seinen
Kriften heraus titig ist, sondern wenn diese aufhdren, auf ihre
Art wirksam zu sein. Man kommt so zum Begriffe des Astrallei-
bes.

9. Die Wirklichkeit dieses Astralleibes wird gefunden, wenn
man durch die Meditation von dem Denken, das durch die Sin-
ne von auflen angeregt wird, zu einem innerlichen Anschauen
fortschreitet. Man muss dazu das von aufien angeregte Denken
innerlich ergreifen und es in der Seele als solches, ohne seine
Beziehung auf die Aufienwelt, intensiv er/eben,; und dann durch
die Seelenstirke, die man in solchem Ergreifen und Erleben sich
angeeignet hat, gewahr werden, dass es innere Wahrnehmungs-
organe gibt, die ein Geistiges schauen da, wo in Tier und Men-
schen der physische und der édtherische Leib in ihren Schranken
gehalten werden, damit Bewusstsein entstehe.

10. Das Bewusstsein entsteht nicht durch ein Fortfithren derje-
nigen Titigkeit, die aus dem physischen und dem Atherleib als
Ergebnis kommt, sondern diese beiden Leiber miissen mit ihrer
Tatigkeit auf den Nullpunkt kommen, ja noch unter denselben,
damit «Platz entstehe» fiir das Walten des Bewusstseins. Sie sind
nicht die Hervorbringer des Bewusstseins, sondern sie geben
nur den Boden ab, auf dem der Geist stehen muss, um innerhalb
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des Erdenlebens Bewusstsein hervorzubringen. Wie der Mensch
auf der Erde einen Boden braucht, auf dem er stehen kann, so
braucht das Geistige innerhalb des Irdischen die materielle
Grundlage, auf der es sich entfalten kann. Und so wie im Wel-
tenraum der Planet den Boden nicht braucht, um seinen Ort zu
behaupten, so braucht der Geist, dessen Anschauung nicht
durch die Sinne auf das Materielle, sondern durch die Eigen-
kraft auf das Geistige gerichtet ist, nicht diese materielle Grund-
lage, um seine bewusste Tatigkeit in sich rege zu machen.
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LEITSATZE NR. 11 BIS 13 (16. MARZ 1924)

11. Das Selbstbewusstsein, das im «Ich» sich zusammenfasst,
steigt aus dem Bewusstsein auf. Dieses entsteht, wenn das Geis-
tige in den Menschen dadurch eintritt, dass die Kréfte des physi-
schen und des dtherischen Leibes diese abbauen. Im Abbau die-
ser Leiber wird der Boden geschaffen, auf dem das Bewusstsein
sein Leben entfaltet. Dem Abbau muss aber, wenn die Organisa-
tion nicht zerstdrt werden soll, ein Wiederaufbau folgen. So
wird, wenn fiir ein Erleben des Bewusstseins ein Abbau erfolgt
ist, genau das Abgebaute wieder aufgebaut werden. In der
Wahrnehmung dieses Aufbaues liegt das Erleben des Selbstbe-
wusstseins. Man kann in innerer Anschauung diesen Vorgang
verfolgen. Man kann empfinden, wie das Bewusste in das
Selbstbewusste dadurch iibergefiihrt wird, dass man aus sich ein
Nachbild des blofd Bewussten schafft. Das bloff Bewusste hat
sein Bild in dem durch den Abbau gewissermafien leer Gewor-
denen des Organismus. Es ist in das Selbstbewusstsein eingezo-
gen, wenn die Leerheit von innen wieder erfiillt worden ist. Das
Wesenhafte, das zu dieser Erfiillung fahig ist, wird als «Ich» er-
lebt.

12. Die Wirklichkeit des «Ich» wird gefunden, wenn man die
innere Anschauung, durch die der Astralleib erkennend ergrif-
fen wird, dadurch weiter fortbildet, dass man das erlebte Den-
ken in der Meditation mit dem Willen durchdringt. Man hat
sich diesem Denken zuerst willenslos hingegeben. Man hat es
dadurch dazu gebracht, dass ein Geistiges in dieses Denken ein-
tritt, wie die Farbe bei der sinnlichen Wahrnehmung in das Au-
ge, der Ton in das Ohr eintritt. Hat man sich in die Lage ge-
bracht, dasjenige, das man auf diese Art, durch passive Hingabe,
im Bewusstsein verlebendigt hat, durch einen Willensakt nach-
zubilden, so tritt in diesen Willensakt die Wahrnehmung des
eigenen «Ich» ein.

13. Man kann auf dem Wege der Meditation zu der Gestalt, in
der das «Ich» im gewo6hnlichen Bewusstsein auftritt, drei weite-
re Formen finden:
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1. In dem Bewusstsein, das den Atherleib erfasst, erscheint das
«Ich» als Bild, das aber zugleich titige Wesenheit ist und als sol-
che dem Menschen Gestalt, Wachstum, Bildekrifte verleiht.

2. In dem Bewusstsein, das den Astralleib erfasst, offenbart sich
das «Ich» als Glied einer geistigen Welt, von der es seine Krifte
erhilt.

3. In dem Bewusstsein, das eben als das zuletzt zu erringende
angefiihrt worden ist, zeigt sich das «Ich» als eine von der geisti-
gen Umwelt relativ unabhingige, selbstindige geistige Wesen-
heit.

10
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LEITSATZE NR. 14 BIS 16 (23. MARZ 1924)

14. Die zweite Gestalt des «Ich», die in der Darstellung des drit-
ten Leitsatzes (1) angedeutet worden ist, tritt als «Bild» dieses
Ich auf. Durch das Gewahrwerden dieses Bildcharakters wird
auch ein Licht geworfen auf die Gedankenwesenheit, in der das
«Ich» vor dem gewohnlichen Bewusstsein erscheint. Man sucht
durch allerlei Betrachtungen in dem gewdhnlichen Bewusstsein
das «<wahre Ich». Doch eine ernstliche Einsicht in die Erlebnisse
dieses Bewusstseins zeigt, dass man in demselben dieses «wahre
Ich» nicht finden kann; sondern dass da nur der gedankenhafte
Abglanz, der weniger als ein Bild ist, aufzutreten vermag. Man
wird von der Wahrheit dieses Tatbestandes erst recht erfasst,
wenn man fortschreitet zu dem «Ich» als Bild, das in dem Ather-
leibe lebt. Und dadurch wird man erst richtig zu dem Suchen
des Ich als der wahren Wesenheit des Menschen angeregt.

15. Die Einsicht in die Gestalt, in der das «Ich» im Astralleibe
lebt, fiithrt zu einer rechten Empfindung von dem Verhiltnisse
des Menschen zu der geistigen Welt. Diese Ich-Gestalt ist fiir
das gewohnliche Erleben in die dunklen Tiefen des Unbewuss-
ten getaucht. In diesen Tiefen tritt der Mensch mit der geistigen
Weltwesenheit durch Inspiration in Verbindung. Nur ein ganz
schwacher gefiihlsmafdiger Abglanz von dieser in den Seelentie-
fen waltenden Inspiration aus den Weiten der geistigen Welt
steht vor dem gewohnlichen Bewusstsein.

16. Die dritte Gestalt des «Ich» gibt die Einsicht in die selbstdn-
dige Wesenheit des Menschen innerhalb einer geistigen Welt.
Sie regt die Empfindung davon an, dass der Mensch mit seiner
irdisch-sinnlichen Natur nur als die Offenbarung dessen vor
sich selber steht, was er in Wirklichkeit ist. Damit ist der Aus-
gangspunkt wahrer Selbsterkenntnis gegeben. Denn jenes
Selbst, das den Menschen in seiner Wahrheit gestaltet, wird sich
der Erkenntnis erst offenbaren, wenn er vom Gedanken des Ich
zu dessen Bilde, von dem Bilde zu den schopfenden Kriften die-
ses Bildes, und von da zu den geistigen Tragern dieser Krifte
fortschreitet.
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ANTHROPOSOPHISCHE LEITSATZE

LEITSATZE NR. 17 BIS 19 (30. MARZ 1924)

17. Der Mensch ist ein Wesen, das in der Mitte zwischen zwei
Weltgebieten sein Leben entfaltet. Er ist mit seiner Leibes-
Entwicklung in eine «untere Welt» eingegliedert; er bildet mit
seiner Seelen-Wesenheit eine «mittlere Welt», und er strebt mit
seinen Geisteskréften nach einer «oberen Welt» hin. Seine Lei-
bes-Entwicklung hat er von dem, was ihm die Natur gegeben
hat; seine Seelen-Wesenheit trigt er als seinen eigenen Anteil in
sich; die Geisteskrifte findet er in sich als die Gaben, die ihn
iiber sich selbst hinausfithren zur Anteilnahme an einer gottli-
chen Welt.

18. Der Geist ist in diesen drei Weltgebieten schaffend. Die Na-
tur ist nicht geistlos. Man verliert erkennend auch die Natur,
wenn man in ihr den Geist nicht gewahr wird. Aber man wird
allerdings innerhalb des Naturdaseins den Geist wie schlafend
finden. So wie aber der Schlaf im Menschenleben seine Aufgabe
hat und das «Ich» eine gewisse Zeit schlafen muss, um zu einer
dndern recht wach zu sein, so muss der Weltengeist an der «Na-
tur-Stelle» schlafen, um an einer dndern recht wach zu sein.

19. Der Welt gegeniiber ist die Menschenseele ein traumendes
Wesen, wenn sie nicht auf den Geist achtet, der in ihr wirkt.
Dieser weckt die im eigenen Innern webenden Seelentrdume
zur Anteilnahme an der Welt, aus welcher des Menschen wah-
res Wesen stammt. Wie sich der Traumende vor der physischen
Umwelt verschlieft und in das eigene Wesen einspinnt, so
miisste die Seele ihren Zusammenhang mit dem Geiste der Welt
verlieren, aus dem sie stammt, wenn sie die Weckrufe des Geis-
tes in sich selbst nicht horen wollte.

12



ANTHROPOSOPHISCHE LEITSATZE

LEITSATZE NR. 20 BIS 22 (6. APRIL 1924)

20. Es gehort zur rechten Entfaltung des Seelenlebens im Men-
schen, dass er sich innerhalb seines Wesens des Wirkens aus
dem Geiste vollbewusst werde. Viele Bekenner der neueren na-
turwissenschaftlichen Weltanschauung sind in dieser Richtung
so stark in einem Vorurteile befangen, dass sie sagen, die allge-
meine Ursdchlichkeit ist in allen Welterscheinungen das Herr-
schende. Wenn der Mensch glaubt, es kénne aus Eigenem die
Ursache von etwas sein, so kann das nur eine Illusion bilden.
Die neuere Natur-Erkenntnis will in allem treu der Beobach-
tung und Erfahrung folgen. Durch dieses Vorurteil von der ver-
borgenen Ursichlichkeit der eigenen menschlichen Antriebe
stindigt sie gegen diesen ihren Grundsatz. Denn das freie Wir-
ken aus dem Innern des menschlichen Wesens ist ein ganz ele-
mentares Ergebnis der menschlichen Selbstbeobachtung. Man
darf es nicht wegleugnen, sondern muss es mit der Einsicht in
die allgemeine Verursachung innerhalb der Naturordnung in
Einklang bringen.

21. Die Nicht-Anerkennung dieses Antriebes aus dem Geiste
heraus im Innern des menschlichen Wesens ist das grofite Hin-
dernis fiir die Erlangung einer Einsicht in die geistige Welt.
Denn Einordnung des eigenen Wesens in den Naturzusammen-
hang bedeutet Ablenkung des Seelenblickes von diesem Wesen.
Man kann aber in die geistige Welt nicht eindringen, wenn man
den Geist nicht zuerst da erfasst, wo er ganz unmittelbar gege-
ben ist: in der unbefangenen Selbstbeobachtung.

22. Die Selbstbeobachtung bildet den Anfang der Geistbeobach-
tung. Und sie kann deshalb den rechten Anfang bilden, weil der
Mensch bei wahrer Besinnung nicht bei ihr stehen bleiben
kann, sondern von ihr fortschreiten muss zu weiterem geistigen
Weltinhalt. Wie der menschliche Korper verkiimmert, wenn er
nicht physische Nahrung erhilt, so wird der im rechten Sinne
sich selbst beobachtende Mensch sein Selbst in Verkiimmerung
empfinden, wenn er nicht sieht, wie in dieses Selbst die Krifte
einer aufder ihm tétigen geistigen Welt hineinwirken.

13



ANTHROPOSOPHISCHE LEITSATZE

LEITSATZE NR. 23 BIS 25 (13. APRIL 1924)

23. Der Mensch betritt, indem er durch die Todespforte geht,
die geistige Welt, indem er von sich abfallen fiihlt alles, was er
durch die Sinne des Leibes und durch das Gehirn wihrend des
Erdenlebens an Eindriicken und an Seeleninhalten erworben
hat. Sein Bewusstsein hat dann in einem umfassenden Tableau
in Bildern vor sich, was an Lebensinhalt wihrend des Erden-
wandels in Form von bildlosen Gedanken in das Gedichtnis
gebracht werden konnte, oder was zwar fiir das Erdenbewusst-
sein unbemerkt geblieben ist, doch aber einen unterbewussten
Eindruck auf die Seele gemacht hat. Diese Bilder verblassen
nach wenig Tagen bis zum Entschwinden. Wenn sie sich ganz
verloren haben, so weify der Mensch, dass er auch seinen Ather-
leib abgelegt hat, in dem er den Triger dieser Bilder erkennen
kann.

24. Der Mensch hat nach der Ablegung des Atherleibes noch
den Astralleib und das Ich als die ihm verbleibenden Glieder.
Solange der erstere an ihm ist, ldsst dieser von dem Bewusstsein
alles das erleben, was wihrend des Erdenlebens den unbewuss-
ten Inhalt der im Schlafe ruhenden Seele gebildet hat. In diesem
Inhalt sind die Urteile enthalten, welche die Geistwesen einer
hoheren Welt wihrend der Schlafzeiten dem Astralleib einpra-
gen, die aber dem Erdenbewusstsein sich verbergen. Der
Mensch lebt sein Erdenleben noch einmal durch, doch so, dass
sein Seeleninhalt jetzt die Beurteilung seines Tuns und Denkens
vom Gesichtspunkte der Geisteswelt aus ist. Das Durchleben
geschieht riickldufig: erst die letzte Nacht, dann die zweitletzte
und so weiter.

25. Die nach dem Durchgang durch die Todespforte im Astral-
leibe erlebte Lebensbeurteilung dauert so lange, wie die Zeit
betragen hat, die wihrend des Erdenlebens von dem Schlafe
eingenommen war.
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ANTHROPOSOPHISCHE LEITSATZE

LEITSATZE NR. 26 BIS 28 (20. APRIL 1924)

26. Erst nach Ablegung des Astralleibes, nach der vollendeten
Lebensbeurteilung, tritt der Mensch in die geistige Welt ein. In
dieser steht er zu Wesenheiten rein geistiger Art in einer sol-
chen Beziehung wie auf der Erde zu den Wesenheiten und Vor-
gingen der Naturreiche. Es wird im geistigen Erleben dann al-
les, was im Erdenleben Aufienwelt war, zur Innenwelt. Der
Mensch nimmt dann nicht blof3 diese Aufienwelt wahr, sondern
er erlebt sie in ihrer Geistigkeit, die ihm auf Erden verborgen
war, als seine Innenwelt.

27. Der Mensch, wie er auf Erden ist, wird im Geistgebiet Au-
enwelt. Man schaut auf diesen Menschen, wie man auf Erden
auf Sterne, Wolken, Berge, Fliisse schaut. Und diese Aufienwelt
ist nicht weniger inhaltreich, wie die Erscheinung des Kosmos
dem irdischen Leben erscheint.

28. Die im Geistgebiet vom Geiste des Menschen erbildeten
Krifte wirken in der Gestaltung des Erdenmenschen fort, so wie
die im physischen Menschen vollbrachten 7aten in dem Leben
nach dem Tode als Seeleninhalt fortwirken.
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ANTHROPOSOPHISCHE LEITSATZE

LEITSATZE NR. 29 BIS 31 (27. APRIL 1924)

29. In der entwickelten imaginativen Erkenntnis wirkt, was im
Innern des Menschen seelisch-geistig lebt und in seinem Leben
am physischen Leib gestaltet und auf dessen Grundlage das
Menschendasein in der physischen Welt entfaltet. Dem sich im
Stoffwechsel immer wieder erneuernden physischen Leib steht
da die in ihrem Wesen von der Geburt (bzw. Empfiangnis) bis
zum Tode dauernd sich entfaltende innere Menschenwesenheit
gegeniiber, dem physischen Raumesleib ein Zeitenleib.

30. In der inspirierten Erkenntnis lebt im Bilde, was das Men-
schenwesen in der Zeit zwischen dem Tode und einer neuen
Geburt innerhalb einer geistigen Umgebung erfihrt. Da ist an-
schaulich, was der Mensch ohne seinen physischen und Ather-
leib, durch die er das irdische Dasein durchmacht, seinem We-
sen nach im Weitenzusammenhange ist.

31. In der intuitiven Erkenntnis kommt das Heriiberwirken frii-
herer Erdenleben in das gegenwirtige zum Bewusstsein. Diese
fritheren Erdenleben haben in ihrer Weiterentwicklung die Zu-
sammenhidnge abgestreift, in denen sie mit der physischen Welt
gestanden haben. Sie sind zum rein geistigen Wesenskern des
Menschen geworden und wirken als solcher im gegenwirtigen
Leben. Sie sind dadurch auch Gegenstand der Erkenntnis, die als
die Entfaltung der imaginierenden und inspirierten sich ergibt.
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ANTHROPOSOPHISCHE LEITSATZE

LEITSATZE NR. 32 BIS 34 (4. MA11924)

32. In dem Haupte des Menschen ist die physische Organisation
ein Abdruck der geistigen Individualitdt. Physischer und &dtheri-
scher Teil des Hauptes stehen als abgeschlossene Bilder des
Geistigen, und neben ihnen in selbstindiger seelisch-geistiger
Wesenheit stehen der astralische und der Ichteil. Man hat es
daher im Haupte des Menschen mit einer Nebeneinanderent-
wicklung des relativ selbstindigen Physischen und Atherischen
einerseits, des Astralischen und der Ich-Organisation anderseits
zu tun.

33. In dem Gliedmafien-Stoffwechselteil des Menschen sind die
vier Glieder der Menschenwesenheit innig miteinander ver-
bunden. Ich-Organisation und astralischer Leib sind nicht ne-
ben dem physischen und dtherischen Teil. Sie sind in diesen; sie
beleben sie, wirken in ihrem Wachstum, in ihrer Bewegungsfa-
higkeit und so weiter. Dadurch aber ist der Gliedmafien-
Stoffwechselteil wie ein Keim, der sich weiter entwickeln will,
der fortwdhrend darnach strebt, Haupt zu werden, und der
fortwahrend davon wihrend des Erdenlebens des Menschen
zuriickgehalten wird.

34. Die rhythmische Organisation steht in der Mitte. Hier ver-
binden sich Ich-Organisation und Astralleib abwechselnd mit
dem physischen und &dtherischen Teil und l6sen sich wieder von
diesen. Atmung und Blutzirkulation sind der physische Abdruck
dieser Vereinigung und Loslosung. Der Einatmungsvorgang bil-
det die Verbindung ab; der Ausatmungsvorgang die Loslosung.
Die Vorginge im Arterienblut stellen die Verbindung dar; die
Vorgédnge im Venenblute die Loslésung.
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LEITSATZE NR. 35 BIS 37 (11. MA1 1924)

35. Man versteht das physische Menschenwesen nur, wenn man
es als Bild des Geistig-Seelischen betrachtet. Fiir sich genommen
bleibt der physische Kérper des Menschen unverstindlich. Aber
er ist in seinen verschiedenen Gliedern in verschiedener Art
Bild des Geistig-Seelischen. Das Haupt ist dessen vollkommens-
tes, abgeschlossenes Sinnesbild. Alles, was dem Stoffwechsel-
und Gliedmafien-System angehort, ist wie ein Bild, das noch
nicht seine Endformen angenommen hat, sondern an dem erst
gearbeitet wird. Alles, was zur rhythmischen Organisation des
Menschen gehort, steht in bezug auf das Verhiltnis des Geistig-
Seelischen zum Korperlichen zwischen diesen Gegensitzen.

36. Wer von diesem geistigen Gesichtspunkte aus das menschli-
che Haupt betrachtet, hat an dieser Betrachtung eine Hilfe zum
Verstidndnisse geistiger Imaginationen; denn in den Formen des
Hauptes sind imaginative Formen gewissermafien bis zur physi-
schen Dichte geronnen.

37. In derselben Art kann man an der Betrachtung des rhythmi-
schen Teiles der Menschenorganisation eine Hilfe haben fiir das
Verstidndnis von Inspirationen. Der physische Anblick der Le-
bensrhythmen tréigt im Sinnesbilde den Charakter des Inspirier-
ten. Im Stoffwechsel- und Gliedmafiensystem hat man, wenn
man diese in voller Aktion, in der Entfaltung ihrer notwendigen
oder moglichen Verrichtungen betrachtet, ein sinnlich-
iibersinnliches Bild des rein iibersinnlichen Intuitiven.
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ZU DEN VORANGEGANGENEN LEITSATZEN UBER DIE
BILDNATUR DES MENSCHEN (18. MA1 1924)

Es kommt viel darauf an, dass durch die Anthroposophie begrif-
fen werde, wie die Vorstellungen, die der Mensch im Anblicke
der dufieren Natur gewinnt, vor der Menschenbetrachtung Halt
machen miissen. Gegen diese Forderung siindigt die Denkungs-
art, die durch die geistige Entwicklung der letzten Jahrhunderte
in die Menschengemiiter eingezogen ist. Durch sie gewohnt
man sich, Naturgesetze zu denken; und durch diese Naturgeset-
ze erklart man sich die Naturerscheinungen, die man mit den
Sinnen wahrnimmt. Man sieht nun nach dem menschlichen
Organismus hin und betrachtet auch diesen so, wie wenn seine
Einrichtung begriffen werden kénnte, wenn man die Naturge-
setze auf ihn anwendet.

Das ist nun gerade so, als ob man das Bild, das ein Maler ge-
schaffen hat, betrachtete nach der Substanz der Farben, nach
der Kraft, mit der die Farben an der Leinwand haften, nach der
Art, wie sich diese Farben auf die Leinwand streichen lassen,
und nach dhnlichen Gesichtspunkten. Aber mit alledem trifft
man nicht, was sich in dem Bilde offenbart. In dieser Offenba-
rung, die durch das Bild da ist, leben ganz andere Gesetzméf3ig-
keiten als diejenigen, die aus den angegebenen Gesichtspunkten
gewonnen werden konnen.

Es kommt nun darauf an, sich dariiber klar zu werden, dass sich
auch in der menschlichen Wesenheit etwas offenbart, das von
den Gesichtspunkten, von denen aus die Gesetze der dufieren
Natur gewonnen werden, nicht zu ergreifen ist. Hat man diese
Vorstellung in der rechten Art sich zu eigen gemacht, dann
wird man in der Lage sein, den Menschen als Bild zu begreifen.
Ein Mineral ist in diesem Sinne nicht Bild. Es offenbart nur das-
jenige, was unmittelbar die Sinne wahrnehmen kénnen.

Beim Bilde richtet sich die Anschauung gewissermafien durch
das sinnlich Angeschaute hAindurch auf einen Inhalt, der im
Geiste erfasst wird. Und so ist es auch bei der Betrachtung des
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Menschenwesens. Erfasst man dieses in rechter Art mit den Na-
turgesetzen, so fithlt man sich im Vorstellen dieser Naturgesetze
nicht dem wirklichen Menschen nahe, sondern nur demjenigen,
durch das sich dieser wirkliche Mensch offenbart.

Man muss es im Geiste erleben, dass man mit den Naturgesetzen
so vor dem Menschen steht, wie man vor einem Bilde stiinde,
wenn man nur wiisste, da ist Blau, da ist Rot, und man nicht
imstande wire, in einer inneren Seelentitigkeit das Blau und
Rot auf etwas zu beziehen, das sich durch diese Farben offen-
bart.

Man muss eben eine andere Empfindung haben, wenn man mit
den Naturgesetzen einem Mineralischen, und eine andere, wenn
man dem Menschen gegeniibersteht. Beim Mineralischen ist es
fir die geistige Auffassung so, als wenn man das Wahrgenom-
mene unmittelbar ertastete; beim Menschen ist es so, als ob man
ihm mit den Naturgesetzen so ferne stiinde, wie man einem Bil-
de ferne steht, das man nicht mit Seelenaugen anblickt, sondern
nur betastet.

Hat man erst in der Anschauung des Menschen begriffen, dass
dieser Bild von etwas ist, dann wird man in der rechten Seelen-
stimmung auch zu dem fortschreiten, was sich in diesem Bilde
darstellt.

Und im Menschen offenbart sich die Bildnatur nicht auf eine
eindeutige Weise. Ein Sinnesorgan ist in seinem Wesen am we-
nigsten Bild, am meisten eine Art Offenbarung seiner selbst wie
das Mineral. Man kann gerade an die Sinnesorgane mit den Na-
turgesetzen am nichsten heran. Man betrachte nur die wunder-
volle Einrichtung des menschlichen Auges. Man erfasst durch
Naturgesetze annihernd diese Einrichtung. Und bei den dndern
Sinnesorganen ist es dhnlich, wenn auch die Sache nicht so of-
fen zutage tritt wie beim Auge. Es kommt dies daher, dass die
Sinnesorgane in ihrer Bildung eine gewisse Abgeschlossenheit
zeigen. Sie sind als fertige Bildungen dem Organismus einge-
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gliedert, und als solche vermitteln sie die Wahrnehmungen der
Aufsenwelt.

So aber ist es nicht mit den rhythmischen Vorgingen, die sich
im Organismus abspielen. Sie stellen sich nicht als etwas Ferti-
ges dar. In ihnen vollzieht sich ein fortwdhrendes Entstehen
und Vergehen des Organismus. Wiren die Sinnesorgane so wie
das rhythmische System, so wiirde der Mensch die Aufienwelt
in der Art wahrnehmen, dass diese in einem fortwidhrenden
Werden sich befinde.

Die Sinnesorgane stellen sich dar wie ein Bild, das an der Wand
hangt. Das rhythmische System steht vor uns wie das Gesche-
hen, das sich entfaltet, wenn Leinwand und Maler im Entstehen
des Bildes von uns betrachtet werden. Das Bild ist noch nicht
da; aber es ist immer mehr da. In dieser Betrachtung hat man es
nur mit einem Entstehen zu tun. Was entstanden ist, bleibt zu-
ndchst bestehen. In der Betrachtung des menschlichen rhythmi-
schen Systems schlief3t sich das Vergehen, der Abbau, sogleich
an das Entstehen, an den Aufbau an. Im rhythmischen System
offenbart sich ein werdendes Bild.

Die Titigkeit, welche die Seele verrichtet, indem sie sich einem
ihr Gegeniiberstehenden wahrnehmend hingibt, das fertiges
Bild ist, kann als /magination bezeichnet werden. Das Erleben,
das entfaltet werden muss, um ein werdendes Bild zu erfassen,
ist dem gegeniiber /nspiration.

Noch anders liegt die Sache, wenn man das Stoffwechsel- und
das Bewegungssystem des menschlichen Organismus betrachtet.
Da ist es, als ob man vor der noch ganz leeren Leinwand, den
Farbentopfen und dem noch nicht malenden Kiinstler stiinde.
Will man dem Stoffwechsel- und dem Gliedmafiensystem ge-
geniiber zum Begreifen kommen, so muss man ein Wahrneh-
men entwickeln, das mit dem Wahrnehmen dessen, was die
Sinne erfassen, nicht mehr zu tun hat als der Anblick von Far-
bentopfen, leerer Leinwand und Maler mit dem, was spater als
Bild des Malers vor unsere Augen tritt. Und die Tatigkeit, in der
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die Seele rein geistig den Menschen aus dem Stoffwechsel und
aus seinen Bewegungen heraus erlebt, ist so, wie wenn man im
Anblicke vom Maler, leerer Leinwand und Farbentopfen das
spater gemalte Bild erlebte. Dem Stoffwechsel- und Gliedma-
f3ensystem gegeniiber muss in der Seele die /ntuition walten,
wenn es zum Begreifen kommen soll.

Es ist notig, dass die titig wirkenden Mitglieder der Anthropo-
sophischen Gesellschaft in solcher Art auf die Wesenheit hin-
deuten, die dem anthroposophischen Betrachten zugrunde liegt.
Denn nicht nur soll eingesehen werden, was durch Anthropo-
sophie an Erkenntnisinhalt gewonnen wird, sondern auch, wie
man zum Erleben dieses Erkenntnisinhaltes gelangt.

Von dem hier Dargestellten wird der Weg der Betrachtung zu
den folgenden Leitsdtzen hiniiberfiihren.
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LEITSATZE NR. 38 BIS 40 (18. MA1 1924)

38. Ist man dazu gelangt, in der durch die vorigen Leitsitze an-
gedeuteten Richtung den Menschen in seiner Bildnatur und in
der dadurch sich offenbarenden Geistigkeit zu betrachten, so
steht man davor, in der geistigen Welt, in der man den Men-
schen als Geistwesen waltend schaut, auch die seelisch-
moralischen Gesetze in ihrer Wirklichkeit mirzuschauen. Denn
die moralische Weltordnung stellt sich dann als das irdische
Abbild einer zur geistigen Welt gehorigen Ordnung dar. Und
physische und moralische Weltordnung gliedern sich zur Ein-
heit zusammen.

39. Aus dem Menschen wirkt der Wille. Der steht den an der
Aufienwelt gewonnenen Naturgesetzen ganz fremd gegeniiber.
Das Wesen der Sinnesorgane ist noch an seiner Ahnlichkeit ge-
geniiber den dufieren Naturgegenstinden zu erkennen. In ihrer
Tatigkeit kann sich der Wille noch nicht entfalten. Das Wesen,
das sich im rhythmischen System des Menschen offenbart, ist
allem Auferen schon unihnlicher. In dieses System kann der
Wille schon bis zu einem gewissen Grade eingreifen. Aber es ist
dieses System im Entstehen und Vergehen begriffen. An diese
ist der Wille noch gebunden.

40. Im Stoffwechsel- und Gliedmaflensystem offenbart sich ein
Wesen zwar durch die Stoffe und die Vorginge an den Stoffen,
aber diese Stoffe und diese Vorginge haben mit ihm nichts wei-
ter zu tun als der Maler und seine Mittel mit dem fertigen Bilde.
In dieses Wesen kann daher der Wille unmittelbar eingreifen.
Erfasst man hinter der in Naturgesetzen lebenden Menschenor-
ganisation die im Geistigen webende Menschenwesenheit, so
hat man in dieser ein Gebiet, in dem man das Wirken des Wil-
lens gewahr werden kann. Gegeniiber dem Sinnesgebiete bleibt
der menschliche Wille ein Wort ohne allen Inhalt. Und wer ihn
in diesem Gebiete erfassen will, der verldsst im Erkennen das
wahre Wesen des Willens und setzt etwas anderes an dessen
Stelle.
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LEITSATZE NR. 41 BIS 43 (25. MAI 1924)

41. Durch den dritten Leitsatz der vorigen Gruppe wird auf das
Wesen des menschlichen Willens hingewiesen. Erst wenn man
dieses Wesen gewahr geworden ist, steht man mit seinem Be-
greifen in einer Weltsphire darinnen, in der das Schicksal
(Karma) wirkt. Solange man nur die Gesetzméfdigkeit erblickt,
die im Zusammenhange der Naturdinge und Naturtatsachen
herrscht, bleibt man dem ganz fern, das im Schicksal gesetzma-
B3ig wirkt.

42. In einem solchen Erfassen der Gesetzmaf3igkeit im Schicksal
offenbart sich auch, dass sich dieses durch den Gang des einzel-
nen physischen Erdenlebens nicht zum Dasein bringen kann.
Solange der Mensch in demselben physischen Leibe lebt, kann
er den moralischen Inhalt seines Willens nur so zur Wirklich-
keit werden lassen, wie es dieser physische Leib innerhalb der
physischen Welt gestattet. Erst, wenn der Mensch durch die
Todespforte in die Geistessphidre eingezogen ist, kann die
Geistwesenheit des Willens zur vollen Wirklichkeit gelangen.
Da wird das Gute in seinen ihm entsprechenden Ergebnissen,
das Schlechte in den seinigen, zundchst zur geistigen Verwirkli-
chung kommen.

43. In dieser geistigen Verwirklichung gestaltet sich der Mensch
selber zwischen dem Tode und einer neuen Geburt; er wird we-
senhaft ein Abbild dessen, was er im Erdenleben getan hat. Aus
diesem seinem Wesenhaften heraus gestaltet er dann beim Wie-
der-Betreten der Erde sein physisches Leben. Das Geistige, das
im Schicksal waltet, kann im Physischen nur seine Verwirkli-
chung finden, wenn seine entsprechende Verursachung vor die-
ser Verwirklichung sich in das geistige Gebiet zuriickgezogen
hat. Denn aus dem Geistigen Aeraus, nicht in der Folge der phy-
sischen Erscheinungen gestaltet sich, was sich als schicksalsge-
maf? auslebt.
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LEITSATZE NR. 44 BIS 46 (1. JUNI 1924)

44. Ein Ubergang zu der geisteswissenschaftlichen Betrachtung
der Schicksalsfrage sollte dadurch herbeigefithrt werden, dass
man an Beispielen aus dem Erleben einzelner Menschen den
Gang des Schicksalsmédfdigen in seiner Bedeutung fiir den Le-
benslauf erértert; zum Beispiel wie ein Jugenderlebnis, das ganz
sicher nicht in voller Freiheit durch eine Personlichkeit herbei-
gefiihrt ist, das ganze spdtere Leben zu einem grofien Teile ge-
stalten kann.

45. Es sollte die Bedeutung der Tatsache, dass im physischen
Lebenslaufe zwischen Geburt und Tod der Gute ungliicklich im
Aufienleben, der Bose wenigstens scheinbar gliicklich werden
kann, geschildert werden. Beispiele in Bildern sind fiir die Eror-
terung wichtiger als theoretische Erklarungen, weil sie die geis-
teswissenschaftliche Betrachtung besser vorbereiten.

46. Es sollte an Schicksalsfillen, die in das Dasein des Menschen
so eintreten, dass man ihre Bedingungen im jeweilig gegenwir-
tigen Erdenleben nicht finden kann, gezeigt werden, wie ge-
geniiber solchen Schicksalsfillen schon rein die verstandesge-
méfie Lebensansicht auf fritheres Erleben hindeutet. Es muss
natiirlich aus der Art der Darstellung klar sein, dass mit solchen
Darstellungen nichts Verbindliches behauptet, sondern nur et-
was gesagt werden soll, das die Gedanken nach der geisteswis-
senschaftlichen Betrachtung der Schicksalsfrage hin orientiert.
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LEITSATZE NR. 47 BIS 49 (8. JUNI 1924)

47. Was in der Schicksalsgestaltung des Menschen liegt, das tritt
nur zum allerkleinsten Teile in das gewohnliche Bewusstsein
ein, sondern es waltet zumeist im Unbewussten. Aber gerade
durch die Enthiillung des Schicksalsgeméfien wird ersichtlich,
wie Unbewusstes zum Bewusstsein gebracht werden kann. Es
haben eben diejenigen durchaus Unrecht, die von dem zeitwei-
lig Unbewussten so sprechen, als ob es absolut im Gebiete des
Unbekannten bleiben miisste und so eine Erkenntnisgrenze dar-
stellte. Mit jedem Stiick, das sich von seinem Schicksale dem
Menschen enthiillt, hebt er ein vorher Unbewusstes in das Ge-
biet des Bewusstseins herauf.

48. Durch ein solches Herauf heben wird man gewahr, wie in-
nerhalb des Lebens zwischen Geburt und Tod das Schicksalsge-
méfie nicht gewoben wird; man wird dadurch gerade an der
Schicksalsfrage auf die Betrachtung des Lebens zwischen Tod
und neuer Geburt gewiesen.

49. In dem Besprechen dieses Hinausweisens des menschlichen
Erlebens aus sich selbst an der Schicksalsfrage wird man ein
wahres Gefiihl entwickeln kénnen fiir das Verhiltnis des Sinnli-
chen und des Geistigen. Wer das Schicksal im Menschenwesen
waltend schaut, der steht schon im Geistigen darinnen. Denn
die Schicksalszusammenhidnge haben gar nichts Naturhaftes an
sich.
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LEITSATZE NR. 50 BIS 52 (15. JUNI 1924)

50. Es ist von ganz besonderer Wichtigkeit, darauf hinzuweisen,
wie die Betrachtung des geschichtlichen Lebens der Menschheit
dadurch belebt wird, dass man zeigt, es sind die Menschensee-
len selbst, welche die Ergebnisse der einen Geschichtsepoche in
die andere hiniibertragen, indem sie in ihren wiederholten Er-
denleben von Epoche zu Epoche wandeln.

51. Man wird leicht gegen eine solche Betrachtung einwenden,
dass sie der Geschichte das Elementarische und Naive nimmt;
aber man tut damit unrecht. Sie vertieft vielmehr die Anschau-
ung des Geschichtlichen, das sie bis in das Innerste der Men-
schenwesenheit hinein verfolgt. Geschichte wird dadurch rei-
cher und konkreter, nicht &rmer und abstrakter. Man muss nur
in der Darstellung Herz und Sinn fiir die lebende Menschensee-
le entwickeln, in die man dadurch tief hineinschaut.

52. Es sollen die Epochen im Leben zwischen Tod und neuer
Geburt mit Beziehung auf die Karmabildung behandelt werden.

Das «Wie» dieser Behandlung der Karmabildung soll den Inhalt
der weiteren Leitsétze bilden.
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LEITSATZE NR. 53 BIS 55 (22. JUNI 1924)

53. Die Entfaltung des Menschenlebens zwischen Tod und neu-
er Geburt geschieht in aufeinanderfolgenden Stufen. Wahrend
weniger Tage unmittelbar nach dem Durchgang durch die To-
despforte wird in Bildern das vorangegangene Erdenleben iiber-
schaut. Dieses Uberschauen zeigt zugleich die Ablésung des
Tragers dieses Lebens von der menschlichen Seelen-Geist-
Wesenbheit.

54. In einer Zeit, die ungefihr ein Drittel des eben vollendeten
Erdenlebens umfasst, wird in Geisteserlebnissen, welche die
Seele hat, die Wirkung erfahren, welche im Sinne einer ethisch
gerechten Weltordnung das vorangegangene Erdenleben haben
muss. Es wird wihrend dieses Erlebens die Absicht erzeugt, das
ndchste Erdenleben zum Ausgleich der vorangegangenen so zu
gestalten, wie es diesem Erleben entspricht.

55. Eine langdauernde, rein geistige Daseinsepoche folgt, in der
die Menschenseele mit andern mit ihr karmisch verbundenen
Menschenseelen und mit Wesenheiten der hohern Hierarchien
das kommende Erdenleben im Sinne des Karma gestaltet.
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LEITSATZE NR. 56 BIS 58 (29. JUNI 1924)

56. Die Daseinsepoche zwischen Tod und neuer Geburt, in der
das Karma des Menschen gestaltet wird, kann nur auf Grund der
Ergebnisse geistiger Forschung dargestellt werden. Aber es ist
immer im Bewusstsein zu halten, dass diese Darstellung der
Vernunft einleuchtend ist. Diese braucht nur das Wesen der
Sinneswirklichkeit unbefangen zu betrachten, dann wird sie
gewahr, dass dieses ebenso auf ein Geistiges hinweist, wie die
Form eines Leichnams auf das ihm einwohnende Leben.

57. Die Ergebnisse der Geisteswissenschaft zeigen, dass der
Mensch zwischen Tod und Geburt ebenso Geistesreichen ange-
hort, wie er zwischen Geburt und Tod den drei Reichen der
Natur, dem mineralischen, pflanzlichen und tierischen ange-
hort.

58. Das mineralische Reich ist in der augenblicklichen Gestal-
tung des Menschen zu erkennen, das pflanzliche ist als Ather-
leib die Grundlage seines Werdens und Wachsens, das tierische
als Astralleib der Impuls fiir Empfindungs- und Willensentfal-
tung. Die Krénung des bewussten Empfindungs- und Willensle-
bens im selbstbewussten Geistesleben macht den Zusammen-

hang des Menschen mit der Geisteswelt unmittelbar anschau-
lich.
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LEITSATZE NR. 59 BIS 61 (6. JULI 1924)

59. Eine unbefangene Betrachtung des Denkens zeigt, dass die
Gedanken des gewohnlichen Bewusstseins kein eigenes Dasein
haben, dass sie nur wie Spiegelbilder von etwas auftreten. Aber
der Mensch fiihlt sich als /ebendig in den Gedanken. Die Ge-
danken leben nicht; er aber lebt in den Gedanken. Dieses Leben
urstindet in Geist-Wesen, die man (im Sinne meiner «Geheim-
wissenschaft») als die der dritten Hierarchie, als eines Geist-
Reiches, ansprechen kann.

60. Die Ausdehnung dieser unbefangenen Betrachtung auf das
Fithlen zeigt, dass die Gefiihle aus dem Organismus aufsteigen,
dass sie aber nicht von diesem erzeugt sein konnen. Denn ihr
Leben trdgt ein vom Organismus unabhingiges Wesen in sich.
Der Mensch kann sich mit seinem Organismus in der Naturwelt
fithlen. Er wird aber gerade dann, wenn er dies, sich selbst ver-
stehend tut, sich mit seiner Gefiihlswelt in einem geistigen Rei-
che fithlen. Das ist dasjenige der zweiten Hierarchie.

61. Als Willenswesen wendet sich der Mensch nicht an seinen
Organismus, sondern an die Aufsenwelt. Er fragt nicht, wenn er
gehen will, was empfinde ich in meinen Fiifen, sondern, was ist
dort draufien fiir ein Ziel, zu dem ich kommen will. Er vergisst
seinen Organismus, indem er will. In seinem Willen gehort er
seiner Natur nicht an. Er gehort da dem Geist-Reich der ersten
Hierarchie an.
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ETWAS vVOM GEIST-VERSTEHEN UND SCHICKSALS-ERLEBEN

In die Mitteilungen und Betrachtungen, die an dieser Stelle an
die Mitglieder gerichtet werden, soll diesmal einiges einflief3en,
das geeignet sein kann, den Gedanken iiber die Leitsitze eine
weitere Richtung zu geben.

Das Verstindnis des anthroposophischen Erkennens kann ge-
fordert werden, wenn die menschliche Seele immer wieder auf
das Verhiltnis von Mensch und Welt hingelenkt wird.

Richtet der Mensch die Aufmerksamkeit auf die Welt, in die er
hineingeboren wird und aus der er herausstirbt, so hat er zu-
nichst die Fiille seiner Sinneseindriicke um sich. Er macht sich
Gedanken iiber diese Sinnes-Eindriicke.

Indem er dieses sich zum Bewusstsein bringt: «Ich mache mir
Gedanken iiber das, was mir meine Sinne als Welt offenbaren»,
kann er schon mit der Selbstbetrachtung einsetzen. Er kann sich
sagen: in meinen Gedanken lebe «Ich». Die Welt gibt mir Ver-
anlassung, in Gedanken mich zu erleben. Ich finde mich in
meinen Gedanken, indem ich die Welt betrachte.

So fortfahrend im Nachsinnen verliert der Mensch die Welt aus
dem Bewusstsein; und das Ich tritt in dieses ein. Er hort auf, die
Welt vorzustellen; er faingt an, das Selbst zu erleben.

Wird umgekehrt die Aufmerksamkeit auf das Innere gerichtet,
in dem die Welt sich spiegelt, so tauchen im Bewusstsein die
Lebensschicksalsereignisse auf, in denen das menschliche Selbst
von dem Zeitpunkte an, bis zu dem man sich zuriickerinnert,
dahingeflossen ist. Man erlebt das eigene Dasein in der Folge
dieser Schicksals-Erlebnisse.

Indem man sich dieses zum Bewusstsein bringt: «Ich habe mit
meinem Selbst ein Schicksal erlebt», kann man mit der Weltbe-
trachtung einsetzen. Man kann sich sagen: In meinem Schicksal
war ich nicht allein; da hat die Welt in mein Erleben eingegrif-
fen. Ich habe dieses oder jenes gewollt; in mein Wollen ist die
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Welt hereingeflutet. Ich finde die Welt in meinem Wollen, in-
dem ich dieses Wollen selbstbetrachtend erlebe.

So fortfahrend, sich in das eigene Selbst einlebend, verliert der
Mensch das Selbst aus dem Bewusstsein; die Welt tritt in dieses
ein. Er hort auf, das Selbst zu erleben; er fingt an, die Welt im
Erfithlen gewahr zu werden.

Ich denke hinaus in die Welt; da finde ich mich; ich versenke
mich in mich selbst, da finde ich die Welt. Wenn der Mensch
dieses stark genug empfindet, steht er in den Welt- und Men-
schenritseln drinnen.

Denn fiihlen: man miiht sich im Denken ab, um die Welt zu
ergreifen, und man steckt in diesem Denken doch nur selbst
darinnen, das gibt das erste Weltritsel auf.

Vom Schicksal in seinem Selbst sich geformt fithlen und in die-
sem Formen das Fluten des Weltgeschehens empfinden; das
drangt zum zweiten Weltritsel hin.

In dem Erleben dieses Welt- und Menschenritsels erkeimt die
Seelenverfassung, in der der Mensch der Anthroposophie so
begegnen kann, dass er in seinem Innern von ihr einen Ein-
druck erhilt, der seine Aufmerksamkeit erregt.

Denn Anthroposophie macht nun dieses geltend: Es gibt ein
geistiges Erleben, das nicht im Denken die Welt verliert. Man
kann auch im Denken noch Jeben. Sie gibt im Meditieren ein
inneres Erleben an, in dem man nicht denkend die Sinneswelt
verliert, sondern die Geistwelt gewinnt. Statt in das Ich einzu-
dringen, in dem man die Sinnen-Welt versinken fiihlt, dringt
man in die Geist-Welt ein, in der man das Ich erfestigt fiihlt.

Anthroposophie zeigt im weiteren: Es gibt ein Erleben des
Schicksals, in dem man nicht das Selbst verliert. Man kann auch
im Schicksal noch sich selbst als wirksam erleben. Sie gibt in
dem unegoistischen Betrachten des Menschenschicksals ein Er-
leben an, in dem man nicht nur das eigene Dasein, sondern die
Welt lieben lernt. Statt in die Welt hineinzustarren, die in
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Gliick und Ungliick das Ich auf ihren Wellen trégt, findet man
das Ich, das wollend das eigene Schicksal gestaltet. Statt an die
Welt zu stofien, an der das Ich zerschellt, dringt man in das
Selbst ein, das sich mit dem Weltgeschehen verbunden fiihlt.

Das Schicksal des Menschen wird ihm von der Welt bereitet,
die ihm seine Sinne offenbaren. Findet er die eigene Wirksam-
keit in dem Schicksalswalten, so steigt ihm sein Selbst wesenhaft
nicht nur aus dem eigenen Innern, sondern es steigt ihm aus der
Sinneswelt auf.

Kann man auch nur leise empfinden, wie im Selbst die Welt als
Geistiges erscheint und wie in der Sinneswelt das Selbst sich als
wirksam erweist, so ist man schon im sicheren Verstehen der
Anthroposophie darinnen.

Denn man wird dann einen Sinn dafiir entwickeln, dass in der
Anthroposophie die Geist-Welt beschrieben werden darf, die
vom Selbst erfasst wird. Und dieser Sinn wird auch Verstindnis
dafiir entwickeln, dass in der Sinneswelt das Selbst auch noch
anders als durch Versenken in das Innere gefunden werden
kann. Anthroposophie findet das Selbst, indem sie zeigt, wie aus
der Sinneswelt fiir den Menschen nicht nur sinnliche Wahr-
nehmungen sich offenbaren, sondern auch die Nachwirkungen
aus seinem vorirdischen Dasein und aus den vorigen Erdenle-
ben.

Der Mensch kann nun in die Welt der Sinne hinausblicken und
sagen: da ist ja nicht nur Farbe, Ton, Warme; da wirken auch
die Erlebnisse der Seelen, die diese Seelen vor ihrem gegenwir-
tigen Erdendasein durchgemacht haben. Und er kann in sich
hineinblicken und sagen: da ist nicht nur mein Ich, da offenbart
sich eine geistige Welt.

In einem solchen Verstindnisse kann der von den Welt- und
Menschenritseln beriithrte Mensch sich mit dem Eingeweihten
zusammenfinden, der, nach seinen Einsichten, von der dufieren
Sinneswelt so reden muss, als ob aus derselben nicht nur sinnli-
che Wahrnehmungen sich kundgiben, sondern die Eindriicke
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von dem, was Menschenseelen im vorirdischen Dasein und in
verflossenen Erdenleben gewirkt haben; und der von der inne-
ren Selbst-Welt aussagen muss, dass sie Geistzusammenhinge
offenbart, so ein-drucks- und wirkungsvoll, wie die Wahrneh-
mungen der Sinneswelt sind.

Bewusst sollten sich die tdtig sein wollenden Mitglieder zu
Vermittlern dessen machen, was die fragende Menschenseele als
Welt- und Menschenritsel fiihlt, mit dem, was die Eingeweih-
ten-Erkenntnis zu sagen hat, wenn sie aus Menschen-
Schicksalen eine vergangene Welt herautholt, und wenn sie aus

seelischer Erkraftung die Wahrnehmung einer Geist-Welt er-
schliefdt.

So kann im Arbeiten der titig sein wollenden Mitglieder die
Anthroposophische Gesellschaft zu einer echten Vorschule der
Eingeweihten-Schule werden. Auf dieses wollte die Weih-
nachtstagung kriftig hinweisen; und wer diese Tagung richtig
versteht, wird mit diesem Hinweisen fortfahren, bis ein genii-
gendes Verstindnis dafiir der Gesellschaft wieder neue Aufga-
ben bringen kann.

Aus diesen Hinweisen mogen denn die im folgenden zu geben-
den «Leitsdtze» erflief3en.
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LEITSATZE NR. 62 BIS 65 (13. JUL1 1924)

62. Die Sinneswelt trdgt in den Sinneswahrnehmungen nur ei-
nen Teil des Wesens an die Oberfliche, das sie in ihren Wellen-
tiefen birgt. Bei eindringlicher geistgeméfier Beobachtung zeigt
sie, dass in diesen Tiefen die Nachwirkungen dessen sind, was
Menschenseelen noch in langvergangenen Zeiten gewirkt ha-
ben.

63. Die menschliche Innenwelt offenbart dem gewdhnlichen
Selbstbetrachten nur einen Teil dessen, in dem sie darinnen
steht. Bei erstarktem Erleben zeigt sie, dass sie in einer geistle-
bendigen Wirklichkeit steht.

64. In dem Schicksal des Menschen offenbart sich nicht blof2 die
Wirksamkeit einer Aufienwelt, sondern auch diejenige des ei-
genen Selbst.

65. In den menschlichen Seelen-Erlebnissen offenbart sich nicht
blof3 ein Selbst, sondern auch eine Geistwelt, die das Selbst in
geistmafdiger Erkenntnis mit der eigenen Wesenheit verbunden
wissen kann.
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LEITSATZE NR. 66 BIS 68 (20. JuL1 1924)

66. Die Wesenheiten der dritten Hierarchie offenbaren sich in
dem Leben, das im menschlichen Denken als Geist-Hintergrund
zur Entfaltung gelangt. Dieses Leben verbirgt sich in der
menschlichen Denktitigkeit. Wirkten sie in dieser als Eigensein
fort, so konnte der Mensch nicht zur Freiheit gelangen. Wo
kosmische Denktitigkeit aufhort, beginnt menschliche Denkta-
tigkeit.

67. Die Wesenheiten der zweiten Hierarchie offenbaren sich in
einem aullermenschlichen Seelischen, das dem menschlichen
Fithlen als kosmisch-seelisches Geschehen verborgen ist. Dieses
Kosmisch-Seelische schafft im Hintergrunde des menschlichen
Fiihlens. Es gestaltet das Menschlich-Wesenhafte zum Gefiihls-
Organismus, bevor in diesem selbst das Fiihlen leben kann.

68. Die Wesenheiten der ersten Hierarchie offenbaren sich in
einem auflermenschlichen Geistschaffen, das dem menschlichen
Wollen als kosmisch-geistige Wesenswelt innewohnt. Dieses
Kosmisch-Geistige erlebt sich selbst schaffend, indem der
Mensch will. Es gestaltet den Zusammenhang des Menschlich-
Wesenhaften mit der aufdermenschlichen Welt, bevor der
Mensch durch seinen Willens-Organismus zum frei wollenden
Wesen wird.
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GEISTIGE WELTBEREICHE UND MENSCHLICHE
SELBSTERKENNTNIS

Die Leitsitze, die in diesen Wochen vom Goetheanum aus den
Mitgliedern der Anthroposophischen Gesellschaft gesandt wor-
den sind, lenken den Seelenblick zu den Wesenheiten der geis-
tigen Reiche hin, mit denen nach oben der Mensch ebenso zu-
sammenhdngt wie nach unten hin mit den Naturreichen.

Eine wahre Selbsterkenntnis des Menschen kann die Fiihrerin
werden zu diesen geistigen Reichen. Und wenn nach solcher
Selbsterkenntnis mit rechtem Sinne gestrebt wird, so wird sich
in ihr das Verstandnis fiir dasjenige erschliefen, was die Anth-
roposophie aus dem Einblick in das Leben der geistigen Welt an
Erkenntnissen vermittelt. Man muss nur die Selbsterkenntnis
im wirklichen Sinne, nicht in dem eines blofen Hineinstarrens
in das «Innere» tiben.

