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Ein Geleitwort des Verfassers

wurden ursprunglich von 1999 bis heute als Ar-

tikel in der Zeitschrift Adyar veroffentlicht, die von
der Deutschen Sektion der Theosophischen Gesell-
schaft Adyar herausgegeben wird. Zugleich wurden die-
se Beitrdge von mir in diesem Zeitraum in der Berliner
Loge / Gruppe Blavatsky als Vortrage gehalten.

Die Beitréage erscheinen hier so, wie sie urspriinglich
in der Zeitschrift gedruckt wurden, nur nicht in chro-
nologischer Reihenfolge, sondern in thematische Grup-
pen geordnet, sodass sie in ihrer Zusammenfligung ein
thematisches Ganzes bilden. Jedoch moge der Leser
von diesem Buch nicht eine systematische, in sich
zusammenhangende Darstellung der Theosophie er-
warten. Im Gegenteil hat dieses Buch, da aus einer Zeit-
schrift entstanden, eher essayistischen und journalis-
tischen Charakter; es war nicht meine Absicht, eine Art
Lehrbuch der Theosophie zu schreiben. Auch will mir
scheinen, dass Lehrbicher, die ihrer Natur nach doch
immer mehr oder minder dogmatisch abgefasst sind,
nicht unbedingt zur inneren spirituellen Entwicklung des
Menschen beizutragen vermaogen.

Das Buch hei3t deswegen Prisma der Theosophie,
weil es gewissermallen ein Prisma sein soll, in dem
sowohl grundsatzliche Menschheits-Fragen als auch
aktuelle Gegenwarts-Fragen im Lichte der Theosophie
behandelt werden. Thematisch wird dabei ein sehr weit-
gefachertes Spektrum abgedeckt, doch ist es immer das
Bestreben des Verfassers gewesen, die Dinge im Sinne
einer aktuellen Gegenwarts-Theosophie abzuhandeln:
so geht es in den Beitragen beispielsweise um das An-
brechen des Wassermann-Zeitalters, um das Kommen
des Neuen Weltenlehrers, um die Transformation der
Wissenschaft zum Spirituellen, um die GroRe Weilde
Bruderschaft und ihr Wirken auf Erden, aber auch um
das Geheimnis der versunkenen Kontinente (Atlantis,

Die Beitrage, die in diesem Buch enthalten sind,
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Lemurien) und um die theosophischen Inspirationen in
den Werken der deutschen Klassiker. Einzig in dem
Kapitel Die Grundlagen musste ich mich auf eine relativ
hohe Abstraktionsebene begeben, da dort nun einmal
die hdéchsten Geheimnisse des gottlichen Logos, der
prakosmischen Ideenbildung und der menschlichen Mo-
nade behandelt werden. Aber wie gesagt: Wir haben es
hier nicht mit einem Lehrbuch zu tun, sondern alle The-
men werden auf eine flissige, lesbare, spielerisch-es-
sayistische Weise behandelt, durchaus unsystematisch,
allerdings nicht auf Kosten der geistigen Tiefe. Der wich-
tigste Gesichtspunkt war immer die Umsetzung der hier
behandelten Themen im Hinblick auf die eigene spiritu-
elle Entwicklung.

Dieses Buch wird nun den Theosophen deutscher
Sprache ibergeben in der Hoffnung, dass Jeder das fir
ihn Wichtige und Notwendige darin finden mége — oder
wenigstens Anregungen zum Weiterforschen, zum wei-
teren Fortfiihren der hier gesponnenen Gedankenlinien.
AbschlielRend mdchte ich noch sagen, dass ich hier nur
meine eigene Meinung vertrete, nicht die Meinung der
Theosophischen Gesellschaft Adyar und schon gar nicht
die Meinung aller Theosophen Uberhaupt.
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Die Grundlagen

Die drei Grundpfeiler der Theosophie

Auf! Entstirm' dem finstren Tale,
Zind' am Licht im ew'gen Sein
Prometheisch Ideale,

Dring' in Gottes Zentrum ein!

Sei ein Geist beim mag'schen Hymen
Des Ur-Ew'gen mit der Zeit,

Mit des Sinnes festem Riemen

Giirte die Unendlichkeit!

Nimm dem Urbild seine Decke,
Hundertarm'gem Riesen gleich,
Und dein Haupt von Erde strecke
In das hoh're Geisterreich! '

von den Meistern der Weisheit im Verborgenen

gehitet — den Adepten auf dem Pfade zum Licht
als unentbehrliches Ristzeug zum geistigen Aufstieg
Ubergeben wurde. Wir kennen verschiedene Bezeich-
nungen fir diese an sich universelle Weisheitslehre: im
Alten Indien war sie unter dem Namen Brahma Vidya
bekannt, das heilt Brahma-Wissen ("Wissen" jedoch im
Sinne von "Weisheit" aufzufassen), wahrend in den
Landern der westlichen Hemisphare dieselbe Urlehre als
Theo-Sophia, wortlich: Weisheit von Gott, bezeichnet
wurde. Beide Worte bedeuten dasselbe: Gottes-Wissen
oder Goéttliche Weisheit.

In Indien bestand die Brahma Vidya Schule neben
den sechs orthodoxen Schulen der Philosophie2 als die
siebente esoterische Schule. Im Westen findet man
Theosophia oder Spuren davon in den Lehren des
Neuplatonismus, in den — auf Hermes Trismegistos

Es gibt eine esoterische Urlehre, die — seit Aonen
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zurickgehenden — Hermetischen Schriften, in Teilen der
Kabbala, der mystischen Geheimlehre des Judentums
sowie in der gnostisch-mystischen Religionslehre des
17. und 18. Jahrhunderts, als deren Vertreter wir Jakob
Bbéhme, Jan van Ruusbroek (Theosophia Teutonica,
1722), und den genialen schwedischen Seher Emma-
nuel Swedenborg anfihren kénnen. Auf den Einfluss
Jakob Béhmes und Fr. Chr. Oetingers zurickgehend,
sind Bestandteile dieser westlichen Theosophie selbst
noch in der Philosophie des deutschen Idealismus,
namentlich bei Hegel und Schelling zu bemerken.

Ein wesentlicher Bestandteil der Theosophie ist somit
die Ost-West-Synthese, die Uberwindung des Ost-West-
Weltgegensatzes: denn dieselbe Urweisheit, die uns als
Brahma Vidya im indischen Vedanta-System entgegen-
leuchtet, findet sich als Theosophia in den Orphischen
Mysterien sowie ansatzweise bei Pythagoras und in den
Dialogen Platons. Ja selbst in den geheimen spirituellen
Uberlieferungen des hohen Nordens, etwa im keltischen
Druidentum, ist diese universelle Weisheit und Wissen-
schaft vom Géttlichen vorhanden, die wir heute als
"Theosophie" bezeichnen. Der Ausdruck "Theosophie"
wird seit dem letzten Viertel des 19. Jahrhunderts auch
fur die von Helena Petrowna Blavatsky (1831-1891)
begrindete Lehre verwendet, die in ihren Hauptwerken
niedergelegt ist (Isis entschleiert, Die Geheimlehre, Der
Schliissel zur Theosophie, Die Stimme der Stille) und
von der im Jahre 1875 in New York gegrindeten
Theosophischen Gesellschaft vertreten wird.

Die von H. P. Blavatsky ( = HPB) begrindete Theo-
sophie ist kein Dogma, keine willkirlich von Menschen
aufgestellte Lehre, keine Religion (weder eine alte noch
eine neue), und schon gar keine neue "Weltanschau-
ung" oder Philosophie, die man durch blof3es Intellekt-
denken erfassen koénnte, — sondern lediglich eine
Wiedergabe der Wissenschaft vom Gottlichen, des
uralten Brahma-Wissens, das von den Adepten Indiens
auch als Gupta Vidya, Geheimlehre oder Geheimwis-
senschaft, bezeichnet wurde. Der Name Theosophie
schien ihr und ihren Mitstreitern als Bezeichnung fir

8
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diese gottliche Wissenschaft angemessen zu sein,
zumal er in Europa seit dem 3. Jahrhundert n. Chr.
bekannt ist, eingefliihrt von den Philosophen der ale-
xandrinischen Schule um Ammonios Sakkas. HPB
verstand unter "Theosophie" korrekt "die Weisheit der
Gotter, so wie das Wort 'Theogonia' die Genealogie der
Gotter bedeutet. Das Wort 'Theos' bezeichnet im Grie-
chischen einen Gott, eine der géttlichen Wesenheiten,
gewiss nicht Gott in dem Sinne, der diesem Wort heute
gegeben wird. Theosophie bedeutet daher nicht Gottes-
weisheit, wie es von manchen Ubersetzt wird, sondern
gobttliche Weisheit, eine Weisheit gleich jener, welche die
Gétter besitzen."

Die Weisheit der Goétter — das ist die Weisheit der
"alteren Bruder" der Menschheit, der als Mahatmas oder
Meister verehrten Glieder der "Weilken Loge", die auf
dem Pfade der Adeptenschaft zum Licht schon so weit
vorangeschritten sind, dass sie jede physische Kor-
perlichkeit langst hinter sich gelassen haben. Das ist
eine Weisheit, die wir nur erlangen koénnen, indem wir
aus den Beschrankungen von Raum, Zeit und Materie
heraustreten und mit dem ewigen und Uberzeitlichen
Sein unseres hoheren Selbst vereinen. Wir werden
sodann selbst in den Rang von Gottwesenheiten auf-
steigen; denn nur ein Erwachter und Gottgewordener
kann das "Wissen der Gotter" besitzen. In diesem Sinne
aufgefasst, ist "Theosophie" ein verwandelndes Wissen,
kein blof3 theoretisches Wissen — ein Einweihungsweg.

Ein solcher Einweihungsweg im Sinne einer stu-
fenweisen Selbstumwandlung durch Erkenntnis kann im
Sinne der klassischen indischen Yoga-Wege als Jnana-
Yoga bezeichnet werden. Es gibt einen Aufsatz Wie man
Theosophie studieren soll (aufgezeichnet von Comman-
der Robert Bowen im Jahr 1891, knapp drei Wochen vor
dem Tode HPBs), in dem dieser Sachverhalt klar aus-
gedrickt wird. "Theosophie”, heildt es dort, "ist fir
Menschen, die denken kénnen oder die sich zum Den-
ken zwingen konnen, nicht fir mentale Faulpelze. (....)
Die gewohnliche intellektuelle Tatigkeit bewegt sich
entlang wohlausgetretener Pfade im Gehirn und er-

9
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zwingt keine plétzlichen Anpassungen und Zersto-
rungen in seiner Substanz. Aber diese neue Art mentaler
Anstrengung erfordert etwas ganz anderes — das Aus-
hauen 'neuer Gehirnpfade’, das Aneinanderreihen der
kleinen Gehirn-Leben in einer anderen Ordnung. Wenn
es uniberlegt erzwungen wird, kann es dem Gehirn
ernsten physischen Schaden zufligen. Diese Art des
Denkens (so sagt sie) ist das, was die Inder Jnana Yoga
nennen. Wenn man in Jnana Yoga Fortschritte macht,
findet man, dass Begriffe auftauchen, die man, obwohl
man sich ihrer bewusst ist, nicht ausdricken oder in
irgendeiner Art von mentalem Bild formen kann. Erst mit
der Zeit formen sich diese Begriffe zu mentalen Bildern.
(....) Wer die Geheimlehre studiert, ist ein Jnana-Yogi,
und dieser Yoga-Pfad ist der wahre Pfad fir den
westlichen Forscher. Um ihn mit Wegweisern auf diesem
Pfad zu versehen, ist die Geheimlehre geschrieben
worden."

Geheimlehre — dies ist eine weitere Bezeichnung fir
jene universelle Weisheitslehre, die wir (mit einem
westlichen Ausdruck) Theosophia oder (mit einem Ost-
lichen Ausdruck) Brahma Vidya nennen. "Geheimlehre"
heit sie nicht deswegen, weil ihre Inhalte vor der
Mehrheit der Menschheit etwa geheim gehalten werden
sollten; im Gegenteil, die Geheimlehre liegt ja seit 1888
in gedruckter Form vor als insgesamt vierbandiges Werk
(Band 1: Kosmogenesis, Band 2: Anthropogenesis,
Band 3: Esoterik, Band 4: Indexband)5, das von jedem
mental rdstigen und spirituell interessierten Menschen
gelesen und als Hilfestellung auf dem eigenen Er-
kenntnispfad verwendet werden kann.

Es durfte selbstverstandlich sein, dass die Geheim-
lehre keine "Wahrheit" ist, sondern bestenfalls ein Weg
zur Wahrheit bzw. ein Weg zur Géttlichen Weisheit, im
Sinne des Jnana Yoga zu beschreiten. "Die Geheim-
lehre ist die angehaufte Weisheit der Zeitalter, und ihre
Kosmogonie allein ist das bewundernswerteste und aus-
gearbeitetste aller Systeme, selbst in ihrer Verschlei-
erung in der Exoterik der Puranen. (...) Es ist nutzlos zu
sagen, dass das in Frage stehende System nicht das

10
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Hirngespinst einer oder verschiedener einzelner Indi-
viduen ist, sondern dass es eine ununterbrochene Auf-
zeichnung ist, die sich Uber Tausende von Generationen
von Sehern erstreckt ...."

Vier Grundvorstellungen der Theosophie

Das theosophische System der Welterklarung, wie es in
der Geheimlehre entfaltet wird, im Einklang mit der
Mysterienweisheit des Wesens und des Ostens, lasst
sich in wenigen Punkten zusammenfassen. In dem oben
bereits erwahnten Aufsatz, der auf muindlichen Mittei-
lungen von HPB an Commander Robert Bowen beruht,
werden vier Grundvorstellungen genannt, die dem Welt-
system der Theosophie zugrunde liegen:

"Wie immer man aber an das Studium der Geheim-
lehre herantritt, folgende Gedanken muss man als
Grundlage fiir seine Vorstellungsbildung festhalten:

1. Die grundlegende Einheit allen Seins. Diese Ein-
heit ist etwas ganz anderes als das, was man sich
gewohnlich unter Einheit vorstellt — wie wenn wir sagen,
dass eine Nation oder eine Armee vereinigt ist, oder
dass dieser Planet durch Linien magnetischer Kraft oder
dergleichen vereinigt ist. Die Lehre geht nicht dahin. Sie
sagt, dass das Dasein Ein Ding ist, nicht eine An-
sammlung von miteinander verbundenen Dingen.
Grundsatzlich gibt es nur Ein Sein. Dieses Sein hat zwei
Aspekte, einen positiven und einen negativen. Der
positive Aspekt ist Geist oder Bewusstsein, der negative
ist Substanz, der Gegenstand des Bewusstseins. Dieses
Sein ist das Absolute in seiner Unmanifestation. Da es
absolut ist, gibt es nichts aulRerhalb davon. (.....)

2. Der zweite festzuhaltende Gedanke ist der, dass
es keine tote Materie gibt. Jedes kleinste Atom ist le-
bendig. Es kann nicht anders sein, da jedes Atom im
Grunde absolutes Sein ist. Daher gibt es nichts der-
gleichen wie 'Rdume' von Ather oder Akasa oder wie
man es sonst will, in denen Engel und Elementale sich
umhertummeln wie Forellen im Wasser. Das ist eine
weitverbreitete Vorstellung. Die wahre Vorstellung zeigt,

11



PRISMA DER THEOSOPHIE

dass jedes Substanzatom, gleichgultig auf welcher
Ebene, selbst ein Leben ist.

3. Die dritte Grundvorstellung ist die, dass der
Mensch ein Mikrokosmos ist. Da er dies ist, existieren
alle Hierarchien der Himmel in seinem Inneren. Aber in
Wahrheit gibt es weder Makrokosmos noch Mikro-
kosmos, sondern nur Ein Sein. Grof3 und Klein er-
scheinen nur so, wenn sie von einem beschrankten
Bewusstsein betrachtet werden.

4. Der vierte und letzte festzuhaltende Grundgedanke
ist der in dem groRen Hermetischen Axiom ausge-
drickte. Er fasst in Wirklichkeit alle anderen zusammen
und bringt sie zu einer Synthese. Wie das Innere, so ist
das AuRere; wie das GroRe, so ist das Kleine; wie es
oben ist, so ist es unten: Es gibt nur Ein Leben und Ein
Gesetz, und der darin wirkt, ist Einer. Nichts ist das
Innere, nichts das AuRere; nichts ist groR, nichts ist
klein; nichts ist hoch, nichts ist niedrig in der géttlichen
Weltordnung.

Gleichglltig, was man in der Geheimlehre zum Stu-
dium wahlt, man muss es mit diesen Grundgedanken in
Ubereinstimmung bringen."’

Der Gedanke der All-Einheit, das hen to pan ("Eins
ist Alles") der alten Philosophen, steht im Mittelpunkt der
Theosophie; Gott selbst ist das Ewigwahrende und All-
Eine, das mit allem von ihm Hervorgebrachten nicht blo3
verbunden, sondern eins und identisch ist. Jede Art von
Vielheit, von Stufen, Graden, Abstufungen offenbart sich
nur einem beschrankten Bewusstsein, das aus der
gobttlichen All-Einheit herausgetreten ist. Der Mensch in
seiner unsterblichen Wesenheit ist ein Teil des géttlichen
All-Einen, mag er sich dessen nun bewusst sein oder
nicht, und im Laufe vieler Wiederverkdrperung erlangt er
die Fahigkeit, die in ihm schlummernden géttlichen
Eigenschaften wachzurufen. Die Entwicklung der
Menschheit vollzieht sich nach einem gottlichen Ent-
wicklungsplan, der auf eine stufenweise Bewusstwer-
dung des den verschiedenen Formen des Lebens
innewohnenden goéttlichen Geistes hinauslauft. Das
Sonnensystem, zu dem wir gehdren, erweist sich dabei

12
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als nur eines von unzahligen Evolutionssystemen im
Weltall, in denen sich das Géttliche offenbart.

Auf Grund des All-Einheitsgedankens, der Evolu-
tions- und Reinkarnationsidee sowie der Verehrung
halbgéttlicher, im Himalaya lebender "Mahatmas" wurde
die Theosophie von Unwissenden und Unberufenen oft
fur etwas rein Indisches gehalten, wenn nicht Gberhaupt
fur ein bloBes Gemisch aus neohinduistischen und
neobuddhistischen Gedanken. Nichts ist weiter von der
Wahrheit entfernt! Zwar ist wohl richtig, dass zwischen
der Theosophie und der vedischen Weltsicht eine
grundsatzliche Ahnlichkeit und Verwandtschaft besteht,
ebenso bekannt ist die hohe Wertschatzung, die
Theosophen der altindischen Weisheitsliteratur wie der
Bhagavad Gita von jeher entgegengebracht haben — es
andert jedoch nichts an der Tatsache, dass die The-
osophie alle Weltreligionen als gleichberechtigte und
gleichwertige Ausdrucksformen es Géttlichen betrachtet,
die westlichen ebenso wie die dstlichen. Theosophische
Gedanken sind in der westlichen Philosophie- und
Theologiegeschichte vielfach vorhanden: etwa bei
Giordano Bruno, bei den Rosenkreuzern und &hnlichen
Reformbewegungen, und besonders nachhaltig in der
modernen russischen Religionsphilosophie, von W.
Solowijeff (1853—1900) bis zu N. Berdjajew (1874—1948).

Ist es nicht die reinste Form geistgeschauter Theo-
sophie, wenn Solowjef, der gro3e russische Seher und
Religionsphilosoph (der sicherlich nie in seinem Leben
die Geheimlehre oder andere Schriffen von HPB
gelesen hat), vom kommenden Gottmenschentum als
Erflllung eines hdéheren Menschseins spricht? "Wenn es
wirklich einen Gottmenschen gibt", schreibt K. Pfleger,
"so gibt es auch — einen Menschgott, das heil3t den
Menschen, 'der die Gottheit in sich aufgenommen hat'.
Solovjeff fasst den Menschgott kollektiv und universal
auf, also als die Gesamtmenschheit oder als Weltkirche,
weil der Mensch nur in Gemeinschaft mit allem Gott
aufnehmen kann (letzteres ist eine Konsequenz der All-
Einheits-ldee, die Solowjeffs ganze Philosophie be-
herrscht)."8 Hier besteht kein Widerspruch zur Theoso-

13
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phie, in der allerdings der gottgewordene Mensch
wichtiger ist als der menschgewordene Gott.