Bei einer solchen wirklichen Selbst-Erkenntnis findet man zu-
ndchst, was in der Erinnerung lebt. In Gedanken-Bildern ruft
man die Schatten dessen in das Bewusstsein herauf, in dem man
in vergangener Zeit mit unmittelbarem lebendigem Erfahren
darinnengestanden hat. Wer einen Schatten sieht, wird aus ei-
nem inneren Drang heraus im Denken nach dem Gegenstande
hingelenkt, der den Schatten wirft. Wer eine Erinnerung in sich
tragt, kann in solch unmittelbarer Art nicht den Seelenblick
nach dem Erlebnisse hinlenken, das in der Erinnerung nach-
wirkt. Wenn er sich aber wirklich aufsein eigenes Sein besinnt,
so wird er sich sagen miissen: er selbst sei, seiner seelischen We-
senheit nach, dasjenige, was die Erlebnisse aus ihm gemacht
haben, die in der Erinnerung ihre Schatten werfen. Im Bewusst-
sein treten die Erinnerungs-Schatten auf, im Seelensein /Jeuch-
tet, was in der Erinnerung schattet. Toter Schatten west in der
Erinnerung; lebendiges Sein west in der Seele, in der die Erin-
nerung wirkt.

Man muss sich dieses Verhiltnis der Erinnerung zum wirkli-
chen Seelenleben nur klarmachen; und man wird in diesem
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Streben nach Klarheit im Selbst-Erkennen empfinden, wie man
auf dem Wege nach der geistigen Welt ist.

Durch die Erinnerung sieht man auf das Geistige der eigenen
Seele. Fiir das gewohnliche Bewusstsein kommt dieses Sehen
nicht zu einem wirklichen Ergreifen dessen, wonach der Blick
gerichtet ist. Man schaut nach etwas hin; aber der Blick begeg-
net keiner Wirklichkeit. Anthroposophie weist aus der imagina-
tiven Erkenntnis auf diese Wirklichkeit hin. Sie verweist von
dem Schattenden auf das Leuchtende. Sie tut dies, indem sie von
dem A therleibe des Menschen spricht. Sie zeigt, wie in den Ge-
danken-Schatten-Bildern der physische Leib wirkt; wie aber in
dem Leuchtenden der Atherleib Jebr.

Mit dem physischen Leibe ist der Mensch in der sinnlichen
Welt; mit dem Atherleibe ist er in der Atherwelt. In der sinnli-
chen Welt hat er eine Umgebung; er hat eine solche auch in der
Atherwelt. Die Anthroposophie spricht von dieser Umgebung
als von der ersten verborgenen Welt, in der sich der Mensch
befindet. Es ist das Reich der dritten Hierarchie.

Man nihere sich nun in derselben Art, wie man so an die Erin-
nerung herangetreten ist, der Sprache. Sie quillt aus dem Inne-
ren des Menschen hervor wie die Erinnerung. In ihr verbindet
sich der Mensch mit einem Sein, wie er sich in der Erinnerung
mit seinen eigenen Erlebnissen verbindet. Im Worte lebt auch
ein Schattendes. Dieses ist kriftiger als das Schattende der Erin-
nerungs-Gedanken. Indem der Mensch seine Erlebnisse in der
Erinnerung innerlich abschattet, ist er mit seinem eigenen ver-
borgenen Selbst bei dem ganzen Vorgange selbst wirksam. Er ist
dabei, indem das Leuchtende den Schatten wirft.

In der Sprache ist auch ein Schattenwerfen. Worte sind Schat-
ten. Was leuchtet da? Kriftigeres leuchtet, weil Worte kriftige-
re Schatten sind als Erinnerungs-Gedanken. Was im menschli-
chen Selbst Erinnerungen im Laufe eines Erdenlebens schaffen
kann, kann nicht die Worte schaffen. Sie muss der Mensch im
Zusammenhange mit dndern Menschen lernen. Ein tiefer in
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ihm liegendes Wesen als das in der Erinnerung Schattende muss
sich daran beteiligen. Anthroposophie spricht da aus der inspi-
rierten Erkenntnis heraus vom Astralleib, wie sie der Erinne-
rung gegeniiber vom Atherleib spricht. Zu dem physischen und
Atherleib tritt der Astralleib als ein drittes Glied der menschli-
chen Wesenheit.

Aber auch dieses dritte Glied hat eine Welt-Umgebung. Es ist
diejenige der zweiten Hierarchie. In der menschlichen Sprache
ist ein Schattenbild dieser zweiten Hierarchie gegeben. Der
Mensch lebt innerhalb des Bereiches dieser Hierarchie mit sei-
nem Astralleibe.

Man kann weiter gehen. An dem Sprechen ist der Mensch mit
einem Teile seines Wesens beteiligt. Er bringt im Sprechen sein
Inneres in Bewegung. Wovon dieses Innere umschlossen wird,
das bleibt im Sprechen selbst in Ruhe. Die Bewegung des Spre-
chens entringt sich diesem ruhig bleibenden Menschenwesen.
Aber der ganze Mensch kommt in Bewegung, wenn er in Reg-
samkeit bringt, was Gliedmafien-artig an ihm ist. In dieser Be-
wegung ist der Mensch nicht minder ausdrucksvoll wie in der
Erinnerung und in der Sprache. Die Erinnerung driickt die Er-
lebnisse aus; die Sprache hat ihr Wesen eben darinnen, dass sie
Ausdruck von etwas ist. So auch driickt der in seinem ganzen
Wesen bewegte Mensch ein «Etwas» aus.

Was so ausgedriickt wird, weist die Anthroposophie als ein wei-
teres Glied der menschlichen Wesenheit auf. Sie spricht aus der
intuitiven Erkenntnis heraus von dem «wahren Selbst» oder
dem «Ich». Auch fiir dieses findet sie eine Welt-Umgebung. Es
ist diejenige der ersten Hierarchie.

Indem der Mensch an seine Erinnerungs-Gedanken herantritt,
begegnet ihm ein erstes Ubersinnliches, sein eigenes Atherwe-
sen. Anthroposophie weist ihm die entsprechende Welt-
Umgebung auf. Indem sich der Mensch als Sprechenden erfasst,
begegnet ihm sein Astralwesen. Das wird nicht mehr in dem
erfasst, was nur innerlich wie die Erinnerung wirkt. Es wird von
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der Inspiration geschaut als dasjenige, was in dem Sprechen aus
dem Geistigen heraus einen physischen Vorgang gestaltet. Spre-
chen ist ein physischer Vorgang. Ihm liegt das Schaffen aus dem
Bereiche der zweiten Hierarchie zugrunde.

In dem ganzen bewegten Menschen ist ein intensiveres physi-
sches Wirken vorhanden als im Sprechen. Nicht etwas am Men-
schen wird gestaltet; der ganze Mensch wird gestaltet. Da wirkt
die erste Hierarchie in dem in Gestaltung webenden Physi-
schen.

So kann wirkliche Selbst-Erkenntnis des Menschenwesens ge-
ibt werden. Aber der Mensch erfasst dabei nicht das eigene
Selbst allein. Stufenweise erfasst er seine Glieder: den physi-
schen Leib, den Atherleib, den Astralleib, das Selbst. Aber in-
dem er diese erfasst, kommt er auch stufenweise an hohere
Welten heran, die wie die drei Naturreiche, das tierische, das
pflanzliche, das mineralische, als drei geistige Reiche zu der Ge-
samtwelt gehoren, in der sich sein Wesen entfaltet.
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LEITSATZE NR. 69 BIS 71 (27. JuL1 1924)

69. Die dritte Hierarchie offenbart sich als ein rein Geistig-
Seelisches. Sie webt in dem, was der Mensch auf seelische Art
ganz innerlich erlebt. Weder im Atherischen, noch im Physi-
schen konnten Vorgiange entstehen, wenn nur diese Hierarchie
wirkte. Seelisches konnte allein da sein.

70. Die zweite Hierarchie offenbart sich als ein Geistig-
Seelisches, das im Atherischen wirkt. Alles Atherische ist Of-
fenbarung der zweiten Hierarchie. Sie offenbart sich aber nicht
unmittelbar im Physischen. Thre Stirke reicht nur bis zu den
dtherischen Vorgingen. Es wiirde nur Seelisches und Atheri-
sches bestehen, wenn nur dritte und zweite Hierarchie wirkten.

71. Die stdrkste, erste Hierarchie offenbart sich als das im Physi-
schen geistig Wirksame. Sie gestaltet die physische Welt zum
Kosmos. Die dritte und zweite Hierarchie sind dabei die die-
nenden Wesenheiten.
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LEITSATZE NR. 72 BIS 75 (3. AUGUST 1924)

72. Sobald man an die hoheren Glieder der menschlichen We-
senheit: den dtherischen, astralischen Leib und die Ich-
Organisation herantritt, ist man gendtigt, das Verhiltnis des
Menschen zu den Wesen der geistigen Reiche zu suchen. Nur
die physische Leibesorganisation kann von den drei physischen
Naturreichen aus beleuchtet werden.

73. Im Atherleibe gliedert sich dem Menschenwesen die Intelli-
genz des Kosmos ein. Dass dies geschehen kann, setzt die Tatig-
keit von Welt-Wesen voraus, die in ihrem Zusammenwirken
den menschlichen Atherleib so gestalten wie die physischen
Krifte den physischen.

74. Im Astralleibe prigt die geistige Welt dem Menschenwesen
die moralischen Impulse ein. Dass diese in der menschlichen
Organisation sich darleben konnen, ist von der Titigkeit solcher
Wesen abhingig, die das Geistige nicht nur denken, sondern
wesenhaft gestalten konnen.

75. In der Ich-Organisation erlebt der Mensch im physischen
Leib sich selbst als Geist. Dass dies geschehen kann, ist die Téa-
tigkeit von Wesen notwendig, die selbst als geistige in der phy-
sischen Welt leben.
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WIE DIE LEITSATZE ANZUWENDEN SIND

In den Leitsitzen, die vom Goetheanum ausgegeben werden,
soll die Anregung fiir die titig sein wollenden Mitglieder gege-
ben sein, den Inhalt des anthroposophischen Wirkens einheit-
lich zu gestalten. Man wird finden, wenn man an diese Sitze
jede Woche herantritt, dass sie eine Anleitung dazu geben, sich
in den vorhandenen Stoff der Zyklen zu vertiefen und diesen in
einer gewissen Anordnung in den Zweigversammlungen vorzu-
bringen.

Es wire ja gewiss wiinschenswerter, wenn jede Woche sogleich
die Vortrége, die in Dornach gehalten werden, in allen Richtun-
gen an die einzelnen Zweige gebracht werden konnten. Allein
man sollte auch bedenken, welch komplizierte technische Ein-
richtungen dazu nétig sind. Es wird gewiss von Seite des Vor-
standes am Goetheanum nach dieser Richtung alles Mogliche
angestrebt und noch getan werden. Aber man muss mit den
vorhandenen Modglichkeiten rechnen. Die Absichten, die auf
der Weihnachtstagung gedufiert worden sind, werden verwirk-
licht werden. Aber wir brauchen Zeit.

Vorldufig sind diejenigen Zweige im Vorteil, welche Mitglieder
in sich haben, die das Goetheanum besuchen, da die Vortrige
hoéren und deren Inhalt in den Zweigversammlungen vorbrin-
gen konnen. Und es sollte von den Zweigen erkannt werden,
dass die Entsendung solcher Mitglieder an das Goetheanum eine
Wohltat ist. Aber man sollte auch nicht die Arbeit, die in der
Anthroposophischen Gesellschaft schon geleistet ist und die in
den gedruckten Zyklen und Vortrdgen vorliegt, allzu sehr un-
terschitzen. Wer diese Zyklen vornimmt, sich nach den Titeln
erinnert, welcher Stoff in diesem oder jenem enthalten ist, und
dann an die Leitsédtze herantritt, der wird finden, dass er in dem
einen Zyklus das eine und in dem anderen ein anderes findet,
das den Leitsatz weiter ausfithrt. Aus dem Zusammenlesen des-
sen, was in den einzelnen Zyklen getrennt steht, konnen die
Gesichtspunkte gefunden werden, von denen aus in Anlehnung
an die Leitsdtze gesprochen werden kann.
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Wir wirken in der Anthroposophischen Gesellschaft wie rechte
Verschwender, wenn wir die gedruckten Zyklen ganz unbe-
nutzt lassen und immer nur «das Neueste» vom Goetheanum
empfangen wollen. Es ist doch auch leicht begreiflich, dass all-
méhlich jede Moglichkeit, die Zyklen zu drucken, aufhéren
miisste, wenn diese nicht ausgiebig beniitzt wiirden.

Es kommt noch ein anderer Gesichtspunkt in Frage. Bei der
Verbreitung des Inhaltes der Anthroposophie ist Gewissenhaf-
tigkeit und Verantwortlichkeitsgefiihl in allererster Linie not-
wendig. Man muss das, was liber die geistige Welt gesagt wird,
in eine Form bringen, dass die Bilder der geistigen Tatsachen
und Wesenheiten, die gegeben werden, nicht Missverstandnis-
sen ausgesetzt werden. Wer am Goetheanum einen Vortrag
hort, kann einen unmittelbaren Eindruck haben. Wenn er des-
sen Inhalt wiedergibt, so kann bei ihm dieser Eindruck nach-
klingen, und er ist imstande, die Dinge so zu formulieren, dass
sie richtig verstanden werden konnen. Wird aber ein Zweiter,
Dritter der Vermittler, so wird die Wahrscheinlichkeit immer
grofier, dass sich Ungenauigkeiten einschleichen. Alle diese
Dinge sollten bedacht werden.

Und ein weiterer Gesichtspunkt ist ja wohl der allerwichtigste.
Es handelt sich ja nicht darum, dass der anthroposophische In-
halt nur duflerlich angehort oder gelesen werde, sondern dass er
in das lebendige Seelenwesen aufgenommen werde. Im Fort-
denken und Fortfiihlen des Aufgenommenen liegt ein Wesentli-
ches. Das aber soll mit Bezug auf die schon vorliegenden ge-
druckten Zyklen gerade durch die Leitsitze angeregt werden.
Wird dieser Gesichtspunkt zu wenig beriicksichtigt, so wird es
fortdauernd daran fehlen, dass das Wesen der Anthroposophie
durch die Anthroposophische Gesellschaft sich offenbaren kon-
ne. Man sagt nur mit scheinbarem Recht: was niitzt es mir, noch
soviel von geistigen Welten zu horen, wenn ich nicht selbst in
solche Welten hineinschauen kann. Man beriicksichtigt dabei
nicht, dass dieses Hineinschauen gefordert wird, wenn tiiber die
Verarbeitung des anthroposophischen Inhaltes so gedacht wird,
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wie es hier angedeutet ist. Die Vortrige am Goetheanum sind so
gehalten, dass ihr Inhalt lebendig und frei in den Gemditern der
Zuhorer fortwirken kann. Und so ist auch der Inhalt der Zyk-
len. Da ist kein totes Material zur bloffen dufieren Mitteilung;
da ist Stoff, der unter verschiedene Gesichtspunkte geriickt das
Schauen in geistige Welten anregt. Man sollte nicht glauben:
den Inhalt der Vortrdge hore ich an; die Erkenntnis der geisti-
gen Welt eigne ich mir durch Meditation an. So wird man nie
im wahren Sinne weiterkommen. Beides muss in der Seele zu-
sammenwirken. Und das Fortdenken und Fortfithlen des anth-
roposophischen Inhaltes ist auch Seeleniibung. Man lebt sich in
die geistige Welt schauend hinein, wenn man so, wie es hier
gesagt ist, mit diesem Inhalt verfihrt.

Es wird eben doch in der Anthroposophischen Gesellschaft viel
zu wenig darauf gesehen, dass Anthroposophie nicht graue The-
orie, sondern wahres Leben sein soll. Wahres Leben, das ist ihr
Wesen; und wird sie zur grauen Theorie gemacht, dann ist sie
oft gar nicht eine bessere, sondern eine schlechtere Theorie als
andere. Aber sie wird eben erst Theorie, wenn man sie dazu
macht, wenn man sie totet. Das wird noch viel zu wenig gese-
hen, dass Anthroposophie nicht nur eine andere Weltanschau-
ung ist als andere, sondern dass sie auch anders aufgenommen
werden muss. Man erkennt und erlebt ihr Wesen erst in dieser
anderen Art des Aufnehmens.

Das Goetheanum sollte als der notwendige Mittelpunkt des
anthroposophischen Arbeitens und Wirkens angesehen werden;
aber man sollte nicht aus dem Auge verlieren, dass in den Zwei-
gen der anthroposophische Stoff, der erarbeitet worden ist, auch
zur Geltung komme. Was am Goetheanum gewirkt wird, das
kann im vollen lebendigen Sinne die ganze Anthroposophische
Gesellschaft nach und nach haben, wenn moglichst viele Mit-
glieder aus dem Leben der Zweige heraus an das Goetheanum
selbst herankommen und, soviel ihnen mdglich ist, an seinem
lebendigen Wirken teilnehmen. Das alles aber muss mit Inner-
lichkeit gestaltet werden; mit dem &uflerlichen «Mitteilen» des

45



ANTHROPOSOPHISCHE LEITSATZE

Inhaltes von jeder Woche geht es nicht. Der Vorstand am Goe-
theanum wird Zeit brauchen und bei den Mitgliedern Ver-
stindnis finden miissen. Dann wird er im Sinne der Weih-
nachtstagung wirken kénnen.
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LEITSATZE NR. 76 B1S 78 (10. AUGUST 1924)

76. Will man eine Vorstellung der ersten Hierarchie (Seraphim,
Cherubim und Throne) hervorrufen, so wird man darnach su-
chen miissen, Bilder zu gestalten, in denen Geistiges (nur iiber-
sinnlich Schaubares) in den Formen sich wirkend offenbart, die
in der Sinnenwelt zur Erscheinung kommen. Geistiges in sin-
nenfilliger Bildlichkeit muss Inhalt der Gedanken iiber die erste
Hierarchie sein.

77. Will man eine Vorstellung der zweiten Hierarchie (Kyriote-
tes, Dynameis, Exusiai) hervorrufen, so wird man darnach su-
chen miissen, Bilder zu gestalten, in denen Geistiges nicht in
sinnenfilligen Formen, sondern auf rein geistige Art sich offen-
bart. Geistiges in nicht sinnenfilliger, sondern rein geistiger
Bildlichkeit muss der Inhalt der Gedanken iiber die zweite Hie-
rarchie sein.

78. Will man eine Vorstellung der dritten Hierarchie (Archai,
Archangeloi, Angeloi) hervorrufen, so wird man darnach su-
chen miissen, Bilder zu gestalten, in denen Geistiges nicht in
sinnenfilligen Formen, aber auch nicht auf rein geistige Art,
sondern so sich offenbart, wie Denken, Fithlen und Wollen in
der menschlichen Seele sich darleben. Geistiges in seelenhafter
Bildlichkeit muss der Inhalt der Gedanken {iber eine dritte Hie-
rarchie sein.
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IM ANBRUCH DES MICHAEL-ZEITALTERS

Bis zum neunten Jahrhundert nach dem Mysterium von Golga-
tha stand der Mensch anders zu seinen Gedanken als spiter. Er
hatte nicht die Empfindung, dass er die in seiner Seele lebenden
Gedanken selbst hervorbringe. Er betrachtete sie als Eingebun-
gen einer geistigen Welt. Auch wenn er iiber das Gedanken hat-
te, was er mit seinen Sinnen wahrnahm, waren ihm die Gedan-
ken Offenbarungen des Géttlichen, das aus den Sinnesdingen zu
ihm sprach.

Wer geistige Schauungen hat, begreift diese Empfindung. Denn,
wenn ein geistig Wirkliches sich der Seele mitteilt, so hat man
niemals das Gefiihl, da ist die geistige Wahrnehmung, und man
formt selber den Gedanken, um die Wahrnehmung zu begrei-
fen; sondern man schaut den Gedanken, der in der Wahrneh-
mung enthalten und mit ihr gegeben ist, so objektiv wie sie
selbst.

Mit dem neunten Jahrhundert - selbstverstindlich sind solche
Angaben so zu nehmen, dass sie eine mittlere Zeitangabe bilden;
der Ubergang geschieht ganz allmihlich -leuchtete in den Men-
schenseelen die personlich-individuelle Intelligenz auf. Der
Mensch bekam das Gefiihl: ich bilde die Gedanken. Und dieses
Bilden der Gedanken wurde das Uberragende im Seelenleben, so
dass die Denkenden das Wesen der Menschenseele im intelli-
genten Verhalten sahen. Vorher hatte man von der Seele eine
imaginative Vorstellung. Man sah ihr Wesen nicht im Gedan-
kenbilden, sondern in ihrem Teilhaben an dem geistigen Inhalt
der Welt. Die iibersinnlichen geistigen Wesen dachte man den-
kend; und sie wirken in den Menschen hinein; sie denken auch
in ihn hinein. Was so von der iibersinnlichen geistigen Welt im
Menschen lebt, das empfand man als Seele.

Sobald man in die geistige Welt mit seiner Anschauung hinauf-
dringt, kommt man an konkrete geistige Wesensméchte heran.
In alten Lehren hat man die Macht, aus der die Gedanken der
Dinge erfliefSen, mit dem Namen Michael bezeichnet. Der Na-
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me kann beibehalten werden. Dann kann man sagen: die Men-
schen empfingen einst von Michael die Gedanken. Michael
verwaltete die kosmische Intelligenz. Vom neunten Jahrhundert
an verspiirten die Menschen nicht mehr, dass ihnen Michael die
Gedanken inspiriert. Sie waren seiner Herrschaft entfallen; sie
fielen aus der geistigen Welt in die individuellen Menschensee-
len.

Innerhalb der Menschheit wurde nunmehr das Gedankenleben
ausgebildet. Man war zundchst unsicher, was man an den Ge-
danken hatte. Diese Unsicherheit lebte in den scholastischen
Lehren. Die Scholastiker zerfielen in Realisten und Nominalis-
ten. Die Realisten - deren Fithrer Thomas von Aquino und die
ihm Nahestehenden waren -fithlten noch die alte Zusammen-
gehorigkeit von Gedanke und Ding. Sie sahen daher in den Ge-
danken ein Wirkliches, das in den Dingen lebt. Die Gedanken
des Menschen sahen sie als etwas an, das als Wirklichkeit aus
den Dingen in die Seele hiniiberflief3t. - Die Nominalisten fiihl-
ten stark den Tatbestand, dass die Seele ihre Gedanken bildet.
Sie empfanden die Gedanken nur als Subjektives, das in der See-
le lebt und das mit den Dingen nichts zu tun hat. Sie meinten:
die Gedanken seien nur vom Menschen gebildete Namen fiir die
Dinge. (Man sprach nicht von «Gedanken», sondern von «Uni-
versalien»; aber das kommt fiir das Prinzipielle der Anschauung
nicht in Betracht, da Gedanken ja immer etwas Universelles im
Verhiltnis zu den einzelnen Dingen haben.)

Man kann sagen: Die Realisten wollten Michael die Treue be-
wahren; auch da die Gedanken aus seinem Bereich in den der
Menschen gefallen waren, wollten sie als Denker dem Michael
dienen als dem Fiirsten der Intelligenz des Kosmos. - Die Nomi-
nalisten vollzogen in ihrem unbewussten Seelenteil den Abfall
von Michael. Sie betrachteten nicht Michael, sondern den Men-
schen als den Eigentiimer der Gedanken.

Der Nominalismus gewann an Verbreitung und Einfluss. Das
konnte so fortgehen bis in das letzte Drittel des neunzehnten
Jahrhunderts. In diesem Zeitalter empfanden diejenigen Men-
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schen, die sich auf die Wahrnehmung der geistigen Geschehnis-
se innerhalb des Weltalls verstehen, dass Michael dem Strom
des intellektuellen Lebens nachgezogen war. Er sucht nach ei-
ner neuen Metamorphose seiner kosmischen Aufgabe. Er lief
vorher von der geistigen Aufienwelt her die Gedanken in die
Seelen der Menschen stromen; vom letzten Drittel des neun-
zehnten Jahrhunderts an will er in den Menschenseelen leben,
in denen die Gedanken gebildet werden. Vorher sahen die Mi-
chael verwandten Menschen Michael im Geistbereich seine Td-
tigkeit entfalten; jetzt erkennen sie, dass sie Michael im Herzen
wohnen lassen sollen; jetzt weihen sie ihm ihr gedankengetra-
genes geistiges Leben; jetzt lassen sie sich im freien, individuel-
len Gedankenleben von Michael dariiber belehren, welches die
rechten Wege der Seele sind.

Menschen, die im vorangehenden Erdenleben in inspiriertem
Gedankenwesen gestanden haben, also Michaeldiener waren,
fuhlten sich, am Ende des neunzehnten Jahrhunderts wieder ins
Erdenleben gekommen, zu solcher freiwilligen Michaelgemein-
schaft gedrdngt. Sie betrachteten ihren alten Gedankeninspira-
tor nunmehr als den Weiser im hoheren Gedankenwesen.

Wer auf solche Dinge zu achten versteht, der konnte wissen,
welch ein Umschwung im letzten Drittel des neunzehnten
Jahrhunderts sich mit Bezug auf das Gedankenleben der Men-
schen vollzogen hat. Vorher konnte der Mensch nur fithlen, wie
aus seinem Wesen heraus die Gedanken sich formten; von dem
angedeuteten Zeitabschnitt an kann er sich {iber sein Wesen
erheben; er kann den Sinn ins Geistige lenken; da tritt ihm Mi-
chael entgegen, und der erweist sich als altverwandt mit allem
Gedankenweben. Der befreit die Gedanken aus dem Bereich des
Kopfes; er macht ihnen den Weg zum Herzen frei; er 16st die
Begeisterung aus dem Gemiite los, so dass der Mensch in seeli-
scher Hingabe leben kann an alles, was sich im Gedankenlicht
erfahren lasst. Das Michaelzeitalter ist angebrochen. Die Herzen
beginnen, Gedanken zu haben; die Begeisterung entstromt nicht
mehr blofd mystischem Dunkel, sondern gedankengetragener
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Seelenklarheit. Dies verstehen, heifdt, Michael in sein Gemiit
aufnehmen. Gedanken, die heute nach dem Erfassen des Geisti-
gen trachten, miissen Herzen entstammen, die fiir Michael als
den feurigen Gedankenfiirsten des Weltalls schlagen.
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LEITSATZE NR. 79 B1s 81 (17. AUGUST 1924)

79. An die dritte Hierarchie (Archai, Archangeloi, Angeloi)
kann man geistig herantreten, wenn man Denken, Fiihlen [63]
und Wollen so kennen lernt, dass man in ihnen das in der Seele
wirkende Geistige gewahr wird. Das Denken stellt zundchst nur
Bilder, nicht ein Wirkliches in die Welt. Das Fiithlen webt in
diesem Bildhaften; es spricht fiir ein Wirkliches im Menschen,
kann es aber nicht ausleben. Das Wollen entfaltet eine Wirk-
lichkeit, die den Leib voraussetzt, aber an seiner Gestaltung
nicht bewusst mitwirkt. Das Wesenhafte, das im Denken lebt,
um den Leib zur Grundlage dieses Denkens zu machen, das We-
senhafte, das im Fiihlen lebt, um den Leib zum Mit-Erleber ei-
ner Wirklichkeit zu machen, das Wesenhafte, das im Wollen
lebt, um an seiner Gestaltung bewusst mitzuwirken, ist in der
dritten Hierarchie lebendig.

80. An die zweite Hierarchie (Exusiai, Dynameis, Kyriotetes)
kann man geistig herantreten, wenn man die Naturtatsachen als
Erscheinungen eines in ihnen /ebenden Geistigen erschaut. Die
zweite Hierarchie hat dann die Natur zu ihrem Aufenthalt, um
in ihr an den Seelen zu wirken.

81. An die erste Hierarchie (Seraphim, Cherubim, Throne) kann
man geistig herantreten, wenn man die im Natur- und Men-
schenreich vorhandenen Tatsachen als die Taten (Schépfungen)
eines in ihnen wirkenden Geistigen erschaut. Die erste Hierar-
chie hat dann das Natur- und Menschenreich zu ihrer Wirkung,
in der sie sich entfaltet.
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LEITSATZE NR. 82 BIS 84 (24. AUGUST 1924)

82. Der Mensch blickt zu den Sternenwelten auf; was sich da
den Sinnen darbietet, sind nur die dufleren Offenbarungen der-
jenigen Geistwesenheiten und ihrer Taten, von denen in den
vorigen Betrachtungen als den Wesen der geistigen Reiche
(Hierarchien) gesprochen worden ist.

83. Die Erde ist der Schauplatz der drei Naturreiche und des
Menschenreiches, insofern diese den dufleren Sinnenschein von
der Tatigkeit geistiger Wesenheiten offenbaren.

84. Die Krifte, welche in die irdischen Naturreiche und in das
Menschenreich von Seiten geistiger Wesen hineinwirken, ent-
hiillen sich dem Menschengeiste durch die wahre, die geistge-
méfie Erkenntnis der Gestirnwelten.
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DIE MENSCHLICHE SEELENVERFASSUNG VOR DEM ANBRUCH
DES MICHAEL-ZEITALTERS

Heute soll eine Betrachtung hier eingefiigt werden, die sich an
die Ideen «Im Anbruch des Michael-Zeitalters» anschlief3t. Die-
ses Michael-Zeitalter ist in der Entwicklung der Menschheit
heraufgekommen nach dem Vorherrschen der intellektuellen
Gedankenbildung auf der einen Seite und der auf die dufSere
Sinnenwelt - die physische Welt - gerichteten menschlichen
Anschauungsweise auf der dndern.

Die Gedankenbildung ist in ihrer eigenen Wesenheit nicht eine
Entwicklung nach dem Materialistischen hin. Dasjenige, was in
altern Zeitaltern wie inspiriert an den Menschen herantrat, die
Ideenwelt, wurde in der Zeit, die der Michael-Epoche voran-
ging, Figentum der menschlichen Seele. Diese empfingt nicht
mehr die Ideen «von oben» aus dem geistigen Inhalt des Kos-
mos; sie holt sie aktiv aus der eigenen Geistigkeit des Menschen
herauf. Damit ist der Mensch erst reif geworden, sich auf die
eigene geistige Wesenheit zu besinnen. Vorher drang er bis zu
dieser Tiefe des eigenen Wesens nicht vor. Er sah in sich gewis-
sermaflen den Tropfen, der aus dem Meere der kosmischen
Geistigkeit sich fiir das Erdenleben abgetrennt hat, um sich nach
demselben wieder mit ihm zu vereinigen.

Es ist die im Menschen stattfindende Gedankenbildung ein
Fortschritt in der menschlichen Selbsterkenntnis. Im Ubersinn-
lichen angeschaut, stellt sich die Sache so dar: Die geistigen
Michte, die man mit dem Michael-Namen bezeichnen kann,
verwalteten im geistigen Kosmos die Ideen. Der Mensch erlebte
diese Ideen, indem er mit seiner Seele an dem Leben der Micha-
el-Welt teilnahm. Dieses Erleben ist nun sein eigenes geworden.
Dadurch ist eine zeitweilige Trennung des Menschen von der
Michael-Welt eingetreten. Mit den inspirierten Gedanken der
Vorzeit empfing der Mensch zugleich die geistigen Weltinhalte.
Indem diese Inspiration aufhdrte und der Mensch in eigener
Tatigkeit die Gedanken bildet, ist er auf die Anschauung der
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Sinne verwiesen, um fiir diese Gedanken einen Inhalt zu haben.
So musste der Mensch zunichst die errungene eigene Geistig-
keit mit materiellem Inhalt erfiillen. Er fiel in die materialisti-
sche Anschauung in dem Zeitalter, das sein eigenes geistiges
Wesen auf eine Stufe brachte, die hoher ist als die vorangehen-
den.

Das kann leicht verkannt werden; man kann den «Fall» in den
Materialismus nur allein beachten, und dann iiber ihn traurig
sein. Aber wihrend das Anschauen dieses Zeitalters sich auf die
dufiere physische Welt beschranken musste, entfaltete sich im
Innern der Seele eine gereinigte, in sich selbst bestehende Geis-
tigkeit des Menschen als Erleben. Diese Geistigkeit muss nun im
Michael-Zeitalter nicht mehr unbewusstes Erleben bleiben,
sondern sich ihrer Eigenart bewusst werden. Das bedeutet den
Eintritt der Michael-Wesenheit in die menschliche Seele. Der
Mensch hat eine gewisse Zeit hindurch das eigene Geistige mit
dem Materiellen der Natur erfiillt; er soll es wieder mit ureige-
ner Geistigkeit als kosmischen Inhalt erfiillen.

Die Gedankenbildung verlor sich eine Weile an die Materie des
Kosmos; sie muss sich in dem kosmischen Geiste wieder finden.
In die kalte, abstrakte Gedankenwelt kann Wirme, kann we-
senserfiillte Geist-Wirklichkeit eintreten. Das stellt den An-
bruch des Michael-Zeitalters dar.

Nur in der Trennung von dem Gedankenwesen der Welt konnte
in den Tiefen der menschlichen Seele das Bewusstsein der Frei-
heit erwachsen. Was von den Héhen kam, musste aus den Tie-
fen wiedergefunden werden. Deshalb ist die Entwicklung dieses
Bewusstseins der Freiheit zunichst mit einer nur auf das Aufiere
gerichteten Naturerkenntnis verbunden gewesen. Wihrend der
Mensch im Innern seinen Geist unbewusst zur Reinheit der
Ideen erbildete, waren seine Sinne nach aufSen nur auf das Ma-
terielle gerichtet, das in keiner Weise storend in das eingriff,
was zunichst als zarter Keim in der Seele aufleuchtete.
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Aber es kann in die Anschauung des duferen Materiellen das
Erleben des Geistigen und damit die geistige Anschauung in
neuer Art wieder einziehen. Was im Zeichen des Materialismus
an Naturerkenntnis gewonnen worden ist, kann in geistgema-
er Art im inneren Seelenleben erfasst werden. Michael, der
«von oben» gesprochen hat, kann «aus dem Innern», wo er sei-
nen neuen Wohnsitz aufschlagen wird, gehort werden. Mehr
imaginativ gesprochen, kann dies so ausgedriickt werden: Das
Sonnenhafte, das der Mensch durch lange Zeiten nur aus dem
Kosmos in sich aufnahm, wird im Innern der Seele leuchtend
werden. Der Mensch wird von einer «innern Sonne» sprechen
lernen. Er wird sich deshalb in seinem Leben zwischen Geburt
und Tod nicht weniger als Erdenwesen wissen; aber er wird das
auf der Erde wandelnde eigene Wesen als sonnengefiihrt erken-
nen. Er wird als Wahrheit empfinden lernen, dass ihn im In-
nern eine Wesenheit in ein Licht stellt, das zwar auf das Erden-
dasein leuchtet, aber nicht in diesem entziindet wird. Im An-
bruche des Michael-Zeitalters mag es noch scheinen, als ob dies
alles der Menschheit recht ferne liegen konne; doch es ist «<im
Geiste» nahe; es muss nur «gesehen» werden. Von dieser Tatsa-
che, dass die Ideen des Menschen nicht nur «denkend» bleiben,
sondern im Denken «sehend» werden, hingt unermesslich viel

ab.
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LEITSATZE NR. 85 BIS 87 (31. AUGUST 1924)

85. Im wachen Tagesbewusstsein erlebt sich im gegenwirtigen
Weltenalter zuniachst der Mensch. Dieses Erleben verhiillt ihm,
dass innerhalb der Wachheit die dritte Hierarchie in seinem
Erleben gegenwirtig ist.

86. Im Traumbewusstsein erlebt der Mensch in chaotischer Art
das eigene Wesen mit dem Geistwesen der Welt unharmonisch
vereinigt. Stellt sich dem Traumbewusstsein das imaginative als
dessen anderer Pol gegeniiber, so wird der Mensch gewahr, dass
die zweite Hierarchie in seinem Erleben gegenwirtig ist.

87. Im traumlosen Schlafbewusstsein erlebt der Mensch ohne
eigene Bewusstheit das eigene Wesen mit dem Geistwesen der
Welt vereinigt. Stellt sich dem Schlafbewusstsein das inspirierte
als dessen anderer Pol gegeniiber, so wird der Mensch gewahr,
dass die erste Hierarchie in seinem Erleben gegenwirtig ist.
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APHORISMEN (AUS EINEM AM 24. AUGUST IN LONDON
GEHALTENEN MITGLIEDER-VORTRAG)

Das menschliche Bewusstsein entwickelt im gegenwirtigen
Weltstadium seiner Entwicklung drei Formen, das wachende,
das traumende und das traumlos schlafende Bewusstsein.

Das wachende erlebt die sinnenfillige Aufienwelt, bildet iiber
diese Ideen und kann aus diesen Ideen heraus solche gestalten,
welche eine rein geistige Welt abbilden. Das trdumende Be-
wusstsein entwickelt Bilder, welche die Aufdenwelt umformen,
zum Beispiel an die in das Bett scheinende Sonne das Traumer-
lebnis einer Feuersbrunst mit vielen Einzelheiten kniipfen. Oder
es stellt die menschliche Innenwelt in symbolischen Bildern vor
die Seele, zum Beispiel das stark pochende Herz im Bild eines
iiberheizten Ofens. Auch die Erinnerungen leben umgestaltet
im Traumbewusstsein auf. Dazu kommen Inhalte solcher Bilder,
die nicht der Sinneswelt entnommen sind, sondern der geisti-
gen, die aber nicht die Mdglichkeit bieten, in die geistige Welt
erkennend einzudringen, weil ihr Ddmmersein nicht ganz in das
Wachbewusstsein sich heben lédsst, und weil, was in dieses
heriiberspielt, nicht wahrhaft ergriffen werden kann.

Es ist aber moglich, von der Traumwelt unmittelbar im Erwa-
chen so viel zu erfassen, dass man gewahr wird, wie sie der un-
vollkommene Abdruck eines geistigen Erlebens ist, das den
Schlaf erfiillt, aber dem Wachbewusstsein sich zum weitaus
grofiten Teile entzieht. Es ist nur nétig, um das zu durchschau-
en, den Augenblick des Erwachens so zu gestalten, dass dieses
nicht mit einem Schlage die Auflenwelt vor die Seele zaubert,
sondern dass die Seele, ohne noch nach aufien zu schauen, sich
dem innen Erlebten hingegeben fiihlt.

Das traumlose Schlafbewusstsein ldsst die Seele Erlebnisse
durchmachen, die in der Erinnerung nur als unterschiedsloses
Einerlei der Zeit-Erfiillung erscheinen. Man wird von diesen
Erlebnissen so lange als von etwas gar nicht Vorhandenem spre-
chen konnen, solange man nicht durch geisteswissenschaftliche
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Forschung in sie eindringt. Geschieht dies aber, entwickelt man
auf die in der anthroposophischen Literatur gegebene Art das
imaginierte und inspirierte Bewusstsein, dann treten aus der
Finsternis des Schlafes die Bilder und die Inspirationen von Er-
lebnissen fritheren Erdendaseins hervor. Und dann kann man
auch den Inhalt des Traumbewusstseins iiberschauen. Er besteht
in einem vom Wachbewusstsein nicht zu ergreifenden Inhalt,
der in diejenige Welt verweist, in welcher der Mensch zwischen
zwei Erdenleben als unverkorperte Seele verweilt.

Lernt man kennen, was fiir die gegenwirtige Weltenphase das
Traum- und das Schlafbewusstsein verbergen, dann wird der
Weg eroffnet auf die Entwicklungsformen des menschlichen
Bewusstseins in der Vorwelt. Man kann dazu allerdings nicht
durch die dufiere Forschung gelangen. Denn die erhaltenen du-
3eren Zeugnisse bringen nur Nachwirkungen von vorgeschicht-
lichen Erlebnissen des menschlichen Bewusstseins. Die anthro-
posophische Literatur bringt Aufschliisse dariiber, wie man
durch geistige Forschung zur Anschauung von solchen Erlebnis-
sen gelangen kann.

In der alten Zeit Agyptens findet diese Forschung ein Traum-
bewusstsein, das dem Wachbewusstsein viel ndher steht, als das
jetzt beim Menschen der Fall ist. Die Traumerlebnisse strahlten
erinnerungsgemif in das Wachbewusstsein heriiber; und dieses
lieferte nicht blof die in scharf konturierte Gedanken zu fas-
senden Sinneseindriicke, sondern verbunden mit diesen das
Geistige, das in der Sinneswelt wirkt. Dadurch stand der
Mensch mit seinem Bewusstsein instinktiv in der Welt darin-
nen, die er bei seiner Erdenverkdrperung verlassen hat und die
er wieder betreten wird, wenn er durch die Todespforte ge-
schritten sein wird.

Die erhaltenen Schrift-Denkmailer und anderes geben dem, der
unbefangen in ihren Inhalt eindringt, deutliche Nachbilder ei-
nes solchen Bewusstseins, das einer Zeit angehort, aus der dufse-
re Denkmaler nicht vorhanden sind.
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Das Schlafbewusstsein der dgyptischen Urzeit enthielt Trdume
der geistigen Welt in einer dhnlichen Art, wie das gegenwirtige
Traume aus der physischen Welt enthilt.

Bei dndern Volkern findet man aber noch ein anderes Bewusst-
sein. Der Schlaf strahlte seine Erlebnisse in das Wachen her-
iiber, und zwar so, dass in diesem Heriiberstrahlen eine An-
schauung der wiederholten Erdenleben instinktiv vorhanden
war. Die Traditionen von der Erkenntnis der wiederholten Er-
denleben durch die Urmenschen entstammen diesen Bewusst-
seins-Formen.

Man findet, was in alten Zeiten an Traumbewusstsein dimmer-
haft instinktiv vorhanden war, in der entwickelten imaginati-
ven Erkenntnis wieder. Nur ist es bei dieser vollbewusst wie das
Wachleben.

Und man wird durch die inspirierte Erkenntnis ebenso die vor-
zeitliche instinktive Einsicht gewahr, die noch etwas von den
wiederholten Erdenleben sah. Auf diese Verwandlung der
menschlichen Bewusstseinsformen geht die heutige Mensch-
heitsgeschichte nicht ein. Sie mochte gerne glauben, dass im
wesentlichen die gegenwirtigen Bewusstseinsformen immer
vorhanden waren, solange es eine Erdenmenschheit gibt.

Und was doch auf solche andere Bewusstseinsformen hinweist,
die Mythen und Mirchen, moéchte man als den Ausfluss der
dichtenden Phantasie des Urmenschen ansehen.
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LEITSATZE NR. 88 BIS 90 (7. SEPTEMBER 1924)

88. Im wachen Tagesbewusstsein erlebt sich im gegenwirtigen
Weltenalter der Mensch als innerhalb der physischen Welt ste-
hend. Dieses Erleben verbirgt ihm, dass innerhalb seiner eige-
nen Wesenheit die Wirkungen eines Lebens zwischen Tod und
Geburt vorhanden sind.

89. Im Traumbewusstsein erlebt der Mensch in chaotischer Art
das eigene Wesen mit dem Geisteswesen der Welt unharmo-
nisch vereint. Das Wachbewusstsein kann den eigentlichen In-
halt dieses Traumbewusstseins nicht ergreifen. Es enthiillt sich
dem imaginativen und inspirierten Bewusstsein, dass die Geist-
welt, die der Mensch zwischen Tod und Geburt durchlebt, an
dem Aufbau seines Innenwesens beteiligt ist.

90. Im traumlosen Schlafbewusstsein erlebt der Mensch ohne
eigene Bewusstheit das eigene Wesen als durchdrungen mit den
Ergebnissen vergangener Erdenleben. Das inspirierte und intui-
tive Bewusstsein dringt zur Anschauung dieser Ergebnisse vor
und sieht das Wirken voriger Erdenleben in dem Schicksalsver-
lauf (Karma) des gegenwirtigen.
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LEITSATZE NR. 91 BIS 93 (14. SEPTEMBER 1924)

91. Der Wille tritt in das gewohnliche Bewusstsein im heutigen
Weltalter nur durch den Gedanken ein. Dieses gewohnliche
Bewusstsein kann aber nur an das sinnlich Wahrnehmbare an-
kniipfen. Es ergreift auch an dem eigenen Willen nur das, was
von diesem in die sinnliche Wahrnehmungswelt eintritt. Der
Mensch weif$ in diesem Bewusstsein von seinen Willensimpul-
sen nur durch die vorstellende Beobachtung seiner selbst, wie er
von der Aufienwelt nur durch Beobachtung weif3.

92. Das Karma, das im Willen wirkt, ist eine ihm aus vorange-
gangenen Erdenleben anhaftende Eigenschaft. Diese kann daher
nicht durch die Vorstellungen des gewohnlichen Sinnesseins,
die nur auf das gegenwirtige Erdenleben hin orientiert sind,
erfasst werden.

93. Weil diese Vorstellungen das Karma nicht erfassen konnen,
verweisen sie das ihnen an den menschlichen Willensimpulsen
entgegentretende Unverstdndliche in das mystische Dunkel der
Korperkonstitution, wahrend es die Wirkung vorangegangener
Erdenleben ist.
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LEITSATZE NR. 94 BIS 96 (21. SEPTEMBER 1924)

94. Mit dem gewohnlichen Vorstellungsleben, das durch die
Sinne vermittelt wird, steht der Mensch in der physischen Welt.
Um diese in sein Bewusstsein aufzunehmen, muss das Karma im
Vorstellungsleben schweigen. Der Mensch vergisst gewisserma-
f3en als Vorstellender sein Karma.

95. In den Willensoffenbarungen wirkt das Karma. Aber die
Wirkung bleibt im Unbewussten. Durch das Erheben dessen,
was im Willen unbewusst wirkt, zur Imagination, wird das
Karma ergriffen. Man fiihlt in sich sein Schicksal.

96. Tritt Inspiration und Intuition in die Imagination ein, dann
wird im Willenswirken aufier den Impulsen der Gegenwart das
Ergebnis voriger Erdenleben wahrnehmbar. Das vergangene
Leben erweist sich in dem gegenwirtigen als wirksam.
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LEITSATZE NR. 97 BIS 99 (28. SEPTEMBER 1924)

97. Eine grobere Darstellung darf sagen: in der Seele des Men-
schen leben Denken, Fiihlen und Wollen. Eine feinere muss
sagen: Denken enthilt immer einen Untergrund von Fiihlen
und Wollen, Fiihlen einen solchen von Denken und Wollen,
Wollen einen von Denken und Fiithlen. Im Gedankenleben ist
nur das Denken, im Gefiihlsleben das Fiihlen, im Willensleben
das Wollen gegeniiber den anderen Seeleninhalten vorherr-
schend.

98. Das Fiihlen und Wollen des Gedankenlebens enthalten das
karmische Ergebnis voriger Erdenleben. Das Denken und Wol-
len des Gefiihlslebens bestimmen auf karmische Art den Cha-
rakter. Das Denken und Fiihlen des Willenslebens reiffen das
gegenwirtige Erdenleben aus dem karmischen Zusammenhange
heraus.

99. Im Fiihlen und Wollen des Denkens lebt der Mensch sein
Karma der Vergangenheit aus; im Denken und Fiithlen des Wol-
lens bereitet er das Karma der Zukunft vor.
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LEITSATZE NR. 100 BiS 102 (5. OKTOBER 1924)

100. Die Gedanken haben ihren eigentlichen Sitz im dtheri-
schen Leib des Menschen. Aber da sind sie lebendig-wesenhafte
Krifte. Sie priagen sich dem physischen Leibe ein. Und als solche
«eingeprigte Gedanken» haben sie die schattenhafte Art, in der
sie das gewohnliche Bewusstsein kennt.

101. Was in den Gedanken als Fiihlen lebt, das kommt vom ast-
ralischen Leib, was als Wollen, vom «Ich» her. Im Schlafen er-
strahlt der Atherleib des Menschen durchaus in dessen Gedan-
kenwelt; nur der Mensch nimmt nicht daran teil, weil er das
Fihlen der Gedanken mit dem Astralleib, das Wollen derselben
mit dem «Ich» aus dem é&therischen und physischen Leib her-
ausgezogen hat.

102. In dem Augenblicke, in dem wihrend des Schlafes der ast-
ralische Leib und das Ich das Verhiltnis zu den Gedanken des
Atherleibes 16sen, gehen sie ein solches zu dem «Karma», zur
Anschauung der Geschehnisse durch die wiederholten Erdenle-
ben hindurch ein. Diese Anschauung ist dem gewdhnlichen
Bewusstsein versagt; ein iibersinnliches Bewusstsein tritt in sie
ein.
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DER VOR-MICHAELISCHE UND DER MICHAELS-WEG

Man wird nicht im rechten Lichte sehen kénnen, wie der Mi-
chael-Einschlag in die Menschheits-Entwicklung hereindringt,
wenn man sich {iber das Verhiltnis der neueren Ideenwelt zur
Natur die Vorstellung macht, die heute allgemein iiblich ist.

Da denkt man: draufien ist die Natur mit ihren Vorgingen und
Wesen; im Innern, da sind die Ideen. Diese stellen Begriffe von
Naturwesen dar oder auch sogenannte Naturgesetze. Es kommt
den Denkern dabei vor allem darauf an, zu zeigen, wie man die
Ideen bildet, die das rechte Verhiltnis zu den Naturwesen ha-
ben oder die wahre Naturgesetze enthalten.

Man legt dabei wenig Wert darauf, wie diese Ideen zu dem
Menschen stehen, der sie hat. Und doch wird man, worauf es
ankommt, nur einsehen, wenn man vor allem die Frage auf-
wirft: Was erlebt der Mensch in den neueren naturwissen-
schaftlichen Ideen?

Man wird zu einer Antwort auf die folgende Art kommen.

Heute empfindet der Mensch, dass Ideen in ihm durch die Téa-
tigkeit seiner Seele ausgebildet werden. Er hat das Gefiihl: er ist
der Ausbildner der Ideen, wihrend nur die Wahrnehmungen
von auflen an ihn herandringen.

Dieses Gefiihl hatte der Mensch nicht immer. Er empfand in
dlteren Zeiten den Inhalt der Ideen nicht als etwas Selbst-
Gemachtes, sondern als etwas durch Eingebung aus der iiber-
sinnlichen Welt Erhaltenes.

Dieses Gefiihl machte Stufen durch. Und die Stufen hingen da-
von ab, mit welchem Teil seines Wesens der Mensch das erleb-
te, was er heute seine Ideen nennt. Heute in dem Zeitalter der
Entwicklung der Bewusstseinsseele gilt uneingeschriankt, was in
den vorigen Leitsdtzen steht: «Die Gedanken haben ihren ei-
gentlichen Sitz im &therischen Leib des Menschen. Aber da sind
sie lebendig-wesenhafte Krifte. Sie prigen sich dem physischen
Leibe ein. Und als solche ,eingeprigte Gedanken’ haben sie die
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schattenhafte Art, in der sie das gewohnliche Bewusstsein
kennt.»

Man kann nun zuriickgehen in Zeiten, in denen Gedanken un-
mittelbar im «Ich» erlebt wurden. Da aber waren sie nicht
schattenhaft wie heute; sie waren nicht blofd /ebend; sie waren
beseelt und durchgeistigt. Das heifdt aber: der Mensch dachte
nicht Gedanken; sondern er erlebte die Wahrnehmung von
konkreten geistigen Wesenheiten.

Man wird ein Bewusstsein, das so zu einer Welt von geistigen
Wesenheiten aufsieht, iiberall in der Vorzeit der Volker finden.
Was sich davon geschichtlich erhalten hat, bezeichnet man heu-
te als mythenbildendes Bewusstsein und legt ihm keinen beson-
deren Wert bei fiir die Erfassung der wirklichen Welt. - Und
doch steht der Mensch mit diesem Bewusstsein in seiner Welt,
in der Welt seines Ursprunges darinnen, wihrend er sich mit
dem heutigen Bewusstsein aus dieser seiner Welt heraushebt.

Der Mensch ist Geist. Und seine Welt ist die der Geister.

Eine néchste Stufe ist diejenige, wo das Gedankliche nicht mehr
vom «Ich», sondern von dem astralischen Leibe erlebt wird. Da
geht die unmittelbare Geistigkeit fiir den seelischen Anblick
verloren. Das Gedankliche erscheint als ein beseeltes Lebendi-
ges.

Auf der ersten Stufe, dem Erschauen des konkret geistig We-
senhaften, hat der Mensch gar nicht stark das Bediirfnis, das
Erschaute an die Welt des Sinnlich-Wahrgenommenen heran-
zutragen. Die sinnlichen Welterscheinungen offenbaren sich
zwar als die Taten des iibersinnlich Erschauten ; aber eine be-
sondere Wissenschaft von dem auszubilden, was dem «geistigen
Blick» unmittelbar anschaulich ist, liegt keine No&tigung vor.
AufSerdem ist, was als die Welt der Geistwesen erschaut wird,
von solcher Fiille, dass darauf vor allem die Aufmerksamkeit
ruht.

Anders wird dies bei der zweiten Bewusstseins-Etappe. Da ver-
bergen sich die konkreten Geistwesen; ihr Abglanz, als beseeltes
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Leben, erscheint. Man beginnt das «Leben der Natur» an dieses
«Leben der Seelen» heranzutragen. Man sucht in den Naturwe-
sen und Naturvorgingen die wirksamen Geistwesen und deren
Taten. In dem, was spater als alchymistisches Suchen auftrat, ist
geschichtlich der Niederschlag dieser Bewusstseins-Etappe zu
sehen.

Wie der Mensch, indem er auf erster Bewusstseins-Etappe
Geistwesen «dachte», ganz in seinem Wesen lebte, so steht er
auf dieser zweiten sich und seinem Ursprung noch nahe.

Damit ist aber auf beiden Stufen ausgeschlossen, dass der
Mensch im eigentlichen Sinne zu einem inneren eigenen An-
trieb fiir sein Handeln komme.

Geistiges, das von seiner Art ist, handelt in ihm. Was er zu tun
scheint, ist Offenbarung von Vorgingen, die sich durch Geist-
wesen abspielen. Was der Mensch tut, ist die sinnlich-physische
Erscheinung eines dahinterstehenden wirklichen gottlich-
geistigen Geschehens.

Eine dritte Epoche der Bewusstseins-Entwicklung bringt die
Gedanken, aber als lebendige, im &therischen Leib zum Be-
wusstsein.

Als die griechische Zivilisation groff war, lebte sie in diesem
Bewusstsein. Wenn der Grieche dachte, so bildete er sich nicht
einen Gedanken, durch den er, als mit seinem eigenen Gebilde,
die Welt ansah; sondern er fiihlte in sich erregt Leben, das auch
draufien in den Dingen und Vorgingen pulsierte.

Da erstand zum ersten Male die Sehnsucht nach Freiheit des
eigenen Handelns. Noch nicht wirkliche Freiheit; aber die
Sehnsucht darnach.

Der Mensch, der das Regen der Natur in sich selber sich regend
empfand, konnte die Sehnsucht ausbilden, die eigene Regsam-
keit loszulésen von der als fremd wahrgenommenen Regsam-
keit. Aber es wurde immerhin in der dufleren Regsamkeit noch
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das letzte Ergebnis der wirksamen Geist-Welt empfunden, die
gleicher Art mit dem Menschen ist.

Erst als die Gedanken ihre Prigung im physischen Leibe an-
nahmen und sich das Bewusstsein nur auf diese Prigung er-
streckte, trat die Moglichkeit der Freiheit ein. Das ist der Zu-
stand, der mit dem fiinfzehnten nachchristlichen Jahrhundert
gegeben ist.

In der Welt-Entwicklung kommt es nicht darauf an, was fiir
Bedeutung die Ideen der heutigen Naturanschauung zur Natur
haben; denn diese Ideen haben ihre Formen nicht deshalb an-
genommen, um ein bestimmtes Bild der Natur zu liefern, son-
dern um den Menschen zu einer bestimmten Stufe seiner Ent-
wicklung zu bringen.

Als die Gedanken den physischen Korper ergriffen, war aus ih-
rem unmittelbaren Inhalte Geist, Seele, Leben getilgt; und der
abstrakte Schatten, der am physischen Leibe haftet, ist allein
geblieben. Solche Gedanken koénnen nur Physisch-Materielles
zum Gegenstande ihrer Erkenntnis machen. Denn sie sind selbst
nur wirklich an dem physischmateriellen Leibe des Menschen.

Nicht deshalb ist der Materialismus entstanden, weil nur mate-
rielle Wesen und Vorginge in der dufieren Natur wahrzuneh-
men sind; sondern weil der Mensch in seiner Entwicklung eine
Etappe durchzumachen hatte, die ihn zu einem Bewusstsein
fithrte, das zundchst nur materielle Offenbarungen zu schauen
fahig ist. Die einseitige Ausgestaltung dieses menschlichen Ent-
wicklungs-Bediirfnisses ergab die Naturanschauung der neueren
Zeit.

Michaels Sendung ist, in der Menschen Ather-Leiber die Krifte
zu bringen, durch die die Gedanken-Schatten wieder Leben ge-
winnen; dann werden sich den belebten Gedanken Seelen und
Geister der iibersinnlichen Welten neigen ; es wird der befreite
Mensch mit ihnen leben kénnen, wie ehedem der Mensch mit
ihnen lebte, der nur das physische Abbild iAres Wirkens war.
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LEITSATZE NR. 103 BIS 105 (12. OKTOBER 1924)
(Auf Grund des vorangehend Dargestellten)

103. In der Menschheits-Entwicklung steigt das Bewusstsein auf
der Leiter der Gedanken-Entfaltung herab. Es gibt eine erste
Bewusstseins-Etappe: da erlebt der Mensch die Gedanken im
«Ich» als durchgeistigte, beseelte, belebte Wesen. Auf einer
zweiten Etappe erlebt der Mensch die Gedanken im astralischen
Leib; sie stellen da nur mehr die beseelten und belebten Abbil-
der der Geistwesen dar. Auf einer dritten Etappe erlebt der
Mensch die Gedanken im Ather-Leibe; sie stellen nur eine inne-
re Regsamkeit wie einen Nachklang von Seelenhaftem dar. Auf
der vierten, gegenwirtigen Etappe erlebt der Mensch die Ge-
danken im physischen Leibe; sie stellen tote Schatten des Geisti-
gen dar.

104. In demselben Mafle, in dem das Geistig-Seelisch-Lebendige
im Menschendenken zuriicktritt, lebt des Menschen Eigenwille
auf; die Freiheit wird moglich.

105. Es ist Michaels Aufgabe, den Menschen auf den Bahnen des
Willens dahin wieder zu fithren, woher er gekommen ist, da er
auf den Bahnen des Denkens von dem Erleben des Ubersinnli-
chen zu dem des Sinnlichen mit seinem Erdenbewusstsein her-
untergestiegen ist.
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MICHAELS AUFGABE IN DER AHRIMAN-SPHARE.
(GOETHEANUM, 10. OKTOBER 1924)

Wenn der Mensch auf seine Entwicklung zuriickblickt und da-
bei die besondere Eigenheit sich zur geistigen Anschauung
bringt, die sein Geistesleben seit fiinf Jahrhunderten angenom-
men hat, so muss er schon innerhalb des gewohnlichen Be-
wusstseins wenigstens ahnend erkennen, dass er seit diesen fiinf
Jahrhunderten an einem bedeutsamen Wendepunkte der gan-
zen irdischen Entwicklung der Menschheit steht.

In der letzten Betrachtung habe ich, von einem Gesichtspunkte
aus, auf diese bedeutsame Wendung hingewiesen. Da kann man
hinauf blicken in die Vorzeit der Entwicklung. Man schaut, wie
sich im Menschen die Seelenkraft gewandelt hat, die gegenwir-
tig als die Kraft der Intelligenz titig ist.

Jetzt erscheinen Gedanken, tote, abstrakte Gedanken im Felde
des menschlichen Bewusstseins. Diese Gedanken sind an den
physischen Menschenleib gebunden; der Mensch muss sie als
die von ihm erzeugten anerkennen.

In der Urzeit schaute der Mensch, wenn er seinen Seelenblick
in die Richtung wendete, in der ihm heute die eigenen Gedan-
ken sich offenbaren, gottlich-geistige Wesenheiten. An diese
Wesenheiten fand der Mensch sein ganzes Sein, bis zum physi-
schen Leib, gebunden; er musste sich als das Erzeugnis dieser
Wesenheiten anerkennen. Aber als solches Erzeugnis nicht nur
sein Sein anerkennen, sondern auch sein 7un. Der Mensch hatte
keinen eigenen Willen. Was er tat, war Erscheinung des gottli-
chen Willens.

Stufenweise, wie dies geschildert wurde, ist es bis zum eigenen
Willen gekommen, dessen Zeit vor ungefihr fiinf Jahrhunder-
ten eingetreten ist.

Aber die letzte Etappe unterscheidet sich von allen vorangehen-
den viel stirker als diese untereinander.
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Indem die Gedanken an den physischen Leib iibergehen, verlie-
ren sie die Lebendigkeit. Sie werden tot; geistig tote Gebilde. Sie
waren vorher, indem sie dem Menschen angehorten, noch im-
mer zugleich Organe der gottlich-geistigen Wesenheiten, zu
denen der Mensch gehort. Sie wollten im Menschen wesenhaft.
Und dadurch fiihlte sich der Mensch durch sie mit der geistigen
Welt lebendig verbunden.

Mit den toten Gedanken fiihlt er sich abgeldst von der geistigen
Welt. Er fiihlt sich ganz versetzt in die physische Welt.

Damit aber ist er in die Sphére der ahrimanischen Geistigkeit
versetzt. Diese hat keine starke Macht in den Gebieten, in de-
nen die Wesenheiten der hoheren Hierarchien den Menschen
so in ihArer Sphére halten, dass sie entweder, wie in Urzeiten,
selbst im Menschen wirken oder, wie spdter, durch ihren be-
seelten oder lebendigen Abglanz. Solange dieses ins Menschen-
wirken hereingehende Wirken iibersinnlicher Wesenheiten
besteht, das heif3t bis etwa zum fiinfzehnten Jahrhundert, haben
innerhalb der Menschheitsentwicklung die ahrimanischen
Michte nur eine - man mdchte sagen - leise anklingende Macht.

Was die persische Weltanschauung von dem Wirken Ahrimans
schildert, ist damit nicht im Widerspruche. Denn diese Weltan-
schauung meint nicht ein Wirken Ahrimans innerhalb der
menschlichen Seelen-Entfaltung, sondern ein solches in einer
an die menschliche Seelenwelt unmittelbar angrenzenden Welt.
Ahrimans Weben spielt da wohl heriiber aus einer benachbar-
ten Geistwelt in die menschliche Seelenwelt, aber es greift nicht
unmittelbar ein.

Dieses unmittelbare Eingreifen ist eben erst in der Zeitspanne
moglich geworden, die vor etwa fiinf Jahrhunderten begonnen
hat.

So steht der Mensch am Ende einer Entwicklungsstrémung,
innerhalb welcher sein Wesen aus solcher gottlicher Geistigkeit
geworden ist, die zuletzt fiir sich in der abstrakten Intelligenz-
Wesenheit des Menschen erstirbt.
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Der Mensch ist nicht in den Sphéren verblieben, in denen er als
in dieser gottlichen Geistigkeit seinen Ursprung hat.

Was vor finf Jahrhunderten fiir das Bewusstsein des Menschen
begonnen hat, es hatte sich fiir einen weiteren Umfang seiner
Gesamtwesenheit schon vollzogen zur Zeit, als das Mysterium
von Golgatha in die irdische Erscheinung getreten ist. Da war
es, dass unwahrnehmbar fiir das damals bei den meisten Men-
schen vorhandene Bewusstsein, allmdhlich die Menschheits-
entwicklung aus einer Welt, in der Ahriman wenig, in eine sol-
che hineinglitt, in der er viel Macht hat. Dieses Gleiten in eine
andere Weltschichte erreichte ihre Vollendung eben im fiinf-
zehnten Jahrhundert.

Ahrimans Einfluss auf den Menschen in dieser Weltschichte ist
deshalb moglich und kann verheerend wirken, weil in dieser
Schichte das dem Menschen verwandte Gotterwirken erstorben
ist. Aber der Mensch konnte zur Entfaltung des freien Willens
gar nicht auf eine andere Art kommen als dadurch, dass er sich
in eine Sphére begab, in der die vom Urbeginn mit ihm verbun-
denen gottlich-geistigen Wesen nicht lebendig waren.

Kosmisch angesehen liegt in dem Wesen dieser menschlichen
Entwicklung das Sonnen-Mysterium. Mit dem, was der Mensch
bis zu dem bedeutsamen Wendepunkte seiner Entwicklung in
der Sonne wahrnehmen konnte, waren die gottlich-geistigen
Wesenheiten seines Ursprungs verbunden. Diese haben sich von
der Sonne losgelost und auf dieser nur ihr Erstorbenes zuriick-
gelassen, so dass der Mensch in seine Leiblichkeit durch die
Sonne nurmehr die Kraft toter Gedanken aufnehmen kann.

Aber diese Wesenheiten haben den Christus aus der Sonne zur
Erde gesandt. Dieser hat sein Wesen zum Heile der Menschheit
mit der Erstorbenheit des gottlich-geistigen Seins in Ahrimans
Reich verbunden. So hat die Menschheit die zweifache Mog-
lichkeit, die die Gewiahr ihrer Freiheit ist: zu Christus sich wen-
den in der Geistgesinnung, die beim Heruntersteigen aus der
Anschauung des iibersinnlichen Geistdaseins bis zum Gebrau-
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che der Intelligenz unterbewusst vorhanden war, jetzt in be-
wusster Art; oder sich erfithlen wollen in der Losgeldstheit von
diesem Geistdasein und damit verfallen in die Orientierung, die
die ahrimanischen Michte nehmen.

In dieser Situation ist die Menschheit seit dem Beginn des fiinf-
zehnten Jahrhunderts. Vorbereitet ist diese - in der Entwicklung
geschieht ja alles allméhlich - seit dem Mysterium von Golgatha,
das als das grofite Erden-Ereignis dazu bestimmt ist, den Men-
schen vor dem Verderben zu retten, dem er ausgesetzt sein
muss, weil er ein freies Wesen sein soll.

Man kann nun sagen: was von Seite der Menschheit bisher in-
nerhalb dieser Situation geschehen ist, vollzog sich halb-
unbewusst. Und in dieser Art hat es zu dem Guten der in abs-
trakten Ideen lebenden Naturanschauung und zu manchen
ebenso guten Prinzipien der Lebenshaltung gefiihrt.

Aber dieses Zeitalter, in dem der Mensch unbewusst in der ge-

fahrlichen Ahriman-Sphire sein Dasein entfalten darf, ist vorii-
ber.

Der Erforscher der geistigen Welt muss heute die Menschheit
auf die geistige Tatsache aufmerksam machen, dass Michael die
geistige Fithrung der Menschheitsangelegenheiten ibernommen
hat. Michael vollbringt, was er zu vollbringen hat, so, dass er die
Menschen nicht dadurch beeinflusst; aber sie konnen in Freiheit
ihm folgen, um mit der Christus-Kraft den Weg aus der Ahri-
man-Sphire wieder herauszufinden, in die sie notwendig kom-
men mussten.

Wer ehrlich, aus dem tiefsten Wesen seiner Seele, sich mit
Anthroposophie eins fiithlen kann, der ist ein rechter Versteher
dieses Michael-Phidnomens. Und Anthroposophie mochte die
Botschaft von dieser Michael-Mission sein.

Goetheanum, 10. Oktober 1924.
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LEITSATZE NR. 106 BIS 108 (19. OKTOBER 1924)

106. Michael geht die Wege wieder aufwirts, welche die
Menschheit abwirts auf den Stufen der Geistesentwicklung bis
zur Intelligenzbetitigung gegangen ist. Nur wird Michael den
Willen aufwirts die Bahnen fithren, welche die Weisheit bis zu
ihrer letzten Stufe, der Intelligenz, abwirts gegangen ist.

107. Wie Michael von diesem Zeitpunkte der Weltentwicklung
seinen Weg blof3 zeigt, so dass ihn der Mensch in Freiheit wan-
deln kann, das unterscheidet diese Michael-Fithrung von allen
fritheren Erzengel-Fiithrungen, ja von allen fritheren Michael-
Fithrungen selbst. Diese Fithrungen wirkten im Menschen; sie
zeigten nicht blof8 7Ar Wirken, so dass der Mensch in dem seini-
gen damals nicht frei sein konnte.

108. Dieses einzusehen, ist des Menschen gegenwirtige Aufga-
be, damit er mit seiner ganzen Seele seinen Weg des Geistes
innerhalb des Michael-Zeitalters finden konne.
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MICHAELS ERFAHRUNGEN UND ERLEBNISSE WAHREND DER
ERFULLUNG SEINER KOSMISCHEN MISSION. (GOETHEANUM,
19. OKTOBER 1924)

Man kann das Fortschreiten der Menschheit von der Bewusst-
seinsetappe, auf der sich der Mensch als Glied der gottlich-
geistigen Ordnung, bis zu der gegenwirtigen, durch die er sich
als eine vom Gottlich-Geistigen losgeloste Individualitdt mit
Eigengebrauch der Gedanken erfiihlt, vom Gesichtspunkte der
Menschheit verfolgen. Das ist im letzten Aufsatz geschehen.

Man kann aber auch durch tibersinnliches Schauen ein Bild von
dem entwerfen, was Michael und die Seinen wiahrend dieser
Entwicklungsstromung erleben, also dieselbe Tatsachenreihe
von dem Gesichtspunkte Michaels schildern. Das soll diesmal
versucht werden.

Es gibt zunichst eine dlteste Zeit, in der man eigentlich nur von
dem sprechen kann, was unter gottlich-geistigen Wesenheiten
geschieht. Man hat es mit einem fortlaufenden Gotterhandeln
zu tun. Gotter vollbringen, was ihnen die Impulse ihrer Wesen-
heiten eingeben; sie sind entsprechend befriedigt in dieser T&-
tigkeit. Und was sie bei alledem erleben, kommt allein in Be-
tracht. Nur in einer Ecke im Felde dieses Gotterhandelns ist et-
was wie die Menschheit bemerkbar. Sie ist ein Teil in dem G&t-
terhandeln.

Die geistige Wesenheit aber, die von Anfang an ihren Blick auf
die Menschheit gelenkt hat, ist Michael. Er gliedert gewisser-
mafien das Gotterhandeln so, dass in einer kosmischen Ecke die
Menschheit bestehen kann. Und die Art, wie er sich da betitigt,
ist verwandt dem Tun, das spiter im Menschen als Intellekt zur
Offenbarung kommt; nur ist sie als Kraft betitigt, die in Ideen-
ordnung durch den Kosmos strémt, Wirklichkeit verursachend.
In dieser Kraft wirkt Michael. Die kosmische Intellektualitit zu
verwalten, ist sein Amt. Er mochte den weiteren Fortschritt auf
seinem Gebiete. Und der kann nur darin bestehen, dass, was als
Intelligenz durch den ganzen Kosmos wirkt, spéter sich konzen-
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triert in der menschlichen Individualitit. Was dadurch zustande
kommt, ist dieses: es tritt in der Weltentwicklung eine Zeit ein,
in der der Kosmos nicht mehr von seiner gegenwirtigen, son-
dern von seiner vergangenen Intelligenz lebt. Und die gegen-
wirtige Intelligenz ist in der menschheitlichen Entwicklungs-
stromung.

Michael méchte, was sich da innerhalb der Menschheit als In-
telligenz entwickelt, fortdauernd im Zusammenhange mit den
gottlich-geistigen Wesen erhalten.

Dem aber steht ein Widerstand entgegen. Was die Gotter als
Entwicklung durchmachen in der Linie von der Ablosung der
Intellektualitidt von ihrem kosmischen Tun bis zur Eingliede-
rung in die menschliche Natur hin, das steht offen als Tatsache
in der Welt drinnen. Sind Wesen vorhanden, die ein Wahr-
nehmungsvermogen haben, durch das sie diese Tatsachen
schauen konnen, so konnen sie sich diese zunutze machen. -
Und solche Wesenheiten sind vorhanden. Es sind die ahrimani-
schen Wesen. Sie sind ganz dazu veranlagt, alles, was sich als
Intelligenz von den Géttern loslost, in sich aufzusaugen. Sie sind
dazu veranlagt, die Summe aller Intellektualitit mit ihrem eige-
nen Wesen zu vereinigen. Sie werden damit die grofiten, die
umfassendsten und eindringlichsten Intelligenzen des Kosmos.

Michael sieht voraus, wie der Mensch, indem er immer mehr
zum Eigengebrauch der Intelligenz vorriickt, sich mit den ahri-
manischen Wesen begegnen muss und wie er dann ihnen ver-
fallen kann, indem er eine Verbindung mit ihnen eingeht. -
Deshalb bringt Michael die ahrimanischen Michte unter seine
Fiifde, er stofdt sie fortwdhrend in ein tieferes Gebiet, als das ist,
in dem der Mensch sich entfaltet. Michael, den Drachen zu sei-
nen Fiiflen, ihn in den Abgrund stoffend: das ist das im Men-
schenbewusstsein lebende gewaltige Bild der hier geschilderten
iibersinnlichen Tatsachen.

Die Entwicklung riickt vorwirts. Die Intellektualitét, die zuerst
ganz im Bereiche der gottlichen Geistigkeit war, 16st sich so
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weit los, dass sie zur Beseelung des Kosmos wird. Was vorher
nur von den Gottern ausstrahlte, das erglinzt jetzt als die Of-
fenbarung des Gottlichen aus der Sternenwelt. Vorher ward die
Welt gelenkt durch die géttliche Wesenheit selbst, jetzt wird sie
gelenkt durch die objektiv gewordene gértliche Offenbarung,
hinter der die géttliche Wesenheit die ndchste Stufe ihrer eige-
nen Entwicklung durchliuft.

Wieder ist Michael der Verwalter der kosmischen Intelligenz,
insofern diese durch die Offenbarungen des Kosmos in Ideen-
ordnung stromt.

Die dritte Phase der Entwicklung ist ein weiteres Loslosen der
kosmischen Intelligenz von ihrem Urspriinge. In den Sternen-
welten waltet nun nicht mehr die gegenwirtige Ideenordnung
als gottliche Offenbarung; es laufen die Sterne und ordnen sich
nach der in der Vergangenheit ihnen eingepflanzten Ideenord-
nung. Michael sieht, wie immer mehr, was er im Kosmos ver-
waltet hat, die kosmische Intellektualitdt, den Weg zur Erden-
menschheit nimmt.

Michael sieht aber auch, wie die Gefahr, dass die Menschheit
den ahrimanischen Michten verfillt, immer gréfier wird. Er
weils: fiir sich wird er Ahriman immer unter seinen Fiifden ha-
ben; ob aber auch fiir den Menschen?

Das grofite Erden-Ereignis sieht Michael eintreten. Aus dem
Reiche, dem Michael selbst diente, steigt die Christus-
Wesenheit hinunter in den Erdbereich, um da zu sein, wenn die
Intelligenz vollig bei der menschlichen Individualitét sein wird.
Denn dann wird der Mensch den Drang am stirksten empfin-
den, sich an die Macht hinzugeben, die restlos in aller Voll-
kommenbheit sich zum Trager der Intellektualitit gemacht hat.
Aber Christus wird da sein; er wird in derselben Sphire durch
sein grofdes Opfer leben, in der auch Ahriman lebt. Der Mensch
wird wihlen kénnen zwischen Christus und Ahriman. Die Welt
wird in der Menschheits-Entwicklung den Christus-Weg finden
koénnen.
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Das ist Michaels kosmische Erfahrung mit dem, was er im Kos-
mos zu verwalten hat. Er tritt, um bei dem Gegenstande seiner
Verwaltung zu bleiben, den Weg vom Kosmos zu der Mensch-
heit an. Er ist auf diesem Wege seit dem achten nachchristli-
chen Jahrhunderte, ist aber eigentlich angekommen bei seinem
Erdenamte, in das sich sein kosmisches Amt verwandelt hat, erst
im letzten Drittel des neunzehnten Jahrhunderts.

Zwingen kann Michael die Menschen zu nichts. Denn der
Zwang hat ja eben dadurch aufgehort, dass die Intelligenz ganz
in den Bereich der menschlichen Individualitit getreten ist. -
Aber als eine majestitische vorbildliche Handlung, in der an die
sichtbare zunichst angrenzenden {iibersinnlichen Welt, kann
Michael entfalten, was er entfalten will. Mit einer Licht-Aura,
mit einer Geistwesen-Geste kann da Michael sich zeigen, in der
sich aller Glanz und alle Herrlichkeit der vergangenen Gotter-
Intelligenz offenbart.

Zur Erscheinung kann er da bringen, wie die Wirkung dieser
Vergangenheits-Intelligenz in der Gegenwart noch wahrer,
schoner und tugendhafter ist als alles in unmittelbarer Gegen-
warts-Intelligenz, das in trugvollem, verfiihrerischem Glanz von
Ahriman herstromt. Er kann bemerklich machen, wie fiir ihn
Ahriman immer der niedrige Geist unter seinen Fiifen sein
wird.

Diejenigen Menschen, welche die an die sichtbare Welt angren-
zende nichste iibersinnliche schauen, nehmen so, wie hier ge-
schildert, Michael und die Seinen bei dem wahr, was sie fiir die
Menschen tun mochten. Solche Menschen sehen, wie der
Mensch in Freiheit durch das Bild Michaels in der Ahriman-
Sphire von Ahriman ab zu Christus gefithrt werden soll. Wenn
es solchen Menschen gelingt, durch ihr Schauen auch Herzen
und Sinnen andrer Menschen aufzuschlieffen, damit ein Kreis
von Menschen wisse, wie jetzt Michael unter den Menschen
lebt, dann wird die Menschheit beginnen, Michael-Feste mit
dem rechten Inhalt zu feiern, auf denen die Seelen werden in
sich die Kraft Michaels aufleben lassen. Michael wird dann als
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eine reale Macht unter den Menschen wirken. Der Mensch aber
wird frei sein und doch in inniger Gemeinschaft mit Christus
seinen Geist-Lebensweg durch den Kosmos gehen.

Goetheanum, 19. Oktober 1924.
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LEITSATZE NR. 109 BiS 111 (26. OKTOBER 1924)

(Mit Bezug auf die vorangehende Darstellung der Michael-
Erfahrungen)

109. Sich der Michael-Wirksamkeit im geistigen Weltzusam-
menhang recht bewusst werden, heif3t das Rétsel der menschli-
chen Freiheit aus den kosmischen Zusammenhingen heraus
l6sen, soweit die Losung dem Erdenmenschen notwendig ist.

110. Denn die «Freiheit» ist als Tatsache jedem Menschen, der
sich selber im gegenwirtigen Abschnitt der Menschheitsent-
wicklung versteht, unmittelbar gegeben. Keiner darf sagen,
wenn er nicht eine offenbare Tatsache leugnen will, «Freiheit ist
nicht». Aber man kann einen Widerspruch finden zwischen
dem, was so tatsichlich gegeben ist, und den Vorgingen im
Kosmos. In der Betrachtung von Michaels Sendung im Kosmos
fillt dieser Widerspruch hinweg.

111. In meiner «Philosophie der Freiheit» findet man die «Frei-
heit» des Menschenwesens in der gegenwirtigen Weltzeit als
Inhalt des Bewusstseins nachgewiesen; in den Darstellungen der
Michael-Mission, die hier gegeben werden, findet man das
«Werden dieser Freiheit» kosmisch begriindet.
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MENSCHHEITSZUKUNFT UND MICHAEL-TATIGKEIT.

(GOETHEANUM, 25. OKTOBER 1924)

Wie steht heute der Mensch auf seiner Entwicklungsstufe zu
Michael und den Seinen?

Der Mensch steht einer Welt gegeniiber, die einstmals ganz
gottlich-geistiger Wesenheit war. Einer solchen gottlich-
geistigen Wesenheit, der auch er selbst als ein Glied zugehorte.
Damals also war die dem Menschen zugehorige Welt gottlich-
geistiger Wesenheit. In einer folgenden Entwicklungsetappe
war sie es nicht mehr. Da war sie kosmische Offenbarung des
Gottlich-Geistigen, und dessen Wesenheit schwebte hinter die-
ser Offenbarung. Aber sie webte und lebte doch eben in der
Offenbarung. Eine Sternenwelt war schon da. In ihrem Schei-
nen und Sich-Bewegen webte und lebte als Offenbarung das
Gottlich-Geistige. Man kann sagen: wie damals ein Stern stand
oder sich bewegte, darinnen konnte unmittelbar die 7&tigkeit
des Gottlich-Geistigen gesehen werden.

In alledem, wie der gottliche Geist in dem Kosmos wirkte, wie
der Mensch in seinem Leben ein Ergebnis war der Tatigkeit des
Gottlich-Geistigen im Kosmos, da war Michael widerstandslos
noch in seinem Element. Er vermittelte das Verhiltnis des Gott-
lichen zum Menschen.

Andere Zeiten kamen. Die Sternenwelt horte auf, unmittelbar
gegenwirtig die gottlich-geistige Tdtigkeit in sich zu tragen. Sie
lebte und regte sich, indem sie beharrend weiter fortsetzte, was
solche Tatigkeit frither in ihr war. Das Gottlich-Geistige lebte
im Kosmos nicht mehr als Offenbarung, sondern nur noch als
Wirksamkeit. Es war eine deutliche Zweiheit zwischen dem
Gottlich-Geistigen und dem Kosmischen aufgetreten. Michael
hielt sich auf Grund seiner eigenen Wesenheit beim Gottlich-
Geistigen. Er suchte den Menschen so nahe als méoglich bei die-
sem zu erhalten. Das tat er immer weiter. Er wollte den Men-
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schen davor bewahren, zu stark in einer Welt zu leben, die nur
Wirksamkeit des Gottlich-Geistigen ist, nicht Wesenheit und
nicht Offenbarung.

Michael rechnet es sich zur tiefsten Befriedigung an, dass es ihm
gelungen ist, die Sternenwelt durch den Menschen noch unmit-
telbar mit dem Gottlich-Geistigen auf die folgende Art verbun-
den zu erhalten. Wenn der Mensch, nachdem er das Leben zwi-
schen dem Tode und einer neuen Geburt vollbracht hat, wieder
den Weg zu einem neuen Erdendasein antritt, dann sucht er
beim Hinabstieg zu diesem Dasein eine Harmonie zwischen
dem Sternengang und seinen Erdenleben herzustellen. Diese
Harmonie, die vor Zeiten selbstverstindlich da war, weil das
Gottlich-Geistige in den Sternen wirkte, in denen auch das
Menschenleben seinen Quell hatte: sie wiirde heute, wo der
Sternengang blof} die Wirksamkeit des Gottlich-Geistigen fort-
setzt, nicht da sein, wenn der Mensch sie nicht suchte. Er bringt
sein aus fritherer Zeit bewahrtes Gottlich-Geistiges in ein Ver-
haltnis zu den Sternen, die ihr Géttlich-Geistiges nur noch als
Nachwirkung einer fritheren Zeit in sich haben. Dadurch
kommt ein Géttliches in das Verhiltnis des Menschen zur Welt,
das fritheren Zeiten entspricht, doch aber in spiteren Zeiten
erscheint. Dass dies so ist, das ist die Tat Michaels. Und diese Tat
gibt ihm eine so tiefe Befriedigung, dass er in dieser Befriedi-
gung einen Teil seines Lebens-Elementes, seiner Lebens-
Energie, seines sonnenhaften Lebenswillens hat.

Heute aber sieht er, wenn er das Geistes-Auge zur Erde richtet,
noch einen wesentlich anderen Tatbestand. Der Mensch ist
wihrend seines Lebens im Physischen zwischen Geburt und
Tod von einer Welt umgeben, die unmittelbar auch nicht mehr
die Wirksamkeit des Gottlich-Geistigen zeigt, sondern nur et-
was, das von dieser Wirksamkeit geblieben ist; man kann sagen,
nur noch das Werk des Gottlich-Geistigen. Dieses Werk ist in
seinen Formen durchaus gottlich-geistiger Art. Fiir das mensch-
liche Anschauen zeigt sich das Goéttliche in den Formen, in dem
naturhaften Geschehen; aber es ist nicht mehr als Lebendiges
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darinnen. Die Natur ist dies gottgewirkte Werk des Gottlichen
und ist iiberall Abbild der gottlichen Wirksamkeit.

In dieser sonnenhaft gottlichen, aber nicht lebendig gottlichen
Welt lebt der Mensch. Er aber hat, als Ergebnis des Wirkens
Michaels an ihm, als Mensch den Zusammenhang mit dem We-
sen des Gottlich-Geistigen bewahrt. Er lebt als Gott-
durchdrungenes Wesen in einer nicht Gott-durchdrungenen
Welt.

In diese Gott-leergewordene Welt wird der Mensch hineintra-
gen, was in ihm ist, das, zu dem seine Wesenheit in diesem
Zeitalter geworden ist.

Menschheit wird sich hineinentfalten in eine Welt-
Entwicklung. Das Gottlich-Geistige, dem der Mensch ent-
stammt, kann als kosmisch sich ausbreitende Menschenwesen-
heit durchleuchten den Kosmos, der nur noch in dem Abbild
des Gottlich-Geistigen vorhanden ist.

Nicht mehr dieselbe Wesenheit, die einst als Kosmos war, wird
da durch die Menschheit aufleuchten. Das Gottlich-Geistige
wird im Durchgang durch das Menschentum ein Wesen erle-
ben, das es vorher nicht offenbarte.

Dass die Entwicklung diesen Fortgang nehme, dagegen wenden
sich die ahrimanischen Michte. Sie wollen nicht, dass die ur-
springlichen gottlich-geistigen Méchte das Weltall in seinem
weiteren Fortgang erleuchten; sie wollen, dass die von ihnen
aufgesogene kosmische Intellektualitit den ganzen neuen Kos-
mos durchstrahle und dass der Mensch in diesem intellektuali-
sierten und ahrimanisierten Kosmos weiterlebe.

Bei einem solchen Leben wiirde der Mensch den Christus ver-
lieren. Denn dieser ist mit einer Intellektualitit in die Welt
hereingetreten, die ganz so ist, wie sie einst in dem Géttlich-
Geistigen gelebt hat, da dies noch in seiner Wesenheit den
Kosmos bildete. Sprechen wir heute so, dass unsere Gedanken
auch die des Christus sein konnen, so setzen wir den ahrimani-
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schen Michten etwas entgegen, das uns behiitet, ihnen zu ver-
fallen.

Den Sinn der Michael-Mission im Kosmos verstehen, heifdt, so
sprechen konnen. Man muss heute iiber die Natur so sprechen
konnen, wie es die Entwicklungsetappe der Bewusstheitsseele
fordert. Man muss die rein naturwissenschaftliche Denkungsart
in sich aufnehmen konnen. Aber man sollte auch so idber die
Natur sprechen - das heifdt empfinden-lernen, wie es Christus
gemif? ist. Nicht blof$ iiber Erlésung von der Natur, nicht blof3
iiber Seele und Gottliches sollen wir die Christus-Sprache ler-
nen, sondern iiber den Kosmos.

Dass unser menschlicher Zusammenhang mit dem urspriinglich
Gottlich-Geistigen so gewahrt bleibe, dass wir iiber den Kosmos
die Christus-Sprache zu pflegen verstehen, dazu werden wir
kommen, wenn wir uns in innerlichem herzlichen Erfithlen
ganz in das einleben, was Michael und die Seinen mit ihren Ta-
ten, mit ihrer Mission unter uns sind. Denn Michael verstehen,
heif3t heute den Weg finden zu dem Logos, den Christus unter
Menschen auf der Erde lebt.

Anthroposophie schitzt in rechter Art, was die naturwissen-
schaftliche Denkweise gelernt hat, seit vier bis fiinf Jahrhunder-
ten liber die Welt zu sagen. Aber sie spricht aufder dieser Spra-
che eben noch eine andere {iber das Wesen des Menschen, iiber
die Entwicklung des Menschen und tiber das Werden des Kos-
mos; sie mochte die Christus-Michael-Sprache sprechen.

Denn werden beide Sprachen gesprochen, dann wird die Ent-
wicklung nicht abreifien und vor dem Finden des urspriinglich
Gottlich-Geistigen auf das Ahrimanische iibergehen koénnen.
Die blofe naturwissenschaftliche Art zu sprechen, entspricht
der Loslosung der Intellektualitit von dem urspriinglich Gott-
lich-Geistigen. Sie kann ins Ahrimanische {ibergehen, wenn der
Mission Michaels nicht geachtet wird. Sie wird es nicht, wenn
der frei gewordene Intellekt sich durch die Kraft des Michael-
Vorbildes wieder findet in der vom Menschen losgeldsten, ihm

85



ANTHROPOSOPHISCHE LEITSATZE

gegeniiber objektiv gewordenen urspriinglichen kosmischen
Intellektualitédt, die im Quell des Menschen liegt und die in
Christus innerhalb des Menschheitsbereiches wesenhaft er-
schienen ist, nachdem sie aus dem Menschen zur Entfaltung
seiner Freiheit gewichen war.

Goetheanum, 25. Oktober 1924.
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LEITSATZE NR. 112 BIS 114 (2. NOVEMBER 1924)

(Mit Bezug auf die vorangehende Darstellung der Michael- Ti-
tigkeit)

112. Das Géttlich-Geistige kommt im Kosmos in den folgenden
Etappen auf verschiedene Art zur Geltung: 1. durch seine urei-
gene Wesenheit; 2. durch die Offenbarung dieser Wesenheit; 3.
durch die Wirksamkeit, wenn die Wesenheit aus der Offenba-
rung sich zuriickzieht; 4. durch das Werk, wenn in dem er-
scheinenden Weltall das Gottliche nicht mehr ist, sondern nur
dessen Formen.

113. Der Mensch hat in der gegenwirtigen Naturanschauung
nicht ein Verhiltnis zu dem Gottlichen, sondern nur zu dessen
Werk. Mit dem, was sich der menschlichen Seelenverfassung
durch diese Anschauung mitteilt, kann man sich als Mensch
sowohl mit den Christus-Méchten wie mit den ahrimanischen
Gewalten zusammenschliefSen.

114. Michael ist durchdrungen von dem Bestreben, das im Men-
schen aus den Zeiten der gottlichen Wesensgeltendmachung
und der Offenbarung bewahrte Verhiltnis zum Kosmos in einer
solchen Art durch sein frei wirkendes Vorbild der menschlich-
kosmischen Entwicklung einzuverleiben, dass, was die rein auf
das Bild, die Form des Géttlichen beziigliche Naturanschauung
sagt, einlduft in eine hohere, geistgemifie Naturanschauung.
Diese wird zwar im Menschen vorhanden sein; sie wird aber
eben ein menschliches Nacherlebnis des géttlichen Verhiltnis-
ses zum Kosmos wihrend der zwei ersten Etappen der kosmi-
schen Entwicklung sein. Anthroposophie bejaht in dieser Art
die Naturanschauung des Bewusstseinszeitalters; sie ergénzt sie
aber auch durch eine solche, die von dem Blick des Geistes-
Auges aus sich ergibt.

87



ANTHROPOSOPHISCHE LEITSATZE

DAS MICHAEL-CHRISTUS-ERLEBNIS DES MENSCHEN.
(GOETHEANUM, 2. NOVEMBER 1924)

Wer die von griindlicher Empfindung getragene innere An-
schauung von Michaels Wesen und Taten in seine Gesinnung
aufnehmen wird, dem wird das rechte Verstindnis davon auf-
gehen, wie eine Welt von dem Menschen zu nehmen ist, die
nicht gottlicher Wesenheit oder Offenbarung oder Wirksam-
keit, sondern der Gotter Werk ist. In diese Welt erkennend bli-
cken, bedeutet Formen, Gestaltungen vor sich haben, die iiberall
laut von dem Gottlichen sprechen; in denen aber selbstlebendes
gottliches Sein nicht gefunden wird, wenn man sich keiner Illu-
sion hingibt. Und man wird nicht blofy auf das Erkennen der
Welt blicken diirfen. An diesem offenbart sich wohl die Konfi-
guration der Welt, die heute den Menschen umgibt, am deut-
lichsten. Wesentlicher fiir das alltdgliche Leben ist aber das
Fihlen, das Wollen, das Arbeiten in einer Welt, die in ihrer
Gestaltung wohl als gottlich empfunden, aber nicht als
gottlichbelebt erfahren werden kann. In diese Welt wirkliches
sittliches Leben zu bringen, dazu sind die ethischen Impulse
notwendig, die ich in der «Philosophie der Freiheit» gezeichnet
habe.

In dieser Werk-Welt kann fiir den echt fiihlenden Menschen
Michaels Wesen und gegenwirtige Tatenwelt leuchten. Michael
kommt als Erscheinung nicht in die physische Welt herein. Er
hilt sich mit all seinem Wirken innerhalb einer tibersinnlichen
Region, die aber unmittelbar an die physische Welt der gegen-
wirtigen Weltentwicklungsphase angrenzt. Dadurch kann nie
die Moglichkeit eintreten, dass durch die Eindriicke, die Men-
schen vom Michaels-Wesen her erhalten, sie die Naturanschau-
ung ins Phantastische fiihren oder das sittlich-praktische Leben
in einer gottgestalteten, aber gottunbelebten Welt so bilden
mochten, wie wenn Impulse da sein konnten, die nicht von dem
Menschen selbst ethisch-geistig getragen sein miissten. Man
wird stets, ob denkend oder wollend, durch ein Sich-Versetzen
ins Geistige an Michael herankommen miissen.
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Dadurch wird man in der folgenden Art geistig leben. Man wird
Erkennen und Leben so hinnehmen, wie sie nun einmal seit
dem fiinfzehnten Jahrhundert hingenommen werden miissen. -
Aber man wird sich an die Michael-Offenbarung halten; man
wird diese Offenbarung als ein Licht in die Gedanken leuchten
lassen, die man aus der Natur empfingt; man wird sie als War-
me im Herzen tragen, wenn man der gottlichen Werk-Welt
gemif leben muss. - Man wird sich dann nicht nur Beobach-
tung und Erleben der gegenwirtigen Welt, sondern auch dasje-
nige, was Michael vermittelt, einen vergangenen Weltzustand,
vor Augen stellen, einen Weltzustand, den eben Michael durch
sein Wesen und seine Taten in die Gegenwart hereintrégt.

Waire es anders: wirkte Michael so, dass er seine Taten herein-
triige in die Welt, die der Mensch gegenwirtig als physische
erkennen und erleben muss, so erfithre der Mensch in der Ge-
genwart aus der Welt das, was in Wirklichkeit nicht in ihr isz,
sondern war. Geschieht solches, dann fiihrt dies illusorische
Erfassen der Welt die Seele des Menschen aus der 7/Ar angemes-
senen Wirklichkeit in eine andere, ndmlich in eine luziferische.

Die Art, wie Michael das Vergangene im gegenwirtigen Men-
schenleben zur Wirksamkeit bringt, ist die im Sinne des rechten
geistigen Weltenfortschritts gehaltene, die nichts Luziferisches
enthilt. Es ist wichtig, dass in der Auffassung der Menschensee-
le eine rechte Vorstellung davon lebe, wie in Michaels Mission
alles Luziferische vermieden wird.

Diese Stellung zu dem in der Menschheitsgeschichte aufgehen-
den Michaels-Lichte haben, heift auch den rechten Weg zu
Christus finden konnen.

Michael wird die rechte Orientierung geben, wenn es sich um
die Welt handelt, die den Menschen fiir sein Erkennen oder fiir
sein Handeln umgibt. Zu Christus wird man im Innern den Weg
finden miissen.

Es ist durchaus begreiflich, dass in der Zeit, in der die Naturer-
kenntnis die Form hat, die ihr die letzten fiinf Jahrhunderte
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gegeben haben, auch die Erkenntnis der iibersinnlichen Welt so
geworden ist, wie sie gegenwirtig die Menschheit erlebt.

Die Natur muss erkannt und erlebt werden so, dass alles gotter-
leer ist. Dadurch erlebt sich in seinem so gestalteten Verhiltnis
zur Welt der Mensch selbst nicht mehr. Insofern der Mensch
ein {ibersinnliches Wesen ist, gibt ihm die dem Zeitalter ange-
messene Stellung seiner selbst zur Natur nichtsiiber sein eigenes
Wesen. Er kann auch, wenn er nur diese Stellung im Auge hat,
nicht ethisch so leben, wie es seiner Menschheit angemessen ist.

Dadurch wird die Veranlassung dazu gegeben, diese Erkenntnis-
und Lebensart in nichts einflieflen zu lassen, was sich auf die
iibersinnliche Menschenwesenheit, ja auf die iibersinnliche
Welt iiberhaupt bezieht. Es wird dieses Gebiet abgesondert von
dem der menschlichen Erkenntnis Erreichbaren. Es wird ein
aufler- oder iberwissenschaftliches Gebiet der Glaubens-
Offenbarung gegeniiber dem Erkennbaren in Anspruch ge-
nommen.

Aber dem steht das rein geistige Wirken des Christus gegen-
iiber. Der Christus ist seit dem Mysterium von Golgatha der
Menschenseele erreichbar. Und deren Beziehung zu ihm
braucht nicht eine unbestimmte, dunkel-gefiihls-mystische zu
bleiben; sie kann eine vollig konkrete, menschlich tief und klar
zu erlebende werden.

Dann aber stromt aus dem Zusammenleben mit Christus in die
Menschenseele heriiber, was diese wissen soll iiber ihre eigene
ibersinnliche Wesenheit. Die Glaubens-Offenbarung muss
dann so empfunden werden, dass in sie die lebendige Christus-
Erfahrung fortwdhrend einstromt. Es wird das Leben dadurch
durchchristet werden konnen, dass in Christus das Wesen emp-
funden wird, welches der Menschenseele die Anschauung ihrer
eigenen Ubersinnlichkeit gibt.

So werden nebeneinanderstehen konnen: Michael-Erlebnis und
Christus-Erlebnis. Durch Michael wird der Mensch gegeniiber
der #ufleren Natur in der rechten Art ins Ubersinnliche den
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Weg finden. Naturanschauung wird, ohne in sich selbst ver-
filscht zu werden, sich neben eine geistgemifie Anschauung
von der Welt und vom Menschen, sofern er ein Weltwesen ist,
hinstellen konnen.

Durch die rechte Stellung zu Christus wird der Mensch dasjeni-
ge, was er sonst nur als traditionelle Glaubens-Offenbarung
empfangen konnte, im lebendigen Verkehr der Seele mit Chris-
tus erfahren. Die innere Welt des seelischen Erlebens wird als
eine geistdurchleuchtete erlebt werden kénnen wie die dufdere
Welt der Natur als eine geistgetragene.

Wiirde der Mensch ohne in dem Zusammenleben mit der Chris-
tus-Wesenheit den Aufschluss gewinnen wollen iiber seine ei-
gene iibersinnliche Wesenheit, so wiirde ihn dies aus seiner ei-
genen Wirklichkeit heraus- und in die ahrimanische hineinfiih-
ren. Christus triagt in sich in kosmisch gerechtfertigter Art die
Zukunftsimpulse der Menschheit. Sich mit ihm verbinden,
heif3t fiir die Menschenseele ihre eigenen Zukunftskeime kos-
misch gerechtfertigt in sich aufnehmen. Andere Wesen, die in
der Gegenwart schon Gestaltungen aufweisen, die kosmisch fiir
Menschen erst in der Zukunft gerechtfertigt sind, gehoren der
ahrimanischen Sphire an. Sich mit Christus in rechter Art ver-
binden, heifdt sich auch vor dem Ahrimanischen in der rechten
Art bewahren.

Es liegt bei denjenigen, welche die Bewahrung der Glaubens-
Offenbarungen vor dem Einflieffen menschlicher Erkenntnis
streng verlangen, die unbewusste Furcht vor, der Mensch konne
auf solchen Wegen in ahrimanische Einfliisse hineinkommen.
Das muss verstanden werden. Aber verstanden sollte auch wer-
den, dass es zur Ehre und wirklichen Anerkenntnis Christi ist,
wenn dem Erleben mit Christus das gnadeerfiillte EinflieRen des
Geistigen in die Menschenseele zugeschrieben wird.

So koénnen in der Zukunft Michael-Erlebnis und Christus-
Erlebnis nebeneinander stehen; dadurch wird der Mensch sei-
nen rechten Freiheitsweg finden zwischen der luziferischen
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Abirrung in Denk- und Lebens-Illusionen und der ahrimani-
schen Verlockung in Zukunftgestaltungen, die seinen Hochmut
befriedigen, die aber noch nicht seine gegenwirtigen sein kon-
nen.

In luziferische Illusionen verfallen, heifd3t nicht voll Mensch
werden, nicht bis zur Freiheit-Etappe vorschreiten wollen, son-
dern auf einer zu frithen Stufe der Entwicklung - als Gott-
Mensch - stehen bleiben wollen. In ahrimanische Verlockungen
verfallen, heif3t nicht warten wollen, bis bei einem bestimmten
Grade des Menschtums der rechte kosmische Augenblick ge-
kommen ist, sondern diesen Grad vorausnehmen wollen.

Michael-Christus wird in der Zukunft als das Richtungs-Wort
stehen im Beginne des Weges, auf dem der Mensch kosmisch-
gerecht zwischen den luziferischen und den ahrimanischen
Michten zu seinem Welten-Ziele kommen kann.
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LEITSATZE NR. 115 BIS 117 (9. NOVEMBER 1924)

(Mit Bezug auf die vorangehende Darstellung des Michael- und
Christus-Erlebnisses durch den Menschen)

115. Der Mensch wandelt seinen Weg durch den Kosmos so,
dass ihm die Riickschau in die Vorwelt gefilscht werden kann
durch luziferische Impulse und das Vorwirtssinnen in die Zu-
kunft getduscht werden kann durch ahrimanische Verlockun-
gen.

116. Zu den luziferischen Filschungen findet der Mensch die
rechte Stellung durch die Durchdringung seiner Gesinnung fiir
Erkenntnis und Leben mit der Michael-Wesenheit und der Mi-
chael-Mission.

117. Dadurch aber bewahrt sich der Mensch auch vor den ahri-
manischen Verlockungen, denn der Geist-Weg in die &ufSere
Natur, der durch Michael angeregt wird, fithrt zu der rechten
Stellung zu dem Ahrimanischen, weil das rechte Erleben mit
Christus gefunden wird.
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MICHAELS MISSION IM WELTENALTER DER M ENSCHEN-
FREIHEIT. (GOETHEANUM, 9. NOVEMBER 1924)

Wenn man mit dem geistigen Erleben an Michaels Wirken in
der Gegenwart herankommt, so findet man die Mdglichkeit,
sich geisteswissenschaftlich {iber das kosmische Wesen der
Freiheit Licht zu verschaffen.

Dies bezieht sich nicht auf meine «Philosophie der Freiheit».
Diese geht aus den rein-menschlichen Erkenntniskréften selbst
hervor, wenn diese sich auf das Feld des Geistes begeben kon-
nen. Man braucht dann, um zu erkennen, was hier erkannt
wird, noch nicht ein Zusammengehen mit Wesen andrer Wel-
ten. Man kann aber sagen, die «Philosophie der Freiheit» berei-
tet dazu vor, iiber die Freiheit das zu erkennen, was dann im
geistigen Zusammengehen mit Michael erfahren werden kann.

Und das ist das Folgende.

Soll Freiheit wirklich im menschlichen Handeln leben, so darf,
was in ihrem Lichte vollzogen wird, in keiner Art von der
menschlichen physischen und dtherischen Organisation abhén-
gig sein. Das «Freie» kann sich nur aus dem «Ich» heraus voll-
ziehen; und mit dem freien Wirken des «Ich» muss der Astral-
leib mitschwingen konnen, damit er es auf physischen und
dtherischen Leib iibertragen kann. -Dies ist aber nur die eine
Seite der Sache. Die andere wird eben im Zusammenhange mit
Michaels Mission durchsichtig. - Es darf, was in Freiheit vom
Menschen erlebt wird, auch nicht in irgendeiner Art auf seinen
atherischen oder physischen Leib wirken. Geschdhe dieses, so
miisste der Mensch vollig aus dem herauskommen, was er in
den Etappen seiner Entwicklung unter dem Einfluss der gott-
lich-geistigen Wesenheit und der gottlich-geistigen Offenba-
rung geworden ist.

Was der Mensch durch dasjenige erlebt, was nur
gottlichgeistiges Werk in seiner Umgebung ist, darf nur auf sein
Geistiges (sein Ich) einen Einfluss haben. Auf seine physische
und dtherische Organisation kann nur Einfluss haben, was sich
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in der Entwicklungsstromung nicht in seiner Umgebung, son-
dern innerhalb seiner Wesenheit selbst von dem fortsetzt, das
seinen Anfang in Wesenheit und Offenbarung des Géttlich-
Geistigen gehabt hat. Das aber darf in der Menschen-Wesenheit
gar nicht zusammenwirken mit dem, was in dem Elemente der
Freiheit lebt.

Dies ist nur dadurch moglich, dass Michael aus urferner Ver-
gangenheit der Entwicklung etwas heriibertragt, das den Men-
schen einen Zusammenhang mit dem Gottlich-Geistigen gibt,
das in der Gegenwart nicht mehr in die physische und &theri-
sche Bildung eingreift. Dadurch entwickelt sich innerhalb von
Michaels Mission der Boden fiir einen Verkehr des Menschen
mit der geistigen Welt, der gar nicht ins Naturhafte hintiber-
greift.

Es ist erhebend anzusehen, wie durch Michael des Menschen
Wesenheit in die geistige Sphire hinaufgehoben wird, wiahrend
das Unbewusste, Unterbewusste, die sich unter der Sphire der
Freiheit entfalten, immer tiefer mit dem Materiellen zusam-
menwaichst.

Des Menschen Stellung zum Weltwesen wird ihm fernerhin
immer unverstindlicher werden, wenn er sich nicht darauf ein-
lasst, aufder seinen Beziehungen zu Naturwesen und Naturvor-
gangen auch noch solche anzuerkennen wie die zur Michael-
Mission. - Die Beziehungen zur Natur lernt man wie etwas ken-
nen, das man von aufden anschaut; diejenigen zur geistigen Welt
gehen aus von etwas, das gewissermafien ein inneres Gespriach
mit einem Wesenhaften ist, zu dem man sich den Zugang da-
durch eroffnet hat, dass man auf das geistgemifle Anschauen
der Welt eingegangen ist.

Der Mensch muss also, um die Impulse der Freiheit darleben zu
konnen, imstande sein, gewisse Naturwirkungen, die aus dem
Kosmos herein die Wirkung auf sein Wesen nehmen, von die-
sem Wesen fernezuhalten. Diese Fernhaltung spielt sich im Un-
terbewusstsein dann ab, wenn im Bewusstsein die Krifte wal-
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ten, die eben das Leben des Ich in Freiheit darstellen. Fiir das
menschliche innere Wahrnehmen ist das Bewusstsein des Wir-
kens in Freiheit da; fiir die geistigen Wesen, die aus dndern
Weltensphidren mit dem Menschen in Verbindung stehen, ist
das anders. Dem Wesen aus der Hierarchie der Angeloi, das mit
der Fortfiihrung des Menschenseins von Erdenleben zu Erden-
leben zu tun hat, wird gegeniiber dem menschlichen Handeln in
Freiheit sofort dieses anschaulich: der Mensch st6f3t von sich
kosmische Krifte hinweg, die ihn weiterbilden wollen, die sei-
ner Ich-Organisation die noétigen physischen Stiitzen geben
wollen, wie sie sie ihr gegeben haben vor dem Michael-
Zeitalter.