Drei fundamentale Satze der 'Geheimlehre’

Es gibt also vier Grundvorstellungen der Theosophie —
die eigentlich nur drei sind: die All-Einheit allen Seins,
die Allgegenwart des Lebens ("Es gibt keine tote Ma-
terie") und die Entsprechung von Mikro- und Makro-
kosmos im Sinne des Hermetischen Axioms "Wie oben,
so unten". Ergénzend dazu gelten die drei "fundamen-
talen Satze", die im Vorwort von Band 1 der Geheim-
lehre aufgestellt werden. Der erste dieser drei ist noch-
mals der All-Einheits-Gedanke. Zugrunde gelegt wird:
"ein allgegenwartiges, ewiges, grenzenloses und unver-
anderliches Prinzip, Uber das gar keine Spekulation
moglich ist, da es die Kraft menschlicher Vorstellung
Ubersteigt und durch irgendwelche menschliche Aus-
drucksweise oder Vergleich nur erniedrigt werden
koénnte. Es ist jenseits von Raum und Reichen des Ge-
dankens — mit den Worten der Mandukya (-Upanishad)
‘undenkbar und unaussprechlich'. (....) Diese unendliche
und ewige Ursache — unklar formuliert als das 'Unbe-
wusste' und 'Unerkennbare' der landlaufigen europai-
schen Philosophie — ist die wurzellose Ursache von
'allem was war, ist, oder jemals sein wird'. Sie ermangelt
selbstverstandlich aller Attribute und ist ihrer Wesenheit
nach ohne irgendwelche Beziehung zu geoffenbartem
endlichem Sein. Sie ist 'Seinheit' vielmehr als Sein, im
Sanskrit; Sat, und ist jenseits allen Denkens und Speku-
lierens."

Was hier angesprochen wird — das grenzenlose und
unerkennbare All-Eine, das goéttliche Sat — ist das
oberste Weltprinzip, nicht "Gott" im gewohnlichen Sinne,
sondern hoher selbst als jeder Gott: ein ewiges
schopferisches Nichts. Was dem noch am nachsten
kommt, ist die Gottesvorstellung der Mystiker. Im
weiteren Verlauf wird noch dargelegt werden, wie aus
diesem Urwurzelgrund allen Seins die endliche Welt auf
dem Wege stufenweiser Emanation herausgetreten ist.

14
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Der zweite fundamentale Satz der Geheimlehre ist die
zyklische Struktur der Zeit und damit aller Entwicklung
Uberhaupt. Behauptet wird die "Ewigkeit des Weltalls in
toto als einer grenzenlosen Ebene, die periodisch 'der
Spielplatz ist von zahllosen unaufhérlich erscheinenden
und verschwindenden Universen', den sogenannten
'manifestierenden Sternen' und 'den Funken der Ewig-
keit'. (....) Die zweite Behauptung der Geheimlehre ist
also die absolute Universalitdt des Gesetzes der Peri-
odicitat, der Gezeiten, der Ebbe und Flut, welches die
Naturwissenschaft auf allen Gebieten der Natur beob-
achtet und aufgewiesen hat. Ein Wechsel wie der von
Tag und Nacht, Leben und Tod, Schlaf und Wachen, ist
eine so allgemeine, so vollkommen universale und
ausnahmslose Thatsache, dass es leicht zu verstehen
ist, dass wir darin eins der absolut fundamentalen Ge-
setze des Weltalls sehen.""

Behauptet wird also der grundsatzlich zyklische
Charakter der Zeit, ein ewiger Wechsel von Ebbe und
Flut manifestierten Seins, eine periodisch sich wieder-
holende Abfolge geschaffener Universen. Keine "ewige
Wiederkehr des Gleichen" im Sinne Nietzsches wird hier
postuliert, sondern vielmehr ein Gesetz der Hoherent-
wicklung in regelmaRig wiederkehrenden Zyklen. Auf der
Basis dieses Gedankens hat die Theosophie eine
ausfiihrliche Zyklenlehre herausgebildet, die sich an den
alten Brahmanischen Kalender anlehnt und von sich
standig ablosenden Schoépfungstagen und -nachten
ausgeht (Manvantaras und Pralayas). Das Gesetz der
zyklischen Hoherentwicklung gilt universal; es ist ein
Grundgesetz des Kosmos. Denn als dritten Fundamen-
tal-Satz lehrt die Uralte Weisheit der Geheimlehre "die
Verpflichtung fir jede Seele (....), den Cyklus von In-
karnation, oder 'Notwendigkeit', in Ubereinstimmung mit
cyklischem und karmischem Gesetz wahrend seiner
ganzen Dauer zu durchwandern. Mit anderen Worten,
keine rein geistige Buddhi (géttliche Seele) kann eine
unabhangige, bewusste Existenz haben, ehe der Funke,
der aus der reinen Essenz des universellen sechsten
Prinzipes (....) entsprang, (a) jede elementare Form der
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phanomenalen Welt dieses Manvantara durchlaufen hat,
und (b) Individualitat erlangt hat, anfangs durch natir-
lichen Trieb, spater durch selbstherbeigeflihrte und
selbsterdachte Anstrengung.""’

Es geht also um einen Weg der zunehmenden Be-
wusstwerdung des goéttlichen Funkens, von der dumpfen
unbewussten Existenz des Minerals Uber die Zwischen-
stufen pflanzlicher, tierischer und menschlicher Formen
bis zu den héchsten Gétterhierarchien und von dort
wieder zurick zum géttlichen Ursprung. Insofern kann
man sagen, dass alles Leben aus dem géttlichen
Urwesen ausgetreten ist, in die Welt des manifestierten
Seins hinein, um nach einem langen Weg der zyklischen
Evolution in den Scho? des goéttlichen Urwesens
zurtckzukehren. Alle Entwicklung ist letztlich Heimkehr;
die groRe Weltspirale gleicht einem Kreisbogen, der in
Gott beginnt und dort auch wieder endet. So ist Gott im
wahrsten Sinne das Alpha und Omega der Weltent-
wicklung, der Punkt, wo Weltanfang und Weltende sich
die Hande reichen und miteinander eins werden. Dies
ist, in wenigen Worten, das Grundmodell der theoso-
phischen Evolutionslehre.

Evolution als Aufstieg des géttlichen Buddhigeistes
zu immer hoéheren Formen der Bewusstheit — dieses
Modell steht im Gegensatz zur materialistischen Evolu-
tionslehre des Darwinismus, wie sie hauptsachlich im
Westen vorherrscht. Die Alternative zum Darwinismus
besteht nicht in einer Riickkehr zum biblischen Schop-
fungsglauben, sondern vielmehr in einem spirituellen
Evolutionismus, wie er von der Uralten Weisheitslehre
dargeboten wird. So kann Theosophia dazu beitragen,
den Materialismus der westlichen Wissenschaften zu
Uberwinden und eine umfassendere Sicht des Uni-
versums zu entwickeln, die durchaus in einem héheren
Sinne "wissenschaftlich" genannt werden kann. Denn
die Theosophie, so schrieb William Q. Judge, "ist kein
von Menschen erfundener oder formulierter Glaube und
kein Dogma, sondern sie ist die Kenntnis von den
Gesetzen, welche die Evolution der physischen, astra-
len, psychischen und intellektuellen Bestandteile des
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Menschen und der Natur regieren"'?. Mit anderen

Worten — Theosophie ist eine spirituelle Wissenschaft.

Im Weltsystem der Theosophie sind Evolutionslehre,
Monadenlehre und Logoslehre zu einer untrennbaren
Einheit miteinander verbunden; diese drei Lehren ge-
héren zusammen, und eine davon kann nur mit Hilfe der
beiden anderen recht verstanden werden. Evolution ist
eine unumstoBliche Tatsache; aber das sich Evolvie-
rende ist die Monade, das heil3t der Funke goéttlichen
Selbstbewusstseins oder der intelligente Buddhigeist,
der durch die Zyklen der kosmischen Entwicklung in
wechselnden Gestalten aufwarts schreitet. Die Monade
wiederum ist ein Abbild und eine Widerspiegelung des
Logos, der sich als objektiver Weltgeist im Schopf-
ungsganzen realisiert. Der Logos ist der aus dem
héchsten all-einen Sein hervorgegangene, bewusst-
personale Weltgeist, der sich in viele kleine Logos-
Funken aufspaltet, in eben jene Monaden, die den Pfad
der Evolution beschreiten.

Drei edle Wahrheiten (nach M. Collins)

Einen weiteren Versuch, die Gedanken der Universellen
Weisheitslehre auf wenige Grundprinzipien zurtickzufih-
ren, hat Mabel Collins in ihrem Buch The Idyll of the
White Lotus (1884) unternommen. Im 8. Kapitel, Buch 2,
lehrt ein junger agyptischer Priester einen Neophyten die
folgenden Grundsatze — es sind die der Theosophie:

"Es gibt drei absolute Wahrheiten, die nicht verloren
gehen koénnen, die aber wegen fehlender Ausdrucks-
maoglichkeiten unausgesprochen bleiben.

1. Die Seele des Menschen ist unsterblich, und ihre
Zukunft ist die Zukunft von einem Etwas, dessen Wach-
sen und Erhabenheit grenzenlos sind.

2. Das Prinzip, welches Leben schenkt, lebt in uns
und aullerhalb von uns, es stirbt nicht, ist ewige Wohltat,
kann nicht gehért oder gesehen werden, wird aber er-
kannt von dem Menschen, der Erkenntnis anstrebt.

3. Jeder Mensch ist sein eigener absoluter Gesetz-
geber, er selbst gibt sich Ehre oder Hoffnungslosigkeit,
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verfiigt selbst (ber sein Leben, seinen Lohn, seine
Strafe.

Diese Wahrheiten sind so gro3 wie das Leben selbst,
und sie sind so einfach wie der einfachste Mensch.
Mache sie zur Speise der Hungrigen""

Diese drei edlen Wahrheiten, die leuchtenden Ster-
nen gleich Gber dem Geist jedes Theosophen schweben
sollten, lauten auf einen kurzen Nenner gebracht: 1. die
Unsterblichkeit des menschlichen Wesens; 2. die
Universalitat des géttlichen Ur-Prinzips; 3. der Mensch
als sein eigener Erléser. Dass diese Wahrheiten in
volligem Einklang zu den bisher genannten Grund-
prinzipien stehen, leuchtet ein; besonders die zweite
Wahrheit entspricht dem ersten Fundamental-Satz der
Geheimlehre und der ersten der "vier Grundvorstell-
ungen" der Theosophie. Die Wahrheiten 1 und 3 bezie-
hen sich nicht auf Gott oder das Universum, sondern auf
den Menschen — sie bilden die Grundlage einer spi-
rituellen Menschenkunde und kdénnen jedem lichtstre-
benden Adepten als Wegweisung dienen.

Helena Petrowna Blavatsky (1831-1891),
Begriinderin der moderen Theosophie
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Hen to Pan — Eins ist Alles

All-Einheit, das hen to pan der griechischen Philoso-

phen: eine groRartige geistgeschaute Einheit allen
Seins, die "Geist" und "Materie", Mikrokosmos und Ma-
krokosmos gleichermalien umfasst. Das Universum bil-
det eine grofRe lichterfillte Einheit, wie sie von den gott-
geeinten Eingeweihten aller Zeiten — gleich ob Brahma-
nen, Druiden oder Orphikern — im Akt der mystischen
Einswerdung, in der unio mystica visionar geschaut wur-
de. Diese All-Einheits-Schau hatte sich schon ganz am
Anfang der abendlandischen Philosophie in den grandi-
osen Weltentwirfen der Vorsokratiker — Thales, Heraklit,
Anaximander — ihren denkerischen Ausdruck verschafft.
Man wirde heute von einem "holistischen", ganzheitli-
chen Weltbild sprechen.

In der All-Einheits-Schau der Theosophie ist die
sichtbare Welt eine Manifestation Gottes; das Universum
stellt gleichsam das sichtbare Gewand der Gottheit dar.
Es handelt sich hierbei nicht unbedingt um einen "Gott"
im theistischen Sinne, sondern um einen universalen
Schopfergeist, der sich nicht im Jenseits, sondern im
Inseits, nicht aulierhalb der Welt, sondern im Urgrund
der Welt befindet; dieser Schopfergeist ist das All-Eine,
das der Welt der Vielheit zugrunde liegt. Die vom
menschlichen Intellekt geformten Begriffe kdnnen ihn
nicht erfassen, Bilder und Gleichnisse bestenfalls nur
Teilaspekte dieses schopferischen Geistes ausdriicken,
der sich in allem Lebendigen kundgibt. Von Gott als dem
All-Einen kindet schon um 500 v. Chr. der griechische
Weise Xenophanes:

"Ein Gott ist unter Géttern und unter den Menschen
der grél3te, nicht an Gestalt vergleichbar den Sterblichen
noch an Gedanken. Ganz ist Auge, ganz Ohr und ganz
Gedanke sein Wesen. Immer am gleichen Ort verharrt er
ohne Bewegung. Und es kommt ihm nicht zu, bald dahin
bald dorthin zu gehen. Miihelos schwingt er das All mit
seines Geistes Vermégen.™*

Das hen to pan ("Eins ist Alles") ist ein Mysterienwort

I m Mittelpunkt der Theosophie steht der Gedanke der
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aus uralter Zeit. Bei Heraklit von Ephesos (535 — 470 v.
Chr.) klingt es noch an, wenn er sagt: "Verbindungen
gehen ein: Ganzes und Nichtganzes, Ubereinstimmen-
des und Verschiedenes, Akkorde und Dissonanzen; und
aus Allem wird Eines und aus Einem Alles.""

Eins ist Alles, und Alles ist Eins; denn aus dem ScholR
des géttlichen All-Einen ist die Welt hervorgegangen, und
dorthin wird sie dereinst wieder zurlckkehren. Aller
Vielheit, allem Wandel, allem Sinnentrug dieser Wirklich-
keit liegt eine letzte, grofRe, lichterflllte Einheit zugrunde,
in der Welt und Gott — nur scheinbar getrennt! — zusam-
menschmelzen zu einer geisterfullten Ganzheit. Alles
Einzeldasein, in welchen und wie vielen Formen es sich
kundgeben mag, ist enthalten im Netzwerk der Schop-
fung und somit Teil der goéttlichen All-Einheit, die immer
war und ist und sein wird.

Das Bewusstsein des Einzeldaseins ist lllusion; es
gibt nur All-Bewusstsein, All-Dasein, All-Einheit; und das
Goéttliche — namenlos, gestaltlos, reines Sein — ist das
einheitsstiffende Band, das alle Dinge dieser wandel-
baren Welt der Vielheit inwendig und geheim zusam-
menhalt. Dieses "Eine" wird in der altindischen Isha-
Upanishad, einer der mittleren Vers-Upanishaden, fol-
gendermalRen umschrieben: "Das Eine ist regungslos
und doch schneller als der Geist. Die Gotter selbst holten
es, wenn es vorauseilte, nicht ein. Obwohl es steht, Uber-
holt es alle Laufenden. (...) Es regt sich und regt sich
nicht; es ist fern und ist nah. Es ist innerhalb wie aul3er-
halb aller Dinge. Wer im Selbst alle Wesen wahrnimmt
und sein Selbst in allen Wesen, hegt keinen Zweifel
mehr. Wer erkennt, in wem das Selbst zu allen Wesen
sich entfaltete, was bedeutet fir den, der die Einheit er-
kennt, noch Verwirrung und Kummer?"'®

Das gottliche All-Eine ist grosser, weiter, umfassender
als jeder Begriff, jedes Gedankenmodell, jedes Bild von
"Gott", das der beschrankte menschliche Intellekt sich je
erdichten mag. Es ist raumfrei, zeitfrei, ewig, ungeworden
und unverganglich; es ist anwesend in jedem Staub-
partikel, in jedem Grashalm, in jedem Tautropfen, und
doch an keinem bestimmten "Ort". Es ist schneller als
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jeder Gedanke; und kein Gedanke kann es einholen,
einfangen und (im wortlichen Sinne) "begreifen": denn
dann ware es ja nicht mehr das Eine, sondern nur noch
Eines unter Vielen.

Kraft der All-Einheit des Seins ist nichts in der Welt
zufallig; alles hangt mit allem zusammen: vor allem jene
beiden Seinsbereiche, die bisher immer als getrennt
gegolten haben — Natur und Geist, Welt und Gott, Imma-
nenz und Transzendenz, die nur zwei Seiten derselben
Munze bilden. Alle Dualitaten sind eigentlich nur Polari-
taten; und das Gesetz der Bipolaritat durchwaltet die
ganze Schopfung. Das Géttliche als das All-Eine ist jene
allumfassende, alle Wirklichkeit begriindende Uber-Rea-
litdt, die Allem innewohnt und so die Ganzheit allen Seins
in sich beschlieft.

Zwei Seiten derselben Miinze sind auch jene beiden
Halften der Wirklichkeit, die wir als "Innenwelt" und
"Aulienwelt" bezeichnen. Die Trennung von Innenwelt
und AuRenwelt ist nur eine scheinbare; sie beruht auf
einer Tauschung unseres Bewusstseins. Alles, was wir
"auflen" wahrnehmen, befindet sich eigentlich im Inne-
ren unseres Geistes; und dieses Innere zeigt sich zu-
gleich im AuRen. Auch fur Gott ist es kein Widerspruch,
Innen und AufRen zugleich zu sein; denn der Immanente
Gott, der Gott in uns, von dem die Heiligen Schriften der
Hindus ebenso kinden wie die Zeugnisse der westlichen
Mystiker, ist ungeschieden von dem Kosmischen Gott,
der die AulBenwelt mit seinen schopferischen Energien
durchdringt; Innenwelt und Aufenwelt bedingen ein-
ander, entsprechen einander.

Die Einheit der Welt und ihre fundamentale Identitat
mit dem géttlichen All-Einen gilt als die héchste Form
der Erkenntnis. Und es mag angebracht sein, hier die
Worte zu zitieren, mit denen Hermann Hesse jene letzte
groBe Einheit, die er aller Vielheit zugrunde liegen sah,
umschrieben hat: "Ich glaube an nichts in der Welt so
tief, keine andere Vorstellung ist mir so heilig wie die der
Einheit, die Vorstellung, dass das Ganze der Welt eine
gottliche Einheit ist und dass alles Leiden, alles Bdse nur
darin besteht, dass wir einzelne uns nicht mehr als
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unlésbare Teile des Ganzen empfinden, dass das Ich
sich zu wichtig nimmt. (....) Die Einheit, die ich hinter der
Vielheit verehre, ist keine langweilige, keine graue,
gedankliche, theoretische Einheit. Sie ist ja das Leben
selbst, voll Spiel, voll Schmerz, voll Gelachter. Sie ist
dargestellt worden im Tanz des Gottes Shiva, der die
Welt in Scherben tanzt, und in vielen anderen Bildern,
sie weigert sich keiner Darstellung, keinem Gleichnis. Du
kannst jederzeit in sie eintreten, sie gehdrt dir in jedem
Augenblick, wo du keine Zeit, keinen Raum, kein Wis-
sen, kein Nichtwissen kennst, wo du aus der Konvention
heraustrittst, wo du in Liebe und Hingabe allen Géttern,
allen Menschen, allen Welten, allen Zeitaltern ange-
horst.""”

Ein treffendes Sinnbild fir den Gedanken der All-
Einheit ist das Gleichnis vom Netz Indras. Der Gott Indra
besal} in seinem himmlischen Palast ein wundersames,
mit sich gegenseitig reflektierenden Perlen besetztes
Netz. In jeder einzelnen Perle spiegeln sich alle Ubrigen
Perlen; und eine Perle erscheint auch in allen anderen.
So ergibt sich eine ins Unendliche fortgehende Reflexion
einer jeden Perle in allen Ubrigen und damit wieder in
sich selbst. Was auf einer Perle erscheint, das erscheint
gleichzeitig auf allen anderen; und wird eine Perle in
ihrem So-Sein verandert, so verandern sich auch alle
Ubrigen. Jede einzelne Perle befindet sich in einer Si-
tuation universeller Verantwortung; denn keine Perle
besteht aullerhalb dieses Netzes. Man kénnte es auch
so ausdricken: Das géttliche All-Eine spiegelt sich in
allen Dingen; da alle Dinge sich auch gegenseitig spie-
geln, so reflektieren sie nicht nur sich selbst, sondern
auch das Géttliche.