Michael erhilt als Wesen aus der Hierarchie der Archangeloi
seine FEindriicke mit Hilfe der Wesen aus der Angeloi-
Hierarchie. Er widmet sich der Aufgabe, dem Menschen aus
dem geistigen Teil des Kosmos auf die hier geschilderte Art
Krifte zuzufiihren, die die aus dem Naturdasein unterdriickten
ersetzen konnen.

Das erreicht er, indem er seine Wirksamkeit in den vollkom-
mensten Einklang mit dem Mysterium von Golgatha bringt.

In der Wirksamkeit des Christus innerhalb der Erdenentwick-
lung liegen die Krifte, die der Mensch im Wirken durch Frei-
heit zum Ausgleich unterdriickter Natur-Impulse braucht. - Nur
muss der Mensch dann wirklich seine Seele in das innere Zu-
sammenleben mit Christus bringen, von dem hier in diesen Mit-
teilungen iiber die Michael-Mission schon gesprochen ist.

Der Mensch weif3 sich in einer Wirklichkeit, wenn er der phy-
sischen Sonne gegeniibersteht und durch sie Warme und Licht
empfingt.

So muss er der geistigen Sonne, Christus, die ihr Dasein mit dem
Erdendasein vereint hat, gegeniiber leben und von ihr in der
Seele das lebendig empfangen, was in der geistigen Welt der
Wirme und dem Licht entspricht.
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Er wird sich von der «geistigen Wérme» durchdrungen fiihlen,
wenn er den «Christus in sich» erlebt. Er wird sich in dieser
Durchdringung erfithlend sagen: diese Wéirme 16st dein
menschliches Wesen aus Banden des Kosmos, in denen es nicht
bleiben darf. Das gottlich-geistige Sein der Urzeit musste dich
zur Erringung der Freiheit in Regionen fithren, in denen es
nicht bei dir bleiben konnte, in denen es aber dir den Christus
gegeben hat, dass seine Krifte dir als freiem Menschen verlei-
hen, was das gottlich-geistige Sein der Urzeit dir einstmals auf
dem Naturwege gegeben hat, der damals zugleich der Geistes-
weg war. Zu dem Gottlichen, aus dem du stammest, fithrt dich
diese Wirme wieder zuriick.

Und in diesem Erfithlen wird im Menschen in inniger Seelen-
wirme zusammenwachsen das Erleben in und mit dem Christus
und das Erleben echten und wahren Menschentums. «Christus
gibt mir mein Menschenwesen», das wird als Grundgefiihl die
Seele durchwehen und durchwellen.

Und ist erst dieses Gefiihl vorhanden, so kommt auch das ande-
re, in dem der Mensch durch Christus sich hinausgehoben fiihlt
iiber das blofle Erdensein, indem er sich mit der Sternen-
Umgebung der Erde eins fiihlt und mit allem, was in dieser
Sternen-Umgebung zu erkennen ist als Gottlich-Geistiges.

Und so mit dem geistigen Lichte. Der Mensch kann sich in sei-
ner Menschenwesenheit voll erfithlen, indem er sich als freie
Individualitit gewahr wird. Aber eine Verfinsterung ist damit
doch verbunden. Das Gottlich-Geistige der Urzeit leuchtet nicht
mehr. Im Lichte, das der Christus dem Menschen-Ich bringt, ist
das Urlicht wieder da. Es kann in solchem Zusammenleben mit
dem Christus der beseligende Gedanke sonnenhaft die ganze
Seele durchglinzen: Das uralt-herrliche gottliche Licht ist wie-
der da; es leuchtet, obwohl sein Leuchten kein naturhaftes ist.
Und der Mensch vereinigt sich in der Gegenwart mit den geisti-
gen kosmischen Leuchtekriften der Vergangenheit, in der er
noch nicht eine freie Individualitit war. Und er kann in diesem
Lichte die Wege finden, die seine Menschen Wesenheit recht
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fithren, wenn er sich verstindnisvoll in seiner Seele mit der Mi-
chael-Mission verbindet.

Dann wird der Mensch in der Geist-Wiarme den Impuls fiihlen,
der ihn in seine kosmische Zukunft so hiniibertragt, dass er in
dieser treu bleiben kann den Ur-Gaben seiner gottlich-geistigen
Wesenheiten, trotzdem er sich in deren Welten zur freien Indi-
vidualitdt entwickelt hat. Und er wird in dem Geistes-Lichte die
Kraft empfinden, die ihn wahrnehmend mit immer héherem
und weiterem Bewusstsein der Welt zufiihrt, in der er sich als
freier Mensch mit den Goéttern seines Ursprungs wiederfindet.

In dem urspriinglichen Sein verharren, die urspriingliche, nai-
ve, im Menschen waltende Gotter-Giite beibehalten wollen und
vor dem vollen Gebrauche der Freiheit zuriickbeben, fithrt den
Menschen in dieser Welt der Gegenwart, in der alles auf die
Entwicklung seiner Freiheit veranlagt ist, doch zu Luzifer, der
die gegenwirtige Welt verleugnet wissen will.

Sich dem gegenwirtigen Sein iibergeben, die jetzt dem Intellekt
erreichbare Welten-Natiirlichkeit, die gegen Giite sich neutral
verhilt, allein walten lassen wollen und den Gebrauch der Frei-
heit nur im Intellekt erleben wollen, das fithrt den Menschen in
dieser Welt der Gegenwart, in der die Entwicklung in tieferen
Seelenregionen fortgesetzt werden muf3, da in oberen die Frei-
heit waltet, doch zu Ahriman, der die gegenwirtige Welt ganz
in einen Kosmos des intellektuellen Wesens umgewandelt wis-
sen will.

In solchen Regionen, in denen der Mensch den Blick nach der
Aufienwelt geistig auf Michael, den Blick nach dem Innern der
Seele geistig auf Christus fallen fiihlt, gedeiht jene Seelen- und
Geistessicherheit, durch die er denjenigen kosmischen Weg zu
gehen vermoge wird, auf dem er ohne Verlust seines Ursprungs
seine rechte Zukunfts-Vollendung finden wird.

Goetheanum, 9. November 1924 [113]
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LEITSATZE NR. 118 BIS 120 (16. NOVEMBER 1924)

(Mit Bezug auf die vorangehende Darstellung von Michaels Mis-
sion im Weltenalter der Menschen-Freiheit)

118. Eine freie Handlung kann nur diejenige sein, bei der kein
Naturgeschehen in oder aufser dem Menschen mitwirkt.

119. Dem steht als der polarische Gegensatz gegeniiber, dass im
freien Wirken der Menschen-Individualitit in dieser ein Natur-
geschehen unterdriickt wird, das bei unfreiem Handeln da wire
und dem Menschenwesen seine ihm kosmisch vorbestimmte
Gestaltung gibe.

120. Diese Gestaltung, die dem Menschen, der in seinem Wesen
mit dem gegenwirtigen und zukiinftigen Welten-Entwicklungs-
Stadium mitlebt, nicht auf naturgemiffem Wege zukommt,
kommt ihm auf geistgemifiem zu durch das Sich-Verbinden mit
Michael, wodurch er auch den Weg zu Christus findet.
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DI1E WELTGEDANKEN IM WIRKEN MICHAELS UND IM
WIRKEN AHRIMANS. (GOETHEANUM, 16. NOVEMBER
1924)

Der Betrachter des Verhiltnisses Michaels zu Ahriman wird
wohl zu der Frage gedrangt: wie verhalten sich in dem kosmi-
schen Zusammenhange diese beiden Geistesmdchte, insoferne
doch beide in der Entfaltung der intellektuellen Krifte titig
sind?

Michael entfaltete die Intellektualitit durch den Kosmos hin-
durch in der Vergangenheit. Da tat er dieses als Diener der gott-
lich-geistigen Méchte, die sowohl ihm selbst wie dem Menschen
den Ursprung gegeben haben. Und bei diesem Verhiltnis zur
Intellektualitdt will er bleiben. Als diese von den gottlich-
geistigen Michten sich losloste, um den Weg in das Innere des
Menschenwesens zu finden, da beschloss er, fortan sich in rech-
ter Art zur Menschheit zu stellen, um in dieser sein Verhiltnis
zur Intellektualitit zu finden. Aber er wollte all dieses nur im
Sinne der gottlich-geistigen Michte auch weiterhin als deren
Diener tun, der Méchte, mit denen er von seinem und der Men-
schen Urspriinge her verbunden ist. So ist seine Absicht, dass in
Zukunft die Intellektualitit durch die Herzen der Menschen
strome, aber als dieselbe Kraft, die sie ausstromend aus den gott-
lich-geistigen Méchten schon im Anfange war.

Ganz anders steht es bei Ahriman. Dieses Wesen hat sich seit
lange aus der Entwicklungsstromung losgelost, der die gekenn-
zeichneten gottlich-geistigen Michte angehoren. Es hat sich in
urferner Vergangenheit als selbstindige kosmische Macht neben
diese hingestellt. - Nun steht es in der Gegenwart zwar rdumlich
in der Welt darinnen, der der Mensch angehort, aber es entwi-
ckelt mit den rechtmiflig dieser Welt angehdrenden Wesen
keinen Kriftezusammenhang. Nur da die Intellektualitdt, von
den gottlich-geistigen Wesen losgelost, an diese Welt heran-
kommt, findet Ahriman sich mit dieser Intellektualitit so ver-
wandt, dass er sich auf seine Art durch sie mit der Menschheit
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verbinden kann. Denn er hat, was der Mensch in der Gegenwart
wie eine Gabe aus dem Kosmos erhilt, schon in urferner Zeit
mit sich vereinigt. Ahriman wiirde, wenn ihm geldnge, was in
seiner Absicht liegt, den der Menschheit gegebenen Intellekt
dhnlich seinem eigenen machen. —

Nun hat Ahriman sich die Intellektualitdt in einer Zeit angeeig-
net, als er sie nicht in sich verinnerlichen konnte. Sie blieb eine
Kraft in seinem Wesen, die mit Herz und Seele nichts zu tun
hat. Als kalt-frostiger, seelenloser kosmischer Impuls stromt von
Ahriman die Intellektualitit aus. Und die Menschen, die von
diesem Impuls ergriffen werden, entwickeln eine Logik, die in
erbarmungs- und liebeloser Art fiir sich selbst zu sprechen
scheint - in Wahrheit spricht eben Ahriman in ihr -, bei der
sich nichts zeigt, was rechtes, inneres, herzlich-seelisches Ver-
bundensein des Menschen ist mit dem, was er denkt, spricht,
tut.-

Michael hat sich die Intellektualitit aber nie angeeignet. Er
verwaltet sie als gottlich-geistige Kraft, indem er sich verbunden
fihlt mit den gottlich-geistigen Maichten. Dadurch zeigt sich
auch, indem er die Intellektualitit durchdringt, in dieser die
Moglichkeit, ein Ausdruck des Herzens, der Seele ebenso gut zu
sein wie ein solcher des Kopfes, des Geistes. Denn Michael tragt
in sich alle die Ursprungskrifte seiner Gotter und der des Men-
schen. Dadurch iibertragt er auf die Intellektualitdt nichts Kalt-
Frostiges, Seelenloses, sondern er steht bei ihr in warm-inniger,
seelenvoller Art.

Und hierinnen liegt auch der Grund, warum Michael mit erns-
ter Miene und Geste durch den Kosmos wallet. Im Innern so
verbunden sein mit dem intelligenten Inhalte, wie Michael es
ist, bedeutet zugleich, die Anforderung erfiillen miissen, nichts
von subjektiver Willkiir, von Wunsch oder Begehren in diesen
Inhalt hineinzubringen. Sonst wird ja Logik Willkiir eines We-
sens statt Ausdruck des Kosmos. Streng sein Wesen als Aus-
druck des Weltwesens zu halten; alles, was sich im Innern als
Eigenwesen regen will, auch in diesem Innern zu lassen: das
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betrachtet Michael als seine Tugend. Sein Sinn ist nach den
grofen Zusammenhidngen des Kosmos gerichtet - davon spricht
seine Miene; sein Wille, der an den Menschen herantritt, soll
widerspiegeln, was er im Kosmos erschaut -, davon spricht seine
Haltung, seine Geste. Michael ist in allem ernst, denn Ernst als
Offenbarung eines Wesens ist der Spiegel des Kosmos aus die-
sem Wesen; Licheln ist der Ausdruck dessen, was, von einem
Wesen ausgehend, in die Welt hineinstrahlt.

Eine der Imaginationen von Michael ist auch diese: Er wallet
durch den Zeitenl/auf, das Licht aus dem Kosmos wesenhaft als
sein Wesen tragend; die Warme aus dem Kosmos als Offenbarer
seines eigenen Wesens gestaltend; er wallet als Wesen wie eine
Welt,, sich selber nur bejahend, indem er die Welt bejaht, wie
aus allen Weltenstitten Krifte zur Erde niederfithrend.

Dagegen eine solche von Ahriman: Er mochte in seinem Gange
aus der Zeit den Raum erobern, er hat Finsternis um sich, in die
er die Strahlen des eignen Lichtes sendet; er hat um so stirkeren
Frost um sich, je mehr er von seinen Absichten erreicht; er be-
wegt sich als Welt, die sich ganz in ein Wesen, das eigene, zu-
sammenzieht, in dem er sich selber nur bejaht durch Vernei-
nung der Welt; er bewegt sich, wie wenn er die unheimlichen
Krifte finsterer Hohlen der Erde mit sich fiihrte.

Wenn der Mensch die Freiheit sucht, ohne Anwandlung zum
Egoismus, wenn ihm Freiheit wird reine Liebe zur auszufiihren-
den Handlung, dann hat er die Moglichkeit, sich Michael zu
nahen; wenn er in Freiheit wirken will bei Entfaltung des Ego-
ismus, wenn ihm Freiheit wird das stolze Gefiihl, sich selber in
der Handlung zu offenbaren, dann steht er vor der Gefahr, in
Ahrimans Gebiet zu gelangen.

Die oben geschilderten Imaginationen leuchten auf aus des
Menschen Liebe zur Handlung (Michael) oder seiner Eigenliebe
zu sich selbst, indem er handelt (Ahriman).

Indem sich der Mensch als freies Wesen in Michaels Nihe fiihlt,
ist er auf dem Wege, die Kraft der Intellektualitdt in seinen
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«ganzen Menschen» zu tragen; er denkt zwar mit dem Kopfe,
aber das Herz fiihlt des Denkens Hell oder Dunkel; der Wille
strahlt des Menschen Wesen aus, indem er die Gedanken als
Absichten in sich stromen hat. Der Mensch wird immer mehr
Mensch, indem er Ausdruck der Welt wird; er findet sich, in-
dem er sich nicht sucht, sondern in Liebe sich wollend der Welt
verbindet.

Indem der Mensch seine Freiheit entfaltend in Ahrimans Verlo-
ckungen fillt, wird er in die Intellektualitdt hineingezogen, wie
in einen geistigen Automatismus, in dem er ein Glied ist, nicht
mehr erselbst. All sein Denken wird Erlebnis des Kopfes; allein
dieser sondert es vom Eigenherzerleben und eignem Willensle-
ben ab und 16scht das Eigensein aus. Der Mensch verliert immer
mehr von seinem innerlich wesenhaft-menschlichen Ausdruck,
indem er Ausdruck seines Eigenseins wird; er verliert sich, in-
dem er sich sucht; er entzieht sich der Welt, der er die Liebe

verweigert ; aber der Mensch erlebt sich nur wahrhaft, wenn er
die Welt liebt.

Es ist aus dem Geschilderten wohl anschaulich, wie Michael der
Fiihrer zu Christus ist. Michael geht mit allem Ernste seines
Wesens, seiner Haltung, seines Handelns in Liebe durch die
Welt. Wer sich an ihn hilt, der pfleget im Verhidltnis zur Au-
Benwelt der Liebe. Und Liebe muss im Verhiltnis zur Aufden-
welt sich zunichst entfalten, sonst wird sie Selbstliebe.

Ist dann diese Liebe in der Michael-Gesinnung da, dann wird
Liebe zum andern auch zuriickstrahlen koénnen ins eigene
Selbst. Dieses wird lieben konnen, ohne sich selbst zu lieben.
Und auf den Wegen solcher Liebe ist Christus durch die Men-
schenseele zu finden.

Wer sich an Michael hilt, der pfleget im Verhiltnis zur Au-
Benwelt der Liebe, und er findet dadurch das Verhiltnis zur
Innenwelt seiner Seele, das ihn mit Christus zusammenfiihrt.

Das Zeitalter, das jetzt im Anbrechen ist, bedarf des Hinblickes
der Menschheit auf eine Welt, die unmittelbar als geistige an die
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physisch empfundene angrenzt und in der solches zu finden ist,
wie es hier als Michael-Wesenheit und Michael-Mission ge-
schildert ist. Denn die Welt, die sich der Mensch im Anblicke
dieser physischen Welt als die Natur ausmalt, ist auch nicht die,
in der er unmittelbar lebt, sondern eine solche, die so weit unter
der wahrhaft menschlichen liegt wie die michaelische iber die-
ser. Nur merkt der Mensch nicht, dass unbewusst, indem er sich
ein Bild seiner Welt macht, eigentlich das einer éndern entsteht.
Er ist, indem er dieses Bild malt, schon dabei, sich auszuschalten
und dem geistigen Automatismus zu verfallen. Der Mensch
kann seine Menschheit nur bewahren, wenn er diesem Bilde, in
dem er sich als in dem Bilde der Naturanschauung verliert, das
andere gegeniiberstellt, in dem Michael waltet, in dem Michael
die Wege zum Christus fiihrt.

Goetheanum, 16. November 1924.
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LEITSATZE NR. 121 BIS 123 (23. NOVEMBER 1924)

(Mit Bezug auf die vorangehende Darstellung iiber die Weltge-
danken im Wirken Michaels und im Wirken Ahrimans)

121. Man hat ein in der Welt Wirkendes, zum Beispiel die
Weltgedanken, in seiner Bedeutung fiir die Welt noch nicht
durchschaut, wenn man bei diesem Wirkenden an sich stehen
bleibt, sondern man muss erkennend auf die Wesen blicken,
von denen das Wirkende ausgeht; zum Beispiel fiir die Weltge-
danken, ob sie von Michael oder Ahriman in und durch die
Welt getragen werden.

122. Was von dem einen Wesen ausgehend, wegen dessen Ver-
hialtnis zur Welt, heilsam und schaffend wirken kann, das kann
sich verderblich und zerstérend erweisen, wenn es von einem
dndern Wesen ausgeht. Die Weltgedanken tragen den Men-
schen in die Zukunft, wenn er sie von Michael empfingt; sie
fithren ihn von der ihm heilsamen Zukunft hinweg, wenn Ah-
riman sie ihm geben kann.

123. Durch solche Betrachtungen wird man immer mehr dazu
gebracht, die Anschauung von einer unbestimmten Geistigkeit,
die pantheistisch auf dem Grunde der Dinge walten soll, zu
iberwinden; und man wird zu einer bestimmten, konkreten
gefiithrt, die von den geistigen Wesen der hoheren Hierarchien
sich Vorstellungen machen kann. Denn die Wirklichkeit be-
steht ja iiberall im Wesenhaften; und was in ihr nicht Wesen-
haftes ist, das ist die Tatigkeit, die sich im Verhiltnisse von We-
sen zu Wesen abspielt. Es kann nur begriffen werden, wenn
man den Blick auf die titigen Wesen werfen kann.
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ERSTE BETRACHTUNG:
VOR DEN TOREN DER BEWUSSTSEINSSEELE.

WIE MICHAEL SEINE ERDENMISSION DURCH BESIEGUNG
LUZIFERS UBERIRDISCH VORBEREITET.

(GOETHEANUM, 23.NOVEMBER 1924.)

Michaels Eingreifen in die Welt- und Menschheitsentwicklung
am Ende des neunzehnten Jahrhunderts erscheint in einer be-
sonderen Beleuchtung, wenn man die Geistesgeschichte in den
Jahrhunderten betrachtet, die ihm vorangegangen sind.

Im Beginne des fiinfzehnten Jahrhunderts liegt der Zeitpunkt,
in dem die Epoche der Bewusstseinsseele ihren Anfang nimmt.

Vor diesem Zeitpunkt offenbart sich ein volliger Wandel in dem
Geistesleben der Menschheit. Man kann verfolgen, wie vorher
in das menschliche Anschauen iiberall noch Imaginationen hin-
eingespielt haben. Einzelne Personlichkeiten haben sich aller-
dings schon frither zu bloflen «Begriffen» in ihrem Seelenleben
gefunden; allein die allgemeine Seelenverfassung der Mehrzahl
der Menschen lebt in einem Sich-Durchdringen von Imaginati-
onen mit Vorstellungen, die der rein physischen Welt entstam-
men. So ist es mit den Vorstellungen iiber Naturgeschehen, so
aber auch mit denen iiber das geschichtliche Werden.

Was die geistige Beobachtung nach dieser Richtung finden
kann, wird durch die dufieren Zeugnisse durchaus bestatigt. Auf
einige der letzteren sei hier gedeutet.

Was in den vorangegangenen Jahrhunderten iiber geschichtli-
che Ereignisse gesonnen und gesprochen worden war, wird ge-
rade vor dem Anbrach des Bewusstseinszeitalters vielfach nie-
dergeschrieben. Und so haben wir aus dieser Zeit «Sagen» und
dergleichen aufbewahrt, die ein getreues Bild davon geben, wie
man vorher «Geschichte» vorgestellt hat.
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Ein schones Beispiel ist die Erzdhlung von dem «guten Ge-
rhard», die in einem Gedichte des Rudolf von Ems, der in der
ersten Hilfte des dreizehnten Jahrhunderts lebte, erhalten ist.
Der «gute Gerhard» ist ein reicher Kaufmann in Koln. Er unter-
nimmt eine Handelsreise nach Russland, Livland und Preufden,
um Zobelfelle zu kaufen. Dann geht er nach Damaskus und Ni-
nive, um Seidenstoffe und dhnliches zu erwerben.

Auf der Heimreise wird er vom Sturm verschlagen. In dem
fremden Gebiet, in das er kommt, lernt er einen Mann kennen,
in dessen Gefangenschaft sich englische Ritter und auch die
Verlobte des englischen Konigs befinden. Gerhard gibt alles hin,
was er auf der Reise erhandelt hatte, und erhilt dafiir die Ge-
fangenen. Die nimmt er auf sein Schiff und tritt die Heimreise
an. Als die Schiffe dahin kommen, wo die Wege nach der Hei-
mat Gerhards und nach England sich trennen, entlédsst Gerhard
die minnlichen Gefangenen nach ihrer Heimat; die Verlobte
des Konigs behilt er bei sich, in der Hoffnung, dass ihr Brauti-
gam, der Konig Wilhelm, sie abholen werde, sobald er von ihrer
Befreiung und ihrem Aufenthaltsorte Kunde erhilt. In der
denkbar besten Art werden die Konigsbraut und ihre mitge-
kommenen Freundinnen von Gerhard gehalten. Sie lebt wie
eine vielgeliebte Tochter in dem Hause ihres Erlosers aus der
Gefangenschaft. Es vergeht die lingste Zeit, ohne dass der Konig
erscheint, sie abzuholen. Da entschlief3t sich Gerhard, um der
Pflegetochter Zukunft zu sichern, sie mit seinem Sohne zu ver-
méhlen. Denn es kann geglaubt werden, dass Wilhelm tot sei.
Schon ist das Hochzeitsfest fiir den Sohn Gerhards im Gange; da
erscheint auf demselben als unbekannter Pilger - Wilhelm. Er
war lange umhergeirrt, um seine Verlobte zu suchen. Ihm wird
nach dem selbstlosen Verzicht von Gerhards Sohn seine Braut
zuriickgegeben. Einige Zeit bleiben beide noch bei Gerhard;
dann riistet dieser ein Schiff aus, um sie nach England zu brin-
gen. Als die wieder zu Wiirden gekommenen Gefangenen Ge-
rhard zunichst in England begriiffen konnen, wollen sie iAn
zum Konig wihlen. Er aber kann erwidern, dass er ihnen ihr
rechtmifiiges Konigspaar bringe. Auch sie hatten ja Wilhelm
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fiir tot gehalten und wollten einen dndern Kénig fiir das Land
wihlen, in dem die Zustinde wihrend des Umbherirrens Wil-
helms chaotisch geworden waren. - Der Kolner Kaufmann
schldgt alles, was man ihm an Wiirden und Reichtiimern anbie-
tet, aus und kehrt nach Kéln zuriick, um dort weiter der einfa-
che Kaufmann zu sein, der er vorher gewesen. - Die Geschichte
wird so eingekleidet, dass der sdchsische Kaiser, Otto der Erste,
nach Koln reist, um den «guten Gerhard» kennen zu lernen.
Denn der michtige Kaiser ist der Versuchung unterlegen, fiir
manches, was er getan hat, auf «irdischen Lohn» zu rechnen.
Dadurch, dass er Gerhard kennen lernt, wird ihm an einem Bei-
spiel fiihlbar, wie ein einfacher Mann unséigliches Gutes tut -
Hingabe aller Waren, die er erstanden, um Gefangene zu befrei-
en; Riickgabe der Braut des Sohnes an Wilhelm; dann alles, was
er verrichtet, um diesen wieder nach England zu bringen und so
weiter -, ohne irgendwelchen irdischen Lohn dafiir zu begeh-
ren, sondern alle Belohnung allein von dem Walten der Gott-
heit zu erwarten. Der Mann heifdt im Menschenmunde «der
gute Gerhard»; der Kaiser fiihlt, dass er einen maichtigen
religiosmoralischen Ruck erhidlt durch die Bekanntschaft mit
Gerhards Gesinnung.

Die Erzahlung, deren Geriist ich hier gegeben habe, um nicht
iiber etwas wenig Bekanntes bloff mit Namen zu deuten, zeigt
nun von der einen Seite ganz deutlich die Seelenverfassung des
Zeitalters vor dem Heraufkommen der Bewusstseinsseele in der
Entwicklung der Menschheit.

Wer niamlich die Erzdhlung, wie sie Rudolf von Ems gibt, auf
sich wirken ldsst, der kann fiihlen, wie das Erleben der Erden-
welt seit jener Zeit, in der Kaiser Otto gelebt (im zehnten Jahr-
hundert), sich gewandelt hat.

Man sehe hin, wie in dem Zeitalter der Bewusstseinsseele die
Welt vor dem Seelenblicke des Menschen gewissermafden «hell»
fiir alles Erfassen des physischen Seins und Werdens geworden
ist. Gerhard fihrt mit seinen Schiffen gewissermafien wie im
Nebel. Er kennt nur immer ein Stiickchen von der Welt, mit der
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er in Verbindung kommen will. Man erfahrt in KéIn nichts von
dem, was in England vor sich geht, und muss jahrelang suchen
nach einem Menschen, der in Koln ist. Man lernt Leben und
Besitz eines solchen Menschen, wie der ist, zu dem Gerhard auf
der Heimreise verschlagen wird, erst kennen, wenn man durch
das Schicksal unmittelbar an den entsprechenden Ort herange-
bracht wird. Zu dem Durchschauen der Weltverhiltnisse von
heute verhilt sich das damalige wie das Hineinblicken in eine

sonnenerhellte weite Landschaft zu dem Sich-Hintasten im
dichten Nebel.

Mit dem, was man heute «geschichtlich» gelten ldsst, hat das
nichts zu tun, was in Verbindung mit dem «guten Gerhard» er-
zdhlt wird. Um so mehr aber mit der Gemiitsstimmung und der
ganzen geistigen Lage des Zeitalters. Diese, nicht die einzelnen
Ereignisse der physischen Welt, werden in Imaginationen dar-
gestellt.

In dieser Darstellung spiegelt sich, wie der Mensch sich nicht
nur als ein Wesen fiihlt, das als ein Glied in der Kette der Ereig-
nisse der physischen Welt lebt und titig ist, sondern wie er in
sein irdisches Dasein geistige, iibersinnliche Wesen hineinwir-
ken und mit ihnen seinen Willen in Zusammenhang fiihlt.

Die Erzihlung vom «guten Gerhard» zeigt, wie das Dimmer-
dunkel, das in bezug auf das Durchschauen der physischen Welt
dem Zeitalter der Bewusstseinsseele vorangegangen ist, den
Blick in das Erschauen der geistigen Welt gewiesen hat. Man
sah nicht in die Weiten des physischen Daseins, man sah um so
mehr in die Tiefen des geistigen.

Aber so, wie einst ein dimmerhaftes (traumhaftes) Hellsehen
der Menschheit die geistige Welt gezeigt hatte, war es in dem
gekennzeichneten Zeitalter nicht mehr. Die Imaginationen wa-
ren da; aber sie traten innerhalb einer Auffassung der Men-
schenseele auf, die schon stark nach dem Gedanklichen hin-
dringte. Das bewirkte, dass man nicht mehr wusste, wie die
Welt, die sich in Imaginationen offenbarte, sich zu der des phy-
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sischen Daseins verhilt. Deshalb erschienen die Imaginationen
Leuten, die schon eindringlicher sich an das Gedankliche hiel-
ten, als willkiirliche «Erdichtungen» ohne Wirklichkeit.

Man wusste nicht mehr, dass man durch die Imagination in eine
Welt blickt, in der man mit einem ganz dndern Teile seines
Menschenwesens steht als in der physischen.

So standen in der Darstellung beide Welten nebeneinander; und
beide trugen durch die Haltung der Erzdhlung einen Charakter,
dass man meinen konnte, die geistigen Geschehnisse, die man
erzdhlte, hitten sich so wahrnehmbar zwischen den physischen
abgespielt, wie diese selbst wahrnehmbar sind.

Dazu kam, dass man die physischen Ereignisse in vielen dieser
Erzdhlungen durcheinander warf. Personen, deren Leben Jahr-
hunderte voneinander entfernt liegt, treten als Zeitgenossen auf;
Geschehnisse werden an unrichtige Orte oder in unrichtige
Zeitpunkte versetzt.

Es werden Tatsachen der physischen Welt so von der menschli-
chen Seele angeschaut, wie man nur das Geistige anschauen
kann, fiir das Zeit und Raum eine andere Bedeutung als fiir das
Physische haben; die physische Welt wird in Imaginationen
statt in Gedanken dargestellt; dafiir wird die geistige Welt so in
die Erzihlung verwoben, wie wenn man es nicht mit einer an-
deren Daseinsform, sondern mit dem Fortgang physischer Tat-
sachen zu tun hitte.

Eine nur an das Physische sich haltende Geschichts-Erfassung
denkt, man habe die alten Imaginationen des Orients, Griechen-
lands und so weiter iibernommen und dichterisch mit den ge-
schichtlichen Stoffen verwoben, die die Menschen damals be-
schiftigten. Man hatte ja in den Schriften Isidors von Sevilla aus
dem siebenten Jahrhundert eine férmliche Sammlung alter «Sa-
genmotive».

Doch dies ist eine dufderliche Betrachtungsweise. Sie hat etwas
Bedeutsames nur fiir denjenigen, der keinen Sinn fiir die
menschliche Seelenverfassung hat, die sich mit ihrem Dasein
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noch im unmittelbaren Anschluss an die geistige Welt weif3 und
die dieses Wissen in Imaginationen auszudriicken sich gedriangt
fithlt. Wird dann statt der eigenen Imagination eine geschicht-
lich tiberlieferte verwendet, in die man sich eingelebt hat, so ist
das nicht das Wesentliche. Dieses liegt darin, dass die Seele nach
der geistigen Welt hin orientiert ist, so dass sie ihr eigenes Tun
und das Naturgeschehen in diese Welt eingegliedert sieht.

Doch ist in der Erzéhlungsart der Zeit vor dem Anbruch des
Bewusstseinszeitalters Verirrung zu bemerken.

In dieser Verirrung schaut die geistgemifie Beobachtung das
Wirken der luziferischen Macht.

Was die Seele driangt, Imaginationen in ihren Erlebnisgehalt
aufzunehmen, das entspricht weniger den Fihigkeiten, die sie in
der Vorzeit - durch ein traumhaftes Hellsehen - hatte, sondern
schon mehr denjenigen, die im achten bis vierzehnten nach-
christlichen Jahrhundert vorhanden waren. Diese Fihigkeiten
driangten schon mehr nach einer gedanklichen Erfassung des
sinnlich Wahrgenommenen hin. Beide Fahigkeiten sind in der
Ubergangszeit nebeneinander vorhanden. Die Seele ist hinein-
gestellt zwischen die alte Orientierung, welche auf die Geistes-
welt geht und die die physische nur wie im Nebel sieht, und die
neue, die auf das physische Geschehen geht und in der das geis-
tige Anschauen verblasst.

In dieses schwankende Gleichgewicht der Menschenseele wirkt
die luziferische Macht hinein. Sie moéchte den Menschen ver-
hindern, die volle Orientierung in der physischen Welt zu fin-
den. Sie mochte ihn in geistigen Regionen, die ihm in der Vor-
zeit angemessen waren, mit seinem Bewusstsein erhalten. Sie
mochte in sein traumhaft imaginatives Weltanschauen nicht
rein Gedankliches, das auf das Erfassen des physischen Daseins
gerichtet ist, einflief}en lassen.

Sie kann sein Anschauungsvermdgen in unrechter Art wohl
von der physischen Welt zuriickhalten. Sie kann aber das Erle-
ben der alten Imaginationen nicht in der rechten Art aufrecht

111



ANTHROPOSOPHISCHE LEITSATZE

erhalten. So lésst sie ihn in Imaginationen sinnen, ohne ihn see-
lisch ganz in die Welt versetzen zu kénnen, in denen Imaginati-
onen vollgiiltig sind.

Im Anbruche des Bewusstseinszeitalters waltet Luzifer so, dass
durch ihn der Mensch in die an die physische zunédchst angren-
zende ibersinnliche Region auf eine ihm nicht entsprechende
Art versetzt wird.

Man sehe dies ganz anschaulich an der «Sage» vom «Herzog
Ernst», die zu den beliebtesten des Mittelalters gehorte und die
im weiten Umkreise iiberall erzahlt wurde.

Der Herzog Ernst kommt in Zwiespalt mit dem Kaiser, der ihn
ungerecht durch Krieg zugrunde richten will. Der Herzog fiihlt
sich gedringt, dem unmdglichen Verhiltnis mit dem Reichs-
haupte dadurch zu entgehen, dass er an der Kreuzzugsbewegung
nach dem Orient teilnimmt. In den Erlebnissen, die er nun
durchmacht, bis die Reise ihn nach dem Ziele fithrt, wird «sa-
genhaft» das Physische mit dem Geistigen in der angedeuteten
Art verwoben. Der Herzog gelangt zum Beispiel auf seinem
Wege zu einem Volke, das den Kopf gestaltet hat wie Kraniche;
er wird an den «Magnetberg» mit den Schiffen verschlagen, von
dem diese magnetisch angezogen werden, so dass Menschen, die
in die Ndhe des Berges kommen, nicht wieder zuriick kénnen,
sondern elendig umkommen miissen. Der Herzog Ernst und sein
Gefolge machen sich dadurch los, dass sie sich in Haute einna-
hen, von Greifen, die gewohnt sind, die nach dem Magnetberg
verschlagenen Menschen zur Beute sich zu holen, auf einen
Berg sich bringen lassen und dort nach dem Durchschneiden
der Haute in Abwesenheit der Greife entkommen. Die weitere
Wanderung fiihrt dann zu einem Volke, dessen Ohren so lang
sind, dass sie wie eine Kleidung um den ganzen Korper geschla-
gen werden koénnen; zu einem &dndern, dessen Fiifle so grof3
sind, dass sich die Leute, wenn es regnet, auf den Boden legen
konnen und die Fiifde als Schirme {iiber sich breiten kénnen. Er
kommt zu einem Zwergen-, einem Riesenvolke und so weiter.
Dergleichen vieles wird in Verbindung mit der Kreuzzugsreise
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des Herzogs Ernst erzdhlt. Die «Sage» ldsst nicht in der rechten
Art fithlen, wie iiberall da, wo Imaginationen eintreten, die
Hinorientierung auf eine geistige Welt stattfindet, wie da Dinge
durch Bilder erzdhlt werden, die in der Astralwelt sich abspie-
len und die mit Wille und Schicksal der Erdenmenschen zu-
sammenhdngen.

Und so ist es mit der schonen «Rolandsage», in der Karls des
Grofien Zug gegen die Heiden nach Spanien verherrlicht wird.
Da wird sogar in Anlehnung an die Bibel gesagt, dass, damit Karl
der Grofe ein von ihm erstrebtes Ziel erreichen konne, die
Sonne sich in ihrem Laufe hemme, so dass ein Tag so lang werde
wie sonst zwei.

Und in der «Nibelungensage» sieht man, wie diejenige Form, die
sich in nordischen Lindern erhalten hat, das Anschauen des
Geistigen reiner aufrecht erhilt, wihrend in Mitteleuropa die
Imaginationen an das physische Leben nahe herangebracht
werden. An der nordischen Form der Erzéhlung ist ausgedriickt,
dass sich die Imaginationen auf eine «astralische Welt» bezie-
hen; in der mitteleuropdischen Gestalt des Nibelungenliedes
gleiten die Imaginationen in das Anschauen der physischen
Welt hinein.

Auch die in der Herzog-Ernst-Sage auftretenden Imaginationen
beziehen sich ja in Wirklichkeit auf das, was zwischen den Er-
fahrungen in der physischen Sphire in einer «astralischen Welt»
erlebt wird, der der Mensch ebenso angehort wie der physi-
schen.

Wendet man auf all das den Geistesblick, so schaut man, wie das
Eintreten in das Bewusstseinszeitalter das Herauswachsen aus
einer Entwicklungsphase bedeutet, in der die luziferischen
Michte iiber die Menschheit siegen wiirden, wenn nicht durch
die Bewusstseinsseele mit ihrer Kraft der Intellektualitit ein
neuer Entwicklungseinschlag in das Menschenwesen kéme. Die
Hinorientierung auf die geistige Welt, die in die Bahnen der
Verirrung einlenken will, wird durch die Bewusstseinsseele ge-
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hindert; der Menschenblick wird herausgeholt in die physische
Welt. Alles, was nach dieser Richtung geschieht, entzieht die
Menschheit der sie beirrenden luziferischen Macht.

Da ist Michael schon von der geistigen Welt aus fiir die
Menschheit titig. Er bereitet vom Ubersinnlichen aus sein spi-
teres Werk vor. Er gibt der Menschheit Impulse, die das vorzei-
tige Verhiltnis zur geistig-gottlichen Welt bewahren, ohne dass
dieses Bewahren einen luziferischen Charakter annimmt.

Dann, im letzten Drittel des neunzehnten Jahrhunderts, dringt
Michael mit der Téatigkeit, die er vom fiinfzehnten bis in das
neunzehnte Jahrhundert vorbereitend vom Ubersinnlichen aus
gelibt hat, in die physische Erdenwelt selbst vor.

Die Menschheit musste eine Zeitlang die geistige Entwicklung
daraufhin durchmachen, dass sie sich von dem Verhiltnisse zur
geistigen Welt befreit, das ein unmégliches zu werden drohte.
Darauf lenkte diese Entwicklung durch die Michael-Mission in
Bahnen ein, die den Fortgang der Erdenmenschheit wieder in
ein Verhiltnis zur geistigen Welt bringen, das ihr heilsam ist.

So steht Michael in seinem Wirken zwischen dem luziferischen
Weltbild und dem ahrimanischen Weltverstand. Das Weltbild
wird bei ihm weisheitsvolle Weltoffenbarung, die den Weltver-
stand als gottliches Weltenwirken enthiillt. In diesem Welten-
wirken lebt des Christus Sorge fiir die Menschheit, das so aus
Michaels Weltoffenbarung dem Menschenherzen sich enthiillen
kann.

(Die zweite und dritte Betrachtung folgen.)

Goetheanum, 23. November 1924,

LEITSATZE NR. 124 BIS 126 (30. NOVEMBER 1924)

(Mit Bezug auf die vorangehende erste Betrachtung tiber Mi-
chaels iibersinnliche Vorbereitung seiner Erden-Mission)
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124. Dem Aufgange des Bewusstseinszeitalters (fiinfzehntes
Jahrhundert) geht in der Abendddmmerung des Zeitalters der
Verstandes- oder Gemiitsseele ein erhohtes luziferisches Wir-
ken voran, das auch noch in der neuen Epoche eine Zeitlang
fortdauert.

125. Dieses luziferische Wirken mochte alte Formen des Bild-
Vorstellens der Welt unrechtméfiig bewahren und den Men-
schen davon zuriickhalten, das physische Weltdasein durch In-
tellektualitdt zu begreifen und sich in dieses hineinzuleben.

126. Michael verbindet sich mit dem Menschheits-Wirken, da-
mit die selbstindige Intellektualitit bei dem angestammten
Gottlich-Geistigen verbleibe, doch nicht in luziferischer, son-
dern in rechtmifiger Art.
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ZWEITE BETRACHTUNG:

WIE DIE MICHAEL-KRAFTE IN DIE ERSTE ENTFALTUNG DER
BEWUSSTSEINSSEELE WIRKEN. (GOETHEANUM, 30.
NOVEMBER 1924)

In der Zeit wihrend des Einschlages der Bewusstseinsseele in
die Erdenentwicklung der Menschheit war es fiir die Wesen der
dem Erdendasein nichsten geistigen Welt schwierig, an die
Menschheit heranzukommen. Die Erdenereignisse nehmen eine
Form an, die zeigt, dass Verhiltnisse ganz besonderer Art not-
wendig sind, um dem Geistigen den Weg in das physische Le-
ben der Menschheit moglich zu machen. Aber es zeigt anderer-
seits diese Form auch wieder in oftmals kldrendster Art, wie das
eine Geistige da, wo die Machte der Vergangenheit noch wirken
und die Michte der Zukunft schon zu wirken beginnen, sich
energisch gegen ein anderes Geistiges seinen Weg in das Erden-
leben der Menschheit sucht.

Da entwickelt sich zwischen 1339 und 1453 ein mehr als hun-
dertjahriger verwirrender Krieg zwischen Frankreich und Eng-
land. In dieser von einer gewissen, der Menschenentfaltung un-
giinstigen geistigen Stromung herrithrenden Verwirrung finden
Ereignisse ihre Hemmungen, die schneller die Bewusstseinsseele
in die Menschheit eingefiihrt hitten, wenn die Hemmungen
nicht dagewesen wiren. Chaucer (der 1400 gestorben ist) hat
die englische Literatur begriindet. Man braucht nur daran zu
denken, was von dieser Literaturbegriindung fiir geistige Folgen
in Europa ausgegangen sind, und man wird es bedeutsam fin-
den, dass das Ereignis nicht frei sich gestalten konnte, sondern
dass es in eine Kriegsverwirrung hineinfiel. Dazu kommt, dass
schon vorher (1215) in England dasjenige politische Denken
begonnen hatte, das durch die Bewusstseinsseele seine rechte
Auspragung erhalten kann. Auch die weitere Entwicklung die-
ses Ereignisses fallt in die Kriegshemmungen hinein.

Man hat es da mit einer Zeit zu tun, in der die geistigen Krifte,
die den Menschen so entwickeln wollen, wie er von ihnen
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iibergeordneten gottlich-geistigen Machten von Anfang an ver-
anlagt ist, ihre Widersacher finden. Diese Widersacher wollen
den Menschen in andere Bahnen einlenken, als die ihm vom
Anbeginne gewiesenen sind. Er wiirde dann die Krifte seines
Anfangs fiir seine spétere Entwicklung nicht anwenden kdnnen.
Seine kosmische Kindheit bliebe fiir ihn unfruchtbar. Sie wiirde
zum verdorrenden Teile seiner Wesenheit. Die Folge davon wi-
re, dass der Mensch die Beute der luziferischen oder ahrimani-
schen Michte werden kénnte und ihm seine selbsteigene Ent-
faltung entfiele. Hitten es die Menschheits-Widersacher mit
diesen ihren Bestrebungen nicht blof$ bis zu Hemmungen, son-
dern bis zu einem vollen Erfolg gebracht, so hitte der Einschlag
der Bewusstseinsseele unterbunden werden kénnen.

Ein Ereignis, in dem das Einstromen des Geistigen in die Erden-
ereignisse besonders helleuchtend sich offenbart, ist das Auftre-
ten und Schicksal der Jeanne d’Arc, der Jungfrau von Orleans
(1412-1431). Was sie tut, hat fiir sie selbst die Impulse tief in
den unterbewussten Untergriinden der Seele. Sie folgt den
dunklen Eingebungen der geistigen Welt. Auf der Erde herrscht
Verwirrung, durch die das Bewusstseinszeitalter verhindert
werden soll. Michael muss seine spitere Mission von der Geist-
welt her vorbereiten. Er kann es da, wo seine Impulse in Men-
schenseelen aufgenommen werden. Die Jungfrau hat eine solche
Seele. Er wirkt, wenn dies auch nur in minderem Grade moglich
und fiir das duflere geschichtliche Leben weniger sichtbar ist,
auch durch viele andere Seelen. In solchen Ereignissen, wie in
dem Kriege zwischen England und Frankreich, findet er seine
ahrimanische Gegnerschaft.

Von dem luziferischen Widersacher, den er in dieser Zeit ge-
funden hat, ist in der vorigen Betrachtung gesprochen. Aber
dieser Widersacher zeigt sich ja auch ganz besonders darinnen,
wie die Ereignisse sich abspielten, die dem Auftreten der Jung-
frau von Orleans folgten. Man sieht an diesen Ereignissen, dass
die Menschen keine Stellung mehr gewinnen konnten gegen-
iber einem Eingreifen der Geistwelt in die Geschicke der
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Menschheit, das begriffen und auch von den Menschen in ihren
Willen aufgenommen werden konnte, als noch imaginatives
Verstehen vorhanden war. Die Stellung zu solchem Eingreifen
ist mit dem Aufhoéren des Wirkens der Verstandes- oder Ge-
miitsseele unmoglich geworden; die Stellung, die der Bewusst-
seinsseele entspricht, war damals noch nicht gefunden; sie ist
auch heute noch nicht errungen.

So ist es denn gekommen, dass damals die Gestaltung Europas
von der geistigen Welt aus zustande gekommen ist, ohne dass
die Menschen ein Verstindnis fiir das hatten, was geschieht,
und ohne dass, was sie vermochten, einen nennenswerten Ein-
fluss auf diese Gestaltung hat haben konnen.

Man braucht ja nur sich vorzustellen, was im fiinfzehnten Jahr-
hundert geschehen wire, wenn es keine Jungfrau von Orleans
gegeben hitte, und man wird die Bedeutung dieses aus dem
Geiste bedingten Ereignisses wohl einsehen. - Es gibt ja auch
Personlichkeiten, die eine solche Erscheinung materialistisch
erkliren wollen. Mit ihnen ist eine Verstindigung deshalb un-
moglich, weil sie das offenbar Geistige im materialistischen Sin-
ne willkiirlich umpréigen.

Deutlich zeigt sich nun auch in gewissen geistigen Bestrebungen
der Menschheit, wie diese den Weg zum Goéttlich-Geistigen
nicht mehr ohne Schwierigkeiten findet, auch wenn sie ihn in-
tensiv sucht. Es sind Schwierigkeiten, die in den Zeitaltern
nicht vorhanden waren, in denen noch mit Imaginationen Ein-
sicht geschaffen werden konnte. Man hat, um das hier Gemein-
te richtig zu beurteilen, nur nétig, die als philosophische Denker
auftretenden Personlichkeiten im klaren Lichte zu sehen. Ein
Philosoph kann nicht nach seiner Wirkung auf sein Zeitalter
allein betrachtet werden, nicht darnach, wie viele Menschen
seine Ideen aufgenommen haben. Er ist vielmehr der Ausdruck,
die offenbare Wesenheit fiir sein Zeitalter. Was der grofde Teil
der Menschheit unbewusst als Seelenverfassung, als unbewusste
Gefiihle und Lebensantriebe in sich trigt, das bringt der Philo-
soph in seine Ideen. Er zeigt, wie das Thermometer den Wir-
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mezustand seiner Umgebung, so den Seelenzustand seines Zeit-
alters an. Die Philosophen sind ebenso wenig die Ursachen der
Seelenverfassung ihrer Zeitalter wie die Thermometer die der
Wirmeverfassung ihrer Umgebung.

Man sehe unter diesen Voraussetzungen auf den Philosophen
René Descartes, der wirkte, als das Bewusstseinszeitalter schon
im Gange war. (Er lebte 1596 bis 1650.) Die schmale Stiitze sei-
ner Verbindung mit der Geistwelt (dem wahren Sein) ist das
Erlebnis «Ich denke, also bin ich». Im Zentrum des Selbstbe-
wusstseins, des Ich, sucht er die Realitit zu empfinden; und
zwar nur so viel, als ihm die Bewusstseinsseele sagen kann.

Und iiber alles iibrige Geistige sucht er auf dem intellektualisti-
schen Wege sich klar zu werden, indem er untersucht, wieviel
Biirgschaft die Gewissheit des eigenen Selbstbewusstseins iiber
die Gewissheit von anderem gibt. Er fragt {iberall gegeniiber den
Wahrheiten, die ihm geschichtlich iiberliefert sind: sind sie so
klar wie das «Ich denke, also bin ich»? Und kann er das bejahen,
SO nimmt er sie an.

Ist bei einem solchen menschlichen Denken nicht aller An-
schauung, die auf die Dinge der Welt orientiert ist, der Geist
ausgetrieben? Die Offenbarung dieses Geistes hat sich auf die
kleinste Stiitze im Selbstbewusstsein zuriickgezogen; alles ande-
re erweist sich unmittelbar ohne Geistesoffenbarung. Es kann
auf das aufler dem Selbstbewusstsein Liegende nur mittelbar
durch den Intellekt in der Bewusstseinsseele ein Licht dieser
Geistesoffenbarung geworfen werden.

Der Mensch dieses Zeitalters lasst gewissermafien den noch fast
leeren Inhalt seiner Bewusstseinsseele in intensiver Sehnsucht
nach der Geistwelt stromen. Ein diinner Strahl geht dahin.

Die Wesen der an die Erdenwelt unmittelbar angrenzenden
Geistwelt und die Menschenseelen auf Erden kommen schwer
zueinander. Michaels iibersinnliche Vorbereitung seiner spite-
ren Mission wird nur unter den grofiten Hemmungen von der
Menschenseele miterlebt.
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Man vergleiche, um das Wesen der Seelenstimmung zu erfassen,
die in Descartes zum Ausdrucke kommt, diesen Philosophen mit
Augustinus, der der dufleren Formulierung nach dieselbe Stiitze
fiir das Erleben der geistigen Welt geltend macht wie Descartes.
Nur geschieht es bei Augustinus aus der vollen imaginativen
Kraft der Verstandes- oder Gemiitsseele. (Er lebte 354 bis 430.)
Man findet Augustinus mit Descartes mit Recht verwandt. Nur
ist der Intellekt des Augustinus noch der Rest des Kosmischen,
der bei Descartes der schon in die einzelne Menschenseele ein-
ziehende. Gerade an dem Fortgang des Geistesstrebens von Au-
gustinus zu Descartes kann man sehen, wie der kosmische Cha-
rakter der Gedankenkrifte sich verliert, und wie dieser dann in
der Menschenseele wieder auftritt. Man schaut aber zugleich,
wie Michael und die Menschenseele unter Schwierigkeiten sich
so zusammenfinden, dass Michael im Menschen leiten kann,
was er einst im Kosmos geleitet hat.

Es sind gegen dieses Zusammenfinden die luziferischen und
ahrimanischen Krifte am Werke. Die luziferischen wollen am
Menschen nur das zur Entfaltung kommen lassen, was ihm in
seiner kosmischen Kindheit eigen war; die ahrimanischen als
Gegner und doch mit ihnen zusammenwirkend mochten die in
spateren Weltaltern erlangten Krifte allein entwickeln und die
kosmische Kindheit verdorren lassen.

Unter solchen gesteigerten Widerstinden wurde von den Men-
schenseelen Europas das verarbeitet, was an geistigen Impulsen
durch die Kreuzziige an alten Weltanschauungsideen vom Os-
ten nach dem Westen gestromt war. Die Michael-Krifte lebten
ja ganz stark in diesen Ideen. Die kosmische Intelligenz, deren
Verwaltung das alte geistige Erbgut Michaels war, beherrschte
diese Weltanschauungen.

Wie konnten sie aufgenommen werden, da eine Kluft lag zwi-
schen den Kriften der Geist-Welt und den Menschenseelen? Sie
fielen in die erst leise werdende Bewusstseinsseele. Einerseits
begegneten sie dem Hindernis, das in der noch schwach entwi-
ckelten Bewusstseinsseele gegeben war. Sie iibertonten deren
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Wirksamkeit, lahmten sie. Aber anderseits auch auf ein noch
von Imagination getragenes Bewusstsein stief3en sie nicht mehr.
Die Menschenseele konnte sie nicht mit voller Einsicht mit sich
verbinden. Man nahm sie entweder ganz oberflichlich oder
abergldubisch auf.

In diese Geistesverfassung muss geschaut werden, wenn die Ge-
dankenbewegungen, die an Namen von Wicliff, Huf$ und ande-
re einerseits, an die Bezeichnung «Rosenkreuzerwesen» andrer-
seits sich anschlieflen, verstanden sein wollen.

Davon soll im weiteren gesprochen werden.

(Die Fortsetzung dieser zweiten und die dritte Betrachtung fol-
gen.)
Goetheanum, 30. November 1924.

LEITSATZE NR. 127 BIS 130 (7. DEZEMBER 1924)

(Mit Bezug auf das Vorangehende aus der zweiten Betrachtung
iiber die Michael-Krdifte in der ersten Entfaltung der Bewusst-
seinsseele)

127. Die Menschenseele entwickelt im Beginne des Bewusst-
seinszeitalters noch in geringem Mafie ihre intellektuellen Kraf-
te. Es entsteht eine Zusammenhanglosigkeit zwischen dem, was
diese Seele in ihren unbewussten Untergriinden ersehnt, und
dem, was ihr die Krifte aus der Region, in der Michael ist, geben
konnen.