Das All ist also eine grol’e Bewusstseins-Blase, die —
Weltenstille im Herzen — bestandig ein- und ausatmet;
wir selbst Teile daran, nur scheinbar abgetrennt von der
kosmischen All-Einheit; denn alles Einzel-Sein ist Illusion
und Tauschung. Aber im Ewigen Jetzt, im Herzen des
Alls, entfallt die lllusion der Getrenntheit; sie schwindet
hin wie ein nachtlicher Schatten, der sich aufldst im
Glanz der Morgensonne! Es gibt nur diese eine grofRe
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Bewusstseins-Blase, und das géttliche Ur-Eine offenbart
sich in Allem.

Von der All-Offenbarung des Einen im Kosmos kiin-
den die Mystiker aller Lander und Zeiten; denn das All-
Eine ist kein blasses Schemen, das in nirwanahafter
Abstraktheit Uber der Welt schwebt: es befindet sich
nicht im Jenseits, sondern im Inseits der Dinge. Das
Erleben der universalen Einheit im Zustand mystischer
Verziickung hat der Sufi-Mystiker Dschelal ed-din Rumi
(1207-1273) in einem Hymnus ausgedriickt, wo der mit
Gott geeinte Erleuchtete in geradezu rauschhafter Ek-
stase seine Identitat mit dem Weltganzen beteuert:

Ich bin der Morgenschimmer, ich bin der Abendhauch,
Ich bin des Haines Sé&useln, des Meeres Vogelschwall;
Ich bin der Mast, das Steuer, der Steuermann, das Schiff
Ich bin, woran es scheitert, die Klippe von Korall.

Ich bin der Vogelsteller, der Vogel und das Netz,

Ich bin das Bild, der Spiegel, der Hall und Wiederhall.
Ich bin der Baum des Lebens und drauf der Papagei,
Das Schweigen, der Gedanke (...) und der Schall.

Ich bin der Hauch der Fléte, ich bin des Menschen Geist,
Ich bin der Funk im Steine, der Goldblick im Metall.

Ich bin der Rausch, die Rebe, die Kelter und der Most,
Der Zecher und die Schenke, der Becher von Kristall.
Die Kerz', und der die Kerz' umkreist, der Schmetterling;
Die Ros’, und von der Rose berauscht, die Nachtigall.
Ich bin der Arzt, die Krankheit, das Gift und Gegengift,
Das Sife und das Bittre, der Honig und die Gall'.

Ich bin der Krieg, der Friede, die Wallstatt und der Sieg,
Die Stadt und ihr Beschirmer, der Stiirmer und der Wall.
Ich bin der Kalk, die Kelle, der Meister und der Riss,

Der Grundstein und der Giebel, der Bau und sein Verfall.
Ich bin der Hirsch, der Léwe, das Lamm und der Wolf,
Ich bin der Hirt, der alle beschlief3t in einem Stall.

Ich bin der Wesen Kette, ich bin der Welten Ring,

Der Schépfung Stufenleiter, das Steigen und der Fall.
Ich bin, was ist und nicht ist. Ich bin — o der du's weil3t,
Dschelaleddin, o sag es — ich bin die Seel im All."
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Die Geheimnisse Gottes —
Vom Wahren, Guten und Schénen

sein, die letzten Geheimnisse Gottes zu ergriin-

den. Wir kdnnen letzten Endes nur dies Eine sa-
gen: dass "Gott" eine Urkraft sei, die alles Geschaffene
mit Leben und Seinskraft erflllt. Doch "Gott" wirkt nicht
nur in der Natur, die uns umgibt, sondern besitzt auch
eine Dimension absoluter Transzendenz, die |hn Uber
alles dem Menschen Bekannte, Vorstellbare hinaushebt,
sodass wir nur noch schaudernd in der Gegenwart die-
ses absolut Unerkennbaren, All-Einen, Ewigen verharren
kénnen. Unser Gebet wird nur noch Schweigen sein und
Ergriffensein, Erfiilltsein, und Freudetaumel angesichts
der Gegenwart des hochsten Mysteriums. Schon Plato
erkannte (Timaios 28 c): "Also den Urheber und Vater
dieses Weltalls aufzufinden, ist schwer, nachdem man
ihn aber auffand, ihn allen zu verkiinden, unméglich."

Eines der groRen Geheimnisse Gottes besteht darin,
dass Er innerweltlich und Uberweltlich zugleich ist. Gott
nennen wir sowohl den Vater Ather Hélderlins als auch
das Ain Soph der Kabbala, sowohl die immanente Welt-
kraft der Pantheisten als auch das Parabrahma der
Vedantaschule, das Prinzip der Unendlichkeit schlecht-
hin. Die Mystiker und Gnostiker haben in ihrer Schau
Gottes ebenso recht wie die weltfrommen antiken Hei-
den. Die Wirklichkeit Gottes ist grofier, weiter, umfas-
sender als jeder Begriff, jedes Bild, Gleichnis, Denkmo-
dell von Gott, das der beschrankte Menschenverstand
sich erbildet. Gott ist das Wesenlose Licht der Mysti-
schen Flamme.

Gott als die Ur- und Zentralsonne des Alls, als das
oberste leitende Prinzip in der Schopfung sendet drei
machtvolle Strahlen aus — das Wahre, Gute und Sché-
ne. Wenn wir Gott als den dreifachen Logos auffassen,
als das heilige Urwort, das Drei in Einem ist, dann
entstromt die Wahrheit dem Ersten Logos, die Gutheit

Keinem Menschengeist wird es wohl je vergonnt
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dem Zweiten, in der Mitte gelegenen, und die intelligible
Schoénheit dem Dritten Logos. Als Emanationen Gottes
bilden das Wahre-Gute-Schoéne eine Drei-in-Eins, eine
heilige Trinitdt. Das Wahre kann ohne das Gute und
Schoéne nicht existieren, das Schone ist zugleich wahr
und gut, und das Gute konnte nicht existieren, wenn es
nicht auch wahr und schén ware. Sie bilden alle drei
zusammen ein trinitarisches Geheimnis.

Wer also nach einem von diesen Dreien strebt, muss
die beiden andern mit dazu nehmen — denn eines allein
ist so gut wie gar keines. Isoliert man das Wahre vom
Guten und Schoénen, so wird es nicht mehr wahr sein,
und ahnlich bei den beiden anderen. Das Wahre ent-
springt dem Willen Gottes, dem Ersten Logos, dem Va-
ter. Das Gute entstromt der Liebe-Weisheit Gottes, dem
Zweiten Logos, dem Sohn (oder der Tochter). Das Scho-
ne schliel3lich oder die Schoénheit — intelligible Schénheit
ist hier gemeint, von der alle sinnliche Schonheit nur ein
Abglanz ist — flieRt aus dem Quell der aktiven Intelligenz
Gottes, dem Dritten Logos oder dem Heiligen Geist.

Ebenso wie man das Wahre vom Guten und Scho-
nen nicht trennen kann, ist es unmdoglich, eines von
diesen Dreien oder alle drei zusammen von Gott — ihrem
Urquell — abzutrennen. Das Wahre, losgeldst von Gott,
wird das Unwahre oder bestenfalls eine Teilwahrheit.
Das Gute, in dem nicht Gott wohnt, kann nicht mehr das
Gute sein, zumindest nicht das Gute-an-sich. Und das
Schoéne, das nicht in der intelligiblen Lichtaura Gottes
erstrahlt, kann nicht das Schone sein, nicht das Schone
in seinem an-sich-Sein, sondern nur Fassade, AuRer-
lichkeit, Blendwerk.

Was ist die Wahrheit sonst, wenn nicht das Sein
selbst — Ursein, Urleben und Urlicht. "Allein das Brahma
ist das Wahre", sagt der fromme Inder, und das Wahre
ist Sat, das heil’t Sein, aber nicht im Sinne von Da-Sein,
sondern im Sinne von Sein-an-sich. Sozusagen das
Uberseiende Sein, aus dem jegliche Seinskraft quillt, die
allem was ist Da-Sein verleiht. Dies hochste Sein aber
ist Wille, der erste Aspekt Gottes. Nicht ein bestimmter
Wille, sondern schopferischer Wille an sich, Wille zum
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Sein und zur Schoépfung. Und dieser Wille ist das
Hochste. In ihm sehen wir jenen groften Welten-Willen,
der dem Evolutionsplan des Universums zu Grunde
liegt, und der jeden kleinen Einzelwillen Uberragt. Im
Einklang mit diesem Weltwillen Gottes zu leben und zu
wirken, muss das Ziel eines jeden gottgeweihten Men-
schen sein.

Von den Drei Strahlen Gottes ist jener der Wahrheit
der machtigste. Daher muss der Adept des hdheren
Wissens zuvdrderst immer nach Wahrheit streben,
einerlei, wie er die "Wahrheit" nennt. Auf Benennungen
und Begriffe kommt es nicht an. Auch wird die Wahrheit
fur den Adepten immer nur ein Weg sein, nichts End-
glltiges, Festgelegtes. Ganz unsinnig ist das Bestreben
der Philosophen, das Wesen der Wahrheit auf dem Weg
spekulativen Denkens ergriinden zu wollen. Solches ist
ewiglich zum Scheitern verurteilt. Das Denken bringt
bestenfalls nur Teilwahrheit hervor. Die Wahrheit an sich
ist etwas ganz anderes — ein Uberweltliches Licht, das
aus der Strahlenaura Gottes auf uns herablodert, uns
mit gottlichem Leben und seligem Entzlcken erfillend.
In diesem Lichte der Wahrheit wollen wir wandeln.

Dem Quellborn der Wahrheit entspringt das Gute
oder die Gutheit. Es verkérpert sich in der Liebe-Weis-
heit, dem Sohnesprinzip in der Schdépfung, dem Univer-
salen Christus (der immer zusammen mit seinem weib-
lichen Dual, der géttlichen Sophia, genannt werden
muss). Die Liebe ist das Grundbindemittel des ganzen
Universums. Sie ist gleichsam die universelle Gravita-
tionskraft, der allwirkende geistige Magnetismus, der
alles in der Schépfung, vom kleinsten Atom bis zur gréR3-
ten Supernova, zusammenhalt. Die Evolution der Welt
strebt einem Maximum an Liebe zu. So vermahlt sich
der Kosmische Christus mit der Schdpfung. Die Schop-
fung wird zu einem Leib des Kosmischen Christus, und
zwar dann, wenn Christus-Sophia das Konigreich der
Liebe im Universum hergestellt haben. Und genau dies
bedeutet das Gute, nicht das spezielle Gute, sondern
das Gute an sich.

Zu dem Wahren und Guten kommt als Drittes nun
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das Schéne hinzu. Wenn wir das Wort "Schénheit" ho-
ren, denken wir zumeist in erster Linie an das Sinnlich-
Schone. Aber im Bereich des Sinnlichen darf das
Schoéne gar nicht gesucht werden. Es hat dort nur ein
voribergehendes Bleiberecht, unterliegt jedoch der
Verganglichkeit, der Relativitat und der Korruption durch
das Hassliche. Der Ursprung und wahre Aufenthaltsort
des Schoénen liegt woanders. Wenn wir von dem
Schoénen sprechen, als einem Bestandteil und Strahl
Gottes, dann meinen wir immer das Ursprungs-Schone,
das Geistig-Schoéne. Intelligible Schénheit weilt in einer
der obersten geistigen Sphéaren. Sie wird von dort in die
niederen Ebenen herunter getragen, um auch die unte-
ren Welten mit Schonheit zu verklaren. Die Schoénheit im
Sinnlichen beruht immer nur auf Teilhabe. Und zwar
Teilhabe am Ewig-Schonen.

Das Ewig-Schone weilt in jenem Bestandteil Gottes,
den wir den Dritten Logos, den Heiligen Geist oder die
aktive Intelligenz nennen. Dieser dritte Aspekt Gottes
bildet das ewig existierende Reich der Ideen, der ur-
sprunghaften geistigen Formgestalten. In der Ideenwelt,
dem kosmos neotos, in der geistigen Ursprungswelt ist
das Ewig-Schéne oder das Schoéne-an-sich zu Hause,
denn jedes sinnliche Ding erhalt seine Schdénheit nur
durch Teilhabe an den im Intellekt Gottes verweilenden
Ideen, die als Urgestalten und Prototypen des Seins
alles Physische nach ihrem Urbild formen. Die Ideen
sind demnach Formkrafte. Sie sind die groflen Prage-
krafte der Schépfung, die von oben nach unten wirkend
der rohen ungeformten Masse der Urmaterie ihren
Stempel aufdricken, damit aus Chaos ein Kosmos
entsteht, eine wohlgeordnete, nach dem Urbild der
Schoénheit gestaltete Welt. Keinesfalls darf man "Ideen",
wie der moderne Mensch es tut, als abstrakte Gedanken
auffassen. ldeen sind geistige Urformen und schopferi-
sche Pragekrafte.

Allem, was im Sinnlichen existiert, liegt eine Idee zu-
grunde, ein geistiger Prototyp. Die Pflanze beispielswei-
se geht auf die Idee der Pflanze zurick, auf die Urpflan-
ze, die ein groRer Eingeweihter wie Goethe durchaus mit
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geistigen Augen schauen konnte. So gibt es eine Ur-
schopfung oben in der Ideenwelt, d.h. im Intellekt
Gottes, und alles sinnlich Gestaltete ist nur eine
Nachbildung davon. Schon ist ein sinnlicher Gegenstand
immer dann, wenn sich die ihm zugrundeliegende Idee
in seiner Gestalt Ausdruck verschafft, wenn sie durch die
materielle Verschalung ungetribt hindurchleuchtet. Das
bedeutet mit anderen Worten, dass Schdnheit immer
von Innen kommt. Es ist nicht die dulere Gestalt an
sich, die einen Gegenstand schon macht, sondern
vielmehr die Idee, die durch diese Gestalt hindurch-
scheint.

Im Sinnlich-Schénen kénnen wir ein Abbild des Ewig-
Schoénen erblicken. Daher ist der Weg des Asketen
grundfalsch, der sich vom Sinnlich-Schénen abwendet,
indem er glaubt, auf diese Weise schneller zu Gott zu
gelangen. Wer jedoch die Schopfung hasst, das Leben
verneint, sein Auge vor der Sinnlichkeit verschlie3t, der
wird nie den Schépfer in der Schépfung erkennen
kénnen. Aber der Schopfer allen Seins ist nirgendwo
sonst zu finden als in seiner Schépfung. Daher ist die
Schoénheit eigentlich ein Aufstiegsweg, indem sie uns
von der Sinnenwelt zur ldeenwelt und von dort zur
ewigen Ursprungswelt Gottes hinfihrt. GroRe Kiinstler
sind seit je diesen Weg der Schonheit gegangen, indem
sie materielle Kunstwerke erbildeten, in denen die Urbil-
der der intelligiblen Schonheit zum Ausdruck gelangen.
Eine Kunst jedoch, die den Kult der Hasslichkeit pflegt,
ist das Kennzeichen einer dekadenten Kultur und
verdient es nicht, mit dem Namen "Kunst" bezeichnet zu
werden.

Lasst uns den Weg des Wahren, Guten, und des
Schoénen beschreiten. Denn diese Drei bilden, zur Ein-
heit verschmolzen, den Strahlenglanz und die Aura
Gottes, die Fllle all seiner Energie und die Grundlage
seines Wirkens in der Schopfung. Das Wahre-Gute-
Schoéne kann man nur erlangen, indem man mit ihm eins
und identisch wird. Wir mussen selber Wahrheit werden,
selber das Gute und das Schone werden, denn diese
Drei sind kein Gegenstand des Besitzes, auch kein
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intellektueller Lerngegenstand, sondern eine transfor-
mierende Macht, die jeden in seiner Seele ergreift und
innerlich umwandelt, der mit ihr in Berlhrung kommt.
Nur Gleiches kann Gleiches erkennen — das ist eine
uralte esoterische Wahrheit. Wie schon Plotin sagte:
"Man muss namlich das Sehende dem Gesehenen ahn-
lich und verwandt machen, wenn man sich auf die
Schau richtet; kein Auge kann die Sonne sehen, wére es
nicht selbst sonnenhaft; so sieht auch keine Seele das
Schoéne, welche nicht schén geworden ist. Es werde
einer also zuerst ganz gottahnlich und ganz schén, wenn
er Gott und das Schdéne schauen will." (Enn.l.6)
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Vom Einen zum Vielen —
Der theogonische Prozess

Bruderschaft der GroRen Weilken Loge stammt

und den Adepten auf dem Pfad der Uralten
Weisheit als unentbehrliches Ristzeug zum geistigen
Aufstieg bergeben wurde, heildt die Wissenschaft vom
Gottlichen. Es gibt verschiedene Bezeichnungen fir
diese an sich universelle Weisheitslehre: im Alten Indien
war sie unter dem Namen Brahma Vidya bekannt, das
heit Brahma-Wissen, wahrend in den Landern der
westlichen Hemisphare dieselbe Urlehre als Theo-
Sophia bezeichnet wurde. Vom Wort her bedeuten Brah-
ma Vidya und Theosophia dasselbe: Gottes-Wissen
oder Gottliche Weisheit.

In der Schau dieser uralten Weisheitslehre begreifen
wir die ganze uns umgebende Welt als eine Manifes-
tation Gottes. Aber was ist "Gott"? — Die Menschen, die
nicht mit den Lehren der Bruderschaft der Grolen
Weilken Loge in Berlhrung gekommen sind, stellen sich
unter "Gott" zumeist etwas allzu Statisches vor. Wir
jedoch fassen "Gott" als etwas Dynamisches, Werden-
des, sich Entwickelndes auf, als theogonischen Prozess.
Und dieser theogonische Prozess, dieses Werden
Gottes, ist eine sich schrittweise vollziehende Auf- und
Entfaltung des Einen.

Der theogonische Prozess, ein Prozess der Vor-
Schoépfung, stellt ein urbildliches und Uberzeitliches
Muster der Evolution dar. Gemeint ist damit jener Pro-
zess, in dessen Verlauf das eine Wesen aus der Licht-
fille der Uber-Gottheit austritt, sodann zur Gottheit wird
und schlieflich zu Gott, dem obersten geoffenbarten
Logos. Dieser, als der Ur-Logos des Weltalls, strahlt nun
seinerseits den Universalgeist aus, woraus schlieRlich
das physische Universum als die unterste und materiell
dichteste Manifestation Gottes hervorgeht. An dieser
Stelle, wo der Logos das Weltall gebiert, geht Theogonie
in Kosmogonie, Gottwerdung in Weltwerdung Uber.

Die esoterische Urlehre, die aus den Archiven der
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Den Adepten auf dem Pfad der Uralten Weisheit
kann empfohlen werden, die Stationen auf dem theo-
gonischen Prozess als eine Abfolge von Sinnbildern zu
nehmen, die man sich im Zustand der Tiefenmeditation
vor das innere geistige Auge stellt. Denn die Wissen-
schaft vom Einen, seiner Emanation aus dem Urgrund
und seiner Entwicklung bis zum All-Vielen, kann mit dem
bloken Intellektdenken nimmermehr erfasst werden;
denn es handelt sich hier um Prozesse auf den hdchsten
Uberkosmischen Ebenen. Dennoch hat von dort der
ganze Weltprozess seinen Ausgang genommen, und es
ist die unabweisliche Pflicht des Adepten, seinen
suchenden Geist immer wieder diesen ersten heiligen
Urspriingen zuzuwenden.

Das Eine als der Urwurzelgrund des Seins ist im
héchsten Male transzendental, ahnlich wie Kants "Ding
an sich". Das Eine besitzt jedoch mehrere Wesens-
Aspekte, die sich im theogonischen Prozess, der letztlich
ein Selbst-Bewusst-Werden Gottes ist, auseinander
ergeben. Dieser theogonische Prozess geht zunachst
aus vom Einen das ist, und von dort schreitet er fort GUber
das All-Eine bis zum All-Ich, und von diesem schlieRlich
zum All-Vielen, das den Uberzeitlichen Wurzelgrund der
Evolution darstellt, indem es die Prototypen alles spater
Geschaffenen — oder besser: In-Erscheinung-Tretenden
— in sich beschlief3t.

Das Eine das ist — namenlos, substanzlos, unmani-
festiert, jenseits von "Sein" und "Erkenntnis", weilt es in
den Uberkosmischen Hohen des Weltenbaus, zu denen
selbst die hdchsten Erzengel des Universums nicht
aufzuschauen vermoégen. Nichts Idsst sich von diesem
Einen aussagen, aulBer dass es ist — es existiert, aber
sein Sein ist nicht das Sein eines konkreten Einzeldings.
Es ist vielmehr ein "Uber-seiendes Sein", gehiillt in reine
Wesenlosigkeit, und befreit von allen Formen der Be-
grenzung und der Endlichkeit, die dem Sein des Ein-
zeldings anhaftet. Dieses Eine das ist darf als die Ur-
Monas gelten, die erste und oberste Ursache des Seins,
selbst des Seins Gottes. Denn dieses Eine, das Nicht-
Duale, ist weder "Goftt" noch die "Gottheit", sondern
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allein die in den Héhen der Nicht-Erkennbarkeit schwe-
bende "Uber-Gottheit".

In der Geheimlehre wird dieses oberste Prinzip gott-
licher Wesenlosigkeit in Anknipfung an die Vedanta-
Lehre als das Parabrahma bezeichnet. Uber dieses
heilt es: "Parabrahma ist nicht 'Gott', denn es ist nicht
ein Gott. Es ist das, was das Oberste und nicht Oberste
ist. Es ist 'Oberstes' als Ursache, nicht Oberstes als
Wirkung. Parabrahma ist einfach, als eine zweitlose Re-
alitdt, der allumfassende Kosmos — oder vielmehr der
unendliche kosmische Raum — im hdéchsten geistigen
Sinne natiirlich."™®

Aus dem Einen das ist — dem Unnennbaren, Uner-
kennbaren — evolviert sich nun, in den unvordenklichen
Grinden der Urschdpfung, das Eine welches das All ist.
Man nennt es zu Recht das All-Eine, und dieses ftritt —
als das Urschopferische, Urzeugende — erstmals in
einen Bezug zur relativen, endlichen Welt der Er-
scheinungen. Mit vollem Recht wird das All-Eine daher
auch "die wurzellose Ursache allen Seins" genannt, und
zwar nicht nur des Seins Uberhaupt, sondern auch des
relativen endlichen Seins. Es ist jedoch keineswegs als
der Schopfer des Weltalls anzusehen. Das All bedeutet
weder das physische Weltall noch irgendeine andere
Form manifestierter Schépfung. Das All ist vielmehr ein
Zustand reiner Potentialitdt — Grundloser Grund, Gren-
zenloser Raum, Absolutes All, Schopferische Leere sind
die besten Bezeichnungen fiir dieses Mysterium.

Im Esoterischen Katechismus, der den Ausfilhrungen
der Geheimlehre in weiten Teilen zugrunde liegt, heif3t
es Uber diesen mystischen Raum géttlich-schépferischer
Leere: "Was ist das, was immer ist? — Raum, das ewige
Anupadaka (Elternlose). Was ist das, was immer war? —
Der Keim in der Wurzel. Was ist das, was immer kommt
und geht? — Der grof3e Atem. Dann gibt es drei Ewige? —
Nein, die drei sind eins. Das, das immer ist, ist eins; das,
das immer war, ist eins; das, das immer seiend und
werdend ist, ist auch eins; und dieses ist Raum."*

Das All-Eine als das Absolute All vollfihrt zwei Be-
wegungen — Kontraktion und Expansion, Zusammen-
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ziehen und Ausdehnen, Einatmen und Ausatmen. Durch
diese fortwahrende Pulsation des All-Einen kommt erst-
mals ein Moment der Zeitlichkeit in das Weltgeschehen
hinein. Das All-Eine ist der "leere Raum", aus dem Gott
und alle Gotter emanieren — und zugleich der "GrofRe
Atem", der periodisch Zustande der Manifestation ins
Sein ruft. Dies bewirkt die immerwahrende Abfolge von
Perioden der Involution und Evolution, Brahma-Nachten
und Brahma-Tagen, Pralayas und Manvantaras. Immer
wieder schickt der Grenzenlose Raum des All-Einen
einen Weltenkeim hinaus, der sich bei der Dammerung
eines Brahma-Tages als relatives, endliches, zuletzt
physisches Universum manifestiert.

Durch die Periodizitdt des Ein- und Ausatmens ist
nun erstmals ein Gesichtspunkt der Zeitlichkeit in das
Weltgeschehen hineingekommen. Das All-Eine, indem
es sich kontrahiert, erfahrt sich als "Ich", als manifestiert,
als "Subjekt" im Gegensatz zum "Objekt". So ist das All-
Eine zum All-Ich, die Ur-Monas zur Ur-Dyas geworden,
und die Evolution der Vielheit beginnt. Das All-Ich als
Subjekt und Logos kann im eigentlichen Sinne "Gott"
genannt werden, wogegen der Grenzenlose Leere
Raum besser als "Gottheit", das Eine das ist nur als
"Uber-Gottheit" bezeichnet werden kann. Das All-Ich als
goéttliches Subjekt schafft sich ein Objekt als Gegenliber:
den Urstoff, die rein geistige Ur- und Wurzelmaterie.
Diese wird in der Geheimlehre als Mulaprakriti bezeich-
net. Fortan wird sich der Prozess der Welten-Evolution
in der Bipolaritdt von "Geist" und "Stoff" entfalten. Im
Hin- und Herschwingen zwischen diesen beiden Polen
der Schépfung, Urgeist und Urstoff, nimmt der "Grof3e
Atem" den Charakter prakosmischer Ideenbildung an.

Im Prozess der prakosmischen Ideenbildung, im
Geiste des All-Ich vollzogen, wird das Eine zum All-
Vielen; denn unzahlige Welten, Wesen und Daseins-
Ebenen lasst es in seinem Bewusstsein entstehen, die in
ihrer Uberzeitlichen Praexistenz in Gott die Prototypen
alles spater Geschaffenen darstellen. Aus der Ur-
Dualitat entwickelt sich so Pluralitat, die Schoépfung in
ihrer unabsehbaren Mannigfaltigkeit und Vielgestal-
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tigkeit. Und wie die prakosmische Ideenbildung die
Grundlage und Wourzel aller Arten individuellen Be-
wusstseins bildet, so stellt die prakosmische Substanz —
der geistige Urstoff — die Wurzel aller spater gebildeten
Korperformen dar. Aus dem Zusammenspiel beider
entsteht das All-Viele als jener géttliche Universalgeist,
der alles spater Geschaffene (oder vielmehr: In-Er-
scheinung-Tretende) sowohl urgeistig als auch urstoff-
lich in sich beschliet. Ein Schaubild mag das bisher
Gesagte zusammenfassen:

Das Eine das ist = Das Parabrahma
Das Hen, die Ur-Monas, das Nicht-Duale

Das All-Eine = Der I. Logos
Grenzenloser Raum, Schopferisches Nichts, Absoutes
All. Der Grolte Atem, standiges Ein- und Ausatmen

Das All-Ilch = Der Il. Logos
Die Ur-Dyas, Subekt / Objekt, Urgeist / Urstoff
Prakosmische Ideenbildung / Prakosmische Substanz

Das All-Viele = Der lll. Logos
Der gottliche Universalgeist, die schopferische
Intelligenz. Das Ur-Universum in Gott, mit allen
Prototypen

Subjekt und Objekt, Urgeist und Urstoff — Purusha
und Prakriti — stellen eigentlich nichts Getrenntes dar,
sondern sie sind nur zwei Aspekte des Absoluten, die im
Il. Logos zutage treten als notwendige Mittel zur Be-
wusstwerdung. Und es gibt eine Energie, mit deren Hilfe
die prakosmischen Ideen der prakosmischen Substanz
gleichsam eingedrickt werden, eine Art universelle
goéttliche Elektrizitat — sie heildt Fohat. Man kann diese
Haupt- und Urenergie des Universums auch als schop-
ferisches Gottliches Feuer begreifen. Fohat ist die dyna-
mische Energie der prakosmischen Ideenbildung und
zugleich das intelligente Medium, durch welches die im
All-Ich existierenden géttlichen Gedanken in die Matrix
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des prakosmischen Urstoffes eingedriickt werden und
dort erste Formgestalt gewinnen.

Man kann sich den "elektrischen" Charakter von
Fohat auch so verdeutlichen: Zwischen dem Urgeist und
dem Urstoff, diesen beiden Polen im Geiste des Il
Logos — der eine positiv, abstrahlend; der andere ne-
gativ, aufnehmend — entsteht, wie zwischen dem Plus-
und dem Minuspol eines Magneten, eine Spannung.
Diese steigert sich und besteht so lange, bis zwischen
beiden Polen ein Funke Uberspringt — Fohat, die gott-
liche Elektrizitat, das Urfeuer. Das Uberspringen des
Fohat-Funkens gleicht die Spannung aus, bundelt die
Energie und erweckt sie zu schopferischer Tat. Das ist
der Ur-Impuls oder das Fiat Lux ("Es werde Licht"), das
am Beginn allen Weltwerdens stand. Vieleicht kann man
Fohat auch den kosmogonischen Eros nennen; der
Begriff "Eros" steht hier als Synonym fiir jene allver-
schwisternde kosmische Liebes-Kraft, die Getrenntes
miteinander verbindet.

Das Eine, aus den Urrdumen hdchsten géttlichen
Schweigens hervorgegangen, wird zum All-Vielen und
letztlich zur Welt in ihrer sinnlichen Manifestation. In
diesem Sinne kann man sagen: Das Eine ist in Allem,
jedoch keineswegs so, dass jedes endliche Teil-Sein mit
dem Einen identisch ware. Das Eine bleibt nur mit sich
selbst identisch; es geht zwar in die Welt hinein, um sich
dort ein Bewusstsein seiner selbst zu schaffen, aber es
geht in der Welt nicht auf. Das Eine lebt und leibt zwar in
allen Teilen, aber es ist mehr als blo die Summe aller
Teile. Alles Teilhafte, Endliche, Begrenzte, Dinghafte,
Raumzeithafte wird gegeniber dem Einen immer ein
Minderes bleiben, eine Verminderung géttlicher Seins-
und Machtfulle, ja letzten Endes nur Ausdruck schein-
hafter Maya-Existenz. Und deshalb strebt das in den
Dingen involvierte Géttliche wieder zurick zum Einen,
zum Ursprung — auf einem langen Weltenwanderungs-
weg, vom Mineral Uber Pflanze, Tier und Mensch bis
hinauf zu den hdchsten Hierarchien, und auch von dort
noch weiter zurtick bis zum géttlichen Urgrund.
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Sophia — der weibliche Logos

lischen Sophia — ist eines der gréten Weltenge-

heimnisse, die nur auf dem Wege meditativen
Gewahrwerdens ergriindet werden kénnen. Sophia ist
die kosmische Himmelsmutter, die Weisheit Gottes, die
sich als Weltseele mit der ganzen Schdpfung vermanhlt.
Uber sie schreibt der bekannte Religionsphilosoph Arthur
Schult: "Die Lichtjungfrau ist als goéttliche Sophia, als
,Gottes Weisheit', die Verkdérperung des lichten Urkos-
mos, des kosmos neotos, der reinen Ideen-Welt Gottes.
Sie lebt in einer Sphare, die Uberrdumlich, Uberzeitlich,
Uberkausal ist, jenseits aller Spaltung kosmischer Po-
laritaten im Reiche ewig seiender Ganzheit.“*’

Als Sinnbild des weiblichen Logos stellt Sophia den
verdrangten Anteil der abendlandischen Kollektivseele
dar. Denn gerade im westlichen Kulturkreis ist "Logos"
immer rein mannlich missverstanden worden, sodass flr
Sophia als Gestalt des Geist-Weiblichen kein Raum mehr
blieb. Es ware sicher sinnvoll, der einseitigen "Logos"-
Orientierung des Abendlandes heilende Sophia-Krafte
ausgleichend, erganzend zur Seite zu stellen. Auch in
der Feministischen Theologie wird derzeit versucht, die
verschittete Sophia-Tradition des Christentums und
Judentums wieder freizulegen.?? Denn aus den Neben-
linien der judischen, christlichen und griechischen Tra-
dition — vor allem: koptisches, gnostisches und ost-
kirchliches Christentum — Iasst sich das Bild einer uralten
Weisheitsgottin gewinnen, die urspringlich grofie Bedeu-
tung besal, spéater aber durch das Patriarchat véllig ver-
drangt wurde.

In der uralten, westdstlichen Weisheitslehre, die wir
als Theosophia-Brahmavidya bezeichnen (oder, mit ein-
em gelaufigeren Ausdruck, als Theosophie), ist auch das
Sophia-Prinzip, das Mysterium des weiblichen Logos
enthalten. "Logos" als "Geist" wird in der Theosophie kei-
neswegs rein mannlich gedeutet. Ja eigentlich alle eso-
terischen Systeme, im Westen etwa die Kabbala, legen

Das Geheimnis des weiblichen Logos — der himm-
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Wert auf einen Ausgleich und ein gleichberechtigtes Zu-
sammenwirken von mannlichen und weiblichen Weltkraf-
ten. Dabei muss es als selbstverstandlich gelten, dass
das oberste géttliche Prinzip, wie immer wir es nennen,
sich jenseits aller Geschlechtlichkeit befindet. Erst auf
einer tieferen Manifestationsstufe teilt sich das Goéttliche
in ein Mannliches und Weibliches. Und die Krafte des
Mannlichen und Weiblichen finden wir, stets sich polar
erganzend, uberall in der Schépfung, auf allen Stufen der
Manifestation.

Schon die hichste Gottheit, die wir als den Dreifachen
Logos und die Zentralsonne des Alls verehren, tragt das
Urmannliche und das Urweibliche in sich, zunachst nur
potentiell, als reine Mdglichkeit des Werdens, sodann
aber auch als ganz konkrete Wesensaullerung. Die
Gottheit in ihrer ganzen Fulle umfasst sowohl Logos als
auch Sophia, sowohl das Wort als auch die Weisheit,
aber im Kern ihres Wesens liegt sie jenseits dieser
Zweiheit. In ihrer ganzen Wesensfille ist die Gottheit die
Einheit, die dem mannweiblichen Dual von Logos und
Sophia zugrunde liegt und es in sich beschlief3t. Das
g6ttliche Dual wird durch ein Héheres Drittes umfasst und
zur Triade zusammengebunden. Darin liegt das grof3e
Geheimnis der goéttlichen Triade beschlossen, dass Gott
insgesamt dreifaltig ist, aber nicht etwa aus drei Per-
sonen zusammengesetzt, sondern eine lebendige Drei-
heit in der Einheit.

Im Weltbild der Theosophie wird der manifestierte
Gott als der Dreifache Logos gesehen; dies entspricht im
Indischen der Trinitat von Vishnu, Brahma und Shiva, im
Christentum der Dreifaltigkeit von Vater, Sohn und Hei-
liger Geist. Diese heilige Trinitat steht an der Spitze eines
groRen geistlebendigen Welten-Organismus; unterhalb
dieser Trinitat stehen die sieben Ur-Logoi (in der Bibel:
die sieben Geister vor dem Thron Gottes, vgl. Off. 4/5),
und unter dieser Ebene gibt es eine Vielzahl von gottli-
chen Schépfungs-, Gestaltungs- und Erhaltungskraften,
die als Sachwalter der héchsten Géttlichen Triade in den
Naturreichen wie auch in den Reichen des Geistes tatig
sind: von den leuchtenden Cherubim und Seraphim Uber
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all die zahlreichen Engels-Hierarchien bis zu den Natur-
geistern, Devas und Elementarwesen — ein wohlgeord-
neter, vielfaltig abgestufter Schopfungsbau, in dem Alles
ineinandergreift und im Zusammenwirken ein lebendiges
Ganzes bildet. Dies ist das Bild des Universums, das die
Theosophie vermittelt; ein Bild der lebendigen Vielfalt in
der Einheit.

Der Erste Logos, das Vater-Prinzip Gottes, befindet
sich jenseits der Dualitdt von "mannlich" und "weiblich".
Man hite sich, in dieser Ersten Manifestation Gottes so
etwas wie eine "Person" zu sehen; sie ist eigentlich auch
kein "Vater" im landlaufigen Sinne, sondern ein Grofies
Unbekanntes Es, ein letzter Welturgrund, ein oberstes
schopferisches Prinzip — in der Kabbala das Ain Soph,
das wesenlose Licht Gottes. Uber diesen unerkennbaren
Urgrund und Urwillen heil’t es: "Er ist der Anfang und
das Ende aller Entwicklungsstufen der Schopfung. Sie
alle sind mit seinem Siegel gepragt, und man kann ihn
nicht anders als Einheit nennen. Er ist das einzige (wah-
re) Sein trotz der unzéhligen Formen, in denen er gestal-
tend wirkt" (Sohar I, 21a).?> Vielleicht hatte Angelus Si-
lesius diesen Ersten Logos im Sinn gehabt, als er in
seinem Cherubinischen Wandersmann von der "Uber-
Gottheit" sprach:

Was man von Gott gesagt, das gniiget mir noch nicht;
Die Uber-Gottheit ist mein Leben und mein Licht. **

Der Zweite Logos, der Liebe-Weisheit-Aspekt Gottes,
wird in manchen okkulten Traditionen als mannweiblich
bezeichnet, als mannlich-weibliches Dual. Damit erweitert
sich streng genommen die Trinitdt Gottes zu einer Qua-
ternitat, zu einer géttlichen Vierheit. Dem Zweiten Logos,
dem Sohnes-Prinzip im Christentum, ware somit ein
weibliches Dual an die Seite zu stellen: die himmlische
Sophia! Sie ist gewissermallen das geheime und verbor-
gene Tochter-Prinzip, das dem Wirken des Sohnes zur
Seite steht — die Schwesterseele des Kosmischen Chris-
tus, sofern wir diesen mit dem Sohn gleichsetzen wollen.

Der Dritte Logos, die Aktive Intelligenz, erscheint in
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christlicher Deutung als der Heilige Geist — der Weltgeist,
die Weltvernunft, die kosmische Intelligenz, der die Auf-
gabe zukommt, das Wirken des Ersten und Zweiten Lo-
gos bis in die Ebenen der Materie hinunterzutragen.

Durch den Heiligen Geist, der wie ein elektrisch-mag-
netisches Ubertragungs-Medium wirkt, werden die Soh-
nes- und Sophia-Kréfte in alle Bereiche der Schdépfung
hineingetragen. Die lebendigen Wesenskrafte Gottes be-
leben und beseelen alle sichtbaren und unsichtbaren
Welten; denn niemals ist die Schépfung getrennt vom
Geist des Schdpfers. Gott ist nicht jener "Uhrmacher” der
Deisten, der die Welt wie eine Maschine zusammenbaut
und sie sodann "von aulen® betrachtet, sondern viel eher
jener bewegende All-Geist, der im Weltganzen lebt und
wirkt. Uberall in der Schépfung wirken Logos- und So-
phia-Krafte; sie bilden eine universelle mannlich-weib-
liche Polaritat. Deshalb zeigt sich alles Geschaffene in
polarer Gestalt, und alles Leben entfaltet sich im ewigen
Widerstreit der Polaritaten, etwa Tag und Nacht, Hell und
Dunkel, Hoch und Tief, Mannlich und Weiblich, Sonne
und Mond. Dies sind Gegenséatze, die sich nicht etwa be-
kédmpfen, sondern erst im schodpferischen Zusammen-
wirken ihre eigentliche Erfullung erlangen.

Sophia stellt also den weiblichen Teil des Zweiten Lo-
gos dar; und insofern bildet sie einen Bestandteil Gottes.
In unserem westlichen Kulturkreis wurde jedoch die Idee
eines weiblichen Logos verdrangt, da das Patriarchat den
"Logos" mit dem rein mannlichen Intellekt gleichgesetzt
hat. Anders jedoch in den esoterischen Traditionen des
Morgenlandes — dort blieb das Mysterium des weiblichen
Logos erhalten, wie sich an Beispielen aus Indien und
China aufzeigen lasst:

Im indischen Goétter-Pantheon finden wir die Goéttin
Vach, eine Goéttin des Wortes, der Redegewandtheit so-
wie der menschlichen und géttlichen Sprache — zweifel-
los ein weiblicher Logos, zumal da "Logos" in erster Linie
"Wort" bedeutet. Sie wird auch die "Konigin der Goétter”
genannt, und gewissen Meinungen zufolge steht sie mit
dem Schopfergott Prajapati in Verbindung, wenn dieser
die aufliergewothnlich machtigen Worte ausspricht, die
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Himmel und Erde, den Ozean sowie Donner und Blitz
hervorrufen. Sie selbst verkorpert diese schopferischen
Urworte und erschafft somit mit ihrer magischen Kraft das
Universum. Vach wird zuweilen auch mit Sarasvati, der
Gemahlin des Brahma und Goéttin der Weisheit,
gleichgesetzt. In jeder Hinsicht entspricht sie also dem
griechischen "Logos®, der freilich nur als rein mannlicher
Begriff existiert.