128. In dieser Zusammenhanglosigkeit besteht eine gesteigerte
Moglichkeit fiir die luziferischen Michte, den Menschen bei
den kosmischen Kindheitskriften zuriickzuhalten und ihn zur
weiteren Entfaltung nicht auf den Wegen der gottlich-geistigen
Michte, mit denen er vom Anfang an verbunden war, sondern
auf den luziferischen kommen zu lassen.

129. Es besteht die weitere gesteigerte Moglichkeit fiir die ahri-
manischen Michte, den Menschen von den kosmischen Kind-
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heitskriften abzuschniiren und ihn fiir die weitere Entfaltung in
ihren eigenen Bereich zu ziehen.

130. Beides ist nicht geschehen, weil die Michael-Krifte doch
titig waren; aber die Geistesentwicklung der Menschheit musste
unter den durch diese Moglichkeiten entstandenen Hemmun-
gen geschehen und wurde dadurch, was sie bis jetzt geworden
1st.
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FORTSETZUNG DER ZWEITEN BETRACHTUNG:

HEMMUNG UND FORDERUNG DER MICHAEL-KRAFTE IM
AUFKOMMENDEN ZEITALTER DER BEWUSSTSEINSSEELE.
(GOETHEANUM 6. DEZEMBER 1924)

Die Einverleibung der Bewusstseinsseele bewirkte durch ganz
Europa hindurch auch eine Stérung in den religiosen Bekennt-
nis- wie in den Kulterlebnissen. Man sieht um die Wende des
elften und zwolften Jahrhunderts eine deutliche Ankiindigung
dieser Storung in dem Auftauchen des «Gottesbeweises» (beson-
ders durch Anselm von Canterbury). Die Existenz Gottes sollte
durch Verstandesgriinde bewiesen werden. Eine solche Sehn-
sucht konnte nur eintreten, als die alte Art, «Gott» mit den Krif-
ten seiner Seele zu erleben, im Schwinden war. Denn, was man
so erlebt, das beweist man nicht logisch.

Die vorige Art war, die wesenhaften Intelligenzen - bis zur
Gottheit hinauf -seelisch wahrzunehmen; die neue Art wurde
die, auf intellektuelle Art iiber die «Urgriinde» des Weltalls sich
Gedanken auszubilden. Fiir die erstere Art hatte man in dem an
den Erdbereich unmittelbar angrenzenden geistigen Bereich die
Krifte Michaels, welche die Seele hinter den auf das Sinnliche
gerichteten Gedankenkriften mit Fahigkeiten ausriisteten, das
wesenhaft Intelligente im Weltall wahrzunehmen; fiir die zwei-
te Art musste erst der Zusammenschluss der Seele mit den Mi-
chael-Kriften ausgebildet werden.

Im Kultgebiet kam von Wiclif in England (vierzehntes Jahrhun-
dert) bis zu Huss in Bohmen auf weiten Bereichen menschli-
chen religiésen Erlebens eine solche Mittelpunktslehre wie die
Abendmahlslehre ins Wanken. Im Abendmahl konnte der
Mensch seine Verbindung mit der Geistwelt finden, die ihm
durch Christus eréffnet war, denn er konnte mit dem Christus
in seiner Wesenheit sich so vereinigen, dass die Tatsache der
sinnlichen Vereinigung zugleich eine geistige war.
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Vorstellen konnte das Bewusstsein der Verstandes- oder Ge-
miitsseele diese Vereinigung. Denn diese Seele hatte sowohl von
dem Geiste wie von der Materie noch Ideen, die sich nahe stan-
den, so dass die eine (Materie) in den indern (Geist) im Uber-
gange gedacht werden konnte. Solche Ideen diirfen aber nicht
solch intellektualistische sein, die auch Beweise fiir das Dasein
Gottes verlangen; es miissen solche sein, die noch etwas von der
Imagination haben. Dadurch wird in der Materie der in ihr téti-
ge Geist, in dem Geiste das Streben nach der Materie empfun-
den. Ideen dieser Art haben hinter sich die kosmischen Krifte
Michaels.

Man bedenke nur, wieviel in dieser Zeit fiir die Menschenseele
ins Wanken kam! Wieviel von dem, was mit ihrem innersten
heiligsten Erleben zusammenhing! Personlichkeiten, in denen
das Wesen der Bewusstseinsseele am hellsten aufstrahlte, die
von einer Seelenverfassung waren, die sie mit den Michael-
Kriften in einer Starke verband, die fiir die dndern erst nach
Jahrhunderten kommen sollte, Huf3, Wicliff und andere, traten
auf. Sie machten aus der Michael-Stimme in ihrem Herzen her-
aus das Recht der Bewusstseinsseele geltend, sich aufzuschwin-
gen zum Ergreifen der tiefsten religiosen Geheimnisse. Sie fiithl-
ten: die Intellektualitit, die mit der Bewusstseinsseele herauf-
zog, muss fihig sein, in den Bereich ihrer Ideen das einzubezie-
hen, was in alten Zeiten durch Imagination zu erreichen war.

Demgegeniiber stand, dass die alte, geschichtlich {iberbrachte
Stellung der Menschenseele in den weitesten Kreisen alle innere
Kraft verloren hatte. Was man in der Geschichte die Ubelstinde
des Bekenntnislebens nennt, womit sich die grofien
Reformkonzilien in dem Zeitalter der beginnenden Wirksam-
keit der Bewusstseinsseele beschiftigten, das hdngt alles mit
dem Leben derjenigen Menschenseelen zusammen, die in sich
die Bewusstseinsseele noch nicht fithlten, aber die in der iiber-
kommenen Verstandes- oder Gemiitsseele auch nicht mehr et-
was haben konnten, das ihnen innere Kraft und Sicherheit gab.
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Man kann wirklich sagen, solche geschichtliche menschliche
Erlebnisse, wie sie auf den Konzilien zu Konstanz, zu Basel, zu-
tage traten, zeigen oben in der Geistwelt das Herabstromen der
Intellektualitit, die zu den Menschen will, und unten den Erd-
bereich mit der nicht mehr der Zeit entsprechenden Verstan-
des- oder Gemiitsseele. Dazwischen schweben die Michael-
Krifte, zuriickblickend auf ihre vergangene Verbindung mit
dem Gottlich-Geistigen und hinunterblickend nach dem
Menschlichen, das ebenso diese Verbindung hatte, das aber jetzt
in eine Sphire tibergehen musste, in der ihm Michael vom Geis-
te aus helfen soll, das er aber selbst innerlich nicht mit sich ver-
einigen soll. In diesem Bestreben Michaels, das in der kosmi-
schen Entwicklung notwendig ist, das aber zunichst doch eine
Storung des Gleichgewichts im Kosmos bedeutet, liegt begriin-
det, was die Menschheit in diesem Zeitalter auch in bezug auf
die heiligsten Wahrheiten erleben musste.

Man schaut tief in das Charakteristische dieser Zeit hinein,
wenn man den Kardinal Nicolaus Cusanus ins Auge fasst. (Man
lese iiber ihn in meinem Buche «Die Mystik im Aufgange des
neuzeitlichen Geisteslebens».) Seine Personlichkeit ist wie eine
Merksédule der Zeit. Er mochte Ansichten zur allgemeinen Gel-
tung bringen, die die Missstinde der physischen Welt nicht in
schwarmgeistigen Tendenzen bekdmpfen, sondern durch den
gesunden Menschensinn das, was aus dem Geleise gekommen
ist, wieder in dieses zuriickfithren. Man sehe sein Wirken auf
dem Basler Konzil und auch sonst innerhalb seiner kirchlichen
Gemeinschaft; und man wird dieses bemerken.

Ist der Cusaner damit dem Umschwung der Entwicklung mit
der Entfaltung der Bewusstseinsseele voll zugeneigt, so sieht
man ihn andrerseits Anschauungen offenbaren, die Michaels
Krifte in leuchtender Art an sich zeigen. Er stellt in seine Zeit
die guten alten Ideen hinein, die den Menschenseelensinn zur
Entfaltung von Fahigkeiten fiir das Wahrnehmen der wesenhaf-
ten Intelligenzen im Kosmos fithrten, als Michael noch die
Welt-Intellektualitit verwaltete. Die «gelehrte Unwissenheit»,
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von der er spricht, ist ein iiber dem auf die Sinneswelt gerichte-
ten Wahrnehmen gelegenes Begreifen, das das Denken iiber die
Intellektualitét - das gewohnliche Wissen - hinaus in eine Regi-
on fiithrt, wo — im Unwissen - dafiir aber im erlebenden Schau-
en das Geistige erfasst wird.

So ist der Cusaner diejenige Personlichkeit, die in dem eigenen
Seelenleben die Storung des kosmischen Gleichgewichtes durch
Michael empfindend intuitiv moglichst viel dazu beitragen
mochte, dass diese Storung zum Heile der Menschheit hin ori-
entiert werde.

Zwischen dem, was auf diese Art geistig zutage trat, lebte im
Verborgenen ein anderes. Einzelne Personlichkeiten, die Sinn
und Verstindnis fiir die Stellung der Michael-Krifte im Welten-
all hatten, wollten die Krifte ihrer Seele so zubereiten, dass sie
den bewussten Zugang zu dem an den Erdbereich angrenzenden
Geistbereich fanden, in dem Michael seine Anstrengungen fiir
die Menschheit macht.

Sie suchten sich die Berechtigung zu diesem geistigen Unterfan-
gen dadurch zu erwerben, dass sie dufderlich im Leben beruflich
und auch sonst sich so verhielten, dass ihr Dasein von dem an-
derer Menschen nicht zu unterscheiden war. Dadurch, dass sie
so gegen das Irdische im ganz gewohnlichen Sinne ihre Pflich-
ten in Liebe vollfithrten, konnten sie das Innere ihres Men-
schentums frei dem gekennzeichneten Geistigen zuwenden.
Was sie nach dieser Richtung taten, war ihre und derjenigen
Sache, mit denen sie sich «<im Geheimen» verbanden. Die Welt
wurde mit Bezug auf das, was im Physischen geschah, zundchst
scheinbar gar nicht von diesem Geiststreben beriihrt. Doch war
dies alles notwendig, um die Seelen in die notige Verbindung
mit der Michael-Welt zu bringen. Es handelte sich nicht um
«Geheimgesellschaften» in irgendeinem schlimmen Sinne, nicht
um irgend etwas, das das Verborgene aufsucht, weil es das Licht
des Tages scheut. Es handelte sich vielmehr um das Zusammen-
finden von Menschen, die in diesem Zusammenfinden sich
iiberzeugen, dass, wer zu ihnen gehort, ein rechtes Bewusstsein
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der Michael-Mission hat. Die so Zusammenarbeitenden spre-
chen dann nicht von ihrer Arbeit vor denen, die durch Ver-
standnislosigkeit nur ihre Aufgaben storen konnten. Diese Auf-
gaben lagen ja zunichst in dem Wirken in Geistesstromungen,
die nicht innerhalb des irdischen Lebens verlaufen, sondern in
der angrenzenden Geist-Welt, die aber in das irdische Leben
ihre Impulse hineinwerfen.

Es ist damit auf die Geist-Arbeit von Menschen verwiesen, die
innerhalb der physischen Welt stehen; aber die mit Wesen der
Geist-Welt zusammenwirken; mit Wesen, die selbst nicht die
physische Welt betreten, sich nicht in derselben verkorpern.
Was - recht wenig tatsachengemif - als die «<Rosenkreuzer» vor
der Welt genannt wird, darauf ist hier verwiesen. Das wahre
Rosenkreuzertum liegt durchaus in der Linie der Wirksamkeit
der Michael-Mission. Es half Michael auf der Erde vorzuberei-
ten, was er als seine Geistarbeit fiir ein spéteres Zeitalter vorbe-
reiten wollte.

Was damit geschehen konnte, wird man ermessen, wenn man
den Sinn auf das Folgende lenkt.

Die Schwierigkeiten, ja Unmoglichkeiten Michaels, in Men-
schenseelen hineinzuwirken, die charakterisiert worden sind,
hingen damit zusammen, dass er selbst mit seinem Wesen in
keinerlei Berithrung mit der physischen Gegenwart des Erden-
lebens kommen will. Er will in den Kriftezusammenhéngen
verbleiben, die fiir Geister seiner Art und fiir Menschen in der
Vergangenheit bestanden haben. Jede Beriihrung mit dem, wo-
mit als im gegenwirtigen physischen Erdenleben der Mensch in
Beriihrung kommen muss, kénnte Michael nur als eine Verun-
reinigung seiner Wesenheit betrachten. Nun wirkt ja im ge-
wohnlichen Menschenleben das geistige Erleben der Seele in
das physische Erdenleben herein und umgekehrt, dieses wirkt
auf jenes zuriick. Ein Zuriickwirken, das sich namentlich in der
Stimmung des Menschen und in der Orientierung auf irgend
etwas Irdisches hin zum Awusdruck bringt. Ein derartiges
Ineinanderwirken ist in der Regel - nicht immer - insbesondere
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bei den Personlichkeiten der Fall, die in der Offentlichkeit ste-
hen. Daher waren die Hemmungen fiir Michaels Wirken bei
manchen Reformatoren wirklich sehr grof3.

Das Schwierige von dieser Seite bezwangen die Rosenkreuzer
dadurch, dass sie ihr duferes Leben im Sinne der Erdenpflichten
ganz abseits hielten von ihrem Arbeiten mit Michael. Wenn
dieser mit seinen Impulsen auf das aufstief$, was ein Rosenkreu-
zer in seiner Seele fiir ihn zubereitete, so fand er sich in keiner
Weise der Gefahr ausgesetzt, auf Irdisches aufzutreffen. Denn
dies ward ja eben von dem, was den Rosenkreuzer mit Michael
verband, durch die besonders hergestellte Seelenverfassung
ferngehalten.

Dadurch bildete fiir Michael das echte Rosenkreuzerwollen den
auf der Erde befindlichen Weg zu seiner kommenden Erden-
Mission.

(Die dritte Betrachtung folgt.)
Goetheanum, 6. Dezember 1924.
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LEITSATZE NR. 131 BIS 133 (14. DEZEMBER 1924)

(Mit Bezug auf'das Vorangehende der zweiten Betrachtung iiber
Hemmungen und Férderungen der Michael-Krifte im aufkom-
menden Zeitalter der Bewusstseinsseele)

131. Im beginnenden Zeitalter der Bewusstseinsseele will sich
die im Menschen emanzipierte Intellektualitit mit den Be-
kenntnis- und Kultuswahrheiten beschiftigen. Das menschliche
Seelenleben muss dadurch ein Schwanken erleben. Man will
Wesenhaftes, das vorher seelisch erlebt worden ist, logisch be-
weisen. Man will Kultusinhalte, die in Imaginationen ergriffen
werden miissen, mit der logischen Schlussfolgerung ergreifen; ja
sie nach dieser gestalten.

132. Das alles ist damit zusammenhédngend, dass Michael unter
allen Umstdnden jede Berithrung mit der gegenwirtigen Er-
denwelt, die der Mensch betreten muss, vermeiden will, dass er
aber dennoch die kosmische Intellektualitit, die er in der Ver-
gangenheit verwaltet hat, weiter im Menschen geleiten soll.
Dadurch entsteht durch die Michael-Krifte eine dem Fortgang
der Welt-Entwicklung notwendige Storung des kosmischen
Gleichgewichtes.

133. Erleichtert wird Michael dadurch seine Mission, dass ge-
wisse Personlichkeiten - die echten Rosenkreuzer - ihr dufSeres
Erdenleben so einrichten, dass es mit gar nichts in ihr inneres
Seelenleben hineinwirkt. Sie konnen dadurch in ihrem Innern
Krifte ausbilden, durch die sie im Geistigen mit Michael zu-
sammenwirken, ohne dass dieser in die Gefahr kommt, in das
gegenwirtige Erdengeschehen verstrickt zu werden, was ihm
unmoglich wire.
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DRITTE BETRACHTUNG:

MICHAELS LEID UBER DIE MENSCHHEITSENTWICKLUNG
VOR DER ZEIT SEINER ERDENWIRKSAMKEIT.
(GOETHEANUM, 14. DEZEMBER 1924)

Im weiteren Fortschritt des Bewusstseinszeitalters hort immer
mehr die Moglichkeit der Verbindung Michaels mit der allge-
meinen Menschenwesenheit auf. In dieser hilt die vermensch-
lichte Intellektualitdt ihren Einzug. Aus dieser schwinden ima-
ginative Vorstellungen, die wesenhafte Intelligenz im Kosmos
dem Menschen zeigen konnen. Fiir Michael beginnt die Mdg-
lichkeit, an den Menschen heranzukommen, erst mit dem letz-
ten Drittel des neunzehnten Jahrhunderts. Vorher kann es nur
auf solchen Wegen geschehen, die als die echt rosenkreuzeri-
schen gesucht werden.

Der Mensch sieht mit seinem aufkeimenden Intellekt in die Na-
tur. Er sieht dann eine physische, eine Atherwelt, in denen er
nicht drinnen ist. Er gewinnt durch die groffen Ideen der Ko-
pernikus, Galilei ein Bild der auffermenschlichen Welt; aber er
verliert sein eigenes. Er sieht auf sich selbst und hat keine Mog-
lichkeit, zu einer Einsicht dariiber zu kommen, was er ist.

In den Tiefen seines Wesens wird das in ihm erweckt, was seine
Intelligenz zu tragen bestimmt ist. Mit dem verbindet sich sein
Ich. So tragt jetzt der Mensch ein Dreifaches in sich. Erstens: in
seinem Geist-Seelenwesen als physisch-dtherisch erscheinend
das, was ihn einstmals, schon in Saturn- und Sonnenzeit und
dann immer wieder, in das Reich des Gottlich-Geistigen gestellt
hat. Es ist dasjenige, wo Menschenwesen und Michaelwesen
zusammengehen koénnen. Zweitens tragt der Mensch in sich
sein spdteres physisches und dtherisches Wesen. Dasjenige, was
ihm wihrend Monden- und Erdenzeiten geworden ist. Das ist
alles Werk und Wirksamkeit des Gottlich-Geistigen; aber dieses
ist selbst darinnen nicht mehr lebendig anwesend.
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Es wird erst wieder voll lebendig anwesend, als der Christus
durch das Mysterium von Golgatha schreitet. In dem, was geis-
tig in dem physischen und &therischen Leib des Menschen
wirkt, kann der Christus gefunden werden. Drittens hat der
Mensch in sich denjenigen Teil seines Geistig-Seelischen, der in
Monden- und Erdenzeiten neues Wesen angenommen hat. In
diesem ist Michael tdtig geblieben, wihrend er in dem Mond
und Erde zugewandten immer untétiger geworden ist. In diesem
hat er dem Menschen sein Menschen-Gotterbild erhalten.

Das konnte er bis zum Aufgange des Bewusstseinszeitalters.
Dann versank gewissermafien das gesamte Geistig-Seelische des
Menschen in das Physisch—Atherische, um daraus die Bewusst-
seinsseele zu holen.

Dem Menschen stieg leuchtend im Bewusstsein auf, was ihm
sein physischer Leib und sein dtherischer Leib iiber Physisches
und Atherisches in der Natur sagen konnten. Es versank vor
seinem Schauen, was ithm astralischer Leib und Ich iiber sich
selbst sagen konnten.

Eine Zeit steigt herauf, in der in der Menschheit das Gefiihl auf-
lebt, sie komme mit ihrer Einsicht nicht mehr an sich selbst
heran. Ein Suchen nach der Erkenntnis der Menschenwesenheit
beginnt. Man kann dieses nicht befriedigen durch das, was die
Gegenwart vermag. Man geht historisch in frithere Zeiten zu-
riick. Der Humanismus steigt in der Geistesentwicklung auf.
Humanismus erstrebt man nicht, weil man den Menschen hat,
sondern weil man ihn ver/oren hat. Solange man ihn hatte, hit-
ten Erasmus von Rotterdam und andere aus einer ganz anderen
Seelennuance gewirkt, als aus dem, was ihnen der Humanismus
war.

In Faust fand spater Goethe eine Menschengestalt auf, die ganz
und gar den Menschen verloren hatte.

Immer intensiver wird dieses Suchen nach «dem Menschen».
Denn man hat nur die Wahl, sich abzustumpfen gegeniiber dem
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Erfithlen des eigenen Wesens; oder die Sehnsucht nach ihm als
ein Element der Seele zu entwickeln.

Bis in das neunzehnte Jahrhundert herein entwickeln die besten
Menschen auf den verschiedensten Gebieten des europédischen
Geisteslebens in verschiedenster Art Ideen - historische, natur-
wissenschaftliche, philosophische, mystische -, die ein Streben
darstellen, in dem, was intellektualistisch gewordene Weltan-
schauung ist, den Menschen zu finden.

Renaissance, geistige Wiedergeburt, Humanismus hasten, ja
stirmen nach einer Geistigkeit in einer Richtung, in der sie
nicht zu finden ist; Ohnmacht, Illusion, Betdubung - nach der
Richtung, in der man sie suchen muss. Dabei iiberall der Durch-
bruch der Michael-Krifte, in der Kunst, in der Erkenntnis, in
den Menschen herein, nur noch nicht in die auflebenden Krifte
der Bewusstseinsseele. - Ein Schwanken des geistigen Lebens.
Michael, alle Krifte nach riickwirts in der kosmischen Entwick-
lung wendend, auf dass ihm Macht werde, den «Drachen» unter
seinen Fiifien im Gleichgewicht zu erhalten. Gerade unter die-
sen Machtanstrengungen Michaels entstehen die grofSen Schop-
fungen der Renaissance. Aber sie sind noch eine Erneuerung des
Verstandes- oder Gemiits seelenhaften durch Michael, nicht ein
Wirken der neuen Seelenkrifte.

Man kann Michael voll Sorge schauen, ob er auch in der Lage
sei, den «Drachen» auf die Dauer zu bekdmpfen, wenn er wahr-
nimmt, wie die Menschen auf dem einen Gebiete aus dem neu-
gewonnenen Naturbilde ein solches des Menschen gewinnen
wollen. Michael sieht, wie die Natur beobachtet wird und wie
man aus dem, was man «Naturgesetze» nennt, ein Menschenbild
formen will. Er sieht, wie man sich vorstellt, diese Eigenschaft
eines Tieres werde vollkommener, jene Organ Verbindung wer-
de harmonischer und dadurch «entstehe» der Mensch. Aber vor
Michaels Geistesauge entsteht nicht «ein Mensch», weil, was in
Vervollkommnung, in Harmonisierung gedacht wird, eben nur
«gedacht» wird; niemand kann schauen, dass es auch in Wirk-
lichkeit wird, weil das eben nirgends der Fall ist.
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Und so leben die Menschen mit solchem Denken vom Men-
schen in wesenlosen Bildern, in Illusionen; sie jagen einem
Menschenbilde nach, das sie nur glauben zu haben; aber in
Wahrheit ist nichts in ihrem Gesichtsfelde. «Die Kraft der Geis-
tessonne bescheinet ihre Seelen, Christus wirkt; aber sie konnen
dessen noch nicht achten. Bewusstseinsseelenkraft waltet im
Leibe; sie will noch nicht in die Seele.» So etwa kann man die
Inspiration hoéren, die da Michael spricht aus banger Sorge. Ob
denn nicht etwa die Illusionskraft in den Menschen dem «Dra-
chen» soviel Macht geben werde, dass ihm - Michael - die Auf-
rechterhaltung des Gleichgewichts eine Unmdglichkeit sein
werde.

Andere Personlichkeiten suchen mit mehr innerlichkiinstleri-
scher Kraft, die Natur mit dem Menschen in eins zu empfinden.
Gewaltig klingt das Wort, das Goethe gesprochen hat, als er
Winckelmanns Wirken in einem schénen Buche charakterisier-
te: «Wenn die gesunde Natur des Menschen als ein Ganzes
wirkt, wenn er sich in der Welt als in einem grofden, schonen,
wiirdigen und werten Ganzen fiihlt, wenn das harmonische Be-
hagen ihm ein reines, freies Entziicken gewihrt; dann wiirde
das Weltall, wenn es sich selbst empfinden konnte, als an sein
Ziel gelangt, aufjauchzen und den Gipfel des eigenen Werdens
und Wesens bewundern.» Was Lessing mit Feuergeistigkeit an-
regte, was in Herder den grofSen Weltblick beseelte: es klingt in
diesem Goethewort. Und Goethes ganzes eigenes Schaffen ist
wie allseitige Offenbarung dieses seines Wortes. Schiller hat in
den «Asthetischen Briefen» einen idealen Menschen geschildert,
der so, wie es in diesem Worte klingt, das Weltall in sich tragt
und es im sozialen Zusammenschluss mit anderen Menschen
verwirklicht. Aber woher stammt dieses Menschenbild? Es
leuchtet wie die Morgensonne iiber der Friithlingserde. Aber in
die Menschenempfindung ist es aus der Betrachtung des griechi-
schen Menschen eingezogen. Menschen hegten es mit starkem
inneren Michael-Impuls; aber sie konnten diesen Impuls nur
ausgestalten, indem sie den Seelenblick in die Vorzeit versenk-
ten. Goethe empfand ja, indem er den «Menschen» erleben

133



ANTHROPOSOPHISCHE LEITSATZE

wollte, die stirksten Konflikte mit der Bewusstseinsseele. In
Spinozas Philosophie suchte er ihn; wihrend der italienischen
Reise, als er in griechisches Wesen hineinblickte, glaubte er ihn
erst recht zu ahnen. Er eilte von der Bewusstseinsseele, die in
Spinoza strebt, doch zuletzt zur verglimmenden Verstandes-
oder Gemiitsseele. Er kann nur unbegrenzt viel von dieser in die
Bewusstseinsseele in seiner umfassenden Naturanschauung
heriibertragen.

Ernst schaut Michael auch auf dieses Suchen nach dem Men-
schen. Was nach seinem Sinne ist, kommt ja wohl in die
menschliche Geistesentwicklung hinein; es ist der Mensch, der
einst das wesenhaft Intelligente geschaut hat, als es Michael
noch aus dem Kosmos heraus verwaltet hat. Aber das miisste,
wenn es nicht von der vergeistigten Kraft der Bewusstseinsseele
erfasst wiirde, zuletzt Michaels Wirken entfallen und unter Lu-
zifers Macht gelangen. Dass Luzifer in dem Schwanken der
kosmisch-geistigen Gleichgewichtslage die Obermacht gewin-
nen konne, das ist die andere bange Sorge in dem Leben Micha-
els.

Michaels Vorbereitung seiner Mission fiir das Ende des neun-
zehnten Jahrhunderts stromt in kosmischer Tragik dahin. Unten
auf Erden herrscht oft tiefste Befriedigung tiber das Wirken des
Naturbildes; im Gebiete, da Michael wirkt, waltet Tragik iiber
die Hemmnisse, die sich dem Einleben des Menschenbildes ent-
gegenstellen.

Ehedem lebte in dem Strahlen der Sonne, in dem Schimmern
der Morgenroéte, in dem Funkeln der Sterne Michaels herbe,
vergeistigte Liebe; jetzt hatte diese Liebe am stirksten die Note
des leiderweckenden Hinschauens auf die Menschheit ange-
nommen.

Michaels Situation im Kosmos wurde eine tragischschwierige,
aber auch zu einer Losung dringende gerade in dem Zeitab-
schnitte, der seiner Erdenmission voranging. Die Menschen
konnten die Intellektualitdt nur im Bereich des Leibes und da
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nur der Sinne halten. Sie nahmen daher auf der einen Seite
nichts in ihre Einsicht auf, was ihnen nicht die Sinne sagten; die
Natur wurde ein Feld der Sinnesoffenbarung, aber diese Offen-
barung ganz materiell gedacht. In den Naturformen vernahm
man nicht mehr das Werk des Gottlich-Geistigen, sondern et-
was, das geistlos da ist und von dem man doch behauptete, dass
es das Geistige, in dem der Mensch lebt, hervorbringt. Auf der
dndern Seite wollten von einer Geisteswelt die Menschen nur
noch das annehmen, wovon die historischen Nachrichten spra-
chen. Ein Schauen des Geistes nach der Vergangenheit wurde so
streng verpont wie ein solches in die Gegenwart.

Es lebte nur noch das in des Menschen Seele, das aus dem
Gegenwartsgebiete kommt, das Michael nicht betritt. Der
Mensch ward froh, auf «sicherm» Boden zu stehen. Den glaubte
er zu haben, weil er nichts von Gedanken, in denen er sogleich
Phantasiewillkiir fiirchtete, in der «Natur» suchte. Michael aber
war nicht froh; er musste jenseits vom Menschen, in seinem
eigenen Gebiet, den Kampf gegen Luzifer und Ahriman fiihren.
Das ergab die grofe tragische Schwierigkeit, weil Luzifer um so
leichter an den Menschen herankommt, je mehr Michael, der ja
auch das Vergangene bewahrt, sich von dem Menschen abhal-
ten muss. Und so spielte sich ein heftiger Kampf Michaels mit
Ahriman und Luzifer in der an die Erde unmittelbar angrenzen-
den geistigen Welt fiir den Menschen ab, wihrend dieser im
Erdbereich selbst gegen das Heilsame seiner Entwicklung seine
Seele in Tatigkeit hielt.

Alles dieses gilt selbstverstindlich fiir das europdische und ame-
rikanische Geistesleben. Fiir das asiatische miisste anders ge-
sprochen werden.

Goetheanum, 14. Dezember 1924
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LEITSATZE NR. 134 BIS 136 (21. DEZEMBER 1924)

(Mit Bezug auf die vorangehende dritte Betrachtung: Michaels
Leid iiber die Menschheitsentwicklung vor der Zeit seiner Er-
denwirksamkeit)

134. In der allerersten Zeit der Bewusstseinsseelenentwicklung
erfithlt der Mensch, wie ihm das vorher imaginativ gegebene
Bild der Menschheit, seiner eigenen Wesenheit, verloren ge-
gangen ist. Ohnmichtig, es in der Bewusstseinsseele schon zu
finden, sucht er es auf naturwissenschaftlichem oder histori-
schem Wege. Er mochte in sich das alte Menschheitsbild wieder
erstehen lassen.

135. Man gelangt dadurch nicht zu einem wirklichen Erfiilltsein
mit der menschlichen Wesenheit, sondern nur zu Illusionen.
Aber man bemerkt es nicht; und sieht darin etwas die Mensch-
heit Tragendes.

136. So muss Michael in der Zeit, die seiner Erdenwirksamkeit
vorangeht, mit Sorge und in Leid auf die Menschheitsentwick-
lung sehen. Denn die Menschheit verpont jede Geistesbetrach-
tung und schneidet sich dadurch alles ab, was sie mit Michael
verbindet.
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WEIHNACHTSBETRACHTUNG: DAS LOGOS-MYSTERIUM.
(GOETHEANUM, ZU WETHNACHT 1924)

In die Betrachtung des Michael-Mysteriums strahlte die des
Mysteriums von Golgatha herein. Das ist durch die Tatsache
gegeben, dass Michael die Macht ist, die den Menschen in der
ihm heilsamen Art an den Christus herangeleitet.

Aber die Michael-Mission ist eine solche, die sich im kosmi-
schen Menschheitswerden in rhythmischer Folge wiederholt.
Man hatte sie in ihrer wohltitigen Wirkung auf die Erden-
menschheit wiederholt vor dem Mysterium von Golgatha. Da
hing sie zusammen mit alle dem, was die noch aufderirdische
Christus-Kraft zur Entfaltung der Menschheit fiir die Erde titig
zu offenbaren hatte. Nach dem Mysterium von Golgatha wird
sie dem dienstbar, was durch Christus der Erdenmenschheit
geschehen soll. Sie tritt in abgewandelter und fortschreitender
Form in ihren Wiederholungen auf, aber eben in Wiederholun-
gen.

Dem gegeniiber ist das Mysterium von Golgatha ein alles {iber-
greifendes kosmisches Ereignis, das nur einmal stattfindet im
Laufe der ganzen kosmischen Menschheitsentwicklung.

Als die Menschheit bis zur Entfaltung der Verstandes- oder
Gemiitsseele vorgeschritten ist, da macht sich die fortwirkende
Gefahr der schon wurzeitlich veranlagten Herauslosung des
Menschheitswesens aus dem Wesen des Gottlich-Geistigen erst
voll geltend.

Und in demselben Mafie, in dem die Menschenseele das Mit-
Erleben mit den gottlich-geistigen Wesenheiten verliert, taucht
um sie herum das auf, was man heute «Natur» nennt.

Der Mensch schaut nicht mehr das Menschenwesenhafte in
dem gottlich-geistigen Kosmos; er schaut das Werk des Gott-
lich-Geistigen im Irdischen. Er schaut es zunidchst nicht in der
abstrakten Form, in der es heute geschaut wird: sinnlich-
physische Wesen und Geschehnisse, die durch diejenigen abs-
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trakten Ideen-Inhalte zusammengehalten werden, die man «Na-
turgesetze» nennt. Er schaut es als gottlich-geistiges Wesen.
Dieses gottlich-geistige Wesen wogt auf und ab in allem, was er
als Entstehen und Vergehen der tierischen Lebewesen, im
Wachsen und Sprossen der Pflanzenwelt sieht, was er in Quell-
und Flusstdtigkeit, in Wind- und Wolkenbildung gewahr wird.
All diese Wesenhaftigkeiten und Vorginge um ihn herum sind
ihm die Gebidrden, die Taten, sind ihm die Sprache des Gotter-
wesens, das der «Natur» zugrunde liegt.

Wie dereinst in den Sternenstellungen und Sternenbewegungen
die Taten, Gebdrden der Weltengotterwesen von dem Men-
schen geschaut wurden, wie ihre Worte darinnen gelesen wur-
den, so wurden nunmehr die «Naturtatsachen» der Ausdruck fiir
die Erdgéttin. Denn das in der Natur wirksame Géttliche wurde
weiblich vorgestellt.

Reste dieser Vorstellungsart als imaginative Erfiilllung der Ver-
standes- oder Gemiitsseele waren noch bis weit herein ins Mit-
telalter in den Menschenseelen titig.

Die Erkennenden sprachen von den Taten der «Géttin», wenn
sie das «Naturgeschehen» zum Begreifen bringen wollten. Erst
mit dem allmidhlichen Heraufkommen der Bewusstseinsseele ist
diese lebendige, innerlich beseelte Naturbetrachtung fiir die
Menschheit unverstandlich geworden.

Und die Art, wie im Zeitalter der Verstandes- oder Gemiitsseele
nach dieser Richtung hin geschaut wurde, erinnert an den Per-
sephone-Mythos mit dem ihm zugrunde liegenden Mysterium.

Die Tochter der Demeter, Persephone, wird von dem Gotte der
Unterwelt gezwungen, ihm in sein Reich zu folgen. Es kommt
das schlieflich in der Form zustande, dass sie nur die Hélfte des
Jahres in der Unterwelt zubringt, die andere auf der Oberwelt
verweilt.

Gewaltig grof3 driickt dieser Mythos noch aus, wie man einst in
urferner Vergangenheit in traumhaftem Hellsehen all das Wer-
den des Irdischen erkennend durchschaut hat.
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Alles Weltenwirken ging in Urzeiten von der Erden-Umgebung
aus. Die Erde war selber erst im Entstehen. Sie bildete ihr We-
sen in der kosmischen Entwicklung aus dem Wirken ihrer Um-
gebung heraus. Die gottlich-geistigen Wesen des Kosmos waren
die an ihrem Wesen Schaffenden. - Als sie weit genug war, ein
selbstdndiger Weltkorper zu werden, da stieg Gottlich-Geistiges
aus dem allgemeinen Kosmos auf sie hernieder und wurde Er-
dengottheit. Diese kosmische Tatsache hat das traumhafte Hell-
sehen alter Menschheit erkennend durchschaut; von dieser Er-
kenntnis ist der Persephone-Mythos geblieben; aber es ist auch
geblieben, wie man bis tief ins Mittelalter hinein die «Natur»
erkennend zu durchdringen suchte. Denn man schaute da noch
nicht wie spiter nach den Sinnes-Eindriicken, das heifst nach
dem, was an der Oberfliche des Irdischen erscheint, sondern
nach den Kriften, die aus den Tiefen der Erde zur Oberfliche
herauf wirken. — Und diese «Tiefenkrifte», die «Kriafte der Un-
terwelt», schaute man in Wechselwirkung mit den Sternen- und
Elementen-Wirkungen der Erden-Umgebung.

Da wachsen die Pflanzen in ihren mannigfaltigen Formen, da
offenbaren sie sich in ihrer bunten Farben-Erscheinung. Darin-
nen wirken die Sonnen-, Monden- und Sternenkrifte mit den
Kriften der Erdentiefe zusammen. Die Grundlage gaben dafiir
ab die Mineralien, die schon ganz durch das ihr Wesen haben,
was von Weltenwesen irdisch geworden ist. Das Gestein sprief3t
durch die irdisch gewordenen Himmelskrifte allein aus der
«Unterwelt» herauf. Die Tierwelt hat die Krifte der «Erdentiefe»
nicht angenommen. Sie entsteht allein durch die aus der Erden-
Umgebung wirksamen Weltenkrifte. Sie verdankt ihr Werden,
Wachsen, Spriefien, ihre Erndhrungsfihigkeit, ihre Bewe-
gungsmoglichkeiten den auf die Erde einstromenden Sonnen-
kréften. Sie kann sich fortpflanzen unter dem Einfluss der auf
die Erde einstromenden Mondenkrifte. Sie erscheint in vielen
Formen und Arten, weil aus dem Weltall herein die Sternenstel-
lungen in der mannigfaltigsten Art gestaltend auf das Tierleben
wirken. Aber die Tiere sind vom Weltall auf die Erde nur
hereingestellt. Sie nehmen nur mit ihrem dumpfen Bewusst-
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seinsleben an dem Irdischen teil; mit ihrer Entstehung, ihrem
Wachsen, mit allem, was sie sind, damit sie wahrnehmen und
sich bewegen konnen, sind sie keine Erdenwesen.

Diese grofiangelegte Idee von dem Werden der Erde lebte der-
einst in der Menschheit. Was davon in das Mittelalter herein-
ragt, ldsst nur in geringem Mafle dieses Grofiangelegte noch
erkennen. Man muss, um zu dieser Erkenntnis zu gelangen, mit
dem Blick der schauenden Erkenntnis in sehr alte Zeiten zu-
riickgehen. Denn auch aus den vorhandenen physischen Doku-
menten ist nur fiir den zu ersehen, was in den Seelen der Men-
schen vorhanden war, der dies auf geistgeméfie Art durchschau-
en kann.

Nun ist der Mensch nicht in der Lage, sich der Erde so ferne zu
halten wie die Tierheit. Indem man dieses ausspricht, tritt man
an das Mysterium der Menschheit ebenso wie an das der Tier-
heit heran. Diese Mysterien spiegeln sich in dem Tierkult der
alten Volker, vor allem der Agypter. In den Tieren sah man We-
sen, die Gaste der Erde sind, an denen man Wesen und Wirk-
samkeit der geistigen Welt, die an die irdische angrenzt, schau-
en kann. Und in der Verbindung der Menschengestalt mit der
tierischen, die man in Bildern darstellte, vergegenwirtigte man
sich die Gestalten derjenigen elementarischen Zwischenwesen,
die wohl im Weltenwerden auf dem Wege zur Menschheit sind,
aber in das Irdische nicht eintreten, um nicht Menschen zu
werden. Solche elementarische Zwischenwesen sind vorhanden.
Die Agypter gaben nur ihr Schauen wieder, indem sie sie abbil-
deten. Aber solche Wesen haben nicht das volle Selbstbewusst-
sein des Menschen. Um das zu erlangen, musste der Mensch die
irdische Welt in solch vollstindiger Art betreten, dass er vom
Erdenwesen in sein Wesen etwas aufnahm.

Er musste dem ausgesetzt werden, dass in dieser irdischen Welt
das Werk der ihm verbundenen gottlich-geistigen Wesen vor-
liegt, aber eben nur deren Werk. Und weil nur das vom Ur-
sprunge losgeloste Werk vorliegt, so haben in dieses Zutritt die
luziferischen und ahrimanischen Wesenheiten. Es ergibt sich
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damit fiir den Menschen die Notwendigkeit, das von Luzifer
und Ahriman durchsetzte Werk zum Orte eines Teiles seiner
Lebensgestaltung - der irdischen - zu machen.

Es ist dies so lange ohne die bleibende Loslosung des Menschli-
chen von seinem urspriinglichen Gottlich-Geistigen moglich, als
der Mensch noch nicht zur Entfaltung seiner Verstandes- oder
Gemiitsseele fortgeschritten ist. Da findet im Menschen eine
Korrumpierung seines physischen, seines dtherischen und astra-
lischen Leibes statt. Eine dltere Wissenschaft kennt diese Kor-
rumpierung als etwas, das in der Menschen Wesenheit lebt.
Man weif3, dass sie notwendig ist, damit das Bewusstsein zum
Selbstbewusstsein im Menschen vorriicken koénne. In der Er-
kenntnispflege, die an den Stitten stattgefunden hat, die von
Alexander dem Grofden der Wissenschaft gegeben worden sind,
lebte ein Aristotelismus, der, richtig verstanden, diese Korrum-
pierung als ein maf3gebendes Element seiner Seelenwissenschaft
in sich trdgt. Solche Ideen wurden nur spiter in ihrer inneren
Wesenheit nicht mehr durchdrungen.

In den Zeiten vor der Entwicklung der Verstandes- oder Ge-
miitsseele war der Mensch dennoch mit den Kriften seines gott-
lich-geistigen Ursprunges so verwoben, dass diese Krifte von
ihrem kosmischen Orte aus die auf Erden an ihn herandringen-
den luziferischen und ahrimanischen Michte im Gleichgewich-
te halten konnten. Da war von menschlicher Seite aus Geniige
geschehen zur Mitwirkung an diesem Gleichgewichte, wenn in
Kult- und Mysterienhandlung das Bild des in Luzifers und Ah-
rimans Reich untertauchenden und wieder siegreich hervorge-
henden gottlich-geistigen Wesens entfaltet wurde. Man sieht
daher in den Zeiten, die dem Mysterium von Golgatha voran-
gingen, in den Voélkerkulten bildhafte Darstellungen dessen, was
dann im Mysterium von Golgatha eine Wirklichkeit wurde.

Als die Verstandes- oder Gemiitsseele entfaltet war, konnte die
Menschenwesenheit nur durch die Wirklichkeit vor der Loslo-
sung von ihren gottlich-geistigen Wesenheiten bewahrt bleiben.
Es musste in die wiahrend des irdischen Daseins vom Irdischen
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lebende Organisation der Verstandes- oder Gemiitsseele auch
im Irdischen innerlich das Géttliche als Wesenheit eintreten.
Das geschah dadurch, dass der gottlich-geistige Logos, Christus,
fiir die Menschheit sein kosmisches Schicksal mit der Erde ver-
band.

Persephone ist in das Irdische untergetaucht, um die Pflanzen-
welt davon zu befreien, blofd vom Irdischen sich bilden zu miis-
sen. Das ist der Niederstieg eines gottlichgeistigen Wesens in die
Natur der Erde. Auch Persephone hat ja eine Art «Auferste-
hungy, aber jihrlich in rhythmischer Folge.

Diesem Ereignis, das als kosmisches auf Erden geschieht, steht
gegeniiber der Niederstieg des Logos fiir die Menschheit. Perse-
phone steigt nieder, um die Natur in ihre urspriingliche Orien-
tierung zu bringen. Da muss Rhythmus zugrunde liegen; denn
das Geschehen der Natur erfolgt im Rhythmus. Der Logos steigt
nieder in die Menschheit. Es geschieht das einmal wihrend der
Entwicklung der Menschheit. Denn diese Entwicklung ist nur
ein Glied in einem gigantischen Weltenrhythmus, in dem die
Menschheit vor ihrem Mensch-Sein etwas ganz anderes als
Menschheit war und nach demselben etwas ganz anderes sein
wird, wihrend ja das Pflanzenleben in kurzen Rhythmen als
solches sich wiederholt.

Das Mysterium von Golgatha in diesem Lichte zu sehen, das hat
die Menschheit vom Bewusstseinszeitalter an nétig. Denn es
wire schon im Zeitalter der Verstandes- oder Gemiitsseele die
Loslosung des Menschen als Gefahr vorhanden gewesen, wenn
nicht das Mysterium von Golgatha erfolgt wire. Im Zeitalter der
Bewusstseinsseele miisste eine vollige Verdunkelung der Geis-
teswelt fiir den Menschen in seinem Bewusstsein eintreten,
wenn nicht die Bewusstseinsseele sich so weit erkraften kénnte,
dass sie zu ihrem gottlich-geistigen Ursprung in Einsicht zu-
riickblickte. Kann sie das aber, so findet sie den Weltenlogos als
die Wesenheit, die sie zuriickfithren kann. Sie durchdringt sich
mit dem gewaltigen Bilde, das offenbart, was auf Golgatha ge-
schehen ist.
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Und der Beginn dieses Verstindnisses ist die liebevolle Erfas-
sung der Welten-Weihe-Nacht, an die jedes Jahr festlich erin-
nert wird. Denn die Erkraftung der Bewusstseinsseele geschieht
ja dadurch, dass sie, die zundchst die Intellektualitit aufnimmt,
in dieses kilteste Seelen-Element die warme Liebe einziehen
lasst. Jene warme Liebe, die am erhabensten strOmt, wenn sie
dem Jesus-Kinde gilt, das in der Welten-Weihe-Nacht auf Erden
erscheint. Damit hat der Mensch die hochste irdische Geistes-
Tatsache, die zugleich eine physische war, auf seine Seele wir-
ken lassen; er hat sich auf den Weg begeben, den Christus in
sich aufzunehmen.

Die Natur muss so erkannt werden, dass sie in Persephone oder
dem Wesen, auf das man noch im frithen Mittelalter geschaut
hat, wenn man von «Natur» gesprochen hat, die gottlich-geistige
Ursprungs- und ewige Kraft offenbart, aus der sie entstanden ist
und fortdauernd entsteht als die Grundlage des irdischen Men-
schendaseins.

Die Menschenwelt muss so erkannt werden, dass sie in Christus
den Ursprungs- und ewigen Logos offenbart, der im Bereich der
mit dem Menschen wurspriinglich verbundenen gottlich-
geistigen Wesenheit zur Entfaltung der Geist-Wesenheit des
Menschen wirkt.

In Liebe das Menschenherz zu diesen grofien kosmischen Zu-
sammenhéngen zu lenken, das ist der rechte Inhalt jener Festes-
Erinnerung, die im Hinblicken auf die Welten-Weihe-Nacht
jedes Jahr an den Menschen herantritt. Lebt solche Liebe im
Menschenherzen, dann durchfeuert sie das kalte Licht-Element
der Bewusstseinsseele. Miisste diese ohne diese Durchfeuerung
verbleiben: der Mensch kdme nie zu ihrer Durchgeistigung. Er
erstiirbe in der Kilte des intellektuellen Bewusstseins, oder er
miisste in einem Geistesleben verbleiben, das nicht zur Entfal-
tung der Bewusstseinsseele fortschreitet. Er wiirde dann in der
Entfaltung der Verstandes- oder Gemiitsseele stehen bleiben.
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Aber ihrem Wesen nach ist die Bewusstseinsseele nicht kalt. Sie
scheint es nur /m Anfange ihrer Entfaltung, weil sie da erst das
Lichtvolle ihres Inhaltes offenbaren kann, noch nicht die Wel-
tenwirme, aus der sie ja doch stammt.

Weihnachten in dieser Art empfinden und erleben, kann in der
Seele gegenwirtig machen: wie die Glorie der in Sternenweiten
ihre Abbilder offenbarenden gottlich-geistigen Wesen sich vor
dem Menschen verkiindiget und wie die Befreiung des Men-
schen innerhalb der Erdenstitte von den Méchten geschieht, die
ihn von seinem Urspriinge entfernen wollen.
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LEITSATZE NR. 137 BIS 139 (28. DEZEMBER 1924)

(Mit Bezug auf die vorangehende Weihnachtsbetrachtung)

137. Die Tétigkeit in der Welt- und Menschheits-Entwicklung,
die durch die Michael-Krifte zustande kommt, wiederholt sich
rhythmisch, wenn auch in abgednderter und fortschreitender
Form vor und nach dem Mysterium von Golgatha.

138. Das Mysterium von Golgatha ist das einmalige grofite Er-
eignis innerhalb der Menschheits-Entwicklung. Da kann nicht
von einer rhythmischen Wiederholung die Rede sein. Denn
wenn auch diese Menschheits-Entwicklung in einem gewalti-
gen Weltenrhythmus drinnensteht, so ist sie doch eben das
weitausgedehnte eine Glied in diesem Rhythmus. Bevor sie die-
ses eine Glied wurde, war die Menschheit etwas wesentlich an-
deres als Menschheit; nachher wird sie wieder etwas anderes
sein. Es finden also wihrend der Menschheitsentwicklung viele
Michael-Ereignisse, aber nur ein Ereignis von Golgatha statt.

139. In der schnellen rhythmischen Wiederholung eines Jahr-
laufes vollzieht das gottlich-geistige Wesen, das zur Durchgeis-
tigung des Naturgeschehens in die Erdentiefen niedergestiegen
ist, dieses Geschehen. Es stellt die Durchseelung der Natur mit
den Ursprungs- und ewigen Krdften dar, die wirksam bleiben
miissen, wie der herabgestiegene Christus die Durchseelung der
Menschheit mit dem Ursprungs- und ewigen Logos darstellt, der
zum Heile der Menschheit mit seiner Wirksamkeit niemals auf-
horen soll.
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HIMMELSGESCHICHTE. MYTHOLOGISCHE GESCHICHTE.
ERDGESCHICHTE. MYSTERIUM VON GOLGATHA.
(GOETHEANUM, UM WEIHNACHTEN 1924)

Im rdumlichen Kosmos stehen einander gegeniiber: Welten-
weite und Erdenzentrum. In der Weltenweite sind die Sterne
gewissermaflen «ausgestreut». Vom Erdenzentrum strahlen
Krifte nach allen Richtungen der Weltenweite.

So wie der Mensch in der gegenwirtigen kosmischen Epoche in
der Welt darinnen steht, kann ihm das Sternenscheinen und
Erdenkriftewirken nur als das Gesamtwerk der gottlich-
geistigen Wesen, mit denen er in seinem Innern verbunden ist,
erscheinen.

Aber es gab eine kosmische Zeit-Epoche, da waren dieses Schei-
nen und diese Erdenkrifte noch unmittelbare geistige Offenba-
rung der gottlich-geistigen Wesen. Der Mensch in seinem
dumpfen Bewusstsein fiihlte die gottlich-geistigen Wesen wirk-
sam in seiner Wesenheit.

Dann kam eine andere Zeit-Epoche. Der Sternenhimmel l9ste
sich als korperliches Wesen aus dem gottlich-geistigen Wirken
heraus. Es entstand das, was man Weltengeist und Weltenleib
nennen kann. Der Weltengeist ist eine Vielheit gottlich-
geistiger Wesenheiten. Sie wirken in der dlteren Epoche aus den
Sternen-Orten auf die Erde herein. Was da von den Weltenwei-
ten erglinzte, was vom Erdenzentrum als Krifte erstrahlte, das
war in Wirklichkeit Intelligenz und Wille der gottlich-geistigen
Wesenheiten, die an der Erde und ihrer Menschheit schufen.

In der spiteren kosmischen Epoche - nach der Saturn- und Son-
nenentwicklung - wurde das Wirken von Intelligenz und Wille
der gottlich-geistigen Wesen immer geistiginnerlicher. Worin-
nen sie urspriinglich wirksam-anwesend waren, das wurde
«Weltenleib», harmonische Anordnung der Sterne im Welten-
raume. Man kann, wenn man in geistgeméfier Weltanschauung
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auf diese Dinge zuriickblickt, sagen: aus dem urspriinglichen
Geist-Leib der weltschopferischen Wesen ist Weltengeist und
Weltenleib entstanden. Und der Weltenleib zeigt in Sternen-
Anordnung und Sternenbewegung, wie einst das intelligente
und willensgeméfie Gotterwirken war. Aber fiir die kosmische
Gegenwart ist, was einst frei bewegliche Gotterintelligenz und
Gotterwille in den Sternen war, in diesen gesetzméf3ig-fest ge-
worden.

Was also heute aus den Sternenwelten zu dem Menschen auf
der Erde hereinscheint, ist nicht unmittelbarer Ausdruck von
Gotterwillen und Gotterintelligenz, sondern stehengebliebenes
Zeichen fiir das, was diese in den Sternen einst waren. In der
Bewunderung aus der Menschenseele 16senden Himmels-Stern-
Gestaltung kann man daher eine vergangene, aber nicht die ge-
genwirtige Gotteroffenbarung sehen.

Aber dasjenige, was so im Sternenschein «vergangen» ist, in der
Geist-Welt ist es «gegenwirtig». Und der Mensch lebt mit sei-
nem Wesen in diesem «gegenwartigen» Weltengeist.

Man muss in der Weltgestaltung zuriickblicken auf eine alte
kosmische Epoche, in der Weltengeist und Weltenleib als eine
Einheit wirken. Man muss die mittlere Epoche ins Auge fassen,
in der sie als Zweiheit sich entfalten. Und man muss in die Zu-
kunft, die dritte Epoche, denken, in der der Weltengeist den
Weltenleib wieder in seine Wirksamkeit iibernehmen wird.

Fiir die alte Epoche wiren Sternenkonstellation und Sternenlauf
nicht zu «berechnen» gewesen, denn sie waren Ausdruck der
freien Intelligenz und des freien Willens von gottlich-geistigen
Wesen. In der Zukunft werden sie wieder nicht zu berechnen
sein.

«Berechnung» hat nur eine Bedeutung fiir die mittlere kosmi-
sche Epoche.