In dem Goétterpaar Brahma-Vach sehen wir den
Zweiten Logos in seiner mannlich-weiblichen Polaritat
verkorpert. Und wenn wir unseren Blick nach China
wenden, so finden wir dort als Entsprechung der indi-
schen Vach die Himmelsmutter Kwan-Yin, eine Erschei-
nungsform des Avalokitesvara-Bodhisatva, die im
chinesischen Volk ebenso popular und allgemein verehrt
war wie im westlichen Kulturkreis die "Gottesmutter®
Maria. Diese Kwan-Yin, die man zuweilen auch die
"Madonna des Fernen Ostens“ genannt hat, ist der
einzige weibliche Bodhisatva, der in der Religion des
Buddhismus vorkommt. Ihr Name, wortlich Ubersetzt
"géttliche Stimme*, bedeutet so viel wie Wort, géttliches
Urwort, Logos. Als weiblicher Logos entspricht sie somit
der Sophia, wie sie in den westlichen Traditionen
vorkommt; in der Geheimlehre wird Kwan-Yin ausdruck-
lich als "weiblicher Logos" bezeichnet.?

Auch in dem &gyptischen Goétterpaar Isis und Osiris
begegnet uns der Zweite Logos in seiner mannlich-weib-
lichen Polaritat, dhnlich wie in Brahma und Vach - Isis
ist demzufolge ein weiblicher Logos und somit eine Er-
scheinungsform der Sophia. Der &agyptische Mythos
nennt Isis als die Schwester und Gemahlin des Hoch-
gottes Osiris (die Geschwisterehe war in Agypten durch-
aus gelaufig, ja sogar ein Zeichen von hohem Stand),
der seinerseits ganz eindeutig ein gottlicher Logos ist,
zumal da er auch mit der Sonne identifiziert wird. Osiris
ist eine Erscheinungsform des gottlichen Weltenlogos.

Ein Abbild dieses groRen Weltenlogos tragen wir in
uns; denn der Dreifache Logos spiegelt sich in der un-
sterblichen Monade, die als das Ewige und alle Wech-
selfdlle von Geburt und Tod Uberdauernde den eig-
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entlichen Kern unseres Wesens darstellt. Wir tragen den
Logos in uns, in seiner triadischen Gestalt, und insofern
tragen wir auch Sophia in uns. Modern kénnte man So-
phia auch einen Archetyp der menschlichen Seele nen-
nen, der — eingebettet in den Ozean des kollektiven Un-
bewussten — allen Menschen, Mannern wie Frauen glei-
chermalen, einwohnt. Dies ist der Sophia-Impuls in jeder
Menschenseele, der, wenn in rechter Weise erweckt, uns
transformieren und zu einem echten kosmischen Weis-
heitsbewusstsein hinfihren kann. "Das Ewig-Weibliche
zieht uns hinan®, spricht der Chorus mysticus am Ende
von Goethes Faust; nur das Sophia-Weibliche kann da-
mit gemeint sein. Und sagt nicht auch Novalis in seinem
berihmten Marchen von Eros und Fabel, dass Sophia
"ewig Priesterin der Herzen“ sei? Das Marchen endet mit
den Versen:

Gegriindet ist das Reich der Ewigkeit

In Lieb* und Frieden endigt sich der Streit,
Voriiber ging der lange Traum der Schmerzen,
Sophie ist ewig Priesterin der Herzen.?®
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Fohat — die Urkraft der Schopfung

besitzt die Urkraft Fohat im Weltschépfungspro-

zess allergrofte Bedeutung. Fohat als universale
Schdpfungskraft existiert auf der prékosmischen, kos-
mischen, menschlichen und irdischen Ebene, wobei es
auf allen diesen Ebenen in jeweils gednderter Erschei-
nungsform und Schwingungsrate in Erscheinung tritt.
Auf der untersten irdischen Ebene driickt sich Fohat als
Elektrizitdt aus. Wenn die Naturwissenschaftler wiissten,
welche zutiefst esoterische Dimension der Elektrizitat
innewohnt!

Fir den Adepten auf dem Pfad der Uralten Weisheit
ist es wichtig, anhand der Lehren, die der Menschheit
von der Grolken Weilen Bruderschaft Gbergeben wor-
den sind, ein genaueres Bild vom Wirken der Foha-
tischen Urkraft zu gewinnen. Wenn wir tiefer in diese
Lehren eingedrungen sind, werden wir verstehen — und
wir werden es irgendwann auch sehen —, dass wir von
einem strahlenden Ozean Fohatischer Energien umge-
ben und durchdrungen sind; dass die feurigen Wellen
von Fohat alles im Universum erfullen, von den héchsten
Gipfelhéhen des Dreifachen Logos bis hinab zu den
subtilsten Tiefen des inneratomaren Lebens. Fohat ist
das Urfeuer der Schopfung. Fohat ist der "feurige
Wirbelwind", der die Atome hartet zu sie zu bewussten
Monaden géttlichen Bewusstseins werden lasst.

In der westlichen Philosophie werden "Geist" und
"Materie" oft als Gegensatz einander gegeniibergestellt.
Dies geschieht vor allem deswegen, weil die Vertreter
der westlichen Philosophie nicht wissen, dass "Fohat in
seinen verschiedenartigen Manifestationen das geheim-
nisvolle Band zwischen Geist und Stoff bildet — ,das
jedes Atom zum Leben elektrisierende beseelende
Prinzip"?’. Fohat ist die Verbindungsbriicke zwischen
Geist und Materie; und zwar im Sinne einer dynami-
schen Kraft, welche die dem goéttlichen Geist innewoh-
nenden Ideen der kosmischen Substanz aufdrickt,

Q Is kosmogonischer Eros und géttliche Elektrizitat
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ungefahr so, wie ein Stempel einen Abdruck auf dem
Papier hinterlasst.

Die ersten Urspriinge der universellen Fohatkraft
liegen im innertriadischen Leben der héchsten Gottheit
selbst verborgen. Stellen wir uns hier noch einmal den
theogonischen Prozess vor Augen, wie er sich auf den
Uberzeitlichen und (berrdumlichen Ebenen der Vor-
Schdpfung voIIzogZS. Der theogonische Prozess beginnt
mit dem Parabrahma, der gestaltiosen unnennbaren
Uber-Gottheit, dem Einen das ist, dem schépferischen
Nichts. Es war eine evolutiondre Notwendigkeit, dass
aus den Urgrinden Parabrahmas das gottliche All-Eine
als der |. Logos heraustrat, ebenso dass das All-Eine
sich personalisierte, individualisierte, zum géttlichen All-
Ich oder zum II. Logos wurde. Dies ist der erste Punkt in
der Weltentwicklung, wo Dualitat auf den Plan tritt; denn
jedes Ich schafft sich ein Du, jedes Subjekt ein Objekt,
jeder Geist eine Substanz als Trager. So ist der Il. Logos
eigentlich ein dualer. Er besteht in der ewigen Bipolaritat
von Urgeist und Urstoff, prédkosmischen Ideen und
prakosmischer Substanz.

An dieser Stelle der Weltentwicklung tritt nun erst-
mals Fohat auf den Plan. Es ist der schopferische
Funke, der Uberspringt zwischen den beiden Polen des
Il. Logos: die goéttliche Elektrizitat, welche die im Ur-
subjekt sich befindenden Ideen der Matrix der geistigen
Ur- und Wurzelsubstanz eindriickt, ungefahr so, wie man
mit Hilfe eines Stiftes die Buchstaben einer Schrift auf
ein leeres Blatt Papier schreibt. Fohat ist die feurige
Chiffrenschrift Gottes. Es ist die Urschrift der Schépfung,
der Ur-Code der Welt-Evolution. Auf der prakosmischen
Ebene, auf der des inneren Lebens des Logos, ist Fohat
die Energie der prakosmischen Ideenbildung. Nach den
Worten der Geheimlehre ist Fohat "die dynamische En-
ergie der kosmischen ldeation; oder, von der anderen
Seite betrachtet, ist es das intelligente Medium, die len-
kende Kraft in jeder Offenbarung, der durch die Dhyan
Chohans, die Bildner der sichtbaren Welt, Gbertragene
und offenbarte géttliche Gedanke."*

Mit dem Ubergang vom Il. Logos zum Ill. Logos
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schlagt Theogonie in Kosmogonie um; denn unterhalb
der prakosmischen Ebenen des Logos beginnen die
kosmischen Ebenen der manifestierten Schopfung. Wie
wirkt Fohat auf diesen kosmischen Ebenen? Wie oben
schon gesagt wurde: es ist das "intelligente Medium, die
lenkende Kraft der Offenbarung”, das Material und
Hilfsmittel, mit dem die Dhyan Chohans — die Gotter-
hierarchien — den Schdpfungsbau des Universums
errichten. Man kann sich diesen Vorgang ungefahr so
vorstellen: Der lll. Logos — buddhistisch Mahat, die
schopferische Weltintelligenz, christlich der "Heilige
Geist" — ist der Universalgeist, der die Prototypen alles
spater Geschaffenen urbildhaft in sich tragt. Dieser lll.
Logos kann auch als das All-Viele bezeichnet werden;
und es war eine evolutionare, kosmogonische Notwen-
digkeit, dass aus dem All-lch mit seiner Bipolaritat von
Urgeist und Urstoff das All-Viele als das urbildliche
Universum in Gott heraustreten musste.

Mahat, der lll. Logos oder das All-Viele enthalt also
die Urgedanken der Schépfung. Mahat spiegelt sich nun
wieder im kosmischen Fohat, das die empfangenen
Eindriicke seinerseits der physischen Materie aufdriickt.
Fohat wirkt innerkosmisch somit als Ubertragungs-
medium, jedoch nicht als eine dumpfe unbewusste Kraft,
sondern als intelligentes Medium. "Mit Hulfe Fohats
werden die ldeen des Universalgemutes der Materie
aufgedriickt. Eine schwache Vorstellung von der Natur
des Fohat kann aus der Bezeichnung 'kosmische
Elektricitat' gewonnen werden, die manchmal darauf
angewendet wird; doch muissen in diesem Falle den
allgemeinen bekannten Eigenschaften der Elektricitat
noch andere hinzugefigt werden, einschliellich der
Intelligenz. Es ist interessant zu bemerken, dass die
moderne Wissenschaft zu dem Schlusse gekommen ist,
dass jede Gehirntatigkeit von elektrischen Erscheinun-
gen begleitet ist."*

Im Prozess der Kosmogenese, der dem theogoni-
schen Prozess auf dem Fule folgt, tritt Fohat als "feu-
riger Wirbelwind" in Erscheinung. Dieser ist ein mach-
tiges Instrument der Welterschaffung in den Handen der
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sieben Urgeister, die ihrerseits als Sachwalter des drei-
fachen Logos wirken. "Die urspriinglichen Sieben", heif3t
es im Buch Dzyan (V/2), "die ersten sieben Atemziige
des Drachens der Weisheit, erzeugen ihrerseits durch
ihre heiligen kreisenden Atemzige den feurigen
Wirbelwind. Diese machen ihn zum Boten ihres Willens.
Der Dzyu wird Fohat: der schnelle Sohn der géttlichen
Soéhne, dessen Sohne die Lipika sind, erflllt in Kreis-
bewegung seine Sendung. Fohat ist das Pferd, und der
Gedanke ist der Reiter. Er geht wie ein Blitz durch die
feurigen Wolken; er nimmt drei und finf und sieben
Schritte durch die sieben oberen und die sieben unteren
Regionen. Er erhebt seine Stimme; er ruft die unzahligen
Funken zusammen und vereinigt sie."*'

Wie ein feuriger Wirbelwind streut Fohat die Funken
géttlichen Bewusstseins in das manifestierte All aus.
Ferner heiflt es im Buch Dzyan (V/4): "Fohat zieht Spi-
rallinien, um das Sechste mit dem Siebenten — der
Krone — zu verinigen"*. Dies bezieht sich sowohl auf die
Evolution der Natur als auch auf die des Menschen,;
Fohat wirkt hier als die géttliche Anziehungskraft, die
das Siebente Weltprinzip des Atma mit dem Sechsten
des Buddhigeistes in Verbindung setzt. Wie es im Kom-
mentar zu diesen Strophen heildt: "Fohat, in seiner Ei-
genschaft als die gottliche Liebe (Eros), die elektrische
Kraft der Affinitdt und Sympathie, versucht nach der
allegorischen Darstellung, den reinen Geist, den vom
Einen Absoluten untrennbaren Strahl, in Verbindung mit
der Seele zu bringen, welche beide im Menschen die
Monade, und in der Natur das erste Bindeglied zwischen
dem 33gawig Unbedingten und dem Geoffenbarten bil-
den."

Darum heil3t es auch in Stanze VII/5: "Der Funke
héngt von der Flamme an dem feinsten Faden von Fo-
hat herab. Er durchwandert die sieben Welten der
Maya"*. Der "Funke" ist hier die géttliche Monade, die
alle Ebenen der Schopfung durchwandert, sich dabei
stufenweise hoherentwickelnd; und diese Monade des
individualisierten Buddhigeistes hangt, verbunden allein
durch einen aus feinstem Fohatstoff gewirkten Licht-
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faden, an dem géttlichen Ozean des Atma, des Uber-
individuellen Allgeistes, der nur noch reine Flamme ist.
Und wahrend wir Monaden die Welten der manifes-
tierten Schopfung durchwandern, Weltenwanderer die
wir sind, bleiben wir doch immer durch die Anzieh-
ungskraft des Fohatfadens mit dem universalen Atma-
geist verbunden. Ich behaupte also, dass die individu-
alisierten Monaden niemals vollig von Atma getrennt
sind. Vielmehr ist fir die Monade der aus der indischen
Philosophie ibernommene Begriff der "Fadenseele", das
heit sutratma®®, sehr passend. Die verschiedenen As-
pekte unseres Selbst sind wie an einem unsichtbaren
Faden aufgereiht, vom obersten Atmageist bis herab
zum dichtesten und verganglichsten Korper in der ma-
teriellen Welt.

Die Fadenseele unseres Selbst reicht vertikal durch
alle sieben Weltebenen hindurch. Dasselbe gilt auch von
Fohat: "Fohat ist Uberall; er lauft wie ein Faden durch
alles und hat seine eigenen sieben Abteilungen."® Im
Menschen ist der zusammenhaltende Faden, der alle
Aspekte unsres Selbst, vom hdchsten bis zum nieder-
sten miteinander verbindet, aus leuchtender Fohatkraft
gewirkt; und im All ist der alles zusammenhaltende Fa-
den ebenfalls eine Energiesaule aus Fohat. Die be-
rihmte Kundalinikraft, die von den Yogis erweckt wird,
ist auch nichts anderes als eine — zweifellos mensch-
liche, irdische — Erscheinungsform der universalen
Fohatkraft.

In der phanomenalen oder kosmischen Welt wird
Fohat oft mit Elektrizitdt und Magnetismus in Zusam-
menhang gebracht; Fohat ist dort ndmlich "jene occulte,
elektrische, vitale Kraft die, unter dem Willen des
schopferischen Logos, alle Formen vereinigt und zu-
sammenbringt, indem sie ihnen den ersten Anstol giebt,
der in der Zeit zum Gesetz wird."’ Weitere Umschrei-
bungen sind: "In seinem sekundaren Aspekt ist Fohat
die Sonnenenergie, die elektrische Lebensflissigkeit,
und das erhaltende vierte Prinzip, die Tierseele der
Natur, sozusagen, oder — Elektrizitat."® Die Tierseele
der Natur wurde auch als "animalischer Magnetismus"
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bezeichnet. Daher: "Fohat (....) wird von den Occultisten
als eine Wesenheit betrachtet (....). Auf der irdischen
Ebene wird sein Einfluss in der magnetischen und
wirksamen Kraft gefiihlt, die durch das starke Verlangen
des Magnetisierenden hervorgerufen wird."*

Im gegenwartigen Zyklus der Evolution kann unser
Wissen von Fohat notwendigerweise nur ein bruch-
stickhaftes sein. Selbst das, was auf den Seiten der
Geheimlehre Uber das Mysterium von Fohat mitgeteilt
wird, ist nur so viel, wie von der gegenwartigen Mensch-
heit verstanden werden kann. In kinftigen Runden der
Evolution werden auf dieser Erde vielleicht Rassen
erscheinen, die Fohat nicht nur kennen, sondern mit
dieser kosmischen Allkraft ganz konkret und praktisch
umgehen werden, so wie wir heute mit elektrischem
Strom als Quelle von Licht und Warme. Der vollent-
wickelte Gottmensch der Fernstzukunft ist Herr tber alle
Schopfungsenergien. In seinen Handen wird Fohat in
segensreicher Weise dazu verwendet werden, die
Schoépfung zu veredeln und weiterzuentwickeln.
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Sphirenmusik — die Welt ist Klang

Wenn immer du féhig bist, dein Bewusstsein mit einer
der sieben Saiten des 'universalen Bewusstseins' har-
monisch zu stimmen, mit jenen Saiten, die (ber das
Schallbrett des Kosmos laufen, schwingend von einer
Ewigkeit zur anderen; wenn du vollkommen die 'Harmo-
nie der Sphéren’ studiert hast, dann erst wirst du volle
Freiheit haben, dein Wissen mit jenen zu teilen, bei de-
nen es mit Sicherheit geschehen kann. (Die Geheim-
lehre, 1/ 190)

in sich tragt, und dieser Satz lautet: Die Welt ist

Klang - sie ist Ton, Musik, Schwingung. Sowohl
"Energie" als auch "Materie" sind nichts anderes als
"Schwingung". Die Welt ist ein von Harmonie erfllltes
Ganzes, in dem jedes Einzelwesen auf seiner Schwin-
gungsfrequenz tont, ganz auf seine Weise, aber zugleich
sich mit allen anderen Wesen im All zu einem univer-
salen Weltengesang vereint.

In der Uberirdischen Macht der Musik offenbaren sich
geistige Urgesetze; denn in der Musik wirken dieselben
harmonikalen Schwingungsgesetze, die Uberall im
Kosmos anzutreffen sind. Musik ist ein Bestandteil der
Schoépfungsordnung. Die Musik, die hier im Irdischen
unser Ohr erreicht, kindet von einer noch schoneren,
geistigen oder Uberirdischen Musik. In der Tat: Die Welt
ist Klang — ein tdnendes, klingendes, in unerreichbaren
Harmonien schwingendes Organ: ein Instrument, des-
sen Saiten mitschwingen zum Klang jener Weltenme-
lodie, die der eine groRe Tonkinstler — der Géttliche
Harfner — seit Ewigkeit immer neu variierend darauf
spielt.

In gewisser Weise koénnte der Kosmos auch mit
einem Lied verglichen werden, das der Schoépfer allen
Seins seit Urzeiten komponiert und singt, ohne dass es
dabei jemals einen Anfang oder ein Ende gabe. Es ist
ein ewiges Lied, und sein Rhythmus entspricht dem
Zyklus des Entstehens, Vergehens und Neugebarens;

Es gibt einen Satz, der den Inbegriff aller Esoterik
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seine Strophen entsprechen den gro3en Schdpfungs-
zyklen, den Pralayas und Manvantaras; seine Verse den
zahlreichen Zyklen und Runden; seine Zeilen den
augenfalligen Rhythmen der Natur, etwa den vier Jah-
reszeiten oder den Mondphasen. Wer wollte abstreiten,
dass Rhythmus immer mit Melodie zusammengeht? So
kdnnte es sein, dass hinter allen Naturrhythmen ein
grolRer Weltengesang stehen mag, den wir freilich mit
blo materiellen Ohren nicht wahrzunehmen vermdgen.

Die Melodie der Welt ist indes eine Musik der Seele;
und mit den Ohren der Seele héren wir auch jene Spha-
renharmonie, die uns Uberall in der Natur entgegen-
klingt. In der Natur ist ein Zaubergesang; den kdnnen wir
erwecken und zum Ertdnen bringen, wenn wir selbst aus
dem irdischen Traumschlafe zu jener unsterblichen
Seele erwachen, die wir in jedem Moment unseres Seins
tatsachlich sind. Die unsterbliche Seele ist namlich
selbst ein Instrument — ein Resonanzboden, der den
Gesang des Kosmos aufnimmt und in sich widerhallen
I&sst; oder vielleicht auch eine Harfe, die von allein zum
Klingen kommt, wenn ein geisterfiliter Wind dartber
streicht.

Der Ursprung der Spharenmusik, dieser dem phy-
sischen Ohr unhorbaren, nur dem Geistesohr wahr-
nehmbaren Urmusik, die den Kosmos durchwaltet, liegt
in der Geistigen Welt. Die wenigen groflen Eingeweih-
ten, denen es vergonnt war, die Geistige Welt — die
Mentalebene, das Devachan, den "kosmos noetos", die
Ideenwelt — hellschauend zu sehen, beschreiben sie als
ein wogendes Meer von Toénen. Diesen Toénen ent-
sprechen Farben; denn auch "Farbe" ist "Schwingung".
Alles auf der Mentalebene offenbart sich in Form von
Schwingungen. Schnell wechselnde Gedankenformen,
in Wellen verschiedener Farbtdne leuchtend, gleiten in
unbeschreiblicher &therischer Helligkeit durch jede nur
denkbare Form, sodass jede Form eine Harmonie rie-
selnder, lebendiger, zarter Farben darstellt, darunter
oftmals solche, die kein passendes Wort nennen kann,
da sie hier auf Erden unbekannt sind.
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Die Eingeweihten, die in ihrer Schau bis zur Ebene
der Mentalen Welt vorgedrungen sind, sprechen nur
noch in Worten hochsten Entzickens von der Herr-
lichkeit des geistigen Kosmos. Die Schodnheit der phy-
sischen Welt, die wir gewiss nicht genug lobpreisen
kdnnen, ist nach Aussage der Meister und Eingeweihten
nur ein Abglanz der Mentalen Welt mit ihrem Meer von
tdnenden und farbig schillernden Geist-Schwingungen.
Es ist himmlische Musik, Spharenmusik im wahrsten
Sinne des Wortes, die dort oben in der Mentalen Welt
erklingt; und ein schwacher Widerhall davon erreicht uns
hier in der irdischen Welt. Es ist in der Tat so, dass die
groRen Musiker die Inspiration zu ihrem Werk bewusst
oder unbewusst aus der Sphare des Geistigen em-
pfangen haben; denn dort ist alles sich Bewegende von
Kaskaden harmonischer Téne umgeben. Und die Men-
talkorper der Planeten erklingen, indem sie die Weiten
des Kosmos durcheilen, "in Bruderspharen Wettge-
sang", wie es Goethe im Prolog zum Faust zutreffend
dargestellt hat:

Die Sonne tént nach alter Weise
In Brudersphéren Wettgesang,
Und ihre vorgeschrieb'ne Reise
Vollendet sie mit Donnergang.

Jeder Planet besitzt in der Tat seinen spezifischen,
nur ihm eigenen Ton; jeder hat seine eigene Schwin-
gungsfrequenz. Gewiss hat man die "Planetenténe”
auch physisch hdrbar gemacht, als rein physikalische
Schwingungen; doch dirfen wir nicht vergessen, dass
die eigentlichen Planetentone die feinstoffliche Welt des
Astralen durchdringen und mehr noch die Geistige Welt.
Wenn die Sonne bei ihrem Untergang "nach alter Weise"
"tont", so ist dies ein mentaler Gesang des Sonnen-
Logos, der nicht irgendwelchen physikalischen Toénen
entspricht. — Geistiges Hellhéren ist erforderlich, um
diesen tatsachlichen "Sonnengesang” zu erlauschen. —

Wenn der Spharengesang der Planeten, Monde,
Sternsysteme und Galaxien mit einer vielstimmigen
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Symphonie verglichen werden kann, so gibt es in dieser
Weltensymphonie doch einen Grundton, der alle Tone in
sich beschlieft, weshalb denn auch die Musik immer
wieder zu ihm zuriickkehrt. Dieser Grundton, der In-
begriff der Spharenharmonie, ist die heilige Silbe "Aum".
Deshalb sagen die Weisen Indiens: "Der Om-Laut ist
das Brahma". Dieses Mantra sollte daher nicht ge-
sprochen, sondern gesungen werden; denn das Aum ist
der Gesang Brahmas, die Schwingung der hoéchsten
Gott-Energie und zugleich der Grundton der Schépfung.
In der Tiefenmeditation, wenn das grundlose Meer der
Stille in uns hochsteigt, dann kénnen wir das kosmische
All-Mantra in uns erklingen lassen; und wenn wir mit
diesem Urlaut vollkommen mitschwingen, werden wir
vielleicht auch — wie einst Pythagoras — die anderen
Toéne der Mentalen Welt erlauschen.
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Die 7 Schépfungs-Urprinzipien

Die sieben heiligen Ur-Planeten

der und Babylonier, entstand aus dem hellsichtigen

Schauen der damaligen Menschen jene tiefgriindige
esoterische Sternenweisheit, die in dem Kreisen der
Planeten und Tierkreiszeichen am Firmament das
Walten schicksalsbestimmender géttlicher Machte sah.
Diese esoterische Sternenweisheit ging aus von dem
Hermetischen Satz "Wie oben, so unten”, dem Satz der
spiegelbildlichen Entsprechung von Mikrokosmos und
Makrokosmos. Das makrokosmische All mit all seinen
Gestirnen und Himmelskdrpern galt als eine Widerspie-
gelung des inneren Seelenkosmos. Die Sterne und
Planeten, die weit oben ihre Himmelsbahn zogen, wur-
den gesehen als Sinnbilder fir Schicksals- und See-
lenmachte, die im Inneren des Menschen walten.

In diesem Sinne kann man auch sagen: Die Sterne
walten in unserer eignen Brust! Die Sternenkunde der
Alten ging davon aus, dass Mensch, Erde und Kosmos
eine untrennbare Einheit bilden. Die urspriingliche Ster-
nenweisheit kannte sieben Schdépfungs-Urprinzipien,
namlich Sonne, Mond, Merkur, Venus, Mars, Jupiter und
Saturn, die nicht nur im Menschen, sondern im ge-
samten Natur- und Erdgeschehen wirksam sind: Pflan-
zen und Baume, Metalle, Mineralien, Edelsteine und
Halbedelsteine werden ihnen zugeordnet. In allen
schopferischen Prozessen, die wir in der Natur sehen,
sind die sieben heiligen Planetenkrafte am Werke. Und
das hellsichtig-imaginative Schauen der Alten liel3 die
universal wirkenden Planetenkrafte zu jenen Géttern
werden, die uns in der Mythologie der Antike als leben-
dige Geist-Gestalten gegenibertreten.

Wir haben hier also eine absteigende Reihe von
Schopfungsebenen vor uns: Gétter, Planeten, Mensch-
en, Tiere, Bdume, Pflanzen, Edelsteine — und es ist die-
selbe Energie, die das auf diesen Schdpfungsebenen

I n urferner Vergangenheit, zu Zeiten der Perser, Me-
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Existierende durchpulst und zu einer umfassenden
Einheit zusammenschmilzt. Die Entsprechungswissen-
schaft ist somit eine spirituelle Universalwissenschaft, in
der die Psychologie mit der Esoterischen Astrologie, der
Numerologie, der Geomantie und der magischen Edel-
steinkunde zu einer unaufl@slichen Sinneinheit mitein-
ander verbunden werden. Denn Alles entspricht einan-
der; es gilt nicht nur der Satz: "Wie oben, so unten!”,
sondern auch, als unmittelbare Folge daraus: "Wie
Innen, so Aulen!”.

Das Prinzip universaler Entsprechung

Im Folgenden mochte ich das Prinzip der universalen
Entsprechung, das Grundprinzip der Esoterik schlech-
thin, noch etwas deutlicher hervortreten lassen — und
zwar am Beispiel der Planeten. Unter Planeten im Sinne
der Esoterik verstehen wir nicht in erster Linie die
physischen Himmelskérper, sondern Zentren geist-
energetischer Schwingungs-Qualitaten, die jedoch in den
physisch sichtbaren Planeten, die sich am Himmel
bewegen, zum Ausdruck gelangen. Es mag eine Zeit
kommen, da die heutige naturwissenschaftliche Kosmo-
logie sich ausweiten wird zu einer esoterischen Ster-
nenweisheit; erst dann wird man den alten hermetischen
Satz "Wie oben, so unten" begreifen, weil man sieht,
dass sich die beiden Systeme "Mensch" und "Gestirn" in
einem gemeinsamen morphogenetischen Feld befinden.
Die Planeten im Sinne der Esoterischen Astrologie
symbolisieren Grundkrafte des Seins, die "Unten" und
"Oben", "Psyche" und "Kosmos", gleichermalien durch-
walten. Zum Verstandnis der esoterischen Bedeutung
der Planeten sei hier folgender Schlissel gegeben,
wobei hier nur die sieben heiligen Ur-Planeten berlck-
sichtigt werden sollen:

e Sonne Identitat
e Mond Psyche
e Merkur Intellekt
e VVenus Asthetik
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Mars Energie
Jupiter Dominanz
e Saturn Initiation

Hier wird deutlich, dass die Abfolge der Planeten
einen Zyklus geistiger Evolution darstellt. Die Geist-
Individualitat, die sich zunachst als "Sonne" (Identitat)
manifestiert, verwirklicht sich im Unbewussten (Mond)
und Bewussten (Merkur), bis sie in die Phase der
Initiation (Saturn) eintritt, wo sie unter der Einwirkung von
Uranus und Neptun neu konsolidiert wird. In einer Phase
der Regeneration durchlauft sie das magische "Stirb und
Werde", an dessen Ende sie als neue Identitdt —
gleichsam als neue Sonne — wiedergeboren wird. Hier
setzt nun ein neuer Evolutions-Zyklus ein, wieder mit
Sonne, Mond, Merkur usw., und so geht es endlos weiter,
in immer neuen Phasen evolutiondrer Hoherentwicklung.

Den Planetenkraften werden neben den ihnen zu-
gehdrigen Goéttern auch die heiligen Zahlen von 1 bis 7,
ferner Metalle, Farben sowie die 7 Chakren, also die
Zentren im Atherkérper des Menschen, zugeordnet:

Planet Gott Metall Farbe Chakra
Sonne Apollo Gold Gelb / Gold Herz
Mond Selene  Silber Orange Becken
Mars Ares Eisen Rot Milz
Merkur  Hermes Quecksilber Blau Hals
Jupiter  Zeus Zinn Indigo Stirn
Venus Aphrodite Kupfer Griin Nabel
Saturn Kronos Blei Violett Krone

Mit den Planeten durch die Woche gehen

Die meisten der heutigen Menschen kénnen dieses
hohe esoterische Sternenwissen der Alten gar nicht
mehr erfassen, sondern sie sagen nur, dass sie die
"Astrologie" fur "Aberglaube" halten! Damit beweisen sie
nur, wie naturfremd sie schon geworden sind, und dass
sie keine Ahnung mehr haben vom Wirken der leben-
digen Schopfungskrafte. Wir kdnnen aber das Wirken
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der Planetenkrafte auch heute noch erfahren, erspiren,
im taglichen Leben, ganz konkret und praktisch. Wir kon-
nen uns mit der Schopfung wieder neu rickverbinden,
indem wir unser Leben wieder ganz bewusst in die
planetarischen und kosmischen Rhythmen hineinstellen.

Lebensvollzug im Einklang mit den kosmischen
Rhythmen — was heil3t das? Es geht dabei im Grunde
genommen nur darum, bewusster zu leben, ein neues
Gesplr zu entwickeln fir das Dasein der alten Ster-
nengdtter auch in unserer heutigen Zeit, in uns und um
uns, im Innern der Seele wie auch in den Reichen der
Natur. Dies kann beispielsweise geschehen durch ein
bewusstes Hindurchgehen durch die Woche. Jeder auch
nur halbwegs sensible Mensch wird doch wohl zugeben
missen, dass jeder Wochentag eine andere Schwin-
gungs-Qualitat, eine andere Atmosphare besitzt, dass z.
B. dem heiteren asthetischen Freitag eine andere Qua-
litat innewohnt als dem feierlich-majestatischen Sonntag.

Der Lauf der Woche folgt dem schdpfungsimmanen-
ten Siebener-Rhythmus. Alles in der Schépfung tragt
das Signum der heiligen Siebenzahl. Sieben Tdne hat
die Oktave, sieben Farben das Spektrum, sieben Tage
die Woche — all dies steht in Bezug zu den sieben Pla-
netenkraften. Schon in den Namen der heutigen Woch-
entage kommt zum Ausdruck, dass die alten Sternen-
gotter noch in ihnen weiterleben.

Ein Uberblick Uber die Wochentage und ihre plane-
tarischen Herrscher soll dies deutlicher werden lassen:

1. Der Sonntag untersteht der Wirkmacht des kosmi-
schen Sonnen-Logos. Am Sonn-Tag sollen wir selber
sonnenhaft werden, indem wir des Géttlichen in uns be-
wusst werden. Durch die ganze Natur zieht eine Stim-
mung weihevoller Gott-Verehrung!

2. Die Devise am Montag kénnte lauten: Empfange,
sei fruchtbar, um zu gebéren! Dies entspricht ganz der
Natur des Mondes. Am Montag sollen wir uns nahren fir
die Woche; wir sollen allerlei Impulse in uns aufnehmen,
die im Lauf der Woche verwirklicht und umgesetzt wer-
den sollen. Die Natur verharrt montags noch in einem
dammerhaft-traumhaften Zustand.
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3. Die Devise am Dienstag lautet: Setze Energie frei,
schaffe, wirke! Dem eher passiv-aufnehmenden, eher
weiblichen Montag folgt der mannliche und kampferisch-
aktive Dienstag (engl. Tuesday von dem germanischen
Gott Tiu, d. i. Mars).

4. Der Mittwoch (engl. Wednesday, Tag des Wodan,
rom. Merkur) eignet sich fir alle Wortschaffenden und
WortkUnstler; auch fir das Lernen und Aufnehmen von
Wissen, doch hat er im Vergleich zu dem noch halb
vertrdumten Montag einen eher unruhig-quecksilbrigen
Charakter.

5. Der Donnerstag, ein koniglicher Tag — er unter-
steht Donar / Thor, rédm. Jupiter (engl. Thursday) — bildet
in gewisser Hinsicht den Héhepunkt der Woche, denn
hier ernten wir die Friichte, die wir im Laufe der Woche
gesat haben; wir steigen auf zur hochsten Fille der
Macht- und Kraftentfaltung, die durch den marsianischen
Dienstag schon vorbereitet wurde.

6. Indem wir am Freitag, Freyas Tag (Freya ist die
germanische Venus), die Woche ausklingen lassen,
wenden wir uns dem Schoénen, dem Angenehmen zu,
dem Spiel und der Zerstreuung, der Geselligkeit, der
Kunst und der Liebe. Im Sinnenhaft-Schénen kénnen wir
ein Abbild des Ewig-Schonen erblicken.

7. Der Samstag, der Tag Saturns (engl. Saturday),
der den Zyklus der Woche beschlielt, tragt eher erns-
ten, schweren, nachdenklichen Charakter. Er eignet sich
dazu, ganz in die Meditation zu gehen, Rickschau zu
halten ber die verflossene Woche, auch mit der Waage
des Karma getane Fehler und erlittene Fehlschlage zu
messen. Dem ernsthaft-introvertierten Samstag wird
jedoch bald der freudevoll-extrovertierte Sonntag folgen,
und wir ahnen schon das Licht des wiederkehrenden
Sonnengottes.

Der Siebener-Zyklus der Woche wiederholt sich in
vielerlei Formen im Makrokosmischen. Nicht nur, dass
das menschliche Leben sich in aufeinander folgenden
Phasen von Siebener-Zyklen vollzieht — mehr noch, der
ganze Lauf der Welt-Evolution verfolgt denselben Rhyth-
mus, der mikrokosmisch-irdisch im Wochenverlauf sicht-
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bar wird. Nur begonnen wird hier nicht mit dem Sonntag,
sondern vielmehr, wie in der Antike weithin Ublich, mit
dem Samstag als dem ersten Tag der Woche:

Nach den Erkenntnissen der Theosophie vollzieht
sich der Zyklus der Welt-Evolution in sieben Runden.
Begonnen wird mit dem Alten Saturn, der ersten und
altesten planetarischen Verkérperung der Erde; sodann
folgte die Alte Sonne, und dieser der Alte Mond; in die-
sen Weltzustanden fand eine zunehmende Verfestigung
und Verdichtung des Erdkérpers statt. Der gegenwar-
tige Weltzustand untersteht planetarisch sowohl dem
Mars als auch dem Merkur, entspricht also von den Wo-
chentagen her dem Dienstag und Mittwoch. Die kinfti-
gen Weltzustande nennt man den Jupiter-, Venus- und
Vulkan-Zustand. Jupiter entspricht dem Donnerstag,
Venus dem Freitag; im Vulkan wird grundsatzlich eine
héhere Entwicklungs-Spirale erklommen.

Die 'GroBRen Sieben’ in der Geheimlehre

Die Theosophie, die ewige, universelle Theosophie — die
Geheimwissenschaft — versichert uns, dass es im All 7
schépferische Urprinzipien gibt, die mit den sieben hei-
ligen Planetenkraften in Verbindung stehen, durch sie
hindurch wirken, letzten Endes aber auch uber ihnen ste-
hen — denn sie sind in Wahrheit die sieben Ur-Logoi oder
Urgeister als héchste Emanationen Gottes.

Sie sind die "Séhne Brahmas*, die sieben Kumaras
oder wie immer wir sie nennen wollen. Sie sind die ersten
und urspriinglichsten Schopfungsenergien. Man nennt
sie einfach auch die "Grof3en Sieben”.

Ein groBes Geheimnis umringt die GroRen Sieben.
Fur immer unerkennbar bleiben sie dem beschrankten
Menschenverstand. Ebenfalls muss ihr Wirken im Verlauf
der Welt-Evolution ewig ein Ratsel bleiben.

Versetzen wir uns einmal an den Anfang des gegen-
wartigen evolutionaren Weltzyklus, ganz an den Beginn
des gegenwartigen Manvantaras:

Die Morgenddmmerung eines neuen manvantarisch-
en Weltentages war angebrochen. Aus dem pralayaisch-
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en Kélteschlaf tiefster Unbewusstheit war alles Leben zu
neuem Sein erwacht. Wieder einmal hatte das Schépfer-
wort sein 'FIAT LUX' gesprochen, sein urewiges 'Es
werde Licht!". Und wieder einmal seit Ewigkeiten war die
kosmische Urmutter expandiert, um neue Welten aus
sich zu gebéren, Spielfelder kiinftiger Evolution.

Das anfangliche FIAT LUX, das blendend-weil3e
schopferische Urlicht spaltet sich auf in die urspriing-
lichen Sieben Strahlen. Sie leuchten in den sieben Far-
ben des Spektrums. Sie sind die sieben heiligen Ur-Pla-
neten. Die Urgeister, die Ur-Logoi. Sie sind die sieben
Haupt-Chakren des Universums. Die sieben Laya-Zen-
tren. Von dort her hat alle Schépfung ihren Anfang ge-
nommen.

Die Geheimlehre spricht in Strophe IV von der "ur-
springlichen Siebenheit", die "aus der Urflamme ge-
boren" wurde; sie macht aber auch klar, dass ganz am
Anfang nur der Eine Logos stand, der selbst am Beginn
einer neuen Epoche der Manifestation aus der dunklen
mystischen Nacht des Parabrahma hervorging.

Aus diesem Einen Logos, der géttlichen Ur-Monas,
wurde zunachst das Dual, die in Gott existierende Zwei-
heit, und aus dieser die Trias, die Dreiheit — Vater, Sohn
und Heiliger Geist, Brahma, Vishnu und Shiva, oder wie
auch immer die Bezeichnungen in den einzelnen Reli-
gionen lauten mogen. Diese heilige Trinitat steht an der
Spitze eines grofen geist-lebendigen Welten-Organis-
mus, der von Geistigen Hierarchien gelenkt und regiert
wird. Denn auf den unteren Ebenen gibt es eine Vielzahl
von goéttlichen Schdpfungs-, Gestaltungs- und Erhal-
tungskraften, die als Sachwalter der héchsten Géttlichen
Trinitat in den Naturreichen wie auch in den Reichen des
Geistes tatig sind: von den leuchtenden Cherubim und
Seraphim Uber all die zahlreichen Engels-Hierarchien bis
zu den Naturgeistern, Devas und Elementarwesen — ein
wohlgeordneter, vielfaltig abgestufter Schépfungsbau, in
dem Alles ineinander greift und im Zusammenwirken ein
lebendiges Ganzes bildet.