Und wie fiir Sternenkonstellation und Sternenlauf, so gilt dieses
auch fiir die Wirksamkeit der vom Erdenzentrum in die Wel-
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tenweite strahlenden Krifte. Da wird das, was «aus der Tiefe»
wirkt, «berechenbar».

Aber alles strebt aus der dlteren kosmischen Epoche der mittle-
ren zu, in der das Riumliche und Zeitliche «berechenbar» wird
und das Gottlich-Geistige als Intelligenz- und Willens-
Offenbarung «hinter» dem «Berechenbaren» gesucht werden
muss.

Nur in dieser mittleren Epoche sind die Bedingungen gegeben,
in denen die Menschheit von einem dumpfen Bewusstsein zu
einem hellen, freien Selbstbewusstsein, zu eigener freier Intelli-
genz und eigenem freien Willen fortschreiten kann.

Es musste einmal die Zeit kommen, in der Kopernikus und Kep-
ler den Weltenleib «berechneten». Denn aus den kosmischen
Kriften, die mit der Herbeifithrung dieses Augenblickes zu-
sammenhdngen, musste das menschliche Selbstbewusstsein sich
gestalten. In élterer Zeit wurde dieses Selbstbewusstsein veran-
lagt; dann kam die Zeit, wo es so weit war, die Weltenweite zu
«berechnen».

Auf der Erde spielt sich die «Geschichte» ab. Die wire nie ge-
kommen, wenn die Weltenweite nicht zu «festen» Sternkonstel-
lationen und Sternenlaufen geworden wire.

In dem «geschichtlichen Werden» auf Erden ist ein Abbild -
aber ein durchaus gewandeltes - dessen vorhanden, was einst
«Himmelsgeschichte» war.

Altere Volker haben in ihrem Bewusstsein noch diese «Him-
melsgeschichte», und sie blicken viel mehr auf diese als auf die
«Erdengeschichte».

In der «Erdengeschichte» lebt Intelligenz und Wille der Men-
schen, erst im Zusammenhange mit dem kosmischen Gotterwil-
len und der Gotterintelligenz, dann selbsténdig.

In der «Himmelsgeschichte» lebten Intelligenz und Wille der
mit der Menschheit zusammenhidngenden gottlich-geistigen
Wesen.
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Blickt man zuriick auf das geistige Leben der Volker, so ist in
urferner Vergangenheit ein Bewusstsein des Zusammenseins
und Zusammenwollens mit den gottlich-geistigen Wesenheiten
so bei den Menschen vorhanden, dass deren Geschichte Him-
melsgeschichte ist. Der Mensch erzdhlt, indem er iber «Ur-
spriinge» spricht, nicht irdische, sondern kosmische Vorginge.
Ja auch fiir seine Gegenwart erscheint ihm das, was in seiner
Erden-Umgebung vorgeht, so unbedeutend gegeniiber den kos-
mischen Vorgéngen, dass er nur diese, nicht jenes beachtet.

Es gab eine Epoche, in der die Menschheit das Bewusstsein hat-
te, die Himmelsgeschichte in méichtigen Eindriicken zu schau-
en, in denen die gottlich-geistigen Wesen selbst vor der Seele
des Menschen standen. Sie sprachen; und der Mensch vernahm
die Sprache in Traum-Inspiration; sie offenbarten ihre Gestal-
ten; und der Mensch schaute sie in Traum-Imagination.

Diese «<Himmelsgeschichte», die eine lange Zeit die Menschen-
seelen erfiillte, wurde gefolgt von der mythischen Geschichte,
die man heute vielfach fiir alte Dichtung hilt. Sie verbindet
Himmelsgeschehen mit Erdgeschehen. Es treten zum Beispiel
«Heroen» auf, iibermenschliche Wesen. Es sind das Wesen, die
in der Entwicklung hoher stehen als die Menschen. Diese haben
zum Beispiel in einer gewissen Zeit die menschlichen Wesens-
glieder nur bis zur Empfindungsseele ausgestaltet. Der «Heros»
aber hat bereits entwickelt, was im Menschen als Geistselbst
einmal auftreten wird. Der «Heros» kann nicht innerhalb der
Erdenverhiltnisse unmittelbar sich verkorpern; aber er kann es
dadurch, dass er in den Korper eines Menschen untertaucht und
so sich fiahig macht, als Mensch unter Menschen zu wirken. In
«Eingeweihten» der élteren Zeit hat man solche Wesen zu se-
hen. Die Tatsachen im Weltgeschehen liegen bei alle dem so,
dass nicht etwa die Menschheit sich in den aufeinanderfolgen-
den Epochen die Geschehnisse so «vorstellte»; sondern, was sich
zwischen der mehr geistigen «unberechenbaren» und der kor-
perlichen «berechenbaren» Welt abspielte, das wandelte sich.
Nur das liegt vor, dass lange, nachdem die Weltverhiltnisse sich
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schon gewandelt hatten, das menschliche Bewusstsein dieses
oder jenes Volkes noch an einer «Weltanschauung» festhielt, die
einer viel fritheren Wirklichkeit entsprach. Zuerst geschah das
so, dass das menschliche Bewusstsein, das nicht gleichen Schritt
hilt mit dem kosmischen Geschehen, das Alte wirklich noch
schaute. Dann kam eine Zeit, wo das Schauen verblasste und das
Alte nur durch Tradition noch festgehalten wurde. So wird im
Mittelalter traditionell ein Hereinspielen der Himmelswelt in
die irdische noch vorgestellt, das nicht mehr geschaut wird, weil
die Kraft des Bildschauens nicht mehr da ist.

Und im Erdbereich entwickeln sich die Volker so, dass sie in
verschiedener Zeitenldnge den einen oder andern Weltan-
schauungsinhalt festhalten, so dass nebeneinander Weltan-
schauungen leben, die ihrem Wesen gemifd
nacheinanderliegen. - Nur rithren die verschiedenen Weltan-
schauungen der Volker nicht allein von dieser Tatsache her,
sondern auch davon, dass nach ihren Anlagen die verschiedenen
Volker verschiedenes schauten. So sahen die Agypter die Welt,
in der Wesen sind, welche auf dem Wege der Menschwerdung
vorzeitig stehen geblieben und nicht Erdenmenschen geworden
sind; und sie sahen den Menschen nach seinem Erdenleben in
alle dem, was er mit solchen Wesen zu tun hat. Die chalda-
ischen Volker sahen mehr, wie aufierirdische geistige Wesen -
gute und bose - in das Erdenleben eintraten, um da zu wirken.

Auf die alte, einer ganz langen Zeitepoche angehdrige eigentli-
che «Himmelsgeschichte» folgt die «mythologische» Geschichte,
die kiirzer, aber im Verhiltnis zur spiteren eigentlichen «Ge-
schichte» doch noch lange ist.

Die Menschen verlassen - wie ich schon charakterisiert habe -
nur schwer in ihrem Bewusstsein die alten Anschauungen, in
denen Gotter und Menschen zusammenwirkend vorgestellt
werden. - So ist «eigentliche Erdgeschichte» langst - seit Entfal-
tung der Verstandes- oder Gemiitsseele - vorhanden. Der
Mensch «denkt» noch im Sinne dessen, was gewesen ist. Erst da,
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wo die ersten Keime der Bewusstseinsseele sich entwickeln,
beginnt man damit auf die «eigentliche Geschichte» zu blicken.

Und in dem, was losgeldst vom Gottlich-Geistigen als Mensch-
lich-Geistiges Geschichte wird, kann von den Menschen die
freie Intelligenz und der freie Wille erlebt werden.

So verlduft das Weltgeschehen, in das der Mensch ein-
verwoben ist, zwischen dem voll Berechenbaren und dem Wir-
ken der freien Intelligenz und des freien Willens. In allen Zwi-
schennuancen des Zusammenwirkens von beidem offenbart sich
das Weltgeschehen.

Der Mensch vollbringt sein Leben zwischen Geburt und Tod so,
dass ihm im Berechenbaren die leibliche Grundlage zur Entfal-
tung des innerlichen geistig-seelischen freien Unberechenbaren
geschaffen wird. Sein Leben zwischen Tod und neuer Geburt
durchlduft er im Unberechenbaren, doch so, dass ihm da als in
dem «Inneren» des geistig-seelischen Seins das Berechenbare
sich gedanklich entfaltet. Er wird dadurch - aus diesem Bere-
chenbaren heraus - der Aufbauer seines kommenden Erdenle-
bens.

In der «Geschichte» lebt sich auf Erden das Unberechenbare aus,
in das sich aber das Berechenbare, wenn auch im schwachen
Mafie eingliedert.

Gegen die Ordnung, die durch die mit dem Menschen seit Ur-
beginn verbundenen gottlich-geistigen Wesen zwischen Unbe-
rechenbarem und Berechenbarem festgelegt ist - gegen deren
Harmonisierung des Kosmos durch «Maf3, Zahl und Gewicht»
—, stellen sich die luziferischen und ahrimanischen Wesen.
Luzifer kann mit der Art, die er seinem Wesen gegeben hat,
nichts Berechenbares vereinigen. Sein Ideal ist kosmische unbe-
dingte Intelligenz- und Willenswirkung.

Diese luziferische Tendenz, sie ist angemessen der Weltenord-
nung in den Gebieten, in denen freies Geschehen herrschen
soll. Und da ist Luzifer der berechtigte geistige Helfer der
Menschheits-Entfaltung. Ohne seine Hilfe konnte in das Geis-

151



ANTHROPOSOPHISCHE LEITSATZE

tig-Seelische des Menschen, das sich auf der Grundlage des be-
rechenbaren Leiblichen aufbaut, Freiheit nicht einziehen. Aber
Luzifer mochte diese Tendenz auf den ganzen Kosmos ausdeh-
nen. Und da wird seine Tatigkeit zum Kampfe gegen die gott-
lich-geistige Ordnung, zu der der Mensch urspriinglich gehort.

Da tritt Michael ein. Er steht mit dem eigenen Wesen im Unbe-
rechenbaren; aber er bewirkt den Ausgleich zwischen dem Un-
berechenbaren und dem Berechenbaren, das er als Weltgedanke
in sich trdgt, den er von seinen Gottern empfangen hat.

Anders stehen die ahrimanischen Michte in der Welt. Sie sind
der vollige Gegensatz der gottlich-geistigen Wesen, mit denen
der Mensch urspriinglich verbunden ist. Diese sind gegenwirtig
rein geistige Machte, die in sich vollkommene freie Intelligenz
und vollkommen freien Willen tragen, die aber in dieser Intelli-
genz und diesem Willen die weise Einsicht von der Notwendig-
keit des Berechenbaren, Unfreien als Weltgedanken schaffen,
aus dessen Schofde der Mensch als freies Wesen sich entfalten
soll. Und sie sind mit allem Berechenbaren, mit dem Weltge-
danken, im Kosmos in Liebe verbunden. Diese Liebe stromt von
ihnen durch das Weltall.

In vollem Gegensatz dazu lebt in dem gierigen Begehren der
ahrimanischen Michte der kalte Hass auf alles in Freiheit sich
Entfaltende. Ahrimans Streben geht dahin, aus dem, was er von
der Erde in den Weltenraum stromen lésst, eine kosmische Ma-
schine zu machen. Sein Ideal ist «einzig und allein» «Maf3, Zahl
und Gewicht». Er wurde in den der Menschenentwicklung die-
nenden Kosmos hereingerufen, weil «Maf3, Zahl und Gewicht»,
sein Gebiet, entfaltet werden musste.

Nur wer die Welt geistig-korperlich iberall begreift, der be-
greift sie wirklich. Das muss bis in die Natur hinein mit Bezug
auf solche Michte wie die gottlich-geistigen in Liebe wirkenden
und die in Hass wirkenden ahrimanischen beachtet werden.
Man muss in der naturhaften Weltenwirme, die mit dem Friih-
ling einsetzt und gegen den Sommer zu wirkt, die naturhafte
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Liebe der gottlich-geistigen Wesen wahrnehmen; man muss in
dem wehenden Froste des Winters die Wirkung Ahrimans ge-
wahr werden.

Im Hochsommer webt sich Luzifers Kraft in die naturhafte Lie-
be, die Wirme, hinein. In der Weihnachtszeit wendet sich die
Kraft der gottlich-geistigen Wesen, denen der Mensch ur-
spriinglich verbunden ist, gegen den Frost-Hass Ahrimans. Und
gegen den Frithling zu mildert fortdauernd naturhafte gottliche
Liebe naturhaften Ahriman-Hass.

Das Erscheinen dieser alljahrlich auftretenden gottlichen Liebe
ist die Zeit der Erinnerung, da das freie Gottes-Element in das
berechenbare Erd-Element mit dem Christus eingetreten ist.
Christus wirkt in volliger Freiheit in dem Berechenbaren; damit
macht er unschédlich, was nur das Berechenbare begehrt, das
Ahrimanische.

Das Ereignis von Golgatha ist die freie kosmische Tat der Liebe
innerhalb der Erdengeschichte; sie ist auch nur erfassbar fiir die
Liebe, die der Mensch zu diesem Erfassen aufbringt.
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LEITSATZE NR. 140 BIS 143 (4. JANUAR 1925)

(Mit Bezug auf'das Vorangehende tiber: Himmelsgeschichte,
mythologische Geschichte, Erdgeschichte, Mysterium von Gol-
gatha)

140. Das kosmische Geschehen, in das die Menschheitsentwick-
lung einverwoben ist, und das sich im Menschenbewusstsein als
«Geschichte» - im umfassendsten Sinne spiegelt, gliedert sich: in
die langdauernde Himmelsgeschichte, die kiirzere mythologi-
sche Geschichte und in die verhiltnisméfdig ganz kurze Erdge-
schichte.

141. Dieses kosmische Geschehen zerfillt gegenwirtig in das
«nicht zu berechnende» Wirken goéttlich-geistiger Wesen, die in
freier Intelligenz und freiem Willen schaffen, und in das «bere-
chenbare» Geschehen des Weltenleibes.

142. Gegen das Berechenbare des Weltenleibes stellen sich die
luziferischen, gegen das in freier Intelligenz und freiem Willen
Schaffende die ahrimanischen Méchte.

143. Das Ereignis von Golgatha ist eine freie kosmische Tat, die
der Welten-Liebe entstammt und nur durch Menschen-Liebe
erfasst werden kann.
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‘W AS SICH OFFENBART, WENN MAN IN DIE WIEDERHOLTEN
ERDENLEBEN ZURUCKSCHAUT.

(GOETHEANUM, ZU NEUJAHR 1925)

Wenn das geistgemifie Erkennen zuriickschauen kann in frithe-
re Erdenleben eines Menschen, so zeigt sich, dass es eine Anzahl
solcher Erdenleben gibt, in denen der Mensch schon Person
war. Sein Auferes glich dem gegenwiirtigen, und er hatte ein
Innenleben, das individuelles Geprdge trug. Es treten Erdenle-
ben auf, die offenbaren, wie die Verstandes- oder Gemiitsseele
da war, noch nicht die Bewusstseinsseele, und solche, in denen
erst die Empfindungsseele ausgebildet war und so weiter.

In den erdgeschichtlichen Zeitaltern ist das so; es war auch
schon lange vorher so.

Man kommt aber im Anschauen zuriick zu Zeitaltern, in denen
es noch nicht so war. Da findet man den Menschen noch nach
Innenleben und nach der &ufleren Bildung mit der Welt der
gottlich-geistigen Wesen verwoben. Der Mensch ist als Erden-
mensch da, aber nicht losgelost vom gottlich-geistigen Wesen,
Denken und Wollen.

In noch édlteren Zeiten verschwindet der losgeloste Mensch
ganz; es sind nur gottlich-geistige Wesen vorhanden, die den
Menschen in ihrem Schof3 tragen.

Diese drei Stadien seiner Entwicklung hat der Mensch wihrend
seiner Erdenzeit durchgemacht. Der Ubergang des ersten in das
zweite liegt in der spdtesten lemurischen, der vom zweiten in
das dritte in der atlantischen Zeit.

Wie nun der Mensch im gegenwirtigen Erdenleben seine Er-
lebnisse als Erinnerung in sich trégt, so tragt er alles, was er in
der geschilderten Art durchgemacht hat, als kosmische Erinne-
rung in sich. Was ist das irdische Seelenleben? Die Welt der
Erinnerungen, die bereit ist, in jedem Augenblicke neue Wahr-
nehmungen zu machen. In diesem Wechselwirken von Erinne-
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rung und neuer Erfahrung lebt der Mensch sein innerliches Er-
dendasein.

Aber dieses innerliche Erdendasein konnte nicht zur Entfaltung
kommen, wenn nicht als kosmische Erinnerung im Menschen
gegenwirtig noch vorhanden wire, was man schaut, wenn man
geistig zuriickblickt in das erste Stadium seines Erden-Mensch-
Werdens, in dem er von dem gottlich-geistigen Wesen noch
nicht losgelost war.

Von dem, was damals in der Welt geschah, ist heute auf Erden
nur noch das lebendig vorhanden, was innerhalb der menschli-
chen Nerven-Sinnesorganisation entwickelt wird. In der dufie-
ren Natur sind alle die Krifte, die damals wirksam waren, er-
storben und nur in toten Formen beobachtbar.

So lebt in der menschlichen Gedankenwelt als gegenwirtige
Offenbarung, was, um Erdenexistenz zu haben, zur Grundlage
das haben muss, was im Menschen schon entwickelt war, bevor
er individuelles Erdendasein erlangte.

In dem Leben zwischen Tod und neuer Geburt erlebt der
Mensch jedesmal aufs neue dieses Stadium. Nur trdgt er in die
Welt der gottlich-geistigen Wesen, die ihn wieder aufnimmt,
wie sie ihn einst in sich gehabt hat, sein volles in den Erdenle-
ben gebildetes individuelles Dasein hinein. Er ist zwischen Tod
und neuer Geburt zugleich in der Gegenwart, aber auch in aller
Zeit, die er durch wiederholte Erdenleben und wiederholte Le-
ben zwischen Tod und neuer Geburt durchgemacht hat.

Anders verhilt es sich mit dem, was in der Gefithlswelt des
Menschen lebt. Sie steht zu den Erlebnissen in Beziehung, die
unmittelbar nach denen kamen, die den Menschen noch nicht
als solchen offenbaren. Zu den Erlebnissen, die der Mensch
schon als Mensch, aber noch nicht losgelost von goéttlich-
geistigem Wesen, Denken und Wollen durchmacht. Der
Mensch konnte gegenwirtig keine Gefiihlswelt entfalten, wenn
diese nicht auf der Grundlage seiner rhythmischen Organisation
erstehen wiirde. In dieser ist die kosmische Erinnerung an das
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geschilderte zweite Stadium der Menschheitsentwicklung vor-
handen.

So wirken in der Gefiithlswelt zusammen die menschliche seeli-
sche Gegenwart und das, was in ihm nachwirkt aus einer alten
Zeit.

In dem Leben zwischen dem Tod und einer neuen Geburt erlebt
der Mensch den Inhalt der Zeit, von der hier die Rede ist, wie
die Grenze seines Kosmos. Was dem Menschen im physischen
Erdenleben der Sternenhimmel ist, das ist geistig in dem Leben
zwischen Tod und neuer Geburt sein Dasein, das zwischen sei-
ner volligen Verbundenheit mit der gottlich-geistigen Welt und
seinem Losgeldstsein liegt. Da erscheinen an der «Weltengren-
ze» nicht die physischen Himmelskorper, sondern an jedem
Sternenort die Summe der géttlich-geistigen Wesen, die ja in
Wirklichkeit der Stern sind.

Mit dem Willen allein, nicht mit Gefithl und Denken verbun-
den, lebt im Menschen dasjenige, was die Erdenleben aufwei-
sen, die sich beim Beobachten schon als personlichindividuell
offenbaren. Was dem Menschen aus dem Kosmos heraus seine
dufdere Gestalt gibt, das erhilt sich in dieser dufleren Gestalt als
kosmische Erinnerung. Diese lebt in der menschlichen Gestalt
als Krifte. Es sind das nicht unmittelbar die Krifte des Willens,
sondern das, was in der menschlichen Organisation die Grund-
lage der Willenskrifte ist.

In dem Leben zwischen Tod und neuer Geburt liegt dieses Ge-
biet des menschlichen Wesens aufierhalb der «Weltengrenze».
Der Mensch stellt es da vor als dasjenige, das ihm beim neuen
Erdenleben wieder eigen sein wird.

In seiner Nerven-Sinnes-Organisation ist der Mensch heute
noch so mit dem Kosmos verbunden, wie er es war, als er noch
innerhalb des Gottlich-Geistigen nur keimhaft sich offenbarte.

In seiner rhythmischen Organisation lebt der Mensch heute
noch so im Kosmos, wie er lebte, als er als Mensch schon vor-
handen, aber noch nicht losgelost vom Gottlich-Geistigen war.
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In seiner Stoffwechsel-Gliedmafien-Organisation, als der
Grundlage der Willens-Entfaltung, lebt der Mensch so, dass in
dieser Organisation alles nachwirkt, was er seit der Zeit der per-
sonlich-individuellen Erdenleben in diesen und in den Leben
zwischen Tod und neuer Geburt durchgemacht hat.

Aus den Kriften der Erde hat der Mensch nur dasjenige, was
ihm das Selbstbewusstsein verleiht. Auch die physische Leibes-
grundlage dieses Selbstbewusstseins stammt aus dem, was die
Erde bewirkt. Alles iibrige im Menschenwesen ist auferirdi-
schen-kosmischen Ursprungs. Der empfindende und gedanken-
tragende Astralleib und seine &therisch-physische Grundlage,
alle Lebensregsamkeit im Atherleib, ja sogar, was im physischen
Leib physisch-chemisch wirkt, ist auf3erirdischen Ursprungs. So
befremdend dies auch sein mag: das innerhalb des Menschen
wirksame Physisch-Chemische stammt nicht aus der Erde.

Dass der Mensch dieses aufderirdische Kosmische in sich entwi-
ckelt, ist Wirkung der Planeten und sonstiger Sterne. Was er so
entwickelt, das trigt die Sonne mit ihren Kriften zur Erde. Das
Menschlich-Kosmische wird durch die Sonne in den Bereich des
Irdischen versetzt. Durch sie lebt der Mensch als Himmelswe-
sen auf der Erde. Nur dasjenige, wodurch er iiber seine Men-
schenbildung hinausgeht, die Fihigkeit seinesgleichen hervor-
zubringen, ist eine Gabe des Mondes.

Selbstverstandlich sind dies nicht die einzigen Wirkungen von
Sonne und Mond. Von ihnen gehen auch hochgeistige Wirkun-
gen aus.

Wenn die Sonne um die Weihnachtszeit immer mehr an Kraf-
ten fiir die Erde gewinnt, so ist dieses die im Physisch-Irdischen
rhythmisch sich offenbarende Jahreswirkung, die ein Ausdruck
des Geistes in der Natur ist. Die Menschheitsentwicklung ist ein
einziges Glied in einem gewissermafien gigantischen Welten-
jahr. Das geht aus den vorangehenden Ausfithrungen hervor. In
diesem Weltenjahr ist Welten-Weihe-Nacht da, wo die Sonne
nicht blofd aus dem Geiste der Natur heraus zur Erde wirkt,
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sondern wo die Seele der Sonne, der Christus-Geist, auf die Erde
niedersteigt.

Wie im einzelnen Menschen das individuell Erlebte mit der
kosmischen Erinnerung zusammenhingt, so wird die alljahrli-
che Weihnacht von der Menschenseele richtig empfunden,
wenn das himmlisch-kosmische Christus-Ereignis als fortwir-
kend gedacht und wie eine nicht bloff menschliche, sondern
kosmische Erinnerung aufgefasst wird. Nicht blof3 der Mensch
gedenkt festlich zu Weihnachten des Christus-Niederstieges,
sondern auch der Kosmos.

159



ANTHROPOSOPHISCHE LEITSATZE

LEITSATZE NR. 144 BIS 146 (11. JANUAR 1925)

(Mit Bezug auf die vorangehende Betrachtung: Was sich offen-
bart, wenn man in die wiederholten Erdenleben zuriickschaut)

144. Schaut man in die wiederholten Erdenleben eines Men-
schen zuriick, so gliedern sich diese in drei verschiedene Stadi-
en: ein altestes, in dem der Mensch noch nicht individuell-
wesenhaft, sondern als Keim in géttlich-geistiger Wesenheit
vorhanden ist. Man findet da beim Zuriickschauen noch nicht
einen Menschen, sondern gottlich-geistige Wesen (die Urkrifte,
Archai).

145. Daran schlief3t sich ein mittleres Stadium, in dem der
Mensch zwar schon individuell-wesenhaft vorhanden ist, aber
noch nicht losgeldst von Denken und Wollen und Wesen der
gottlich-geistigen Welt. Er hat da noch nicht seine gegenwirtige
Personlichkeit, die damit zusammenhingt, dass er ein vodllig
eigenes Wesen in seiner Erderscheinung, losgelost von der gott-
lich-geistigen Welt, ist.

146. Als drittes Stadium tritt erst das gegenwirtige auf. Der
Mensch erlebt sich in seiner Menschengestalt, losgelost von der
gottlich-geistigen Welt; und er erlebt die Welt als Umgebung,
der er individuell-personlich gegeniibersteht. Dieses Stadium
beginnt in der atlantischen Zeit.
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ERSTER TEIL DER BETRACHTUNG:

W AS OFFENBART SICH, WENN MAN IN DIE VORIGEN LEBEN
ZWISCHEN TOD UND NEUER GEBURT ZURUCKSCHAUT?
(GOETHEANUM, UM DIE JAHRESWENDE 1925)

In der vorigen Betrachtung wurde das Gesamt-Menschenleben
so verfolgt, dass der Seelenblick auf die aufeinanderfolgenden
Erdenleben gelenkt wurde. Der andere Gesichtspunkt, der in
noch helleres Licht riicken kann, was der erste offenbart, ist der,
die aufeinanderfolgenden Leben zwischen dem Tod und einer
neuen Geburt zu betrachten.

Auch da zeigt sich, dass der Inhalt dieser Leben, wie er in der
Gegenwart ist, nur bis zu einem gewissen Zeitpunkte der Er-
denentwicklung zuriickgeht. Dieser Inhalt ist ja dadurch be-
stimmt, dass der Mensch durch die Todespforte die innerliche
Kraft des Selbstbewusstseins hindurchtrigt, die im Erdenleben
erworben ist. Der Mensch steht dadurch auch den gottlich-
geistigen Wesen, in deren Mitte er tritt, als volle Individualitat
gegeniiber.

So war es in einer vorangehenden Periode nicht. Da war der
Mensch in der Entfaltung seines Selbstbewusstseins noch nicht
weit. Die auf Erden erlangte Kraft reichte nicht hin, die Loslo-
sung von der gottlich-geistigen Welt bis zum individuellen Da-
sein zwischen Tod und neuer Geburt zu bewirken. Der Mensch
befand sich da zwar nicht in den géttlich-geistigen Wesen, wohl
aber innerhalb deren Wirkungskreis so, dass sein Wollen im
wesentlichen 7Ar Wollen, nicht seines war.

Vor dieser Periode liegt eine andere, in der man beim Zuriick-
schauen gar nicht auf den Menschen in seiner gegenwirtigen
geistig-seelischen Verfassung trifft, sondern auf die Welt gott-
lich-geistiger Wesen, in denen der Mensch erst keimhaft ist. Es
sind die Urkrifte (Archai).
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Und zwar trifft man, wenn man eines Menschen Leben zuriick-
verfolgt, nicht auf ein gottlich-geistiges Wesen, sondern auf alle,
die zu dieser Hierarchie gehoren.

In diesen gottlich-geistigen Wesen lebt der Wille, dass der
Mensch werde. An dem Werden jedes einzelnen Menschen ist
der Wille aller beteiligt. In ihrem chorméfiigen Zusammenwir-
ken liegt als Weltenziel die Entstehung der menschlichen Ge-
stalt. Denn noch ungestaltet lebt der Mensch in der goéttlich-
geistigen Welt.

Es erscheint vielleicht sonderbar, dass auch schon fiir einen
Menschen der ganze Chor gottlich-geistiger Wesen wirkt. Aber
schon frither wirkten so die Hierarchien Exusiai, Dynameis,
Kyriotetes, Throne, Cherubim, Seraphim durch die Monden-,
Sonnen- und Saturnentwicklung, damit der Mensch werde.

Was frither entstand, eine Art Vormensch, auf Saturn, Sonne
und Mond, hatte nicht einheitliche Gestalt. Es gab solche Vor-
menschen, die mehr nach dem Gliedmafiensystem, andere, die
mehr nach dem Brustsystem, wieder andere, die nach dem
Kopfsystem organisiert waren. Es waren das doch wirkliche
Menschen; sie werden hier nur Vormenschen genannt, um sie
zu unterscheiden von dem spiteren Stadium, wo der ausgegli-
chene Zusammenfluss aller Systeme in der menschlichen Gestalt
erscheint. Die Differenzierung bei diesen Vormenschen geht
noch viel weiter. Man kann von Herzmenschen, Lungenmen-
schen und so weiter sprechen.

Die Hierarchie der Urkréfte betrachtet es als ihre Aufgabe, alle
diese Vormenschen, deren Seelenleben ja auch ihrer einseitigen
Gestaltung entsprochen hat, in die allgemeine menschliche Ge-
stalt hineinzufiihren.

Aus der Hand der Exusiai iibernehmen sie den Menschen. Diese
hatten schon in Gedanken aus der menschlichen Vielheit eine
Einheit geschaffen. Allein bei den Exusiai war diese Einheit
noch eine Idealgestalt, eine Weltgedankengestalt. Die Archai
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formten die Athergestalt daraus, aber so, dass diese Athergestalt
schon die Krifte zur Entstehung der physischen Gestalt enthielt.

Es offenbart sich ein Gewaltiges beim Hinblicken auf diese Tat-
bestinde. Der Mensch ist Gotter-Ideal und Gotter-Ziel. Aber
dieses Hinblicken kann nicht der Quell von Uberhebung und
Hochmut beim Menschen sein. Denn er darf sich ja nur, als von
ihm kommend, zurechnen, was er in den Erdenleben mit
Selbstbewusstsein aus sich gemacht hat. Und dies ist, in kosmi-
schen Verhiltnissen ausgedriickt, wenig gegeniiber dem, was als
die Grundlage seines Eigenwesens die Gotter aus dem Makro-
kosmos, der sie selber sind, heraus als Mikrokosmos, der er ist,
geschaffen haben. Die gottlich-geistigen Wesen stehen im Kos-
mos einander gegeniiber. Der sichtbare Ausdruck dieses
Gegeniiberstehens ist die Gestalt des gestirnten Himmels. Sie
wollten, was sie so zusammen sind, in einer Einheit als Mensch
schaffen.

Um recht zu verstehen, was die Hierarchie der Archai voll-
brachte, als sie in ihrem Chor die menschliche Gestalt schuf,
muss man bedenken, dass ein gewaltiger Unterschied ist zwi-
schen dieser Gestalt und dem physischen Leib des Menschen.
Physischer Leib ist, was sich physisch-chemisch im Menschen-
wesen abspielt. Das geschieht bei dem gegenwirtigen Menschen
innerhalb der menschlichen Gestalt.

Diese selbst aber ist ein durch und durch Geistiges. Feierlich
sollte es stimmen, ein Geistiges mit physischen Sinnen in der
physischen Welt als Menschengestalt wahrzunehmen. Fiir den,
der geistig schauen kann, liegt dieses so, dass er in der Men-
schengestalt eine wirkliche Imagination sieht, die in die physi-
sche Welt heruntergestiegen ist. Will man Imaginationen
schauen, muss man aus der physischen Welt in die nichste geis-
tige iibertreten. Dann aber wird man gewahr, wie die menschli-
che Gestalt diesen Imaginationen verwandt ist.

Das Entstehen dieser Menschengestalt findet der riickschauende
Seelenblick des Menschen als erste Periode, wenn er die Leben
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zwischen Tod und neuer Geburt beobachtet. Es offenbart sich
dabei zugleich, welches tiefere Verhiltnis besteht zwischen dem
Menschen und der Hierarchie der Archai.

Man kann in dieser Periode schon von einer Andeutung des
Unterschiedes zwischen Erdenleben und Leben zwischen Tod
und neuer Geburt sprechen. Die Hierarchie der Archai schafft
ndmlich in rhythmischen Epochen an dem Werden der Men-
schengestalt. Einmal richtet sie dabei die Gedanken, die den
Willen der Einzelnen lenken, mehr nach dem aufierirdischen
Kosmos. Das andere Mal schaut sie auf die Erde herab. Und aus
dem Zusammenwirken dessen, was vom auferirdischen Kosmos
und von der Erde angeregt ist, wird die menschliche Gestalt
gebildet, die so der Ausdruck dafiir ist, dass der Mensch zugleich
Erden- und aufierirdisches Kosmos-Wesen ist.

Die menschliche Gestalt, wie sie hier als Schopfung der Hierar-
chie der Archai geschildert ist, umfasst aber nicht blof die &u-
8eren Umrisse des Menschen und die Flichengestaltung, wie sie
in der Hautbegrenzung gegeben ist, sondern auch die Kriftege-
staltung, die in seiner Haltung, in seiner den Erdenverhiltnissen
angepassten Bewegungsfihigkeit und in der Fahigkeit liegt, sei-
nen Korper als Ausdrucksmittel fiir sein Inneres zu gebrauchen.

Dass sich der Mensch in die Schwereverhiltnisse der Erde in
aufrechter Stellung hineinfiigen kann, dass er innerhalb dieser
Schwereverhiltnisse das Gleichgewicht in freier Bewegung be-
wahren kann, dass er Arme und Hiande der Schwere entreifien
und in Freiheit gebrauchen kann, das und noch manches ande-
re, das zwar im Innern liegt, aber doch Gestaltung ist: all das
verdankt der Mensch dieser Schopfung der Archai-Hierarchie.
All das wird da vorbereitet in dem Leben, das man auch fiir die-
se Periode das zwischen Tod und neuer Geburt nennen kann. Es
wird hier so vorbereitet, dass der Mensch dann in der dritten
Periode, in unserer Gegenwart, wihrend seines Lebens zwi-
schen Tod und neuer Geburt die Fahigkeit hat, selbst an dieser
Gestaltung fiir sein Erdendasein zu arbeiten. (Goetheanum, um
die Jahreswende 1925.)
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LEITSATZE NR. 147 BIS 149 (18. JANUAR 1925)

(Mit Bezug auf die vorangebende Betrachtung: Was offenbart
sich, wenn man in die wiederholten Leben zwischen Tod und
neuer Geburt zuriickschaut?)

147. Auch die Leben zwischen Tod und neuer Geburt zeigen
drei Perioden. In einer ersten lebt der Mensch ganz in der Hie-
rarchie der Archai. Von ihnen wird seine spitere Menschenge-
stalt fiir die physische Welt vorbereitet.

148. Die Archai bereiten damit das Menschenwesen dazu vor,
spdter das freie Selbstbewusstsein zu entfalten; denn dieses kann
nur in Wesen sich entwickeln, die es durch die Gestalt, die hier
geschaffen wird, aus einem innern Impuls der Seele zur Darstel-
lung bringen kénnen.

149. Damit zeigt sich, wie die Keime der Menschheitseigen-
schaften und Menschheitskrifte, die in unserem Weltenalter
zur Offenbarung kommen, in lingstvergangenen Weitenaltern
veranlagt werden und wie der Mikrokosmos aus dem Makro-
kosmos herauswichst.
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ZWEITER TEIL DER BETRACHTUNG:

W AS OFFENBART SICH, WENN MAN IN DIE VORIGEN LEBEN
ZWISCHEN TOD UND NEUER GEBURT ZURUCKSCHAUT?
(GOETHEANUM, JAHRESWENDE 1925)

In einer zweiten Periode gelangt der Mensch aus dem Gebiet
der Archai in das der Archangeloi. Mit diesen ist er aber nicht
so korperlich-geistig verbunden, wie vorher mit den Archai.
Seine Verbindung mit der Archangeloi-Hier-archie ist eine
mehr geistige. Aber sie ist doch so innig, dass man fiir diese Zeit
von einem Losgelostsein des Menschen von der gottlich-
geistigen Welt noch nicht sprechen kann. Die Erzengel-
Hierarchie gibt dem Menschen das fiir seinen Atherleib, was in
diesem entsprechend ist der Gestalt im physischen Leib, die er
den Archai verdankt. Wie der physische Leib durch die Gestalt
der Erde angepasst ist, um auf dieser Trager des Selbstbewusst-
seins zu sein, so der Atherleib den auferirdischen kosmischen
Krifteverhidltnissen. Im physischen Leib lebt die Erde, und im
Atherleib lebt die Sternenwelt. Was der Mensch an inneren
Kriften in sich trdgt, um auf der Erde so zu sein, dass er sich
zugleich mit Haltung, Bewegung, Gebdrde der Erde entreifSt,
das verdankt er der Schépfung der Erzengel in seinem Ather-
leib. Wie im physischen Leib die Erdenkrifte durch die Gestal-
tung leben kénnen, so leben im Atherleib die Krifte, die aus
dem Umbkreis des Kosmos von allen Seiten auf die Erde zustro-
men. Es sind die in der physisch erscheinenden Gestaltung le-
benden Erdkriéfte solche, die die Gestalt zu einer verhiltnisma-
3ig abgeschlossen-festen machen. Die Umrisse des Menschen
bleiben mit untergeordneter Metamorphose fiir das Erdenleben
fest; die Bewegungsfahigkeiten verfestigen sich in Gewohnhei-
ten und so weiter. - Im Atherleib herrscht fortwihrende Beweg-
lichkeit, die ein Spiegelbild ist der sich wahrend des menschli-
chen Erdenlebens dndernden Sternenkonstellationen. Schon
den Verinderungen des Himmels von Tag und Nacht entspre-
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chend, gestaltet sich der Atherleib; aber auch den Verinderun-
gen, die zwischen der Geburt und dem Tode des Menschen vor
sich gehen.

Diese Anpassung des Atherleibes an die Himmelskrifte wider-
spricht nicht der allméhlichen Loslosung des Sternenhimmels
von den gottlich-geistigen Miachten, von der in dndern Betrach-
tungen gesprochen worden ist. Es ist richtig, in ganz alten Zei-
ten lebte in den Sternen Gétterwille und Gétterintelligenz. In
den spiteren Zeiten sind diese in das «Berechenbare» iiberge-
gangen. Die Gotter wirken nicht mehr durch das, was ihr Werk
geworden ist, auf den Menschen. Aber der Mensch gerit all-
mihlich durch seinen Atherleib in ein eigenes Verhiltnis zu
den Sternen, wie er durch seinen physischen Leib in ein solches
zur Erdenschwere gelangt.

Was der Mensch sich einfiigt, wenn er zur Geburt auf Erden aus
der Geistwelt herabsteigt, seinen Atherleib, der in sich die au-
ferirdischen kosmischen Krifte aufnimmt, das wird in dieser
zweiten Periode durch die Hierarchie der Archangeloi geschaf-
fen.

Fin Wesentliches, das da der Mensch durch diese Hierarchie
bekommt, ist die Zugehorigkeit zu einer Gruppe von Menschen
auf Erden. Die Menschen sind iiber die Erde hin differenziert.
Man hat, indem man in diese zweite Periode zuriickschaut,
nicht die heutige Rassen- und Voélkerdifferenzierung vor sich,
sondern eine etwas andere, eine mehr geistige. Eine solche, die
davon herriihrt, dass auf die verschiedenen Orte der Erde die
Sternenkrifte in verschiedenen Konstellationen auftreffen. Auf
der Erde, in Land- und Wasserverteilung, in Klima, in Pflan-
zenwuchs und so weiter lebt ja der Sternenhimmel. Insoferne
sich der Mensch an diese Verhiltnisse, die auf der Erde als
Himmelsverhiltnisse sind, anpassen muss, gehort diese Anpas-
sung in den Atherleib, und dessen Gestaltung ist eine Schépfung
des Chores der Archangeloi.
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Nun aber treten gerade wihrend dieser zweiten Periode die lu-
ziferischen und ahrimanischen Michte in einer besonderen Art
in das Menschenleben herein. Dieses Hereintreten ist notwen-
dig, trotzdem es zunichst so erscheint, als ob es den Menschen
unter seine Wesenheit herabdriicken wiirde.

Der Mensch muss, wenn er im Erdenleben Selbstbewusstsein
entwickeln soll, von der gottlich-geistigen Welt, aus der er ur-
spriinglich hervorgegangen ist, in einem stirkeren Mafle los-
kommen, als dies durch diese Welt selbst geschehen kann. Es
geschieht in der Zeit, da die Erzengel an ihm wirken, weil da
die Verbindung mit der Geistwelt nicht mehr eine so feste ist,
wie sie wihrend des Wirkens der Archai an ihm war. Den mehr
geistigen Kriften, die von den Erzengeln ausgehen, sind Luzifer
und Ahriman mehr gewachsen als den stirkeren der Archai.

Es wird von den luziferischen Michten die Athergestaltung mit
einer stirkeren Neigung fiir die Sternenwelt durchsetzt, als sie
haben wiirde, wenn nur die urspriinglich mit dem Menschen
verbundenen goéttlich-geistigen Méachte wirken wiirden. Und es
wird durch die ahrimanischen Michte die physische Gestaltung
stirker in die Erdenschwere verstrickt, als es geschehen wiirde,
wenn diese Michte nicht wirken konnten.

Dadurch wird in den Menschen der Keim des vollen Selbstbe-
wusstseins und des freien Willens gelegt. Wenn auch die ahri-
manischen Michte den freien Willen hassen: im Menschen be-
wirken sie, da sie ihn losreiffen von seiner gottlichgeistigen
Welt, die Keimanlage dieses freien Willens.

Zunichst aber, in dieser zweiten Periode, wird, was die ver-
schiedenen Hierarchien von den Seraphim bis zu den Erzengeln
in dem Menschen bewirkt haben, mehr in den physischen und
Atherleib hineingedriickt, als es ohne luziferischen und ahrima-
nischen Einfluss geschehen konnte. Ohne diesen Einfluss bliebe
die Wirkung der Hierarchien mehr im Astralleib und im Ich.

Dadurch entsteht nicht jene mehr geistige, von den Erzengeln
angestrebte Gruppierung der Menschheit iiber die Erde hin.
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In seinem Eingedriicktsein in den physischen und Atherleib
werden die geistigen Krifte in ihr Gegenteil gewandelt. Es ent-
steht statt der mehr geistigen Differenzierung die nach Rassen
und Vélkern.

Ohne den luziferischen und ahrimanischen Einfluss sihen sich
die Menschen auf Erden vom Himmel herunter differenziert.
Die Gruppen verhielten sich zueinander in ihrem Leben wie
Wesen, die Geistiges willig in Liebe einander geben und vonei-
nander nehmen. In Rassen und Voélkern erscheint die Erden-
schwere durch den Leib des Menschen; in der geistigen Grup-
pierung wire ein Spiegelbild der gottlich-geistigen Welt er-
schienen.

Mit alle dem musste die spétere volle Selbstbewusstheit in der
menschlichen Entwicklung schon vorher veranlagt werden. Das
bedingte wieder, dass zwar gemildert, aber doch in einer gewis-
sen Form die uralte Menschendifferenzierung erhalten blieb, die
bestand, als der Mensch einst iiberging von der Hierarchie der
Exusiai an diejenige der Archai.

Der Mensch hat wie in einer kosmischen Schule dieses Ent-
wicklungsstadium empfindend-anschauend erlebt. Er hat zwar
noch nicht ein Wissen davon entwickelt, dass dies eine wesent-
liche Vorbereitung fiir seine spdtere Selbstbewusstheit sei. Aber
das empfindende Anschauen seiner Entwicklungskrifte damals
war doch wichtig fiir die Eingliederung der Selbstbewusstheit in
Astralleib und Ich.

In bezug auf das Denken ist damals dies geschehen, dass der
Mensch durch die luziferischen Michte mit der Neigung ausge-
stattet wurde, sich in die alten Formen des Geistigen auch wei-
ter zu versenken und sich den neuen Formen nicht anzupassen.
Denn Luzifer hat ja stets das Bestreben, fiir den Menschen die
fritheren Formen des Lebens zu bewahren.

Und dadurch bildete sich das Denken des Menschen so aus, dass
er allmihlich in den Leben zwischen Tod und neuer Geburt
diejenige Fihigkeit ausgestaltete, die in uralten Zeiten Gedan-
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ken in ihm bildete. Damals konnte diese Fahigkeit das Geistige
schauen, trotzdem sie so war wie gegenwirtig die blofSe Sinnes-
auffassung. Denn das Physische trug damals das Geistige an sei-
ner Oberfliche. Jetzt aber kann die von damals bewahrte Denk-
fahigkeit nurmehr als Sinneswahrnehmung wirken. Allméhlich
nahm die Fahigkeit, denkend sich zum Geistigen zu erheben, ab.
Und voll trat dies erst zutage, als im Zeitalter der Bewusstseins-
seele die geistige Welt fiir den Menschen in géinzliche Dunkel-
heit gehiillt wurde. Da kam es, dass im neunzehnten Jahrhun-
dert die besten Naturforscher, die nicht Materialisten werden
konnten, sagten: uns bleibt nichts iibrig, als blofs die Welt zu
erforschen, die sich nach Maf3, Zahl und Gewicht und durch die
Sinne erforschen lisst; aber wir haben kein Recht, eine geistige
Welt zu leugnen, die sich hinter dieser sinnlichen verbirgt. Also
der Hinweis darauf, dass eine dem Menschen unbekannte helle
Welt sein kénne, wo er nur in die Finsternis starrt.

Wie durch Luzifer das Denken im Menschen verschoben wur-
de, so durch Ahriman der Wille. Der wurde mit einer Tendenz
zu einer Art von Freiheit begabt, in die er erst spiter hitte ein-
treten sollen. Diese Freiheit ist keine wirkliche, sondern die
Illusion der Freiheit. In dieser Freiheits-Illusion lebte die
Menschheit lange. Das gab ihr keine Moglichkeit, geistgemaf3
die Idee der Freiheit zu entwickeln. Man pendelte hin und her
zwischen den Meinungen, der Mensch sei frei, oder auch, er sei
in eine starre Notwendigkeit eingesponnen. Und als dann mit
dem heraufziehenden Bewusstseinszeitalter die wirkliche Frei-
heit kam, da konnte man sie nicht erkennen, weil man das Er-
kennen allzu lange in die Illusion der Freiheit eingesponnen
hatte.

Alles, was sich in diesem zweiten Stadium der Entwicklung der
Leben zwischen dem Tode und einer neuen Geburt in das We-
sen des Menschen eingesenkt hat, das trug er als kosmische Er-
innerung in das dritte Stadium hinein, in dem er noch gegen-
wirtig lebt. Er steht in diesem Stadium zu der Hierarchie der
Angeloi in einem &dhnlichen Verhiltnis, wie er wihrend des
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zweiten zu derjenigen der Archangeloi gestanden hat. Nur ist
das Verhiltnis zu den Angeloi so, dass durch sie die volle selb-
staindige Individualitdt zustande kommt. Denn die Angeloi -
jetzt nicht der Chor, sondern einer fiir einen Menschen - be-
schrianken sich darauf, das rechte Verhiltnis der Leben zwi-
schen Tod und neuer Geburt und der Erdenleben zu bewirken.

Eine zunichst merkwiirdige Tatsache ist diese, dass fiir den ein-
zelnen Menschen im zweiten Stadium seiner Entwicklung der
Leben zwischen Tod und neuer Geburt die ganze Hierarchie der
Archangeloi wirkt. Spidter fallt dieser Hierarchie die Lenkung
der Volksstimme zu. Und da ist fiir ein Volk ein Erzengel als
Volksgeist. In den Rassen bleiben die Urkrifte titig. Und wieder
wirkt fiir eine Rasse ein Wesen aus der Hierarchie der Urkrifte
als Rassengeist.

So enthilt der gegenwirtige Mensch auch in dem Leben zwi-
schen Tod und neuer Geburt die kosmische Erinnerung an vo-
rangehende Stadien dieses Erlebens. Und auch da, wo in der
physischen Welt Geistgeleitetes in der Art auftritt, wie in Ras-
sen und Volkern, ist diese kosmische Erinnerung deutlich da.

Goetheanum, Jahreswende 1925.
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LEITSATZE NR. 150 BIS 152 (25. JANUAR 1925)

(Mit Bezug auf die vorangehende Betrachtung, zweiter Teil:
Was oftenbart sich, wenn man in die wiederholten Leben zwi-
schen Tod und neuer Geburt zurtickschaut?)

150. In einer zweiten Periode der Entwicklung der Leben zwi-
schen Tod und neuer Geburt tritt der Mensch in den Bereich
der Archangeloi. Wihrend derselben wird der Keim zur spite-
ren Selbstbewusstheit in das Seelische gelegt, nachdem er in der
Formung der Menschengestalt in der ersten Periode veranlagt
worden ist.

151. Der Mensch wird wihrend dieser zweiten Periode durch
die luziferischen und ahrimanischen Einfliisse tiefer in das Phy-
sische gedringt, als es ohne diese Einfliisse geschehen wiirde.

152. In der dritten Periode gelangt der Mensch in den Bereich
der Angeloi, die aber nur in Astralleib und Ich ihren Einfluss
geltend machen. Diese Periode ist die gegenwirtige. Was in den
beiden ersten Perioden geschehen ist, lebt in der Menschen-
entwicklung fort und erklédrt die Tatsache, dass innerhalb des
Zeitalters der Bewusstseinsseele (im neunzehnten Jahrhundert)
der Mensch in die geistige Welt wie in eine vollige Finsternis
hineinstarrt.
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W AS IST DIE ERDE IN WIRKLICHKEIT IM MAKROKOSMOS?
(GOETHEANUM, JANUAR 1925)

Das Werden des Kosmos und der Menschheit ist in diesen Be-
trachtungen von den verschiedensten Gesichtspunkten aus an-
geschaut worden. Gezeigt hat sich, wie der Mensch die Krifte
seines Wesens vom aufierirdischen Kosmos hat, aufier denen,

die ihm sein Selbstbewusstsein geben. Diese kommen ihm von
der Erde.

Damit ist die Bedeutung des Irdischen fiir den Menschen darge-
legt. Es muss sich daran die Frage kniipfen: Welche Bedeutung
hat das Irdische fiir den Makrokosmos?

Um der Antwort auf diese Frage ndher zu kommen, muss man
den Blick auf das hier schon Dargestellte werfen.

Der Makrokosmos wird von dem schauenden Bewusstsein in
immer groflerer Lebendigkeit gefunden, je weiter der Blick in
die Vergangenheit zuriickdringt. Er lebt in ferner Vergangen-
heit so, dass jede Berechnung seiner Lebensoffenbarungen da
aufhort. Aus dieser Lebendigkeit heraus wird der Mensch abge-
sondert. Der Makrokosmos tritt immer mehr in die Sphire des
Berechenbaren ein.

Damit aber erstirbt er allmihlich. In dem Mafie, in dem der
Mensch - der Mikrokosmos - als selbstindige Wesenheit aus
dem Makrokosmos ersteht, erstirbt dieser.

In der kosmischen Gegenwart besteht ein erstorbener Makro-
kosmos. Aber im Werden desselben ist nicht nur der Mensch
entstanden. Es ist aus dem Makrokosmos auch die Erde erstan-
den.

Der Mensch, der von der Erde die Krifte fiir sein Selbstbewusst-
sein hat, steht dieser innerlich viel zu nahe, um ihr Wesen zu
durchschauen. In der vollen Entfaltung des Selbstbewusstseins
im Zeitalter der Bewusstseinsseele hat man sich gewohnt, den
Blick auf die rdumliche Gréfde des Weltenalls zu wenden und
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die Erde wie ein Staubkorn, unbedeutend gegeniiber dem phy-
sisch-rdumlichen Weltall, anzusehen.

Daher wird es zunichst absonderlich erscheinen, wenn ein geis-
tiges Anschauen die wahre kosmische Bedeutung dieses angebli-
chen «Staubkorns» enthiillt.

In die mineralische Grundlage der Erde sind die andern Reiche,
das Pflanzen- und das Tierreich, eingebettet.

In alle dem leben die Krifte, die sich im Jahreslauf in ihren ver-
schiedenen Erscheinungsformen zeigen. Man sehe auf die
Pflanzenwelt. Im Herbst und Winter zeigt sie physisch erster-
bende Krifte. Das schauende Bewusstsein nimmt in dieser Er-
scheinungsform das Wesen derjenigen Krifte wahr, die den
Makrokosmos zum Ersterben gebracht haben. Im Friihling und
Sommer zeigen sich im Pflanzenleben wachsende, sprossende
Krifte. Das schauende Bewusstsein nimmt in diesem Wachsen
und Sprossen nicht nur das wahr, was den Pflanzensegen fiir das
Jahr erstehen lisst, sondern einen Uberschuss, Dieser Uber-
schuss ist ein solcher der Keimkraft. Die Pflanzen enthalten
mehr Keimkraft, als sie fiir Blatter-, Bliiten- und Fruchtwachs-
tum verbrauchen. Dieser Uberschuss an Keimkraft stromt vor
dem schauenden Bewusstsein hinaus in den aufSerirdischen
Makrokosmos.

Ebenso stromt aber auch iiberschiissige Kraft vom Mineralreich
in den auflerirdischen Kosmos. Diese Kraft hat die Aufgabe, die
von den Pflanzen kommenden Krifte an die rechten Orte im
Makrokosmos zu bringen. Es wird unter dem Einfluss der Mine-
ralkrifte aus den Pflanzenkriften ein neugestaltetes Bild eines
Makrokosmos.

Ebenso gibt es vom Tierischen ausgehende Krifte. Diese wirken
aber nicht in dem Sinne, wie die mineralischen und pflanzli-
chen, von der Erde ausstrahlend, sondern so, dass sich, was in
Gestaltung durch die mineralischen Krifte an Pflanzlichem ins
Weltall getragen wird, zur Sphire (Kugel) zusammenhilt und
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dadurch das Bild eines allseitig geschlossenen Makrokosmos
ersteht.