Begonnen hat aber alles mit dem Logos. Annie Be-
sant schreibt in ihrem Buch Uralte Weisheit. "Das Er-
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scheinen des LOGOS, so wird uns gelehrt, ist die Ver-
kindigung der Geburtsstunde unseres Kosmos (....). Er
bringt die Frichte eines vergangenen Kosmos mit sich:
machtige geistige Wesenheiten, die in dem neu zu er-
richtenden Universum seine Mitarbeiter und Gehilfen
werden sollen. Die héchsten von diesen sind 'die Sie-
ben’, die oft selbst als Logoi bezeichnet werden, weil
jeder einzelne an seinem Platze das Zentrum eines
bestimmten Gebietes im Kosmos ist, %eradeso, wie der
LOGOS das Zentrum des Ganzen ist.“*

Die Grof’en Sieben kénnen mit unterschiedlichen Na-
men benannt werden: sie sind die Sieben Ur-Logoi, Ur-
Geister, Erzengel, Dhyani Chohan, die sieben Ur-Budd-
has, Schopfungs-Urprinzipien, oder die sieben Heiligen
Ur-Planeten, die Ublicherweise mit den Namen der Pla-
neten unseres Sonnensystems bezeichnet werden. Sie
sind aber in Wahrheit die obersten Lenker des Univer-
sums, die unmittelbaren Sachwalter Gottes und Ausfiih-
renden Seines Willens.

Sternenkrafte als Engelskrifte

Der Mensch als Mikrokosmos ist nur ein Abbild des
Makrokosmos; Sternenkrafte sind im Menschen wirk-
sam. Menschenwelt und Sternenwelt entsprechen ein-
ander und sind innig miteinander verbunden. Sternen-
krafte sind auch in der Natur wirksam, in Baumen, Tie-
ren, Pflanzen — ja selbst in den Metallen des Erdreichs.
Die Alchemie, die als Weisheitswissenschaft enge Ver-
wandtschaft mit der esoterischen Sternenkunde auf-
weist, hat ja den Metallen die sieben Planetenkrafte zu-
geordnet. Bis in die Tiefen des Mineralreichs wirken die
planetarischen Geistkrafte hinab; die Erde tragt in sich
ein Abbild des himmlischen Tierkreises, womit sie in
Verbindung steht mit den oberen Welten. Dies hatte
schon der Astronom Johannes Kepler in seinem Werk
Weltharmonik von 1619 erkannt und ausgesprochen.

Im menschlichen Organismus stehen kosmische
Krafte in wirkendem Verhaltnis zu bestimmten Organen.
Wer wiirde abstreiten wollen, dass die Sonne organisch
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in Bezug steht zur Wesensmitte des Menschen, zum
Herzen? In ahnlicher Weise wirkt der Mond auf die Ge-
barorgane, Mars auf die Milz, Venus auf die Niere. Da
auch die Erde dem Menschen durchaus ahnliche Or-
gane besitzt, die Geistorgane der Erde, so empfangt sie
in den okkulten Zentren ihrer Organe einen standigen
Zustrom von kosmischen Energien. Das Herzzentrum
der Erde, ihr Herz-Chakra, ist durchflutet von geistig-
gobttlicher Sonnenkraft, von der Kraft des géttlichen Son-
nen-Logos.

Die ersten Menschen, der Wissenschaft unkundig,
richteten mit frommer Scheu ihren Blick zu den Sternen
empor, die sie als Gottheiten anbeteten. Aber vergessen
wir es nicht: Der Mensch ist auch frei! Wir sind die Meis-
ter unseres eignen Schicksals! Jeder tragt seinen Stern,
den Stern seines Lebens, in sich selbst. Der Stern des
Menschen ist sein Engel, wie die sieben Planetengdtter
nichts anderes sind als kosmische Inkarnationen der sie-
ben Ur-Geister vor dem Thron Gottes (vgl. Off.4/5). Ster-
nenkrafte sind Engelskrafte, und wenn wir dies verstan-
den haben, dann wird unser Blick nicht mehr am aule-
ren Sternenfirmament haften bleiben — die héheren geis-
tigen Welten sind vielmehr die terra incognita, die es zu
erkunden gilt. Jegliche Naturbetrachtung wirde ewig nur
Stiickwerk bleiben, wenn sie nicht in die Gesamtschau
einer esoterischen Sternenkunde eingebettet ware, die
letztlich nur eine aufs Kosmische angewandte Theoso-
phie sein kann.

Beenden mdchte ich diese Ausfiihrungen mit einem
Gedicht von Manfred Kyber, in dem der Gedanke des
inneren Sternes, den jeder Mensch in sich tragt — der
innere Engel — sehr schon thematisiert wird. Es trégt den
Titel Genius Astri (1917):

Durch die Kette deiner Leben,
erdennah und erdenfern —
immer segnend dir zu Haupten
halt dein Engel deinen Stern.
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Geh in Grauen, Not und Schande,
wandre aller Hoffnung bar,

auch im allertiefsten Dunkel
flammt das Licht, das ewig war.

Unter Dornen, unter Rosen,
unbeirrt seit Urbeginn
leuchtet Gber deiner Seele
das urewige 'Ich bin’.

Jede Nacht kannst du es schauen,
neu zu jedem neuen Tag

rahrt dich reinigend und sthnend
deines Engels Fligelschlag.

Und befreit die Todesstunde

deines Wesens wahren Kern —
heimwarts in die ewige Heimat
tragt dein Engel deinen Stern.*’
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Unterwegs auf dem Pfad

Die Monade -
das Ewige im Menschen

in jeder Menschenseele ein goéttlicher Urfunke, ein

unverganglicher Geistkern wohnt, der eine unmittel-
bare Beziehung des Menschen zu den hdheren geistig-
gottlichen Welten ermdéglicht. Es gibt Etwas im Men-
schen, das zeitlos, ewig, unerschaffen, ungeworden und
unzerstorbar ist; das selbst den physischen Tod besiegt.
Dieses Ewige im Menschen, das der wahre Grundpfeiler
unserer Existenz ist, weil es alle Wechselfélle von Ge-
burt, Leben und Tod Uberdauert, nennen wir die Monade,
das Atman oder das Innere Licht.

Aber die Bezeichnung ist im Grunde genommen
einerlei; Namen sind nur Schall und Rauch! Es gibt
einen Teil in der menschlichen Seele, der nicht aus der
irdischen Diesseits-Welt stammt, sondern als ein Ewi-
ges, Gottliches, Unsterbliches in den heiligen Gefilden
jenseits von "Raum" und "Zeit" verweilt; und der Ewigkeit
dieses unzerstorbaren Teils der Menschennatur ent-
spricht die Ewigkeit des Kosmos selbst. Durch die uns
innewohnende Monade, durch dieses Geistprinzip des
Atman oder Inneren Lichts haben wir Anteil an der ewig
sich selbst erschaffenden Schépfung, die letzten Endes
der Schoépfer selbst ist; denn zwischen "Schépfung" und
"Schopfer" besteht im Prinzip kein Unterschied. Hinter
aller Vielheit liegt eine letzte Einheit, hinter allem Wandel
und Wechsel ein Bestandiges; allem Geschdpf liegt ein
umfassender schopferischer Wille zugrunde.

Ob wir es Monade, Atman oder Inneres Licht nennen
— von diesem "Ewigen im Menschen" kinden die Seher
und Mystiker aller Zeiten; von ihm sprechen die groen
Weisheitsbiicher und erleuchteten Schriften der Mensch-
heit. So sagt schon der heidnische Philosoph Epiktet
(50-138 n. Chr.): "Einen Gott tragst du mit dir herum und

I m Zentrum der Theosophie steht die Erkenntnis, dass
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weildt es nicht, du Unseliger! Meinst du, ich rede von
einem silbernen oder goldenen Gott auBer dir? In dir
selbst hast du ihn und merkst es nicht, wenn du ihn mit
unreinen Gedanken befleckst oder durch schmutzige
Handlungen. In Gegenwart eines Gotterbildes wiirdest
du es nicht wagen, zu tun, was du tust. Nun aber Gott
selber in dir gegenwartig ist, der alles sieht und hort,
schamst du dich nicht, etwas Schlechtes zu denken oder
zu tun?*' — Und in der Bhagavad Gita, dem heiligen
Epos Indiens, lesen wir (V/24):

Nur wer vom Selbst begliickt und wer
Vom innren Licht erleuchtet ist,

Der kehrt, schon hier mit Gott vereint,
Heim in der Weltengottheit Reich.?

Und Angelus Silesius (1624-1677), der grol3e deut-
sche Barock-Mystiker, sagt in seinem Cherubinischen
Wandersmann:

Halt an, wo laufst du hin? —
Der Himmel ist in dir.
Suchst du Gott anderswo,
du fehlst ihn fiir und fiir

Annlich auch der Dichter Hermann Hesse (1877-
1962), der schreibt: "Stets habt ihr Gott gesucht, aber
niemals in euch selbst. Er ist nirgends sonst. Es gibt
keinen anderen Gott, als der in euch ist."* Es bedeutet fir
Gott keinen Widerspruch, "immanent" und "transzendent"
zugleich zu sein; der immanente Gott, der in uns Ein-
wohnende, in uns Anwesende, von dem die heiligen
Schriften des Hinduismus ebenso kiinden wie die Zeug-
nisse der westlichen Mystiker, ist ungeschieden von dem
Kosmischen Gott, der das Weltall mit seinen schopferi-
schen Energien durchdringt; denn Innenwelt und Aufien-
welt bedingen einander, entsprechen einander, ja sind in
Wahrheit eins, wie es letztlich auch keinen Unterschied
zwischen "Schoépfer" und "Schépfung” gibt. Wie innen, so
aulRen!
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Die Erkenntnis des "Ewigen im Menschen" ist die
héchste Form der Selbsterkenntnis, die plétzlich in einem
Erlebnis mystischer Ekstase auffluten, aber auch nach
langer Einldbung in eine meditative Geisteshaltung er-
reicht werden kann. Die Monade, die sich selbst erkennt,
die erkennt sich als gottgeeint und Teil des groRen
Welten-Allgeistes. Deshalb stand einst Gber den Pforten
des Tempels zu Delphi der Satz: gnothi seauton — "Er-
kenne dich selbst!". In den alten Mysterientempeln muss-
te das Antlitz der Gotter immer verhlillt bleiben; kein
Sterblicher durfte es wagen, den Schleier zu heben. Wer
aber wirklich den Schleier hinwegzieht, der wird in dem
unverhillten Antlitz des Gottes einen Spiegel seines
eigenen hoheren Selbst erkennen. Dies meinte auch
Novalis, als er die folgenden Ratselsatze schrieb:

Einem gelang es —

er hob den Schleier der Géttin zu Sais —
Aber was sah er? Er sah —

Wunder des Wunders — sich selbst.®

Keine andere Bestimmung hat der Mensch als die,
dieses Selbst, seinen innersten Wesenskern, zu er-
greifen; denn sein Selbst ist sein Gott: losgeldst vom
Selbst ist der Mensch ein Nichts, ein welkes Blatt im
Herbstwind; verbunden mit dem Selbst ist er Alles,
unerschutterlich, unbesiegbar steht er da, wie ein Fels in
der Brandung. Man kann das Ewige im Menschen sein
wahres hdheres Selbst nennen; es ist Krishna-Christos,
der Innere Meister, der Wagenlenker auf unserer Le-
bensbahn. Es ist die Monade, das Atman, das Innere
Licht in jedem Menschen; man kann es auch den
unsterblichen Pilger nennen, weil dieser goéttliche Funke
sich im Verlauf der Welt-Evolution durch alle Seinszu-
stdnde hoch und immer héher entwickelt, bis er schliel3-
lich in den géttlichen Ursprung zurlckkehrt. Und doch
mussen wir sagen, dass jenes Etwas im Menschen, wie
immer wir es nennen mogen, stets unbegreiflich bleibt.
Hartnackig entzieht es sich jedem Zugriff; es will Ge-
heimnis sein und bleibt es.
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Denn das Atman, dieser verhillte Innen-Gott im tief-
sten Grund unserer Seele, lebt ganz im Verborgenen; ein
Zugang dorthin vom Intellekt her ist nicht mdglich. Aber
es gibt einen letzten, absoluten Gewissheitsgrund, der in
viel tieferen Schichten des Menschen liegt als das Ver-
standesdenken. Dies ist ein Zustand auferster Klarheit,
Gewissheit; fester und sicherer als jene, die durch Den-
ken allein gewonnen wird. Es bedarf hierzu des Eintau-
chens in eine andere Sphare, die unendlich viel tiefer
wurzelt als unser normales Alltags-Bewusstsein und die
alle Gegensatze unseres Denkens aufzuldésen vermag.
Die Alten Inder nannten diese Sphare Samahdi, d.h. Er-
leuchtung. Man kann stattdessen auch sagen: die unio
mystica, das mystische Einswerden mit dem namenlosen
Urgrund der Welt.

Es gibt nur ein behutsames Eintauchen in diesen Zu-
stand, aber kein gewaltsames Ansichreifen, kein plotz-
liches Vorpreschen; nur wer innerlich véllig gereinigt ist
und jeden egoistischen Eigenwillen aufgegeben hat, wird
Samahdi, das Wunder der mystischen Union, erfahren.
Vom Inneren Licht kann man nur "erleuchtet" werden,
und nur ein wahrhaft Erleuchteter hat — wenn auch nur
fur den Bruchteil eines Augenblicks — das Atman-Be-
wusstsein erreicht, das Bewusstsein der goéttlichen Mona-
de von sich selbst.

Das Wort "Atman" stammt aus dem Sanskrit, der ge-
heiligten Sprache der altindischen Weisen; und es be-
deutet: "Lufthauch, Atem, Geist, geistiges Selbst". Die
Upanishaden, diese geheimen Unterweisungsschriften
der Brahmanen, kreisen immer wieder um das Problem
der Wesensgleichheit des Atman mit dem Brahman, der
Welten- und All-Gottheit. In der Brihadaranyaka-Upani-
shad wird das Atman als das wahre Innere Licht ge-
priesen: "Der Weise Yajnavalkya fragte den Koénig Ja-
naka: ,Was dient dem Menschen als Licht?* Der Weise
antwortete: ,Die Sonne, denn bei der Sonne als Licht sitzt
er, wandert er umher und vollbringt er sein Werk.* ,Und
wenn die Sonne untergegangen ist?* ,Der Mond.* ,Und
wenn auch der Mond untergegangen ist?* ,Das Feuer.’
,Und wenn auch das Feuer erloschen ist?‘... Dann ist das
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Selbst (der atman, d.h. der Geist) sein Licht, denn mit
dem Selbst als seinem Licht sitzt er, wandelt er umher
und tut sein Werk.' Was flr ein Selbst ist dies?‘ |Es ist
der aus Bewusstsein bestehende, im Herzen als inneres
Licht befindliche Geist.*®

Dass dieses uns einwohnende Géttliche als "Licht"
bezeichnet wird, kommt nicht von ungefahr. Das "Innere
Licht" ist nicht in einem blo3 symbolischen, sondern in
einem tatsachlichen Sinne Licht — es ist ein Funke aus
der heiligen Flamme Gottes. Dieser Gott-Funke befindet
sich nicht allein im Menschen, sondern — in niedrigeren
Stufungsgraden — auch im Tier, in der Pflanze, im Mi-
neral, ja selbst im Atom, d.h. in den kleinsten Bestand-
teilen der materiellen Welt. Die Funkenschar der gott-
lichen Lichter durchwebt und durchlebt alles Geschaf-
fene, sich in den Zyklen der Welt-Evolution immerfort
héherentwickelnd. Und die altindische Brahmanen-Weis-
heit hat tatsachlich schon eine spirituelle Atomtheorie
hervorgebracht, eine Art Monadenlehre, die in den
kleinsten unteilbaren Teilchen des Seins die gdéttliche
Essenz allen Lebens erblickt. Als ein Beispiel hierflir sei
ein Lehrgesprach aus einer der altesten Upanishaden,
der Chandogya-Upanishad zitiert:

"Bringe mir eine Frucht von dem Feigenbaum dort.*
Hier ist sie, Erhabener.’ ,Spalte sie.’ ,Sie ist gespalten,
Erhabener. Was siehst du darin?' ,Diese fast atom-
groRen Kerne.' ,'Spalte einen von diesen.” ,Er ist ge-
spalten, Erhabener.” Was siehst du darin?‘ ,Gar nichts,
Erhabener.” Da sagte (der Vater) weiter zu ihm: ,Dieses
ganz Feine, das du nicht wahrnimmst, mein Lieber, aus
diesem (erwachsen) steht der grof3e Feigenbaum da.
Glaube mir, mein Lieber, aus diesem Feinen besteht die
ganze Welt. Dies ist das Wahre (d.h. die letzte wirkliche
Realitat), dies ist der atman, das bist du ( tat twam asi ),
oh Shvetaketu!"’

Ein schwacher Widerhall der hier dargestellten Lehre
findet sich in der Monadologie des grof3en deutschen
Barock-Philosophen Gottfried Wilhelm Leibniz (1646—
1716). Dieser lehrte, dass es im Universum eine Vielzahl
von individuellen gottlichen Bewusstseinsfunken gabe.
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Zur Bezeichnung dieser Funken gebrauchte er das Wort
"Monade" (hergeleitet vom griech. monas, die Einheit),
worunter er die einfachen urspriinglichen Substanzen
allen Seins verstand. Insofern kann die Monadenlehre
als eine spirituelle Atomtheorie verstanden werden: ,Die
Monaden, von denen ich spreche, sind also die wahren
Atome der Natur und mit einem Worte die Elemente der
Dinge“ — so heil’t es in Lehrsatz 3 der in franzosischer
Sprache abgefassten, im Jahre 1720 posthum erschie-
nenen Schrift Monado/ogie.8

Die Monade ist also die kleinste unteilbare Substanz
des Alls, wie das Atman der Inder. Durch Leibniz aller-
dings wurde der Begriff der Monade erstmals in die
abendlandische Philosophie eingefiihrt. Er verwendete
diesen Begriff mindestens seit 1696; wir finden ihn in
Ansatzen aber schon 1591 bei Giordano Bruno und
1685 bei Mercurius van Helmont, dem gelehrten Alche-
misten, der Leibniz in die Geheimnisse der jldischen
Mystik — der Kabbala — einfihrte. Die Kabbala gehort
ebenso wie die indische Atman-Lehre und die Mona-
denlehre des Leibniz zu den zahlreichen facettenartigen
Ausdrucksformen jener esoterischen Urweisheitsreligion,
die wir als Theosophie bezeichnen.

Alle Monaden sind, so lehrt Leibniz, aus der Ur-
Substanz "Gott“ ausgeflossen; sie bestehen aus gott-
licher Substanz und sind bewusste Teile der géttlichen
All-Seele. Daher heil’t es in Lehrsatz 47: "Somit ist Gott
allein die Ur-Einheit oder die Ur-Monade. Alle geschaf-
fenen oder abgeleiteten Monaden sind seine Erzeug-
nisse und entstehen sozusagen durch besténdige Aus-
blitzungen der Gottheit von Augenblick zu Augenblick —
beschrankt durch die Aufnahmefahigkeit des Geschdpfs,
dem es wesentlich ist, begrenzt zu sein.“® Wenn die Mo-
naden tatsachlich, wie Leibniz sagt, die "wahren Atome
der Natur” sind, dann muss es gemald der Stufenfolge
allen Seins folgende Arten von Monaden geben: 1. die
atomare Monade; 2. die mineralische Monade; 3. die
pflanzliche Monade; 4. die tierische Monade; 5. die
menschliche Monade; 6. die Engels-Monade.

Dieser Gedanke wird von Helena P. Blavatsky, der
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Begriinderin der modernen Theosophischen Bewegung,
in aller Konsequenz ausgearbeitet. Nach ihrer Aussage
kann die Monade mit "einem unzerstérbaren Stern gott-
lichen Lichts und Feuers verglichen werden, der auf un-
sere Erde herabgeworfen ist, als eine Rettungsplanke
fiir die Personlichkeiten, in denen er wohnt*." Denn das
niedere Ego des Menschen ist sterblich und verganglich,
die gottliche Monade dagegen unsterblich und ewig. Die-
ses "Ewige im Menschen®, ein unsterblicher Pilger auf
dem Pfade der Welt-Evolution, wird zusammen mit
Manas, dem hdheren Denkvermdgen, und Buddhi, dem
geistigen Prinzip im eigentlichen Sinne, zu den héheren
unverganglichen Wesensbestandteilen des Menschen
gerechnet.