So schaut das geist-erkennende Bewusstsein das Wesen des Irdi-
schen. Dieses steht neu belebend innerhalb des erstorbenen
Makrokosmos drinnen.

Wie aus dem Pflanzenkeim, der rdumlich so unbedeutend klein
ist, die ganze grofie Pflanze sich wieder bildet, wenn die alte
ersterbend zerfillt, so wird aus dem «Staubkorn» Erde ein neuer
Makroskosmos, indem der alte erstorbene zerfillt.

Das ist ein wahres Anschauen des Erdenwesens, das iiberall in
ihm eine keimende Welt schaut. Man lernt nur dadurch die
Naturreiche verstehen, dass man in ihnen dieses Keimende
empfindet.

Inmitten dieses keimenden Lebens vollbringt der Mensch sein
Erdendasein. - Er nimmt an diesem Keimenden sowohl wie an
dem erstorbenen Leben teil. Aus dem erstorbenen hat er seine
Denkkrifte. Solange diese Denkkrifte in der Vergangenheit aus
dem noch lebenden Makrokosmos kamen, waren sie nicht
Grundlage des selbstbewussten Menschen. Sie lebten als Wachs-
tumskrifte in dem Menschen, der noch kein Selbstbewusstsein
hatte. Die Denkkrifte diirfen fiir sich kein Eigenleben haben,
wenn sie die Grundlage bilden sollen fiir das freie menschliche
Selbstbewusstsein. Sie miissen fiir sich mit dem erstorbenen
Makrokosmos die toten Schatten von Lebendigem der kosmi-
schen Vorzeit sein.

Auf der andern Seite nimmt der Mensch teil an dem Keimenden
der Erde. Aus ihm sind seine Willenskrifte. Sie sind Leben, aber
dafiir nimmt der Mensch mit seinem Selbstbewusstsein nicht an
ihrem Wesen teil. Sie strahlen innerhalb des Menschenwesens
in die Gedankenschatten herein. Sie werden von diesen Schat-
ten durchstromt, und im Durchstromen des im keimenden Er-
denwesen sich entfaltenden freien Gedankens lebt das volle,
freie menschliche Selbstbewusstsein sich im Zeitalter der Be-
wusstseinsseele in den Menschen hinein.

175



ANTHROPOSOPHISCHE LEITSATZE

Die Vergangenheit Schatten werfend, die Zukunft Wirklich-
keitskeime enthaltend, begegnen sich in der menschlichen We-
senheit. Und die Begegnung ist das Menschenleben der Gegen-
wart.

Dass sich das so verhilt, wird dem schauenden Bewusstsein so-
fort klar, wenn es sich in diejenige Geist-Region begibt, die sich
an die physische unmittelbar anschliefdt, und in der man auch
die Betdtigung Michaels findet.

Das Leben alles Irdischen wird durchsichtig, wenn man auf sei-
nem Grunde den Weltenkeim empfindet. Jede Pflanzenform,
jeder Stein, sie erscheinen der Menschenseele in einem neuen
Lichte, wenn diese gewahr wird, wie jedes dieser Wesen durch
sein Leben, durch seine Gestalt beitrdgt, dass die Erde als Ein-
heit der Embryonal-Keim eines neu auflebenden Makrokosmos
1st.

Man versuche nur einmal, den Gedanken an diese Tatsachen in
sich ganz lebendig zu machen, und man wird fithlen, was er
innerhalb des Menschengemiites bedeuten kann.

Goetheanum, Januar 1925.
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LEITSATZE NR. 153 BIS 155 (1. FEBRUAR 1925)

(Mit Bezug auf die vorangehende Betrachtung: Was ist die Erde
in Wirklichkeit im Makrokosmos?)

153. Man hat sich im Beginne des Zeitalters der Bewusstseins-
seele gewohnt, den Blick auf die raumlich-physische Grofie des
Weltenalls zu lenken, und vor allem diese zu empfinden. Des-
halb nennt man die Erde ein Staubkorn innerhalb dieses phy-
sisch méchtig erscheinenden Weltenalls.

154. Vor dem schauenden Bewusstsein offenbart sich dieses
«Staubkorn» als die Keimanlage eines neu entstehenden Makro-
kosmos, wihrend der alte sich als erstorben erweist. Er musste
ersterben, damit der Mensch mit vollem Selbstbewusstsein sich
von ihm absondern konnte.

155. In der kosmischen Gegenwart nimmt der Mensch mit sei-
nen ihn befreienden Gedankenkriften an dem erstorbenen, mit
seinen ihm ihrem Wesen nach verborgenen Willenskriften an
dem als Erdenwesen keimenden, neu auflebenden Makrokos-
mos teil.
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SCHLAF UND WACHEN IM LICHTE DER VORANGEGANGENEN
BETRACHTUNGEN. (GOETHEANUM, JANUAR 1925)

Schlaf und Wachen wurde innerhalb der anthroposophischen
Auseinandersetzungen oftmals von den verschiedensten Ge-
sichtspunkten aus betrachtet. Aber das Verstindnis solcher Le-
benstatsachen muss immer von neuem vertieft werden, wenn
anderes aus dem Weltbestande betrachtet worden ist. Die Aus-
einandersetzungen dariiber, dass die Erde ein Keim fiir den neu
erstehenden Makrokosmos ist, ergeben fiir die Anschauungen
von Schlafen und Wachen solche Moglichkeiten eines vertief-
ten Verstindnisses.

Im Wachzustande lebt der Mensch in den Gedankenschatten,
die von einer erstorbenen Welt geworfen werden, und in den
Willensimpulsen, in deren inneres Wesen er mit dem gewodhn-
lichen Bewusstsein ebenso wenig hineinsieht wie in die Vor-
gange des tiefen, traumlosen Schlafes.

In dem Einstromen dieser unterbewussten Willensimpulse in
die Gedankenschatten ersteht das freiwaltende Selbstbewusst-
sein. In diesem Selbstbewusstsein lebt das «Ich».

Indem der Mensch in diesem Zustande die Umwelt erlebt, ist
sein inneres Erfithlen durchdrungen von aufierirdischen, von
kosmischen Impulsen, die aus urferner kosmischer Vergangen-
heit in die Gegenwart hereinragen. Er wird sich dessen nicht
bewusst. Ein Wesen kann sich nur dessen bewusst werden, an
dem es mit eigenen ersterbenden Kriften teilnimmt, nicht mit
wachsenden Kriften, die das Wesen selbst beleben. So erlebt
sich der Mensch, indem er das seinem innern Wesen zugrunde
Liegende aus dem Geistesauge verliert. Gerade dadurch aber ist
er in der Lage, wihrend des Wachzustandes ganz in den Gedan-
kenschatten sich zu fithlen. Kein Aufleben hindert das innere
Dasein an der Teilnahme am Erstorbenen. Aber diesem «Leben
in dem Erstorbenen» verschliefst sich das Wesenhafte des Irdi-
schen, dass es Keim eines neuen Weltalls ist. Der Mensch
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nimmt im Wachzustande die Erde nicht wahr, wie sie ist; es
entgeht ihm ihr beginnendes kosmisches Leben.

So lebt der Mensch in dem, was ihm als Grundlage seines
Selbstbewusstseins die Erde gibt. Er verliert im Zeitalter der
selbstbewussten Ich-Entfaltung die wahre Gestalt seiner inneren
Impulse wie auch diejenige seiner Umgebung aus dem Geistes-
auge. Aber gerade in diesem Schweben iiber dem Sein der Welt
erlebt der Mensch das Sein des Ich, erlebt er sich als selbstbe-
wusstes Wesen. Uber ihm der auerirdische Kosmos, unter ihm
im Irdischen eine Welt, deren Wesenhaftigkeit verborgen
bleibt; dazwischen die Offenbarung des freien «Ich», dessen
Wesenhaftigkeit in vollem Glinze der Erkenntnis und des freien
Wollens erstrahlt.

Anders im Schlafzustande. Da lebt der Mensch in seinem Astral-
leibe und in seinem Ich im Keimesleben der Erde. Intensivstes
«Ins-Leben-Wollen» wirkt in des Menschen Umgebung, wenn
er im traumlosen Schlafe ist. Und die Traume sind durchsetzt
von diesem Leben, aber nicht so stark, dass der Mensch sie nicht
in einer Art Halbbewusstheit erleben konnte. In diesem halb-
bewussten Hinschauen auf die Traume sieht man die Krifte,
durch die die menschliche Wesenheit aus dem Kosmos heraus
gewoben wird. Im Aufleuchten des Traumes wird sichtbar, wie
das Astralische menschenbelebend in den Atherleib einstréomt.
In diesem Aufleuchten Jebt der Gedanke noch. Nach dem Auf-
wachen wird er erst umfangen von denjenigen Kriften, durch
die er erstirbt, zum Schatten wird.

Bedeutsam ist dieser Zusammenhang zwischen Traumvorstel-
lung und Wachgedanken. Der Mensch denktin denselben Krif-
ten, durch die er wichst und lebt. Nur miissen diese Krifte, da-
mit der Mensch zum Denker wird, ersterben.

Da ist der Punkt, wo ein rechtes Verstindnis dariiber aufgehen
kann, warum der Mensch denkend die Wirklichkeit erfasst. Er
hat in seinen Gedanken das tote Bild dessen, was ihn aus der
lebensvollen Wirklichkeit heraus selber bildet.
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Das tote Bild: dieses tote Bild ist aber das Ergebnis der Tatigkeit
des grofiten Malers, des Kosmos selbst. Aus dem Bilde bleibt
zwar das Leben weg. Bliebe es nicht weg, so konnte das Ich sich
nicht entfalten. Aber es ist in ihm aller Inhalt des Weltenalls in
seiner Herrlichkeit.

So weit als es damals im Zusammenhange der Darstellung mog-
lich war, wies ich schon in meiner «Philosophie der Freiheit»
auf dieses innere Verhiltnis zwischen Denken und Weltwirk-
lichkeit hin. Es ist an der Stelle geschehen, wo ich davon spre-
che, dass von den Tiefen des denkenden Ich zu den Tiefen der
Natur-Wirklichkeit eine Briicke fiihrt.

Fiir das gewohnliche Bewusstsein wirkt der Schlaf deshalb aus-
léschend, weil er in das in den werdenden Makrokosmos
hineinspriefiende, keimende Leben der Erde fithrt. Wird dieses
Ausloschen behoben durch das imaginative Bewusstsein, so
steht vor der menschlichen Seele nicht eine Erde mit scharfen
Konturen im Mineral-, Pflanzen- und Tierreiche. Es steht viel-
mehr da ein lebendiger Vorgang, der sich innerhalb der Erde
entziindet und der in den Makrokosmos hinaus flammt.

Es ist so, dass sich der Mensch mit dem eigenen Ich-Sein aus
dem Sein der Welt im Wachzustande herausheben muss, um
zum freien Selbstbewusstsein zu kommen. Im Schlafzustande
vereinigt er sich dann wieder mit dem Welt-Sein.

Das ist im gegenwdrtigen kosmischen Weltenaugenblicke der
Rhythmus des irdischen Menschen-Daseins aufier dem «Innern»
der Welt mit Erleben des Eigenwesens; und des Daseins in dem
«Innern» der Welt mit Ausloschung des Bewusstseins vom Ei-
genwesen.

In dem Zustande zwischen dem Tode und einer neuen Geburt
lebt das Menschen-Ich innerhalb der Wesen der Geist-Welt. Da
tritt in das Bewusstsein alles, was sich wihrend des irdischen
Wachlebens diesem entzieht. Es treten die makrokosmischen
Krifte auf von ihrem Voll-Leben in urferner Vergangenheit bis
zu dem Erstorben-Sein in der Gegenwart. Es treten aber auch
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die irdischen Krifte auf, die der Keim sind des werdenden Mak-
rokosmos. Und in seine Schlafzustinde sieht der Mensch hinein,
wie er wihrend des Erdenlebens auf die in der Sonne ergldn-
zende Erde sieht.

Nur dadurch, dass der Makrokosmos, so wie er gegenwirtig ist,
ein Erstorbenes wurde, kann das Menschenwesen in dem Leben
zwischen Tod und neuer Geburt ein Leben durchmachen, das
gegeniiber dem wachen Erdenleben ein hoheres Aufwachen
bedeutet. Ein Aufwachen, durch das der Mensch fahig wird, die
Krifte voll zu meistern, die im Traume ein fliichtiges Auffla-
ckern zeigen. Djese Krifte erfiillen den ganzen Kosmos. Sie sind
alles durchdringend. Thnen entnimmt das Menschenwesen die
Impulse, aus denen es sich beim Heruntersteigen auf die Erde
seinen Leib, das grof3e Kunstwerk des Makrokosmos formt.

Was im Traume wie sonnenverlassen aufdidmmert, das lebt in
der Geistwelt geistes-sonnenhaft durchstromt, wartend, bis die
Wesenheiten der hoheren Hierarchien oder der Mensch es
wesenbildend im Schaffen aufrufen.
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LEITSATZE NR. 156 BIS 158 (8. FEBRUAR 1925)

156. Im Wachzustande muss der Mensch, um sich im vollen,
freien Selbstbewusstsein zu erleben, auf das Erleben der wahren
Gestalt der Wirklichkeit im eigenen und im Naturdasein ver-
zichten. Er erhebt sich aus dem Meere dieser Wirklichkeit, um
in den Gedankenschatten das eigene Ich zum wirklich eigenen
Erleben zu machen.

157. Im Schlafzustande lebt der Mensch mit dem Leben der Er-
den-Umgebung; aber dieses Leben 16scht sein Selbstbewusstsein
aus.

158. Im Traumen flackert im Halbbewusstsein das kraftvolle
Weltensein auf, aus dem des Menschen Wesen gewoben ist und
aus dem er beim Niedersteigen aus der Geistwelt seinen Leib
bildet. Im Erdenleben wird dieses kraftvolle Weltensein im
Menschen bis in die Gedankenschatten zum Ersterben gebracht,
da es nur so dem selbstbewussten Menschen die Grundlage sein
kann.
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GNOSIS UND ANTHROPOSOPHIE. (GOETHEANUM, JANUAR
1925)

Als das Mysterium von Golgatha sich vollzog, war die «Gnosis»
die Denkart des Teiles der Menschheit, der zunichst ein er-
kenntnismifdiges, nicht blof3 ein empfindendes Verstindnis dem
grofiten Einschlag in die Erdenentwicklung der Menschen ent-
gegenbringen konnte.

Will man die Seelenverfassung verstehen, in der die Gnosis in-
nerhalb des Menschen lebte, so muss man ins Auge fassen, dass
das Zeitalter dieser Gnosis dasjenige der Entfaltung der Verstan-
des- oder Gemiitsseele ist.

In dieser Tatsache kann man auch die Ursache fiir das fast volli-
ge Verschwinden der Gnosis aus der Menschheitsgeschichte
finden. Dieses Verschwinden ist wohl, solange es nicht begriffen
ist, eines der erstaunlichsten Vorkommnisse im Werdegang der
Menschheit.

Der Entfaltung der Verstandes- oder Gemiitsseele ging diejenige
der Empfindungsseele und dieser die des Empfindungsleibes
voraus. Werden die Tatsachen der Welt durch den Empfin-
dungsleib wahrgenommen, so lebt alle Erkenntnis des Men-
schen in den Sinnen. Die Welt wird farbig, ténend und so wei-
ter wahrgenommen; aber in den Farben, Ténen, in den Wérme-
zustinden wird eine Welt von geistigen Wesenheiten gewusst.
Von «Stoff», an dem Farben, Wirmezustinde und so weiter er-
scheinen, redet man nicht; man redet von geistigen Wesenhei-
ten, die sich durch das offenbaren, was die Sinne wahrnehmen.

Eine besondere Entfaltung eines «Verstandes», der neben der
Sinneswahrnehmung im Menschen lebte, gibt es in diesem Zeit-
alter noch nicht. Der Mensch gibt sich entweder mit seinem
Wesen an die Aufienwelt hin, dann offenbaren sich ihm durch
die Sinne die Gotter. Oder er zieht sich in seinem Seelenleben
von der Auflenwelt zuriick, dann fiihlt er in seinem Innern ein

dumpfes Lebensgefiihl.
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Ein bedeutsamer Umschwung tritt ein, wenn sich die Empfin-
dungsseele entfaltet. Die Offenbarung des Goéttlichen durch die
Sinne ddmmert ab. An die Stelle tritt das Wahrnehmen der ge-
wissermafien entgottlichten Sinneseindriicke, der Farben,
Wirmezustinde und so weiter. Im Innern offenbart sich das
Gottliche in geistiger Form, in Bild-Ideen. Und der Mensch
nimmt die Welt von zwei Seiten her wahr: von aufSen durch die
Sinnes-Eindriicke, von innen durch die ideenhaften Geist-
Eindriicke.

Der Mensch muss nun dazu kommen, die Geist-Eindriicke so
bestimmt, so gestaltet wahrzunehmen, wie er vorher die
durchgottlichten Sinnes-Eindriicke wahrgenommen hat. - So-
lange das Zeitalter der Empfindungsseele waltet, kann er das.
Denn aus seinem inneren Wesen steigen ihm die Ideenbilder in
vollgestalteter Art auf. Er ist von innen erfiillt mit einem sinn-
lichkeitsfreien Geist-Inhalt, der ein Abbild des Welt-Inhaltes
ist. Haben sich ihm frither die Goétter im sinnlichen Kleide geof-
fenbart; sie offenbaren sich ihm jetzt im Geist-Kleide.

Das ist das Zeitalter der eigentlichen Entstehung und des Lebens
der Gnosis. Eine wunderbare Erkenntnis lebt, der sich der
Mensch teilhaftig weifd, wenn er sein inneres Wesen in Rein-
heit entfaltet, so dass der gottliche Inhalt durch dasselbe sich
offenbaren kann. Vom vierten bis ins erste Jahrtausend vor dem
Eintritte des Mysteriums von Golgatha herrscht bei dem in der
Erkenntnis vorgeschrittensten Teile der Menschheit diese Gno-
sis.

Dann beginnt das Zeitalter der Verstandes- oder Gemiitsseele.
Von selbst steigen jetzt aus dem Innern des Menschenwesens
die Welt-Gotter-Bilder nicht mehr auf. Der Mensch muss inner-
lich Kraft anwenden, um sie aus seiner Seele zu holen. Die Au-
f8enwelt mit ihren Sinnes-Eindriicken wird zur Frage. Indem
der Mensch die innerliche Kraft anwendet, die Welt-Gotter-
Bilder aus sich zu holen, erhilt er Antworten.
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Aber die Bilder sind blas im Verhiltnis zu ihrer fritheren Ge-
stalt. Es ist dies die Seelenverfassung der Menschheit, die in
Griechenland sich in wunderbarer Art entfaltet hat. Der Grie-
che fiihlte sich in der sinnenfilligen Aufienwelt, und er fiihlte
in dieser die Zaubergewalt, die die innere Kraft zum Entfalten
der Weltbilder anregte. Auf philosophischem Felde entfaltete
sich diese Seelenverfassung im Platonismus.

Aber hinter alle dem stand die Mysterien weit. In ihr wurde
treu aufbewahrt, was von Gnosis aus dem Zeitalter der Empfin-
dungsseele vorhanden war. Die Seelen wurden fiir dieses treuli-
che Aufbewahren geschult. Auf dem Wege der gewohnlichen
Entwicklung erstand die Verstandes- oder Gemiitsseele. Durch
besondere Schulung wurde die Empfindungsseele belebt. So gab
es hinter dem gewdhnlichen Kulturleben gerade im Zeitalter
der Verstandes- oder Gemditsseele ein reich entwickeltes Myste-
rienwesen.

In diesem lebten die Welt-Gotter-Bilder auch insofern, als sie
zum Inhalte eines Kultus gemacht wurden. Man schaut in das
Innere dieser Mysterien und erblickt die Welt im Abbilde der
wunderbarsten Kultusverrichtungen.

Die Menschen, die das erlebten, sie waren diejenigen, die auch
das Mysterium von Golgatha, als es sich vollzog, in seinem tie-
fen kosmischen Zusammenhange durchschauten.

Aber es war ein Mysterienleben, das sich ganz abseits hielt von
dem Weltgetriebe, um in Reinheit die Geist-Bilder-Welt zu ent-
falten. Und fiir Menschenseelen wurde diese Entfaltung immer
schwieriger.

Da stiegen in den hochsten Mysterienstitten Geist-Wesen aus
dem geistigen Kosmos, die den Anstrengungen der um Erkennt-
nis ringenden Menschen zu Hilfe kamen. So entfalteten sich die
Impulse des Zeitalters der Empfindungsseele unter dem Einfluss
der «Gotter» selbst weiter. Es entstand eine Mysterien-Gnosis,
von der die wenigsten auch nur etwas ahnten. Neben ihr war
das vorhanden, was von den Menschen mit der Verstandes-
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oder Gemiitsseele aufgenommen werden konnte. Es war die
exoterische Gnosis, von der Bruchstiicke auf die Nachwelt ge-
kommen sind.

In der esoterischen Mysteriengnosis wurden die Menschen im-
mer unfihiger, sich zur Entfaltung der Empfindungsseele zu
erheben. Es ging diese esoterische Weisheit immer mehr an die
blofse Pflege der «Gotter» iiber. Und das ist ein Geheimnis der
geschichtlichen Entwicklung der Menschheit, dass in ihr gewis-
sermafien «gottliche Mysterien» von den ersten christlichen
Jahrhunderten an bis ins Mittelalter wirkten.

In diesen «gottlichen Mysterien» bewahrten Engelwesen im
irdischen Dasein, was Menschen nicht mehr bewahren konnten.
So waltete die Mysterien-Gnosis, wihrend man an der Ausrot-
tung der exoterischen Gnosis arbeitete.

Der Welt-Bild-Inhalt, der in der Mysterien-Gnosis auf geistige
Art von geistigen Wesen bewahrt wurde, solange er im Werde-
gang der Menschheit wirken sollte: er konnte dem bewussten
Begreifen der Menschenseele nicht erhalten werden. Aber der
Gefiihlsgehalt sollte bewahrt werden.

Und dieser sollte im rechten kosmischen Augenblicke der dazu
vorbereiteten Menschheit gegeben werden, damit unter seiner
Seelenwirme die Bewusstseinsseele spiter auf neue Art in das
Geistesreich eindringen konne. Geisteswesen haben so die Brii-
cke gebaut zwischen dem alten Welt-Inhalt und dem neuen.

In Andeutungen ist dieses Geheimnis der Menschheitsentwick-
lung vorhanden. Die heilige Jaspisschale des Grales, derer sich
Christus bediente, als er das Brot brach, in die Joseph von
Arimathia das Blut aus der Jesuswunde aufgefangen hat, die also
das Geheimnis von Golgatha barg, wurde - so lautet die Legende
- von Engeln in Verwahrung genommen, bis sie sie nach Erbau-
ung der Gralsburg durch Titurel auf die vorbereiteten Menschen
niedersenken konnten.

Geistwesen bargen die Welt-Bilder, in denen die Geheimnisse
von Golgatha lebten. Sie senkten, weil das nicht mdglich war,
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nicht den Bild-Inhalt, wohl aber den Gefiihlsgehalt in Men-
schengemiiter, als die Zeit dazu gekommen war.

Nur Anregung, aber eben kriftigste Anregung, kann dieses Ein-
pflanzen des Gefiihlsinhaltes alter Erkenntnis sein, dass in unse-
rem Zeitalter sich aus der Bewusstseinsseele im Lichte von Mi-
chaels Wirksamkeit ein neues volles Verstindnis des Mysteri-
ums von Golgatha entwickele.

Anthroposophie strebt dieses neue Verstindnis an. Aus der ge-
gebenen Schilderung ersieht man, dass sie keine Erneuerung der
Gnosis sein kann, die zu ihrem Inhalt die Erkenntnisart der
Empfindungsseele hatte, dass sie aber einen ebenso reichen In-
halt aus der Bewusstseinsseele auf vollig neue Art holen muss.

Goetheanum, Januar 1925.
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LEITSATZE NR. 159 BIS 161 (15. FEBRUAR 1925)

(Mit Bezug auf die vorangehende Betrachtung: Gnosis und
Anthroposophie)

159. Gnosis entfaltet sich in ihrer eigentlichen Gestalt im Zeital-
ter der Empfindungsseele (viertes bis erstes Jahrtausend vor dem
Eintritte des Mysteriums von Golgatha). Das «Géttliche» offen-
bart sich dem Menschen in diesem Zeitalter im Innern als Geist-
Inhalt, wogegen es sich im vorangehenden Zeitalter des Emp-
findungsleibes an den Sinnes-Eindriicken der Aufienwelt geof-
fenbart hat.

160. Im Zeitalter der Verstandes- oder Gemiitsseele kann der
Geist-Inhalt des «Gottlichen» nur in verblasster Art erlebt wer-
den. Es wird die Gnosis in strengen Mysterien bewahrt, und als
Menschen dies nicht mehr konnen, weil sie die Empfindungs-
seele zu beleben nicht mehr imstande sind, da wird in das Mit-
telalter hiniiber durch Geistwesen zwar nicht der Erkenntnis-
Inhalt, aber der Gefiihlsgehalt getragen. (Die Gral-Legende ent-
hilt die Andeutung davon.) Daneben wird die exoterische Gno-
sis, die in die Verstandes- oder Gemiitsseele eindringt, ausgerot-
tet.

161. Die Anthroposophie kann nicht eine Erneuerung der Gno-
sis sein, denn diese hing an der Entfaltung der Empfindungssee-
le. Anthroposophie muss im Lichte der Michael-Tatigkeit aus
der Bewusstseinsseele heraus ein Welt- und Christus-
Verstindnis auf neue Art entwickeln. Die Gnosis war die aus
alter Zeit bewahrte Erkenntnisart, die das Mysterium von Gol-
gatha bei seinem Eintritte am besten zum Menschenverstind-
nisse bringen konnte.
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DIE FREIHEIT DES MENSCHEN UND DAS MICHAEL-
ZEITALTER. (GOETHEANUM, JANUAR 1925)

In der Erinnerungsfihigkeit des Menschen lebt das personliche
Abbild einer kosmischen Kraft, die in der Art am menschlichen
Wesen gewirkt hat, wie das die letzten Betrachtungen gezeigt
haben. Diese kosmische Kraft ist aber auch gegenwirtig noch
titig. Sie wirkt als Wachstumskraft, als belebender Impuls im
Hintergrunde des Menschenlebens. Da wirkt sie mit ihrem gro-
eren Anteile. Sie sondert nur einen kleinen Teil von sich ab,
der als Tédtigkeit in die Bewusstseinsseele eintritt. Da wirkt er als
Erinnerungskraft.

Man muss diese Erinnerungskraft im rechten Lichte sehen. -
Wenn der Mensch in der gegenwirtigen Epoche des kosmi-
schen Werdens mit den Sinnen wahrnimmt, so ist dies Wahr-
nehmen ein augenblickliches Aufleuchten von Weltbildern im
Bewusstsein. Das Auf leuchten kommt, wenn der Sinn auf die
Aufienwelt gerichtet ist; es durchhellt das Bewusstsein; es ver-
schwindet, wenn der Sinn sich nicht mehr an die Auflenwelt
richtet. - Was da in der Menschenseele aufleuchtet: es darf nicht
Dauer haben. Denn brichte der Mensch es nicht rechtzeitig aus
seinem Bewusstsein heraus, er verlore sich an den Bewusstseins-
inhalt. Er wire nicht mehr er selbst. Nur kurze Zeit, in den so-
genannten Nachbildern, die Goethe so sehr interessierten, darf
im Bewusstsein das «Leuchten» durch die Wahrnehmung leben.
Es darf dieser Bewusstseinsinhalt auch nicht zum Sein erstarren;
er muss Bild bleiben. Er darf ebenso wenig real werden, wie das
Bild im Spiegel real werden kann.

An etwas, das sich als Realitit im Bewusstsein auslebte, wiirde
sich der Mensch ebenso verlieren wie an das, was durch sich
selbst Dauer hitte. Auch da konnte er nicht mehr erselbst sein.

So ist das sinnenfillige Wahrnehmen der Aufenwelt ein inner-
liches Malen der Menschenseele. Ein Malen ohne Malsubstanz.
Ein Malen im Geistwerden und Geistvergehen. Wie der Regen-
bogen in der Natur ersteht und dahingeht, ohne eine Spur zu
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hinterlassen, so ersteht die Wahrnehmung und geht dahin, ohne
dass sie Erinnerung durch ihr eigenes Wesen zuriickldsst.

Aber gleichzeitig mit jeder Wahrnehmung verlduft zwischen
der Menschenseele und der Aufienwelt ein anderer Vorgang.
Ein solcher, der im mehr zuriickliegenden Teile des Seelenle-
bens liegt. Da, wo die Wachstumskrifte, wo die Lebensimpulse
wirken. In diesem Teile des Seelenlebens priagt sich beim
Wahrnehmen nicht nur ein voriibergehendes Bild, sondern ein
dauerndes, reales Abbild ein. Das kann der Mensch ertragen,
denn das hdngt mit dem Sein des Menschen als Weltinhalt zu-
sammen. Indem dies sich vollzieht, kann er ebenso wenig sich
verlieren, wie er sich verliert, da er ohne sein volles Bewusstsein
wichst, sich erndhrt.

Wenn nun der Mensch seine Erinnerungen aus seinem Innern
holt, dann ist das ein inneres Wahrnehmen dessen, was geblie-
ben ist in dem zweiten Vorgang, der sich beim &ufleren Wahr-
nehmen abspielt.

Wieder malt die Seele, jetzt aber das im eigenen menschlichen
Innern lebende Vergangene. Wieder darf im Bewusstsein bei
diesem Malen kein dauerndes Reales, sondern nur ein erstehen-
des und vergehendes Bild sich formen.

So hidngen in der Menschenseele wahrnehmendes Vorstellen
und Erinnern zusammen.

Aber die Erinnerungskrifte haben das fortwahrende Bestreben,
mehr zu sein, als sie sein konnen, wenn der Mensch als selbst-
bewusstes Wesen sich nicht verlieren soll.

Denn die Erinnerungskrifte sind Reste der Vergangenheit im
Menschenwerden und kommen als solche in das Machtgebiet
Luzifers. Dieser hat das Bestreben, im Menschenwesen die Ein-
driicke der Aufdenwelt so zu verdichten, dass sie fortwahrend
als Vorstellen im Bewusstsein leuchten.

Dieses luziferische Bestreben wiirde von Erfolg gekront sein,
wenn die Michael-Kraft ihm nicht entgegenwirkte. Sie lisst das
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im inneren Lichte Gemalte nicht zum Sein erstarren, sondern
erhilt es im erstehenden und vergehenden Bilde.

Die iiberschiissige Kraft, die da aber durch Luzifer heraufdriangt
aus dem menschlichen Innern, sie wird im Michael-Zeitalter
umgewandelt werden in imaginierende Kraft. Denn allméhlich
wird in das allgemeine intellektuelle Menschheitsbewusstsein
die Kraft der Imagination einziehen. - Damit aber wird der
Mensch sein Gegenwartsbewusstsein nicht mit dauerndem Rea-
len belasten; das bleibt in erstehenden und vergehenden Bildern
wirksam. Mit seinen Imaginationen aber ragt der Mensch in
eine hohere Geistwelt hinauf, wie er mit seinen Erinnerungen
in seine eigene Menschenwesenheit hineinragt. Der Mensch
behilt die Imaginationen nicht in sich; sie sind in das kosmische
Sein eingezeichnet; und aus diesem kann er sie immer wieder in
dem Bild-Vorstellungsleben abmalen.

So wird, was Michael bewahrt vor dem Erstarren im Menschen-
Innern, von der geistigen Welt aufgenommen. Was der Mensch
von der Kraft des bewussten Imaginierens erlebt, das wird zu-
gleich Welt-Inhalt. Dass dies so sein kann, ist ein Ergebnis des
Mysteriums von Golgatha. Die Christuskraft prigt die Men-
schen-Imagination dem Kosmos ein. Die Christuskraft, die mit
der Erde verbunden ist. Solange sie nicht mit der Erde verbun-
den war, sondern von aufien auf die Erde als Sonnenkraft wirk-
te, gingen alle Wachstums- und Lebensimpulse in das Men-
schen-Innere. Der Mensch wurde durch sie aus dem Kosmos
heraus gebildet und erhalten. Seit der Christus-Impuls mit der
Erde lebt, wird der Mensch in seiner selbstbewussten Wesen-
heit dem Kosmos wieder zuriickgegeben.

Der Mensch ist aus einem Weltenwesen ein Erdenwesen ge-
worden; er ist dazu veranlagt, wieder ein Weltenwesen zu wer-
den, nachdem er als Erdenwesen er se/bst geworden ist.

In dieser Tatsache, dass der Mensch in seinem augenblicklichen
Vorstellen nicht im Sein, sondern nur in einer Spiegelung des
Seins, in einem Bild-Sein lebt, liegt die Moglichkeit der Entfal-
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tung der Freiheit. Alles Sein im Bewusstsein ist ein zwingendes.
Allein das Bi/d kann nicht zwingen. Soll durch seinen Eindruck
etwas geschehen, so muss es ganz unabhingig von ihm gesche-
hen. - Der Mensch wird dadurch frei, dass er mit seiner Be-
wusstseinsseele aus dem Sein sich erhebt und in dem nicht-
seienden Bildwesen auftaucht.

Da entsteht die bedeutsame Frage: Verliert denn der Mensch das
Sein nicht, indem er es mit einem Teile seines Wesens verlasst
und sich in das Nicht-Sein stiirzt?

Hier ist wieder einer der Punkte, wo man mit der Betrachtung
der Welt vor einem der grofien Ritsel steht.

Was im Bewusstsein als Vorstellen erlebt wird, ist aus dem
Kosmos heraus entstanden. Dem Kosmos gegeniiber stiirzt sich
der Mensch in das Nicht-Sein. Er befreit sich im Vorstellen von
allen Kriften des Kosmos. Er malt den Kosmos, aufserhalb des-
sen er ist.

Wire es nur so, so leuchtete im Menschenwesen fiir einen kos-
mischen Augenblick die Freiheit auf; aber in demselben Augen-
blick 16ste sich auch die Menschenwesenheit auf. -Aber, indem
im Vorstellen der Mensch frei wird vom Kosmos, ist er doch in
seinem nicht-bewussten Seelenleben an seine vorigen Erdenle-
ben und Leben zwischen Tod und neuer Geburt angegliedert. Er
ist als bewusster Mensch im Bild-Sein, und er hilt sich mit sei-
nem Unbewussten in der geistigen Realitdt. Wéahrend er im ge-
genwdrtigen Ich die Freiheit erlebt, hilt ihn sein vergangenes
Ich in dem Sein.

In bezug auf das Sein ist im Vorstellen der Mensch ganz dem
hingegeben, das er durch die kosmische und irdische Vergan-
genheit hindurch geworden ist.

Es ist in der Menschen-Entwicklung hier auf den Abgrund des
Nichts gedeutet, iiber den der Mensch springt, indem er ein
freies Wesen wird. Michaels Wirken und der Christus-Impuls
machen den Sprung moglich. (Goetheanum, Januar 1925.)
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LEITSATZE NR. 162 BIS 164 (22. FEBRUAR 1925)

(Mit Bezug auf die vorangehende Betrachtung tiber die Freiheit
des Menschen und das Michael-Zeitalter)

162. Im Vorstellen lebt der Mensch mit seiner Bewusstseinsseele
nicht im Sein, sondern im Bild-Sein, im Nicht-Sein. Dadurch ist
er vom Mit-Erleben mit dem Kosmos befreit. Bilder zwingen
nicht. Nur das Sein zwingt. Richtet sich der Mensch doch nach
Bildern, so ist das von den Bildern ganz unabhingig, das heifst
in Freiheit von der Welt.

163. In dem Augenblicke eines solchen Vorstellens hingt der
Mensch mit dem Sein der Welt nur durch das zusammen, das er
aus der Vergangenheit seiner fritheren Erdenleben und seiner
Leben zwischen Tod und Geburt geworden ist.

164. Diesen Sprung iiber das Nicht-Sein gegeniiber dem Kosmos
kann der Mensch nur durch die Tatigkeit Michaels und den
Christus-Impuls machen.
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WO IST DER MENSCH ALS DENKENDES UND SICH
ERINNERNDES WESEN? (GOETHEANUM, JANUAR 1925)

Mit dem Vorstellen (Denken) und dem Erleben von Erinnerun-
gen befindet sich der Mensch innerhalb der physischen Welt.
Aber, wo immer er den Blick in dieser physischen Welt hinrich-
tet: mit seinen Sinnen wird er nirgends etwas finden, das ihm
die Krifte zum Vorstellen und Erinnern geben konnte.

Im Vorstellen erscheint das Selbstbewusstsein. Dieses ist - im
Sinne der vorangehenden Betrachtungen - ein Erwerb, den der
Mensch von den Kriften des Irdischen hat. Aber diese irdischen
Krifte sind solche, die dem sinnlichen Anschauen verborgen
bleiben. Der Mensch denkt zwar im Erdenleben nur das, was
ihm seine Sinne vermitteln; aber die Kraft zum Denken gibt ihm
nichts von alle dem, was er so denkt.

Wo findet man diese Kraft, die aus dem Irdischen heraus das
Vorstellen (Denken) und die Erinnerungsbilder formt?

Man findet sie, wenn man den Geistesblick auf das richtet, was
sich der Mensch aus den vorigen Erdenleben mitbringt. Das
gewohnliche Bewusstsein kennt dieses nicht. Es lebt im Men-
schen zunidchst unbewusst. Aber es erweist sich, indem der
Mensch nach dem geistigen Sein die Erde betritt, sogleich als
verwandt mit den irdischen Kriften, die nicht in den Bereich
von Sinnesbeobachten und Sinnesdenken fallen.

Nicht mit dem Vorstellen (Denken) ist der Mensch in diesem
Bereich, sondern mit dem Wollen, das sich im Sinne des Schick-
sals abspielt.

Man kann in Anbetracht dessen, dass die Erde Krifte enthilt,
die auflerhalb des Sinnenbereiches fallen, von der «geistigen
Erde» als Gegenpol der physischen sprechen. Dann ergibt sich,
dass der Mensch als Willenswesen in und mit der «geistigen Er-
de» lebt, dass er aber als vorstellendes (denkendes) Wesen zwar
innerhalb der physischen Erde ist, dass er aber als solches nicht
mitihr lebt.
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Der Mensch als denkendes Wesen trigt aus der Geist-Welt
Krifte in die physische; aber er bleibt mit diesen Kriften Geist-
wesen, das in der physischen Welt nur erscheint, aber keine
Gemeinsamkeit mit ihr eingeht.

Eine Gemeinsamkeit geht der vorstellende (denkende) Mensch
wiahrend des Erdendaseins nur mit der «geistigen Erde» ein. Und
aus dieser Gemeinsamkeit erwichst ihm sein Selbstbewusstsein.
- Dessen Entstehung ist also verdankt solchen Vorgingen, die
sich im Erdenleben mit dem Menschen als geistige abspielen.

Umfasst man mit der Geistesschau, was da beschrieben ist, so
hat man das «menschliche Ich» vor dieser Schau.

Mit den Erinnerungs-Erlebnissen kommt man in das Gebiet des
menschlichen Astralleibes. Im Erinnern stromen nicht blofd wie
beim Vorstellen (Denken) die Ergebnisse voriger Erdenleben in
das gegenwirtige Ich, sondern es stromen die Krifte der Geist-
Welt, die der Mensch zwischen Tod und neuer Geburt erlebt, in
sein Inneres ein. Dieses Einstromen geschieht in den Astralleib.

Nun gibt es innerhalb der physischen Erde auch fiir die unmit-
telbare Aufnahme der so einstromenden Krifte kein Gebiet. Der
Mensch kann als sich erinnerndes Wesen noch ebenso wenig
mit den Dingen und Vorgingen, die seine Sinne wahrnehmen,
sich verbinden, wie er sich als vorstellendes Wesen mit diesen
verbinden kann.

Aber er geht Gemeinsamkeit ein mit dem, was zwar nicht phy-
sisch ist, was aber das Physische in Vorginge, in Geschehnisse
umsetzt. Es sind dies die rhythmischen Vorginge in Natur- und
Menschenleben. In der Natur wechseln rhythmisch Tag und
Nacht, folgen rhythmisch Jahreszeiten und so weiter. Im Men-
schen erfolgt das Atmen und die Blutzirkulation im Rhythmus.
Es geht so der Wechsel von Schlafen und Wachen vor sich und
so weiter.

Rhythmische Vorgiénge sind weder in der Natur, noch im Men-
schen etwas Physisches. Man konnte sie halbgeistig nennen. Das
Physische als Ding verschwindet im rhythmischen Vorgang. Im
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Erinnern ist der Mensch mit seinem Wesen in seinen und in
den Naturrhythmus versetzt. Er lebt in seinem Astralleib.

Indischer Yoga will ganz in dem Erleben des Rhythmus aufge-
hen. Er will das Gebiet des Vorstellens, des Ich verlassen und in
einem inneren Erleben, das dem Erinnern idhnlich ist, in die
Welt schauen, die hinter dem liegt, was das gewohnliche Be-
wusstsein kennen kann.

Das westliche Geistesleben darf zum Erkennen das Ich nicht
unterdriicken. Es muss das Ich an die Wahrnehmung des Geisti-
gen heranbringen.

Es kann das nicht geschehen, wenn man von der sinnenfilligen
in die rhythmische Welt so vordringt, dass man im Rhythmus
nur das Halbgeistig-Werden des Physischen erlebt. Man muss
vielmehr die Sphire der Geistwelt finden, die im Rhythmus sich
offenbart.

Zweierlei ist also moglich. Erstens: Erleben des Physischen im
Rhythmischen, wie dieses Physische halbgeistig wird. Es ist dies
ein dlterer, heute nicht mehr zu betretender Weg. Zweitens:
Erleben der Geist-Welt, die den Weltenrhythmus 7z und au-
f3erhalb des Menschen so zu ihrer Sphire hat, wie der Mensch
die Erdenwelt mit ihren physischen Wesen und Vorgiangen.

Zu dieser Geist-Welt nun gehort alles, was im gegenwirtigen
kosmischen Augenblicke durch Michael geschieht. Ein Geist
wie Michael bringt dasjenige, was sonst im luziferischen Gebiet
liegen wiirde, dadurch in das der rein menschlichen Entwick-
lung - die von Luzifer nicht beeinflusst ist -, dass er die rhyth-
mische Welt zu seinem Wohnplatz erwihlt.

Angeschaut kann das alles werden, indem der Mensch in die
Imagination eintritt. Denn die Seele lebt mit der Imagination im
Rhythmus; und Michaels Welt ist diejenige, die im Rhythmus
sich offenbart.

Erinnerung, Gedichtnis steht schon in dieser Welt darinnen,
aber noch nicht tief. Das gewohnliche Bewusstsein erlebt davon
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nichts. Tritt man aber in die Imagination ein, dann taucht aus
der Rhythmus-Welt zunédchst die Welt der subjektiven Erinne-
rungen auf; diese geht aber sogleich iiber in die im Atherischen
lebenden von der gottlich-geistigen Welt geschaffenen Urbilder
fir die physische Welt. Den in kosmischen Bildern aufleuch-
tenden, das Weltenschaffen in sich bergenden Ather erlebt
man. Und die in diesem Ather webenden Sonnenkrifte: die sind
da nicht blof strahlend, die zaubern Welten-Urbilder aus dem
Lichte heraus. Die Sonne erscheint als der kosmische Welten-
maler. Sie ist das kosmische Gegenbild der Impulse, die im Men-
schen die Vorstellungs- (Denk-) Bilder malen.

Goetheanum, Januar 1925.
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LEITSATZE NR. 165 BIS 167 (1. MARZ 1925)

(Mit Bezug auf die vorangehende Betrachtung: Wo ist der
Mensch als denkendes und sich erinnerndes Wesen?)

165. Der Mensch lebt zwar als denkendes Wesen in dem Be-
reich der physischen Erde; aber er geht mit dieser keine Ge-
meinsamkeit ein. Er lebt als Geist-Wesen so, dass er das Physi-
sche wahrnimmt; die Krifte zum Denken empfingt er aber von
der «geistigen Erde» auf demselben Wege, auf dem er das
Schicksal im Ergebnis voriger Erdenleben erlebt.

166. Was in der Erinnerung (im Gedéchtnisse) erlebt wird, das
ist schon in der Welt, wo im Rhythmus das Physische halbgeis-
tig wird und wo solche Geist-Vorgange sich abspielen, wie die-
jenigen sind, die im gegenwirtigen kosmischen Augenblicke
durch Michael geschehen.

167. Wer Denken und Erinnerung richtig kennen lernt, dem
geht das Verstdndnis dafiir auf, wie der Mensch als Erdenwesen
zugleich innerhalb des Erdgebietes lebt, aber doch nicht vollig
in dieses Gebiet mit seinem Wesen eintaucht, sondern als au-
3erirdisches Wesen durch die Gemeinsamkeit mit der «geistigen
Erde» sein Selbstbewusstsein, als die Vollendung des Ich sucht.
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DER MENSCH IN SEINER MAKROKOSMISCHEN W ESENHEIT.
(GOETHEANUM, JANUAR 1925)

Der Kosmos offenbart sich dem Menschen zunichst von Seite
der Erde und von der Seite des Aufderirdischen, der Sternen-
welt.

Mit der Erde und ihren Kriften fiihlt sich der Mensch ver-
wandt. Das Leben belehrt ihn iiber diese Verwandtschaft mit
grofier Deutlichkeit.

Nicht so fiihlt er sich im gegenwirtigen Zeitalter verwandt mit
der Sternenumgebung. Aber dies dauert nur so lange, als er sich
seines Atherleibes nicht bewusst ist. Den Atherleib in Imagina-
tionen erfassen, heif3t ein Zusammengehorigkeitsgefiihl mit der
Sternenwelt so entwickeln, wie man dies durch das Bewusstsein
vom physischen Leibe von der Erde hat.

Die Krifte, die den Atherleib in die Welt hineinstellen, kom-
men aus dem Umkreis der Welt, wie die fiir den physischen
Leib aus dem Mittelpunkt der Erde strahlen.

Aber mit den Atherkriften, die aus dem Umkreis des Kosmos
auf die Erde einstromen, kommen auch diejenigen Weltimpulse,
die im astralischen Leibe des Menschen wirken.

Der Ather ist wie ein Meer, in dem sich schwimmend aus den
allseitigen Weltenfernen die Astralkrifte der Erde ndhern. —

Im gegenwirtigen kosmischen Zeitalter konnen aber nur das
Mineral- und das Pflanzenreich in ein unmittelbares Verhiltnis
zu dem Astralen kommen, das auf den Wogen des Athers auf die
Erde hereinstromt. Nicht das Tierreich und nicht das Men-
schenreich.

Beim Tierreich zeigt das geistige Schauen, wie im Embryonalen
nicht das gegenwirtig auf die Er de einstromende Astrale lebt,
sondern dasjenige, das noch zur alten Mondenzeit eingestromt
ist.
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Bei dem Pflanzenreich schaut man, wie die mannigfaltigen
wunderbaren Formen gebildet werden, indem aus dem Ather
das Astrale sich 16st und iiber die Pflanzenwelt hin wirkt.

Bei der Tierwelt schaut man, wie aus dem Geistigen heraus das
vorzeitlich - wihrend der Mondenentwicklung -wirksame Ast-
rale aufbewahrt worden ist und als solches Aufbewahrtes wirkt,
das gegenwirtig in der Geistwelt verbleibt und nicht in die
Atherwelt heraustritt.

Die Wirksamkeit dieses Astralen wird auch durch die Mon-
denkrifte vermittelt, die ja ebenfalls aus dem vorigen Erdensta-
dium verblieben sind.

Man hat also im Tierreich das Ergebnis von Impulsen, die im
vorigen Erdenstadium sich dufierlich-naturhaft offenbarten,
wihrend sie im gegenwirtigen kosmischen Zeitalter sich in die
Geistwelt zuriickgezogen haben, die wirksam die Erde durch-
stromt.

Nun zeigt sich dem geistigen Schauen, dass innerhalb des Tier-
reiches fiir die Durchdringung des physischen und des Atherlei-
bes mit dem Astralleib lediglich die im gegenwirtigen Irdischen
aus der Vorzeit bewahrten Astralkrifte bedeutsam sind. Hat
aber das Tier einmal seinen Astralleib, dann treten in demselben
die Sonnen-Impulse wirksam auf. Die Sonnenkrifte konnen
dem Tiere nichts von Astralischem geben; wohl aber miissen sie,
wenn dieses einmal im Tiere ist, fiir Wachstum, Erndhrung und
so weiter eintreten.

Anders ist dies fiir das Menschenreich. Auch dieses erhilt zu-
nédchst sein Astrales von den bewahrten Mondenkriften. Aber
die Sonnenkrifte enthalten Astralimpulse, die fiir das Tierreich
unwirksam bleiben, die aber im menschlichen Astralen so fort-
wirken, wie die Mondenkrifte beim ersten Durchdringen des
Menschen mit Astralitdt gewirkt haben.

Im tierischen Astralleib schaut man die Mondenwelt; im
menschlichen den harmonischen Zusammenklang von Sonnen-
und Mondenwelt.
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Auf diesem Sonnenhaften im menschlichen Astralleib beruht es,
dass der Mensch das im Irdischen ausstrahlende Geistige zur
Heranbildung des Selbstbewusstseins aufnehmen kann. Das Ast-
ralische stromt aus dem Umbkreis des Weltenalls. Es wirkt ent-
weder als solches, das gegenwirtig einstromt, oder als solches,
das in der Vorzeit eingestromt und bewahrt worden ist. - Alles
aber, was sich auf Gestaltung des Ich als Tridger des Selbstbe-
wusstseins bezieht, muss von einem Sternmittelpunkt ausstrah-
len. Das Astralische wirkt aus dem Umbkreis, das Ich-méf3ige aus
einem Mittelpunkt. Die Erde als Stern impulsiert von ihrem
Mittelpunkte aus das menschliche Ich. Jeder Stern strahlt von
seinem Mittelpunkte aus Kréfte, von denen das Ich irgendeiner
Wesenheit gestaltet ist.

So stellt sich die Polaritit von Sternmittelpunkt und kosmi-
schem Umekreis dar.

Man sieht aus dieser Darstellung zugleich, wie das Tierreich als
ein Ergebnis fritherer Entwicklungskrifte des Erdenwesens heu-
te noch dasteht, wie es die bewahrten Astralkrafte verbraucht,
wie es aber verschwinden muss, wenn diese verbraucht sind.
Beim Menschen werden dagegen vom Sonnenhaften aus neue
Astralkrifte erworben. Diese machen es ihm mdglich, seine
Entwicklung in die Zukunft zu tragen.

Man kann, wie man aus alle dem ersieht, den Menschen in sei-
ner Wesenheit nicht verstehen, wenn man sich seines Zusam-
menhangs mit dem Sternensein nicht ebenso bewusst wird wie
desjenigen mit der Erde.

Und was der Mensch von der Erde fiir die Entfaltung seines
Selbstbewusstseins empfangt, rithrt ja auch von der innerhalb
des Irdischen wirksamen Geist-Welt her. - Dass das Sonnenhaf-
te dem Menschen gibt, was er fiir sein Astralisches braucht, das
rithrt von den Wirkungen her, die sich wihrend der alten Son-
nenzeit abgespielt haben. Da hat die Erde die Fahigkeit empfan-
gen, die Ich-Impulse der Menschheit zu entfalten. Es ist das
Geistige aus dieser Zeit, das sich die Erde aus dem Sonnenhaften
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bewahrt hat, das aber durch die gegenwirtige Sonnenwirkung
vor dem Ersterben bewahrt wird.

Die Erde war einst selbst Sonne. Da hat sie sich vergeistigt. Im
gegenwartigen kosmischen Zeitalter wirkt das Sonnenhafte von
aufien. Dieses verjiingt fortdauernd das alt werdende, aus der
Vorzeit stammende Geistige. Zugleich bewahrt dieses gegen-
wirtig wirkende Sonnenhafte das Vorzeitliche vor dem Hinein-
fallen in das Luziferische. Denn was, ohne in die Krifte der Ge-
genwart aufgenommen zu werden, fortwirkt, verfillt dem Luzi-
ferischen.

Man kann sagen, des Menschen Zusammengehorigkeitsgefiihl
mit dem auflerirdischen Kosmos sei in dieser kosmischen Epo-
che so abgeddmpft, dass er es nicht innerhalb seines Bewusst-
seins bemerkt. Und es ist nicht nur abgeddmpft, es wird {iber-
tont von dem Zusammengehorigkeitsgefithl mit dem Irdischen.
Weil der Mensch sein Selbstbewusstsein im Irdischen finden
muss, wachst er mit diesem wihrend des Anfangs des Bewusst-
seinsseelen-Zeitalters so zusammen, dass es viel stirker auf ihn
wirkt, als dies mit dem rechten Verlauf seines Seelenlebens ver-
einbar ist. - Der Mensch ist gewissermafien von den Eindriicken
der Sinnenwelt betiubt. Er kommt innerhalb dieser Betdubung
mit dem freien, in sich selbst lebenden Denken nicht auf.

Die ganze Zeitepoche von der Mitte des neunzehnten Jahrhun-
derts an war eine solche der Betdubung durch die Sinneseindrii-
cke. Das ist die grof3e Illusion dieser Zeitepoche, dass man in ihr
das zu starke Sinnesleben fiir das rechte genommen hat. Jenes
Sinnesleben, das das Leben im auferirdischen Kosmos ganz aus-
zuldschen bestrebt war.

In diese Betdubung hinein konnten die ahrimanischen Méchte
ihr Wesen entfalten. Luzifer war durch das Sonnenhafte mehr
zuriickgewiesen als Ahriman, der in der Lage war, die gefihrli-
che Empfindung gerade in den wissenschaftlichen Menschen
hervorzurufen, dass die Ideen nur auf die Sinnes-Eindriicke an-
wendbar seien. So kann gerade in diesen Kreisen Anthroposo-
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phie wenig Verstindnis finden. Man steht den Ergebnissen der
Geist-Erkenntnis gegeniiber. Man sucht sie mit den Ideen zu
verstehen. Doch diese Ideen fassen das Geistige nicht, weil ihr
Erleben von der ahrimanisierten Sinnes-Erkenntnis tibertdubt
ist. Und so kommt man in die Furcht hinein, man verfalle blin-
dem Autoritédtsglauben, wenn man sich auf die Ergebnisse des
geistig Schauenden einlisst.

Immer finsterer wurde in der zweiten Héilfte des neunzehnten
Jahrhunderts fiir das menschliche Bewusstsein der aufderirdi-
sche Kosmos.

Wenn der Mensch in sich die Ideen zu erleben wieder fihig
wird, auch dann, wenn er sich mit ihnen nicht an die Sinnes-
welt anlehnt, dann wird dem Blick in den aufSerirdischen Kos-
mos wieder Helligkeit entgegenstromen. Das aber heif3t Michael
in seinem Reiche kennenlernen.

Wenn einmal das Michael-Fest im Herbste wahr und innig sein
wird, dann wird in der Empfindung der das Fest begehenden
Menschen mit innerster Ehrlichkeit sich das Leitmotiv loslosen
und im Bewusstsein leben: /deen-erfiillt erlebt die Seele Geistes-
Licht, wenn der Sinnenschein nur wie Erinnerung in dem Men-
schen nachklingt.

Wenn der Mensch solches wird empfinden kénnen, dann wird
er nach der Festes-Stimmung auch wieder richtig in die Sinnes-
welt untertauchen kénnen. Und Ahriman wird ihm nicht scha-
den konnen.

Goetheanum, Januar 1925.
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LEITSATZE NR. 168 BIS 170 (8. MARZ 1925)

(Mit Bezug auf die vorangehende Betrachtung: Der Mensch in
seiner makrokosmischen Wesenheit)

168. Im Beginne des Bewusstseinszeitalters trat eine
Abddmpfung des Zusammengehorigkeitsgefithles des Menschen
mit dem aufSerirdischen Kosmos auf. Im Gegensatz hierzu wur-
de das Zusammengehorigkeitsgefithl mit dem Irdischen im Er-
leben der Sinneseindriicke gerade bei den wissenschaftlichen
Menschen so stark, dass es eine Betdubung darstellt.

169. Innerhalb dieser Betdubung wirken die ahrimanischen
Michte besonders gefdahrlich, weil der Mensch in der Illusion
lebt, das zu starke, betiubende Erleben der Sinnes-Eindriicke sei
das Rechte und ein wahrer Fortschritt in der Entwicklung.

170. Der Mensch muss die Kraft finden, seine Ideenwelt zu
durchleuchten und durchleuchtet zu erleben, auch wenn er sich
mit ihr nicht an die betdubende Sinneswelt anlehnt. An diesem
Erleben der selbstindigen, in ihrer Selbstindigkeit durchleuch-
teten Ideenwelt wird das Zusammengehorigkeitsgefithl mit dem
aufierirdischen Kosmos erwachen. Die Grundlage fiir Michael-
Feste wird daraus erstehen.
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DES MENSCHEN SINNES- UND DENKORGANISATION IM
VERHALTNIS ZUR WELT. (GOETHEANUM, FEBRUAR 1925)

Wenn der Mensch, das eigene Menschenwesen betrachtend,
zundchst das imaginative Erkennen auf sich anwendet, so streift
er in der Anschauung sein Sinnessystem ab. Er wird fiir seine
Selbstanschauung ein Wesen ohne dieses System. Er hort nicht
auf, Bilder vor seiner Seele zu haben, die vorher von den Sin-
nesorganen getragen waren; aber er hort auf, sich durch diese
Organe mit der physischen Aufienwelt verbunden zu fiihlen.
Die Bilder, die er von der physischen Aufienwelt vor der Seele
hat, sind jetzt nicht von den Sinnesorganen getragen: sie sind
fir die unmittelbare Anschauung ein Beweis dafiir, dass der
Mensch durch die Sinnesverbindung hindurch mit der natiirli-
chen Umwelt noch in einer déndern Verbindung steht, die nicht
von den Sinnen getragen ist. Es ist die Verbindung mit dem
Geiste, der in der natiirlichen AufSenwelt verkorpert ist.

In solcher Anschauung fillt also die physische Welt von dem
Menschen ab. Es ist das Irdische, das abfillt. Der Mensch fiihlt
dieses Irdische nicht mehr an sich.

Man konnte glauben, dass ihm damit das Selbstbewusstsein
schwindet. Das scheint aus den bisherigen Betrachtungen zu
folgen, die das Selbstbewusstsein als ein Ergebnis des Zusam-
menhanges des Menschen mit der Erden-Wesenheit aufgezeigt
haben. Es ist aber nicht so. Was der Mensch durch das Irdische
erworben hat, das bleibt ihm, auch wenn er nach der Erwer-
bungim erlebenden Erkennen das Irdische von sich abstreift.

Durch die geschilderte geistig-imaginative Anschauung zeigt
sich, dass der Mensch im Grunde sein Sinnessystem gar nicht
intensiv mit sich verbunden hat. Es lebt eigentlich nicht er in
diesem Sinnessystem, sondern die Umwelt. Diese hat sich mit
ihrem Wesen in die Sinnesorganisation hineingebaut.

Und der imaginativ-schauende Mensch betrachtet deshalb auch
die Sinnesorganisation als ein Stiick Aufdenwelt. Ein Stiick Au-
f3enwelt, das ihm allerdings ndher steht als die natiirliche Um-
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welt, das aber doch Aufienwelt ist. Es unterscheidet sich von
der iibrigen Aufienwelt nur dadurch, dass der Mensch in diese
nicht anders als durch die Sinneswahrnehmung erkennend un-
tertauchen kann. In seine Sinnesorganisation taucht er aber er-
lebend unter. Die Sinnesorganisation ist Aufienwelt, aber der
Mensch streckt in diese Aulenwelt sein geistig-seelisches We-
sen hinein, das er beim Betreten des Erdendaseins aus der Geist-
Welt mitbringt.

Mit Ausnahme der Tatsache, dass der Mensch seine Sinnesorga-
nisation mit seinem geistig-seelischen Wesen erfiillt, ist diese
Organisation Aufienwelt, wie es die um ihn sich ausbreitende
Pflanzenwelt ist. Das Auge gehort letzten Endes der Welt, nicht
dem Menschen, wie die Rose, die der Mensch wahrnimmt,
nicht ihm, sondern der Welt gehort.

In dem Zeitalter, das der Mensch in der kosmischen Entwick-
lung eben durchgemacht hat, traten Erkennende auf, die da sag-
ten: Farbe, Ton, Wirme-Eindriicke seien eigentlich nicht in der
Welt, sondern im Menschen. Die «rote Farbe», so sagen sie, sei
nichts da draufien in der menschlichen Weltumgebung, son-
dern nur die Wirkung von etwas Unbekanntem auf den Men-
schen. - Aber die Wahrheit ist das gerade Gegenteil von dieser
Anschauung. Nicht die Farbe gehort mit dem Auge dem Men-
schenwesen an, sondern das Auge gehort mit der Farbe der
Welt an. Der Mensch ldsst wiahrend seines Erdenlebens nicht
die irdische Umgebung in sich hereinstromen, sondern er
wiéchst zwischen Geburt und Tod in diese Aufienwelt Ainaus.

Es ist bedeutsam, dass sich am Ende des finsteren Zeitalters, in
dem der Mensch in die Welt starrt, ohne das Licht des Geistes
auch nur ahnend zu erleben, die wahre Ansicht von dem Ver-
hiltnis des Menschen zur Umwelt geradezu in das Gegenbild
des Wahren verkehrt.

Hat der imaginativ Erkennende diejenige Umwelt abgestreift, in
der er mit seiner Sinnesorganisation lebt, so tritt in das Erleben
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eine Organisation ein, von der das Denken so getragen ist wie
das sinnliche Bild-Wahrnehmen durch die Sinnesorganisation.

Und jetzt weif3 sich der Mensch durch diese Denk-Organisation
mit der kosmischen Sternen-Umgebung so in Zusammenhang,
wie er sich vorher durch die Sinnes-Organisation mit der Er-
den-Umgebung in Zusammenhang gewusst hat. Er erkennt sich
als kosmisches Wesen. Die Gedanken sind nicht mehr Schatten-
bilder; sie sind von Wirklichkeit durchtrinkt wie die Sinnesbil-
der in der sinnlichen Wahrnehmung.

Steigt nun der Erkennende zur Inspiration auf, so wird er ge-
wahr, dass er diese Welt, die sich auf die Denkorganisation
stiitzt, ebenso abstreifen kann wie die irdische. Er durchschaut,
wie er auch mit dieser Denkorganisation nicht dem eigenen
Wesen, sondern der Welt angehort. Er durchschaut, wie die
Weltgedanken durch seine eigene Denk-Organisation in ihm
walten. Er wird wieder gewahr, wie er denkt, indem er nicht
Abbilder der Welt in sich hereinnimmt, sondern wie er mit der
Denkorganisation in das Weltdenken Ainauswdchst.

Sowohl in bezug auf die Sinnesorganisation wie auf das Denk-
system ist der Mensch Welt. Die Welt baut sich in ihn hinein.
Dadurch ist er im Sinneswahrnehmen und im Denken nicht er
selbst, sondern er ist da Welt-Inhalt.

In die Denkorganisation streckt nun der Mensch das Geistig-
Seelische seines Wesens hinein, das weder der Erden- noch der
Sternen-Welt angehort, das ganz geistiger Art ist und von Er-
denleben zu Erdenleben in dem Menschen west. Dieses Geistig-
Seelische ist nur der Inspiration zugdnglich.

So tritt der Mensch aus seiner irdisch-kosmischen Organisation
heraus, um durch seine Inspiration als rein geistigseelisches We-
sen vor sich zu stehen.

In dieser rein geistig-seelischen Wesenheit trifft der Mensch auf
das Walten seines Schicksals auf.
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Mit der Sinnes-Organisation lebt der Mensch in seinem physi-
schen Leib, mit der Denk-Organisation in seinem idtherischen
Leib. Nach Abstreifung beider Organisationen durch das erle-
bende Erkennen ist er in seinem astralischen Leib.

Jedesmal, wenn der Mensch von seinem angenommenen Wesen
etwas abstreift, wird zwar auf der einen Seite sein Seelen-Inhalt
drmer; aber er wird auf der dndern Seite zugleich reicher. Hat
der Mensch nach der Abstreifung des physischen Leibes die
Schonheit der sinnenfilligen Pflanzenwelt nur noch abgeblasst
vor sich, so tritt dafiir vor seine Seele die ganze Welt der Ele-
mentarwesen, die in dem Pflanzenreiche leben.

Weil es so ist, herrscht aber bei dem wirklich geistig Erkennen-
den nicht eine asketische Stimmung gegeniiber dem, was die
Sinne wahrnehmen. Im geistigen Erleben bleibt ihm voll-
lebendig das Bediirfnis, das Geistig-Erlebte auch wieder durch
die Sinne wahrzunehmen. Und wie bei dem Vollmenschen, der
nach Erleben der ganzen Wirklichkeit strebt, die Sinneswahr-
nehmung die Sehnsucht nach dem Gegenpol, nach der Welt der
Elementarwesen weckt, so weckt das Anschauen der Elemen-
tarwesen wieder die Sehnsucht nach dem Inhalt der Sinnes-
wahrnehmung.

Im Gesamt-Menschenleben verlangt der Geist nach dem Sinne,
und der Sinn nach dem Geiste. - Im geistigen Dasein wire Leer-
heit, wenn nicht als Erinnerung die Erlebnisse des Sinnen-
Erlebens darinnen wiren; im Sinnes-Erleben wire Finsternis,
wenn nicht leuchtend, obwohl zunéchst unterbewusst, die Kraft
des Geistigen hereinwirkte.

Es wird daher, wenn sich der Mensch reif gemacht haben wird,
die Betdtigung des Michael mitzuerleben, nicht etwa ein Ver-
armen der Seelen an Natur-Erlebnissen eintreten, sondern im
Gegenteil eine Bereicherung. Und auch das Gefiihlsleben wird
nicht dazu neigen, sich von dem Sinnes-Erleben abzuziehen,
sondern es wird freudige Neigung da sein, um die Wunder der
Sinnen-Welt voll in die Seele aufzunehmen.
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Goetheanum, Februar 1925.

LEITSATZE NR. 171 B1s 173 (15. MARZ 1925)

(Mit Bezug auf die vorhergehende Betrachtung: Des Menschen
Sinnes- und Denkorganisation im Verhéiltnis zur Welt)

171. Die menschliche Sinnesorganisation gehort nicht der Men-
schen-Wesenheit an, sondern ist von der Umwelt wihrend des
Erdenlebens in diese hineingebaut. Das wahrnehmende Auge ist
riumlich im Menschen, wesenhaft ist es in der Welt. Und der
Mensch streckt sein geistig-seelisches Wesen in dasjenige hin-
ein, was die Welt durch seine Sinne in ihm erlebt. Der Mensch
nimmt die physische Umgebung wihrend seines Erdenlebens
nicht in sich auf, sondern er wichst mit seinem geistig-
seelischen Wesen in diese Umgebung hinein.

172. Ahnlich ist es mit der Denk-Organisation. Der Mensch
wichst durch sie in das Sternendasein hinein. Er erkennt sich
selbst als Sternenwelt. In den Weltgedanken webt und lebt der
Mensch, wenn er im erlebenden Erkennen die Sinnes-
Organisation abgestreift hat.

173. Nach Abstreifung von beidem, der Erden weit und der
Sternenwelt, steht der Mensch als geistig-seelisches Wesen vor
sich. Da ist er dann nicht mehr Welt, da ist er im wahren Sinne
Mensch. Und gewahr werden, was er da erlebt, heifdt Sich-
Erkennen, wie Gewahr-Werden in der Sinnes- und Denkorga-
nisation Welt-Erkennen heif3t.
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GEDACHTNIS UND GEWISSEN. (GOETHEANUM, FEBRUAR
1925)

In dem schlafenden Zustande ist der Mensch an den Kosmos
hingegeben. Er trigt dem Kosmos entgegen, was er beim Herun-
tersteigen aus der geistig-seelischen Welt in die irdische als Er-
gebnis voriger Erdenleben hat. Er entzieht diesen Inhalt seines
Menschenwesens dem Kosmos wihrend des Wachens.

In diesem Rhythmus: Hingabe an den Kosmos und Sich-dem-
Kosmos-Entziehen verlauft das Leben zwischen Geburt und
Tod.

Das Entziehen gegeniiber dem Kosmos ist zugleich ein Aufneh-
men des geistig-seelischen Menschen durch die Sinnes-
Nervenorganisation. Was in dieser als physische und Lebens-
vorginge sich abspielt, mit dem vereinigt sich im Wachen das
Geistig-Seelische des Menschen zu einer einheitlichen Wir-
kungsweise. In dieser Wirkungsweise ist Sinneswahrnehmung,
Formung der Erinnerungsbilder, Phantasie-Leben enthalten.
Diese Betitigungen sind an den physischen Leib gebunden. Die
Vorstellungen, das Denk-Erleben, in denen dem Menschen be-
wusst wird, was halbbewusst in Wahrnehmung, Phantasie, Er-
innerung sich abspielt, sind an die Denkorganisation gebunden.

In dieser eigentlichen Denkorganisation liegt auch das Gebiet,
durch das der Mensch sein Selbstbewusstsein erlebt. Die Denk-
organisation ist eine Sternen-Organisation. Lebte sie sich einzig
als solche aus, dann triige der Mensch in sich nicht ein Selbst-
bewusstsein, sondern ein Gotterbewusstsein. Aber die Denkor-
ganisation ist Sternen-Organisation, herausgehoben aus dem
Sternen-Kosmos und versetzt in das irdische Geschehen. Indem
der Mensch die Sternenwelt im Irdischen erlebt, wird er ein
selbstbewusstes Wesen.

Da hat man also das Gebiet des inneren Menschenlebens vor
sich, in dem die gottlich-geistige Welt, die mit dem Menschen
verbunden ist, ihn entldsst, damit er in vollem Sinne Mensch
werden kann.
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Aber gleich unterhalb der Denkorganisation, da wo Sinnes-
wahrnehmung, Phantasie, Erinnerungsbildung sich vollziehen,
lebt die gottlich-geistige Welt im Menschenleben miz. Man
kann sagen, in der Gedichtnis-Entfaltung lebt das Gottlich-
Geistige in dem wachenden Zustande des Menschen. Denn die
beiden anderen Betdtigungen, Sinneswahrnehmung und Phan-
tasie, sind nur Modifikationen der Formung der Erinnerungsbil-
der. In der Sinneswahrnehmung ist die Bildung des Erinne-
rungsinhaltes in seiner Entstehung; in dem Inhalte der Phanta-
sie leuchtet in der Seele auf, was sich von diesem Inhalte im
Seelen-Dasein erhilt.

Der Schlafzustand tragt das Geistig-Seelische des Menschen in
das Kosmische hiniiber. Er ist da mit der Betdtigung seines Ast-
ralleibes und seines Ich in den gottlich-geistigen Kosmos einge-
taucht. Er ist nicht nur aufSerhalb der physischen, sondern auch
aufierhalb der Sternenwelt. Aber er ist innerhalb der gottlich-
geistigen Wesen, durch die sein Dasein den Ursprung hat.

In dem gegenwirtigen Zeitpunkt der kosmischen Entwicklung
wirken diese gottlich-geistigen Wesen so, dass sie den morali-
schen Weltinhalt wihrend des Schlafzustandes in Astralleib und
Ich einprigen. Alles Weltgeschehen im schlafenden Menschen
ist reales moralisches Geschehen, kein Geschehen, das der Na-
turwirkung auch nur dhnlich genannt werden konnte.

Dieses Geschehen in seiner Nachwirkung trigt der Mensch aus
dem schlafenden in den Wachzustand heriiber. Diese Nachwir-
kung bleibt im schlafenden Zustande. Denn der Mensch wacht
nur in dem Leben, das dem Denkgebiete zugeneigt ist. Was in
seiner Willenssphire eigentlich vorgeht, das ist auch wihrend
des Wachens in solche Dumpfheit gehiillt wie wihrend des
Schlafens das ganze Seelenleben. Aber in diesem schlafenden
Willensleben webt das Gottlich-Geistige im wachenden Zustan-
de weiter. Der Mensch ist moralisch so gut oder so schlecht, als
er es sein kann, je nach der Nihe, in die er schlafend zu den
gottlich-geistigen Wesen kommen kann. Und er kommt ndher

211



ANTHROPOSOPHISCHE LEITSATZE

oder bleibt ferner, je nachdem seine fritheren Erdenleben in
moralischer Richtung waren.

Aus den Tiefen des wachenden Seelenwesens tont herauf, was
sich wihrend des Schlafens in Gemeinschaft mit der goéttlich-
geistigen Welt in dieses Seelenwesen hat einpflanzen koénnen.
Was herauf'klingt, ist die Stimme des Gewissens.

So zeigt sich, wie dasjenige, was eine materialistische Weltan-
sicht am meisten geneigt ist, blof§ nach der Naturseite hin zu
erkldren, fiir die Geist-Erkenntnis auf der moralischen Seite
gelegen ist.

Im Gedichtnis wirkt im wachenden Menschen unmittelbar das
gottlich-geistige Wesen; im Gewissen wirkt im wachenden
Menschen mittelbar - als Nachwirkung - dieses gottlich-geistige
Wesen.

Gedichtnisbildung spielt sich in der Nerven-Sinnesorganisation
ab; Gewissensbildung spielt sich als rein seelischgeistiger Vor-
gang ab, aber in der Stoffwechsel-Gliedmafienorganisation.

Zwischen beiden liegt die rhythmische Organisation. Diese ist
nach zwei Seiten hin polarisch in ihrer Wirksamkeit ausgebil-
det. Sie ist als Atmungsrhythmus in inniger Beziehung zur Sin-
neswahrnehmung und zum Denken. In dem Lungen-Atmen ist
der Vorgang am grobsten; er verfeinert sich und wird als verfei-
nertes Atmen sinnliches Wahrnehmen und Denken. Was noch
dem Atmen ganz nahesteht, aber ein Atmen durch die Sinnes-
Organe, nicht durch die Lungen ist, das ist das sinnliche Wahr-
nehmen. Was dem Lungen-Atmen schon ferner ist und durch
die Denkorganisation gestiitzt wird, das ist Vorstellen, Denken;
und was schon nach dem Rhythmus der Blutzirkulation
hiniibergrenzt, schon ein innerliches Atmen ist, das mit der
Gliedmafien-Stoffwechselorganisation sich verbindet, das offen-
bart sich in der Phantasie-Tétigkeit.

Diese reicht dann seelisch in die Willenssphire, wie der Zirku-
lationsrhythmus in die Stoffwechsel-Gliedmafienorganisation
reicht.
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In der Phantasiebetitigung strebt die Denkorganisation an die
Willensorganisation nahe heran. Es ist ein Untertauchen des
Menschen in seine wachende Schlafsphire des Willens. Es er-
scheinen daher bei Menschen, die in dieser Art organisiert sind,
die Seelen-Inhalte wie Traume im Wachzustande. In Goethe
lebte eine solche Menschen-Organisation. Daher spricht er da-
von, dass ihm Schiller seine dichterischen Triume deuten miis-
se.

In Schiller selbst war die andere Organisation wirksam. Er lebte
aus dem heraus, was er sich aus den vorigen Erdenleben mit-
brachte. Er musste zu einem starken Wollen den Phantasie-
Inhalt suchen.

Auf Menschen, die nach der Phantasiesphire hin veranlagt sind,
so dass sich ihnen wie von selbst die Anschauung der sinnlichen
Wirklichkeit in Phantasiebilder wandelt, zdhlt bei ihren Wel-
tenabsichten die ahrimanische Macht. Sie meint, mit Hilfe sol-
cher Menschen die Entwicklung der Menschheit von der Ver-
gangenheit ganz abschneiden zu kénnen, um sie in eine Rich-
tung zu bringen, die sze will.

Auf Menschen, die nach der Willenssphire hin organisiert sind,
die aber die sinnliche Anschauung in Phantasiebilder aus inne-
rer Liebe zur idealen Weltanschauung kriftig gestalten, zdhlt
die luziferische Macht. Sie mochte die Menschheitsentwicklung
durch solche Menschen ganz in den Impulsen der Vergangen-
heit erhalten. Sie konnte dann die Menschheit vor dem Unter-
tauchen in die Sphére bewahren, in der die ahrimanische Macht
iiberwunden werden muss.

Man steht im Erdendasein in zwei polarischen Gegensitzen.
Oben breiten sich die Sterne. Von da strahlen die Krifte, die mit
allem errechenbaren Regelméfiigen im Erdendasein zusammen-
hingen. Regelmifiiger Tag- und Nachtwechsel, Jahreszeiten,
laingere Weltperioden, sie sind die irdische Spiegelung dessen,
was Sternen-Geschehen ist.
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Der andere Pol strahlt vom Innern der Erde her. Unregelméf3i-
ges lebt in ihm. Wind und Wetter, Donner und Blitz, Erdbeben,
Vulkanausbriiche spiegeln dieses innere Erden-Geschehen.

Der Mensch ist ein Abbild dieses Sternen-Erdeseins. In seiner
Denkorganisation lebt die Sternen-Ordnung, in seiner Glied-
mafien-Willensorganisation lebt das Erden-Chaos. In der
rhythmischen Organisation wird in freiem Ausgleich das irdi-
sche Menschenwesen erlebt.

Goetheanum, Februar 1925.
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LEITSATZE NR. 174 BIS 176 (22. MAARZ 1925)

(Mit Riicksicht auf die vorhergehende Betrachtung iiber Ge-
dichtnis und Gewissen)

174. Der Mensch ist von zwei Seiten her geistig-leiblich organi-
siert. Erstens aus dem physisch-dtherischen Kosmos. Was in
diese Organisation von gottlich-geistiger Wesenheit in die Men-
schenwesenheit hineinstrahlt, das lebt in dieser als Kraft der
Sinneswahrnehmung, der Gedéichtnisfahigkeit und der Phanta-
siebetdtigung.

175. Zweitens ist der Mensch organisiert aus seinen vorange-
gangenen Erdenleben heraus. Diese Organisation ist ganz geis-
tig-seelisch und lebt im Menschen durch Astralleib und Ich.
Was sich an gottlich-geistigen Wesenheiten in diese Men-
schenwesenheit hineinlebt, dessen Wirkung leuchtet als Gewis-
sensstimme und alles, was damit verwandt ist, im Menschen auf.

176. In seiner rhythmischen Organisation hat der Mensch die
fortdauernde Verbindung der beiden Seiten goéttlichgeistiger
Impulse. Im Erleben des Rhythmus wird die Gedachtniskraft in
das Willenssein und die Gewissensmacht in das Ideensein getra-
gen.
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DAS SCHEINBARE ERLOSCHEN DER GEIST-ERKENNTNIS IN
DER NEUZEIT. (GOETHEANUM, MARZ 1925)

Wer die Anthroposophie in ihrem Verhiltnis zur Entwicklung
der Bewusstseinsseele richtig beurteilen will, der muss immer
von neuem den Blick auf diejenige Geistesverfassung der Kul-
turmenschheit lenken, die mit dem Aufblithen der Naturwissen-
schaften beginnt und die im neunzehnten Jahrhundert ihren
Hohepunkt erreicht.

Man stelle sich doch den Charakter dieses Zeitalters vor das See-
lenauge hin und vergleiche ihn mit dem fritherer Zeitalter. In
aller Zeit der bewussten Menschheitsentwicklung war die Er-
kenntnis als das angesehen, was den Menschen mit der Geist-
welt zusammenbringt. Was man im Verhiltnis zum Geiste war,
das schrieb man der Erkenntnis zu. In Kunst, in Religion /ebte
die Erkenntnis.

Das wurde anders, als die Morgendimmerung des Bewusstseins-
zeitalters begann. Da fing die Erkenntnis an, sich um einen gro-
Ren Teil des menschlichen Seelenlebens nicht mehr zu kiim-
mern. Sie wollte erforschen, was der Mensch als Verhiltnis zum
Dasein entwickelt, wenn er seine Sinne und seinen beurteilen-
den Verstand nach der «Natur» richtet. Aber sie wollte sich
nicht mehr mit dem beschiftigen, was der Mensch als Verhalt-
nis zur Geist-Welt entwickelt, wenn er sein inneres Wahrneh-
mungsvermogen so gebraucht wie die Sinne.

So entstand die Notwendigkeit, das geistige Leben des Men-
schen nicht an das Erkennen der Gegenwart anzuschliefien,
sondern an Erkenntnisse der Vergangenheit, an Traditionen.

Entzwei gespalten wurde das menschliche Seelenleben.

Vor dem Menschen stand die Natur-Erkenntnis, immer weiter
strebend auf der einen Seite, in lebendiger Gegenwart sich ent-
faltend. Auf der dndern Seite war das Erleben eines Verhaltnis-
ses zur geistigen Welt, fiir das die entsprechende Erkenntnis in
dlteren Zeiten erflossen war. Fiir dieses Erleben verlor sich all-
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mahlich alles Verstindnis, wie die entsprechende Erkenntnis in
der Vorzeit zustande gekommen ist. Man hatte die Uberliefe-
rung, aber nicht mehr den Weg, auf dem die iiberlieferten
Wahrheiten erkannt worden sind. Man konnte nur an die Uber-
lieferung glauben.

Der Mensch, der sich in voller Besonnenheit etwa um die Mitte
des neunzehnten Jahrhunderts die geistige Situation iiberlegte,
hitte sich sagen miissen: Die Menschheit ist dazu gekommen,
sich nur noch fiir fahig zu halten, eine Erkenntnis zu entfalten,
die mit dem Geiste nichts zu tun hat. Was iiber den Geist ge-
wusst werden kann, hat eine frithere Menschheit erforschen
konnen; die Fahigkeit zu dieser Erforschung ist aber der
menschlichen Seele verlorengegangen.

In der ganzen Tragweite stellte man sich nicht vor das Seelen-
auge, was da eigentlich vorlag. - Man beschrdnkte sich darauf,
zu sagen: Erkenntnis reicht eben nicht bis zur geistigen Welt;
diese kann nur Gegenstand des Glaubens sein.

Man blicke, um etwas Licht fiir diese Tatsache zu bekommen, in
die Zeiten, in denen die griechische Weisheit vor dem christlich
gewordenen Romertum zuriickweichen musste. Als die letzten
griechischen Philosophenschulen durch den Kaiser Justinian
geschlossen wurden, wanderten auch die letzten Bewahrer alten
Wissens aus dem Gebiete fort, auf dem nun das europiische
Geisteswesen sich entwickelte. Sie fanden Anschluss bei der
Akademie von Gondischapur in Asien. Sie war eine der Stitten,
wo im Osten durch die Taten Alexanders die Uberlieferung von
dem alten Wissen sich erhalten hatte. In der Form, die Aristote-
les diesem alten Wissen hat geben konnen, lebte es da.

Aber es wurde ergriffen von derjenigen orientalischen Stro-
mung, die man als Arabismus bezeichnen kann. Der Arabismus
ist nach der einen Seite seines Wesens eine verfriithte Entfaltung
der Bewusstseinsseele. Er bot durch das in der Richtung der
Bewusstseinsseele zu frith wirkende Seelenleben die Moglich-
keit, dass sich in ihm von Asien aus iiber Afrika, Siideuropa,
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Westeuropa eine geistige Welle ergoss, die gewisse européische
Menschen mit einem Intellektualismus erfiillte, der erst spiter
kommen durfte; Siid- und Westeuropa bekamen im siebenten,
achten Jahrhundert geistige Impulse, die erst im Zeitalter der
Bewusstseinsseele hitten kommen diirfen.

Diese geistige Welle konnte das Intellektuelle im Menschen
wecken, nicht aber das tiefere Erleben, durch das die Seele in
die Geist-Welt taucht.

Wenn nun der Mensch im fiinfzehnten bis zum neunzehnten
Jahrhundert sein Erkenntnisvermdgen in Tatigkeit brachte, so
konnte er nur bis zu einer Seelentiefe untertauchen, in der er
noch nicht auf die geistige Welt stief3.

Der in das europdische Geistesleben einziehende Arabismus
hielt die erkennenden Seelen von der Geist-Welt zuriick. Er
brachte - verfriiht - den Intellekt zur Wirksamkeit, der nur die
dufere Natur fassen konnte.

Und dieser Arabismus erwies sich als sehr michtig. Wer von
ihm erfasst wurde, in dem begann ein innerer - zum grofien
Teile ganz unbewusster - Hochmut die Seele zu ergreifen. Er
empfand die Macht des Intellektualismus; aber er empfand nicht
das Unvermogen des blofSen Intellektes, in die Wirklichkeit
einzudringen. So iiberliefs er sich denn der &ufSeren sinnenfilli-
gen Wirklichkeit, die sich durch sich selbst vor den Menschen
hinstellte; aber er kam gar nicht darauf, an die geistige Wirk-
lichkeit heranzutreten.

Dieser Lage sah sich das mittelalterliche Geistesleben gegen-
iiber. Es hatte die gewaltigen Uberlieferungen von der Geist-
Welt; aber sein Seelenleben war durch den - man mochte sagen:
im geheimen - wirkenden Arabismus intellektualisch so im-
pragniert, dass sich der Erkenntnis kein Zugang bot zu den
Quellen, aus denen der Inhalt dieser Uberlieferung doch zuletzt
stammte.

Es kimpfte nun vom frithen Mittelalter an das, was instinktiv in
den Menschen als geistiger Zusammenhang gefiihlt wurde, mit
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der Gestalt, die das Denken durch den Arabismus angenommen
hatte.

Man fiihlte die Ideenwelt in sich. Man erlebte sie als etwas Rea-
les. Aber man fand in der Seele nicht die Kraft, in den Ideen den
Geist zu erleben. So entstand der Realismus, der die Realitit in
den Ideen empfand, aber diese Realitit nicht finden konnte. Der
Realismus horte in der Ideenwelt das Sprechen des Weltenwor-
tes, er war aber nicht fahig, die Sprache zu verstehen.

Der Nominalismus, der sich ihm entgegenstellte, leugnete, weil
das Sprechen nicht verstanden werden konnte, dass es iiber-
haupt vorhanden sei. Fiir ihn war die Ideenwelt nur eine Sum-
me von Formeln in der menschlichen Seele ohne eine
Wurzelung in einer geistigen Realitit.

Was in diesen Stromungen wogte, es lebte fort bis in das neun-
zehnte Jahrhundert. Der Nominalismus wurde die Denkungsart
der Natur-Erkenntnis. Sie baute ein grof3artiges System von An-
schauungen der sinnenfilligen Welt auf, aber sie vernichtete die
Einsicht in das Wesen der Ideenwelt. - Der Realismus lebte ein
totes Dasein. Er wusste von der Realitit der Ideenwelt; aber er
konnte im lebendigen Erkennen nicht zu ihr gelangen.

Man wird zu ihr gelangen, wenn Anthroposophie den Weg fin-
den wird von den Ideen zu dem Geist-Erleben in den Ideen. In
dem wahrhaft fortgebildeten Realismus muss dem naturwissen-
schaftlichen Nominalismus ein Erkenntnisweg zur Seite treten,
der zeigt, dass die Erkenntnis des Geistigen in der Menschheit
nicht erloschen ist, sondern in einem neuen Aufstieg aus neu
erdffneten menschlichen Seelenquellen in die menschliche
Entwicklung wieder eintreten kann.

Goetheanum, Mirz 1925.
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LEITSATZE NR. 177 BIS 179 (29. MARZ 1925)

(Mit Bezug auf die vorangehende Betrachtung: Das scheinbare
Erloschen der Geist-Frkenntnis in der Neuheit)

177. Wer den Seelenblick auf die Entwicklung der Menschheit
im naturwissenschaftlichen Zeitalter wirft, dem bietet sich zu-
ndchst eine traurige Perspektive. Glinzend wird die Erkenntnis
des Menschen in bezug auf alles, was Aufdenwelt ist. Dagegen
tritt eine Art Bewusstsein ein, als ob eine Erkenntnis der Geist-
Welt iiberhaupt nicht mehr moglich sei.

178. Es scheint, als ob eine solche Erkenntnis die Menschen nur
in alten Zeiten gehabt hitten, und als ob man mit Bezug auf die
geistige Welt sich eben damit begniigen miisse, die alten Tradi-
tionen aufzunehmen und zu einem Gegenstande des Glaubens
zu machen.

179. Aus der Unsicherheit, die aus diesem gegeniiber dem Ver-
haltnis des Menschen zur geistigen Welt im Mittelalter hervor-
geht, entsteht der Unglaube an den Geist-Inhalt der Ideen im
Nominalismus, dessen Fortsetzung die moderne Naturanschau-
ung ist, und als Wissen von der Realitdt der Ideen ein Realis-
mus, der aber erst durch die Anthroposophie seine Erfiillung
finden kann.
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DIE GESCHICHTLICHEN ERSCHUTTERUNGEN BEIM
HERAUFKOMMEN DER BEWUSSTSEINSSEELE.
(GOETHEANUM, MARZ 1925)

Der Untergang des Romischen Reiches im Zusammenhang mit
dem Auftreten von Voélkern, die von Osten herankommen - der
sogenannten Volkerwanderung, ist eine geschichtliche Erschei-
nung, auf die der Blick des forschenden Menschen immer wie-
der sich richten muss. Denn die Gegenwart enthilt noch vieles
von Nachwirkungen dieser erschiitternden Geschehnisse.

Aber das Verstindnis gerade dieser Ereignisse ist einer duferli-
chen geschichtlichen Betrachtung nicht moglich. Man muss auf
die Seelen der Menschen blicken, die in «Vélkerwanderung»
und Untergang des romischen Kaiserreiches gestellt sind.

Griechentum und Rémertum blithen in der Zeit, als sich in der
Menschheit die Verstandes- oder Gemiitsseele entfaltet. Ja,
Griechen und Romer sind die eigentlichen Tréiger dieser Entfal-
tung. Aber die Entwicklung dieser Seelen-Etappe tragt bei die-
sen Volkern nicht einen Keim in sich, der in rechter Art die
Bewusstseinsseele aus sich entwickeln konnte. Alles, was an
Geist- und Seelen-Inhalt in der Verstandes- oder Gemiitsseele
steckt, tritt in reichem Leben in dem Dasein des Griechen- und
Romertums zutage. Mit Eigenkraft hiniiberstromen in die Be-
wusstseinsseele kann es nicht.

Trotzdem tritt natiirlich das Stadium der Bewusstseinsseele auf.
Aber es ist, als ob die Bewusstseinsseele nicht etwas aus der Per-
sonlichkeit des Griechen und Romers Hervorgehendes wire,
sondern etwas von aufsen seinem Wesen Eingepflanztes.

Das Verbunden- und Losgelostsein von den gottlichgeistigen
Wesenheiten, von dem in diesen Betrachtungen so viel die Rede
war, vollzieht sich im Laufe der Zeiten mit verschiedener Inten-
sitdt. In alten Zeiten war es eine mit starkem Geschehen in die
Menschheitsentwicklung eingreifende Macht. Im griechischen
und romischen Erleben der ersten christlichen Jahrhunderte ist
es eine schwichere Macht. Aber es ist vorhanden. Solange er
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voll in sich die Verstandes- oder Gemiitsseele entfaltete, fiihlte
der Grieche und Rémer - unbewusst, aber fiir die Seele bedeut-
sam - ein Losgelost-Werden von der gottlich-geistigen Wesen-
haftigkeit, ein Selbstdndig-Werden des Menschhaften. Das horte
in den ersten christlichen Jahrhunderten auf. Das
Hereindimmern der Bewusstseinsseele wurde als ein Verbun-
densein mit dem Gottlich-Geistigen empfunden. Man entwi-
ckelte sich wieder zuriick von einer grofieren zu einer geringe-
ren Selbstindigkeit der Seele. Man konnte den christlichen In-
halt nicht in die menschliche Bewusstseinsseele aufnehmen,
weil man diese selbst nicht in die menschliche Wesenheit her-
einnehmen konnte.

So empfand man diesen christlichen Inhalt als etwas von aufien
- von der geistigen Auflenwelt - Gegebenes, nicht aber als et-
was, mit dem man durch seine Erkenntniskrifte zusammen-
wuchs.

Anders war es bei den in die Geschichte eintretenden, von
Nordosten kommenden Volkern. Sie hatten das Stadium der
Verstandes- oder Gemiitsseele in einem Zustande durchge-
macht, der sich fiir sie als Abhingigkeit von der Geistwelt emp-
finden liefd. Sie fingen erst an, etwas von der menschlichen
Selbstindigkeit zu empfinden, als die ersten Kréfte der Bewusst-
seinsseele in den christlichen Anfingen heraufdimmerten. Bei
ihnen trat die Bewusstseinsseele als etwas der Menschenwesen-
heit Verbundenes auf. Sie empfanden sich in froher innerer
Kraftentfaltung, indem die Bewusstseinsseele in ihnen auflebte.

In dieses sprieflende Leben der heraufddmmernden Bewusst-
seinsseele fiel bei diesen Volkern der christliche Inhalt. Sie fiihl-
ten ihn als etwas in der Seele Auflebendes, nicht als etwas von
aufien Gegebenes.

Das war die Stimmung, in der diese Volkerschaften an das Ro-
mische Reich und alles, was damit zusammenhing, herankamen.
Das war die Stimmung des Arianismus gegeniiber dem
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Athanasianismus. Ein tiefer innerer Gegensatz war in der welt-
geschichtlichen Entwicklung da.

In der dem Menschen dufderlichen Bewusstseinsseele des Ro-
mers und Griechen wirkte zunichst die nicht v6llig mit dem
Erdenleben sich vereinende, sondern nur hereinstrahlende gott-
lich-geistige Wesenheit. In der erst aufddmmernden Bewusst-
seinsseele der Franken-, Germanen und so weiter wirkte nur
noch schwach, was von Gottlich-Geistigem mit der Menschheit
sich verbinden konnte.

Das Nichste war, dass der christliche Inhalt, der in der tiber
dem Menschen schwebenden Bewusstseinsseele lebte, sich im
Leben ausbreitete; der mit der Seele vereinigt etwas blieb, das
als Antrieb, Impuls in dem Innern der Menschen verblieb und
auf seine Entfaltung wartete, die erst eintreten kann, wenn ein
gewisses Stadium in der Entfaltung der Bewusstseinsseele er-
reicht ist.

Es ist die Zeit, von den ersten christlichen Jahrhunderten ange-
fangen bis in das Zeitalter der Bewusstseinsseelenentwicklung
hinein, eine solche, in der als mafdgebliches Geistesleben {iiber
der Menschheit ein geistiger Inhalt waltet, mit dem sich der
Mensch erkennend nicht verbinden kann. Er verbindet sich
deshalb dufierlich; er «erkldrt» ihn, und er denkt dariiber nach,
inwiefern die Seelenkrifte nicht ausreichend sind, um die er-
kennende Verbindung herbeizufithren. Er unterscheidet zwi-
schen dem Gebiete, in das die Erkenntnis reicht, und dem, wo-
hin sie nicht reicht. Es macht sich der Verzicht geltend, Seelen-
kréifte zu betitigen, die sich erkennend in die Geistwelt erhe-
ben. Und so kommt die Zeit heran, Wende des siebzehnten und
achtzehnten Jahrhunderts, in der man sich mit den auf das Geis-
tige gerichteten Seelenkriften von dem Geistigen iiberhaupt
erkennend abwendet. - Man beginnt, nur in den Seelenkriften
zu leben, die auf das sinnlich Wahrnehmbare gerichtet sind.

Stumpf werden die Erkenntniskrifte fiir das Geistige besonders
im achtzehnten Jahrhundert.
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Die Denker verlieren aus ihren Ideen den geistigen Inhalt. Sie
machen im Idealismus von der ersten Hilfte des neunzehnten
Jahrhunderts die geistleeren Ideen selbst als schaffenden Welt-
Inhalt geltend. So Fichte, Schelling, Hegel; oder sie weisen auf
ein Ubersinnliches, das sich verfliichtigt, weil es entgeistigt ist.
So Spencer, John Stuart Mill und andere. Die Ideen sind tot,
wenn sie den lebendigen Geist nicht suchen.

Der geistige Blick fiir das Geistige geht nun einmal verloren.

Eine «Fortsetzung» des alten Geist-Erkennens ist nicht moglich.
Es miissen die Seelenkrifte, indem die Bewusstseinsseele sich in
ihnen entfaltet, ihre erneuerte elementare, unmittelbar lebendi-
ge Verbindung mit der Geist-Welt erstreben. Anthroposophie
will dieses Erstreben sein.

Im geistigen Leben des Zeitalters wissen gerade die fithrenden
Personlichkeiten zundchst nicht, was sie will. Und damit wer-
den weite Kreise, die diesen Fiihrern folgen, auch abgehalten.
Die Fiithrer leben in einem Seelen-Inhalt, der sich allmihlich
ganz entwohnt hat, die geistigen Krifte zu gebrauchen. Fiir sie
ist es, als ob man einen Menschen, der ein geldhmtes Organ hat,
veranlassen wollte, dieses zu gebrauchen. Denn geldhmt waren
in der Zeit vom sechzehnten bis in die zweite Hilfte des neun-
zehnten Jahrhunderts die hoheren Erkenntniskrifte. Und die
Menschheit blieb dariiber ganz unbewusst; sie betrachtete das
einseitige Gebrauchen der auf die Sinnenwelt gerichteten Er-
kenntnis als einen besonderen Fortschritt.

Goetheanum, Mirz 1925.

LEITSATZE NR. 180 BIS 182 (5. APRIL 1925)

(Mit Bezug auf die vorangehenden Betrachtungen iliber die ge-
schichtlichen Erschiitterungen beim Heraufkommen der Be-
wusstseinsseele)

180. Die Griechen und Romer sind die fiir die Entfaltung der
Verstandes- oder Gemiitsseele besonders veranlagten Volker.
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Sie entwickeln dieses Seelenstadium zur Vollendung. Aber sie
tragen nicht die Keime in sich, um in geradliniger Art fortzu-
schreiten zur Bewusstseinsseele. Thr Seelenleben geht in die
Verstandes- oder Gemiitsseele hinein unter.

181. Aber es waltet nun in der Zeit von der Entstehung des
Christentums bis in das Zeitalter der Bewusstseinsseelen-
Entwicklung eine Geistwelt, die sich nicht mit den menschli-
chen Seelenkriften vereinigt. Diese «erkldren» die Geistwelt,
aber sie erleben sie nicht.

182. In den Volkern, die mit der sogenannten «Volkerwande-
rung» von Nordosten gegen das Romerreich vorriicken, lebt ein
gefithlsméfiiges Erfassen der Verstandes- oder Gemiitsseele. Da-
gegen bildet sich in ihren Seelen die in dieses Gefiihlsméf3ige
eingebettete Bewusstseinsseele aus. Das innere Leben dieser
Volker wartet auf die Zeit, in der wieder ein Vereinigt-Sein der
Seele mit der Geist-Welt voll moglich ist.
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VON DER NATUR ZUR UNTER-NATUR. (GOETHEANUM,
MARZ 1925)

Man spricht davon, dass mit der Uberwindung des philosophi-
schen Zeitalters das naturwissenschaftliche in der Mitte des
neunzehnten Jahrhunderts heraufgezogen ist. Und man spricht
auch so, dass dieses naturwissenschaftliche Zeitalter heute noch
andauert, indem zugleich viele betonen, man habe sich zu ge-
wissen philosophischen Intentionen wieder zuriickgefunden.

Das alles entspricht den Erkenntniswegen, die die neuere Zeit
eingeschlagen hat, nicht aber den Lebenswegen. Mit seinen
Vorstellungen lebt der Mensch noch in der Natur, wenn er auch
das mechanische Denken in die Naturauffassung hineintragt.
Mit seinem Willensleben aber lebt er in so weitem Umfange in
einer Mechanik des technischen Geschehens, dass dies dem na-
turwissenschaftlichen Zeitalter seit lange eine ganz neue Nuan-
ce gegeben hat.

Will man das menschliche Leben verstehen, so muss man es
zundchst von zwei Seiten her betrachten. Aus den vorigen Er-
denleben bringt sich der Mensch die Fihigkeit mit, das Kosmi-
sche aus dem Erden-Umkreis und das im Erdenbereich wirken-
de vorzustellen. Er nimmt durch die Sinne das auf der Erde
wirksame Kosmische wahr, und er denkt durch seine Denkor-
ganisation das aus dem Erden-Umkreis auf die Erde
hereinwirkende Kosmische.

So lebt er durch seinen physischen Leib im Wahrnehmen,
durch seinen Atherleib im Denken.

Das, was in seinem astralischen Leib und in seinem Ich vor sich
geht, waltet in verborgeneren Regionen der Seele. Es waltet
zum Beispiel im Schicksal. Aber man muss es zunéchst nicht in
den komplizierten Schicksalszusammenhidngen, sondern in den
elementarischen, einfachen Lebensvorgingen aufsuchen.

Der Mensch verbindet sich mit gewissen Erdenkriften, indem
er seinen Organismus in diese Krifte hineinorientiert. Er lernt
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aufrechtstehen und gehen, er lernt mit seinen Armen und Hin-
den sich in das Gleichgewicht der irdischen Krifte hineinstel-
len.

Nun sind diese Krifte keine solchen, die vom Kosmos herein-
wirken, sondern die blofs irdisch sind.

In Wirklichkeit ist nichts eine Abstraktion, das der Mensch er-
lebt. Er durchschaut nur nicht, woher das Erlebnis kommt, und
so bildet er aus Ideen iiber Wirklichkeiten Abstraktionen. Der
Mensch redet von der mechanischen Gesetzmifdigkeit. Er
glaubt, sie aus den Naturzusammenhidngen heraus abstrahiert zu
haben. Das ist aber nicht der Fall, sondern alles, was der Mensch
an rein mechanischen Gesetzen in der Seele erlebt, ist an seinem
Orientierungsverhiltnis zur Erdenwelt (an seinem Stehen, Ge-
hen usw.) innerlich erfahren.

Damit aber kennzeichnet sich das Mechanische als das rein Irdi-
sche. Denn das Naturgesetzmiflige, in Farbe, Ton und so weiter
ist im Irdischen aus dem Kosmos zugeflossen. Erst im Erdenbe-
reich wird auch dem Naturgesetzméfsigen das Mechanische ein-
gepflanzt, wie ihm der Mensch mit seinem eigenen Erleben erst
im Erdenbereich gegeniibersteht.

Das weitaus meiste dessen, was heute durch die Technik in der
Kultur wirkt und in das er mit seinem Leben im hdochsten Grade
versponnen ist, das ist nicht Natur, sondern Unter-Natur. Es ist
eine Welt, die sich nach unten hin von der Natur emanzipiert.

Man sehe, wie der Orientale, wenn er nach dem Geiste strebt,
herauszukommen sucht aus den Gleichgewichtszustinden, die
bloff vom Irdischen kommen. Er nimmt eine Meditationsstel-
lung an, die ihn in das bloffe kosmische Gleichgewicht hinein-
bringt. Die Erde wirkt dann nicht mehr auf die Orientierung
seines Organismus. (Dies sei nicht zur Nachahmung, sondern
nur zur Verdeutlichung des hier Vorgebrachten gesagt. Wer
meine Schriften kennt, weif, wie sich in dieser Richtung 0stli-
ches und westliches Geistesleben unterscheiden.)
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Der Mensch brauchte die Beziehung zu dem blof8 Irdischen fiir
seine Bewusstseinsseelenentwicklung. Da kam denn in der neu-
esten Zeit die Tendenz zustande, iiberall auch im Tun das zu
verwirklichen, in das sich der Mensch einleben muss. Er trifft,
indem er sich in das blof Irdische einlebt, das Ahrimanische. Er
muss sich mit seinem eigenen Wesen in das rechte Verhiltnis zu
diesem Ahrimanischen bringen.

Aber es entzieht sich ihm in dem bisherigen Verlauf des techni-
schen Zeitalters noch die Mdglichkeit, auch gegeniiber der ah-
rimanischen Kultur das rechte Verhiltnis zu finden. Der
Mensch muss die Starke, die innere Erkenntniskraft finden, um
von Ahriman in der technischen Kultur nicht iiberwiltigt zu
werden. Die Unter-Natur muss als solche begriffen werden. Sie
kann es nur, wenn der Mensch in der geistigen Erkenntnis min-
destens gerade so weit hinaufsteigt zur auRerirdischen Uber-
Natur, wie er in der Technik in die Unter-Natur heruntergestie-
gen ist. Das Zeitalter braucht eine iber die Natur gehende Er-
kenntnis, weil es innerlich mit einem gefahrlich wirkenden Le-
bensinhalt fertig werden muss, der unter die Natur herunterge-
sunken ist. Es soll hier natiirlich nicht etwa davon gesprochen
werden, dass man zu fritheren Kulturzustinden wieder zuriick-
kehren soll, sondern davon, dass der Mensch den Weg finde, die
neuen Kulturverhiltnisse in ein rechtes Verhiltnis zu sich und
zum Kosmos zu bringen.

Heute fithlen noch die wenigsten, welch bedeutsamen geistigen
Aufgaben sich da fiir den Menschen herausbilden. Die Elektrizi-
tit, die nach ihrer Entdeckung als die Seele des natiirlichen Da-
seins gepriesen wurde, sie muss erkannt werden in 7hrer Kraft,
von der Natur in die Unter-Natur hinabzuleiten. Es darf der
Mensch nur nicht mitgleiten.

In der Zeit, in der es eine von der eigentlichen Natur unabhdn-
gige Technik noch nicht gab, fand der Mensch den Geist in der
Naturanschauung. Die sich unabhingig machende Technik lief
den Menschen auf das Mechanistisch-Materielle als das fiir ihn
nun wissenschaftlich werdende hinstarren. In diesem ist nun
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alles Gottlich-Geistige, das mit dem Urspriinge der Mensch-
heitsentwicklung zusammenhingt, abwesend. Das rein Ahrima-
nische beherrscht die Sphire.

In einer Geistwissenschaft wird nun die andere Sphire geschaf-
fen, in der ein Ahrimanisches gar nicht vorhanden ist. Und ge-
rade durch das erkennende Aufnehmen derjenigen Geistigkeit,
zu der die ahrimanischen Michte keinen Zutritt haben, wird
der Mensch gestirkt, um in der Welt Ahriman gegeniiberzutre-
ten.

Goetheanum, Mirz 1925.
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LEITSATZE NR. 183 BIS 185 (12. APRIL 1925)

(Mit Bezug auf die vorangehenden Betrachtungen iiber Natur
und Unter-Natur)

183. Im naturwissenschaftlichen Zeitalter, das um die Mitte des
neunzehnten Jahrhunderts beginnt, gleitet die Kulturbetdtigung
der Menschen allméhlich nicht nur in die untersten Gebiete der
Natur, sondern unter die Natur hinunter. Die Technik wird Un-
ter-Natur.

184. Das erfordert, dass der Mensch erlebend eine Geist-
Erkenntnis finde, in der er sich eben so hoch in die Uber-Natur
erhebt, wie er mit der unternatiirlichen technischen Betdtigung
unter die Natur hinuntersinkt. Er schafft dadurch in seinem
Innern die Kraft, nicht unterzusinken.

185. Eine frithere Naturanschauung barg noch den Geist in sich,
mit dem der Ursprung der menschlichen Entwicklung verbun-
den ist; allmihlich ist dieser Geist aus der Naturanschauung ge-
schwunden und der rein ahrimanische ist in sie eingezogen und
von ihr in die technische Kultur iibergeflossen.
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