Uber die Evolution dieses Atman-Prinzips des Inne-
ren Lichts durch die verschiedenen Seinszustande des
Universums sagt die Geheimlehre: "Die Monade oder
Jiva (...) schief3t vor allem nach dem Gesetz der Evo-
lution in die niedrigste Form hinab — in das Mineral.
Nachdem sie flr einen siebenfachen Kreislauf in den
Stein eingeschlossen war, oder in das, was zum Mineral
oder Stein in der vierten Runde werden wird, kriecht sie
daraus hervor als, sagen wir, eine Flechte. Indem sie
von hier aus, alle Formen vegetabilen Stoffes durchlau-
fend, zur sogenannten tierischen Materie Uberging, hat
sie nunmehr den Punkt erreicht, an welchem sie sozu-
sagen zum Keime des Tieres geworden ist, das zum
physischen Menschen werden wird. Alles dieses, hinauf
bis zur dritten Runde, ist als Stoff formlos und als Be-
wusstsein besinnungslos. Denn die Monade, oder Jiva,
an sich kann nicht einmal Geist genannt werden: sie ist
ein Strahl, ein Atem des Absoluten oder vielmehr der
ABSOLUTHEIT; und die absolute Homogeneitat ist, da
sie keine Beziehung zur bedingten und verhaltnismani-
gen Endlichkeit hat, auf unserer Ebene unbewusst.“"’
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Der esoterische Sonnenweg

Anbetung sei dem Auge Mitra-Varunas,

dem Gotte bringt voll hoher Andacht Opfer dar (...).
Der grol3es Licht du birgst, o Weithinschauender,
und strahlend jedem Auge Lust bereitest,

der du emporsteigst aus dem weiten Glanzesmeer,
lass lebend uns dich schauen, Sonnengott!

Durch dessen Fackel alle Wesen dieser Welt
Hervorgehn und zur Ruh sich legen bei der Nacht,
geh auf, o Sonne mit dem Flammenhaar, und gib,
dass Tag fiir Tag wir reiner sein von Schuld.™

Einswerden mit dem Herzen der Sonne

in Weg der spirituellen Bewusstwerdung, der zur
EErkenntnis des Goéttlichen im Kosmos und im

eigenen Seeleninneren hinfuhrt — das ist der
uralte esoterische Sonnenweg. Es ist ein Geistespfad,
der uns geradewegs zum Herzzentrum des Universums
hinfuhrt, das sich nicht irgendwo in der dulReren Welt
befindet, sondern nur durch das Wesenszentrum
unseres eigenen Herzens erreicht werden kann. Denn
die Herzensmitte im eigenen Inneren ist zugleich die
Weltenmitte oder zumindest der Weg dorthin. Demnach
besteht der Sonnenweg nicht so sehr darin, die dullere
Sonne am Himmelsfirmament zu betrachten, sondern
vielmehr darin, selber Sonne zu werden, selber Licht-
quelle zu sein, denn nur unsere innere Sonne — das
Innere Licht — verbindet uns mit den geistigen Aspekten
der &aufleren Sonne und schlieBlich mit dem We-
senszentrum des Alls, der Gottheit selber in der
héchsten Fllle ihres Seins. Nirgendwo kommt dieser
Sachverhalt besser zum Ausdruck als bei Goethe:

Wér' nicht das Auge sonnenhaft

Wie kénnten wir das Licht erblicken?
Lebt' nicht in uns des Gottes eigne Kraft,
Wie kénnt' uns Géttliches entziicken?"™
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Dabei hatte Goethe mit diesen Zeilen nur einen Ge-
danken des antiken Philosophen Plotin nachgedichtet,
der in Enneade 1/6 Uber die intelligible Schonheit ge-
schrieben hatte: "Man muss namlich das Sehende dem
Gesehenen verwandt und ahnlich machen, wenn man
sich auf die Schau richtet; kein Auge konnte je die Son-
ne sehen, ware es nicht sonnenhaft; so sieht auch keine
Seele das Schdne, welche nicht schén geworden ist. Es
werde einer also zuerst ganz gottdhnlich und ganz
schon, wer Gott und das Schone schauen will."'* Dem
liegt eine esoterische Zentral-Erkenntnis zugrunde: Glei-
ches kann nur von Gleichem erkannt werden; wir mus-
sen das zu Erkennende schon in uns selbst tragen, be-
vor wir es im AuReren wahrnehmen; wir miissen selber
sonnenhaft sein, wenn wir uns mit der Sonne als dem
Lebensquell des Universums verbinden wollen.

Die Sonne besitzt in der Tat die Eigenschaften eines
Spiegels. Die physische Sonne, die wir am auflleren
Himmel wandeln sehen, gleicht einem gewaltigen Spie-
gel, in dem sich die Gestalt der obersten, geistigen,
transzendentalen Sonne abbildet. Unser Auge wiederum
ist selber Sonnenspiegel, weil es sonst das Licht des Ta-
gesgestirns nicht in sich aufnehmen konnte. Unsere
Seele schlielllich, gereinigt und von allen irdischen
Schlacken befreit, kann zu einem hellen, kristallklaren
Spiegel werden, der das Bild der geistig-transzenden-
talen Sonne reflektiert. Hier gilt wahrhaftig der alte her-
metische Satz "Wie oben, so unten", oder auch "Wie im
Himmel, so auf Erden": Wie in der aul’eren Welt alle Pla-
neten sich um das Zentralgestirn Sonne gruppieren, so
sind in der oberen Welt alle Geistesfunken auf einen
zentralen Logos hin ausgerichtet, den sie umkreisen und
als die Urquelle ihres eigenen Seins erkennen.

"Im Anfang war das Wort", sagt das Johannesevan-
gelium (Joh. 1/1), und der Logos ist das "fiat lux" ("Es
werde Licht!"), das am Urbeginn allen Weltwerdens
stand. Ob wir diesen Logos nun den Kosmischen Chris-
tus nennen, ob wir ihn als Krishna bezeichnen, wie er
sich in der Bhagavad Gita zu erkennen gibt, ob wir ihn in
Osiris wiedererkennen oder ihm einen anderen Namen
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aus den exoterischen Religionen geben, bleibt dabei
eine im Grunde nur aufierliche Angelegenheit. Der Lo-
gos ist eine Schopfungstatsache und zugleich eine uni-
versal wirkende Schopfungsenergie, die berall im Uni-
versum in Erscheinung tritt, einerlei wie man sie be-
nennt. Und zwar eine Energie, die vom hdchsten gottli-
chen Urquell ausgeht und alles Geschaffene mit Logos-
kraft durchwebt, den Mikro- wie den Makrokosmos glei-
chermalen, das Innere der Atome und Molekile wie die
Welt der Sonnensysteme und Galaxien.

Der Logos manifestiert sich auf vielen Ebenen — zu-
erst auf der hdchsten Uberkosmischen Ebene als inner-
goéttliche Triade, dann als kosmischer Logos, schlieBlich
als planetarischer und solarer Logos in den unzahligen
Planeten- und Sonnensystemen des Alls. Als "Kosmos"
kann dabei jedes einheitliche, in sich zusammenhan-
gende System gelten, das aus einem Logos hervorge-
gangen ist und von ihm erhalten wird. Wie der Gesamt-
kosmos ein System ist, das vom Weltenlogos regiert
wird, so ist jedes Sonnensystem der "Kosmos" eines
Sonnenlogos. Denn in der Tat kann die physische Son-
ne als die niederste Offenbarung des Logos angesehen
werden: "Surya (die Sonne) enthullt in ihrer sichtbaren
Spiegelung den ersten und niedersten Zustand des sie-
benten oder hdéchsten Zustandes der universellen Ge-
genwart, des Reinsten vom Reinen, des ersten geoffen-
barten Atems des ewig unoffenbaren SAT (des Seins).
Alle zentralen, korperlichen oder objektiven Sonnen sind
ihrer Substanz nach der niederste Zustand des ersten
Prinzips des ATEMS.""®

Der hochste Logos als die innergdttliche Triade ist
die geistige Ur- und Zentralsonne des Alls — die Gottheit
in ihrer héchsten manifestierten Form. Als zentrale Son-
ne ist der oberste Logos im wahrsten Sinne "das Licht
der Welt": sein Erscheinen als geoffenbarter Gott ist die
Geburtsstunde unseres Kosmos. Ein planetarischer Lo-
gos — wie etwa die Erde oder die Venus — entnimmt dem
zentralen Logos des Sonnensystems das von ihm bendé-
tigte Quantum Energie und verarbeitet es mit Hilfe seiner
eigenen Lebensenergie. Jedes Sonnensystem im All ist
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ein Spielfeld fir unzahlige aus dem Hauptlogos heraus-
getretene Logosfunken, die sich als von materiellen Hiil-
len umgebene goéttliche Monaden aus den Reichen der
Materie stufenweise auf dem Pfad der Welt-Evolution
héherentwickeln.

Fiat Lux — das Schépfungsurwort

Fiat lux, "Es werde Licht!" — dieses Wort erinnert uns an
den transzendentalen Ursprung und Charakter des Lich-
tes. In der physischen Welt kiindet Alles vom Géttlichen,
weil das Ur-Géttliche Allem, was besteht, zugrunde liegt.
Das Hochste, Edelste, Reinste aber, das wir im Bereich
der sinnlichen Welt antreffen konnen, ist das Licht, und
ohne Licht gabe es kein Leben! Ist es nicht ein Wunder,
wie das gleiBend-hellweilte Urlicht sich im Spektrum
bricht, in die sieben Urfarben des Spektrums zerfallt, die
in hundert- und tausendfaltigen Variationen die Welt des
sinnlichen Farbenkosmos erschaffen?

Das Licht ist aber auch das Immateriellste, das wir im
Bereich der sinnlichen Erfahrung antreffen kénnen, da
es — wie die Physik sagt — ein Mittelding zwischen Kor-
puskel und Welle darstellt, weshalb es in der dreidimen-
sionalen Raum-Zeit-Welt keine hdhere Geschwindigkeit
geben kann als die Lichtgeschwindigkeit. Das Licht ist
ein Grenzwert der Materie und zugleich ein Bote aus ho-
heren Welten. Hinter dem Licht aber, dem immer noch
physischen Licht innerhalb der sinnlichen Welt, steht
etwas noch GroReres, Gewaltigeres: das ewige Urlicht
Gottes! Im sinnlichen Licht sehen wir eine Wesens-
aullerung Gottes, denn es gehort zum Wesen Gottes,
Lichtquelle zu sein, Sonne zu sein, schopferisch tatig zu
sein durch die Aonen hindurch, "von Ewigkeit zu Ewig-
keit‘. Nichts in der Welt der Erscheinungen kiindet un-
mittelbarer vom Géttlichen als die Sonne, die wir als die
sichtbare Gestalt Gottes verehren durfen, als die Inkar-
nation géttlichen Schépfertums in der Sinnenwelt. Die
Sonne ist nicht blo3 ein Gleichnis fur Gott, sondern et-
was Real-Géttliches, das in der sinnlich-physischen Welt
Form und Gestalt angenommen hat.
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Wer sich voll Verehrung der Sonne als dem Quell al-
len Lebens zuwendet, der verehrt in ihr den sichtbaren
Gott; aber hinter allem Sichtbaren steht etwas Unsicht-
bares, Geistiges, Ewiges, das diesem Sichtbaren zu-
grunde liegt und es im eigentlichen Sinne lberhaupt erst
hervorbringt. In diesem Sinne liegt auch der physischen
Himmels-Sonne eine geistige Ursonne zugrunde, ein
strahlendes Urbild géttlichen Lichts, das wir nur mit
Geistes-Augen wahrnehmen kdnnen; die sichtbare Son-
ne am Himmel ist nur ein Abbild davon. In der Tat: "Die
Feurige Sonne ist unsichtbar, groBe Himmelskérper sind
gleichfalls unsichtbar."®

Die wirkliche Sonne ist in der Tat unsichtbar; denn al-
les Physische kiindet von etwas Geistigem, das ihm als
urschopferische Kraft zugrunde liegt. Die Sonne kiindet
in erster Linie vom Logos, vom géttlichen Schépfungs-
wort, das am Uranfang aller Dinge stand. Alles Gewor-
dene, alles Lebendige im Kosmos ist aus der Kraft des
géttlichen Schopfungswortes hervorgegangen. Dieser
Logos als die Urkraft und Wurzel aller Dinge ist die Ur-
und Zentralsonne des Alls — die Gottheit in ihrer héchs-
ten manifestierten Form!

Das Zentralfeuer des Alls war den Eingeweihten aller
Zeiten und Lander bekannt; es kommt in den Geheim-
lehren aller Religionen vor. So zum Beispiel bei den Py-
thagoreern. "Philolacs, des Pythagoras Schiiler, lehrt,
das Feuer sei in der Mitte — denn es sei der Herd des
Weltalls....Das leitende (Prinzip) befinde sich im Zentral-
feuer, das gleich einem Schiffskiel der schopferische
Gott der Kugel des Alls zugrunde legte."'” Ahnlich
spricht auch die von Madame Blavatsky verfasste Ge-
heimlehre von einer "centralen geistigen Sonne": "Das
erstere, oder das rein formlose und unsichtbare Feuer,
verborgen in der centralen geistigen Sonne, wird als
dreifach bezeichnet (metaphysisch); wéhrend das Feuer
des manifestierten Kosmos siebenfach ist ... "®

Am Anfang allen Weltgeschehens sonderte diese
transzendente Schopfersonne ein gottlich-feuriges Flui-
dum aus, eine Ausstrahlung ihres eigenen Wesens,
gleichsam der Urnebel der Schopfung und das Rohma-
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terial aller weiteren Bildungen. Aus der Verfestigung und
Verdichtung dieses gottlichen Fluidums bildeten sich alle
Schoépfungs-Ebenen, vom Reich der geistigen Urbilder
bis hinab zum Reich der dichtesten Materie. Daher ist
das Géttliche Feuer die urschopferische Kraft des Alls:
"Gottliches Feuer treibt jede kosmische Erscheinung zu
schopferischer Tatigkeit an. Jede erhabene Mdglichkeit
ist mit diesem Goéttlichen Feuer erflillt. Jeder Lebensfun-
ke birgt dieses Gottliche Feuer in sich. Lasst uns die
Bedeutung des Géttlichen Feuers auf alle lebenswich-
tigen Erscheinungen anwenden. In jedem Zentrum des
Lebens wird dieses Feuer bestatigt." (Feurige Welt Ill §
229)

Das alldurchdringende Fluidum des Goéttlichen Feu-
ers ist seinem Wesen nach Licht, und zwar nicht ein
physisches Licht, sondern ein géttlich-transzendentales
Licht, das ewige Urlicht Gottes. Das physische Licht ist
allerdings eine getreue Nachbildung und Widerspiege-
lung dieses transzendentalen Lichtes. Am Uranfang der
Schoépfung stand also das Wort "Es werde Licht". Alles
Bestehende ist hervorgegangen aus dem transzenden-
talen Licht, das die Strahlenaura Gottes einst ausson-
derte, und selbst die sogenannte "Materie" ist nichts an-
deres als "gefrorenes Licht".

So kann man denn wirklich sagen: "Alles ist Licht";
denn die Eine Wirklichkeit, die der Welt der Vielheit zu-
grunde liegt, ist eine Licht-Wirklichkeit. Es ist durchaus
moglich, das transzendentale Licht Gottes zu sehen,
wahrzunehmen. Alle Mystiker, von Platon angefangen
bis zu Meister Eckhart und Jakob Béhme, sprechen im-
mer wieder von spirituellen Lichterfahrungen. Solche
transzendentalen Wahrnehmungen des Lichts liegen
durchaus im Bereich des Mdglichen. Denn die makro-
kosmische Schopfersonne, die wir unter dem Namen
"Gott" verehren, findet ihr genaues Ebenbild in jener mi-
krokosmischen Geistessonne, die wir Menschen in un-
serem Inneren tragen, unser Solares Selbst — theoso-
phisch gesprochen, das Buddhiprinzip.

Unser Solares Selbst befindet sich in stdndigem Kon-
takt und Energieaustausch mit der geistigen Ursonne
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des Alls. Als die unsterbliche géttliche Monade im Grund
unseres Wesens ist dies Licht-Selbst eine Widerspiege-
lung und ein winziges Abbild jener geistigen Ur- und
Zentralsonne, die sich im Zentrum des Alls befindet. Ein
Abglanz des schoépferischen Urlichts leuchtet im verbor-
genen Tempel unseres Herzens, wie in jedem Wesen,
das im All existiert. Da Alles aus dem Urlicht Gottes her-
vorgegangen ist als schopferische Kraftausstrahlung die-
ses Lichtes, so ist Alles im Grunde nur Licht; und zwar
Licht in verschiedenen Stufungs- und Dichtegraden. Ob
Geist, Seele, Energie oder Materie — Alles ist Licht!

Heliosophie — esoterische Sonnen-Weisheit

Unter Heliosophie verstehen wir die esoterische Son-
nen-Weisheit. Was bedeutet das? Die Sonne ist unend-
lich viel mehr als jener leuchtende Glutball, den wir mit
dem physischen Auge sehen. Es gibt auch eine fein-
stoffliche Sonne, eine astrale und eine geistig-gottliche
Sonne. Diese durchdringen einander; sie bestehen nicht
unabhéangig voneinander, sondern bilden nur jeweils ver-
schiedene Teilaspekte der "Sonne" im umfassendsten
Sinne. Ein ganzheitliches Wahrnehmen der Sonnen-
Wirklichkeit wird erst dann mdglich sein, wenn wir in der
Lage sind, das Geistige im Physischen zu sehen.

Die eingeweihten Priester der Atlanter, Agypter,
Chaldaer und der Indianer Altamerikas waren offenbar
noch solch einer ganzheitlichen Sonnen-Wahrnehmung
fahig, in der die verschiedenen Aspekte der Sonne zu
einer einzigen, ehrfurchtgebietenden Gesamtwirklichkeit
zusammenschmolzen.

Der moderne Mensch, der den Spaltsinn des Dualis-
mus in sich tragt, ist zu solch einem ganzheitlichen Er-
leben der Sonnen-Wirklichkeit nicht mehr fahig. Wenn er
die physische Sonne sieht, dann sieht er eben nur das
Physische; er ist jedoch nicht in der Lage, im Physischen
das goéttliche Urbild zu sehen, das ja im Physischen ent-
halten ist. Deshalb ist unsere Wahrnehmung der Welt
eine ganz andere als die unserer Altvorderen. In diesem
Sinne sagte auch der Dichter D. H. Lawrence: "Wollt nur
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nicht, dass wir uns einbilden, wir sdhen die Sonne so,
wie die alten Kulturen sie sahen. All das, was wir sehen,
ist ein kleiner...Leuchtkdrper, zusammengeballt zu einer
Kugel aus glihendem Gas. In den Jahrhunderten vor
Esekiel und Johannes war die Sonne noch eine grof3-
artige Wirklichkeit, man schépfte Kraft und Glanz aus ihr
und gab ihr dafir Verehrung und Lichtopfer zurtck. In
uns jedoch ist die Verbindung gebrochen, die entsprech-
enden Zentren sind tot. Unsere Sonne ist etwas ganz
anderes als die kosmische Sonne der Alten, sie ist so
viel mehr gewohnlich. Wir mégen noch sehen, was wir
die Sonne nennen, aber wir haben Helios fur immer ver-
loren, und die groRe Scheibe der Chaldaer noch mehr.
Wir haben den Kosmos verloren, indem wir aus der ent-
sprechenden Verbindung mit ihm herausgetreten sind,
und dies ist unsere grofte Tragodie.“'®

Wer sich heutzutage mit der Ubersinnlichen Realitat
der Sonne verbinden will, der muss die urspriingliche
Kosmosverbundenheit der alten Voélker in sich selbst
wiederherstellen, der muss fahig sein, in der physischen
Sonne das bloRe Abbild einer geistlebendigen Schopfer-
sonne zu sehen. Das heildt, fahig sein, Helios wieder-
zugewinnen, den verloren gegangenen Sonnengott der
Alten, aber ebensogut den Aton Echnatons, den Horus
der Agypter, den Mithras des Orients und den Sol Invic-
tus der Rémer! Fahig sein, nicht zuletzt, den rotglih-
enden Sonnenuntergang am Abend als den Tod eines
Lichtgottes und den Sonnenaufgang in der Friihe als das
Wunder einer taglich sich wiederholenden Gottesgeburt
zu erleben.

In den Atlantis-Sonnenmysterien ging es um die ho-
here Geist-Wirklichkeit der Sonne, die dem physischen
Himmelskérper "Sonne* zugrunde liegt und gewisserma-
Ren durch ihn hindurchscheint. Wenn die Eingeweihten
von Atlantis, die agyptischen Pharaonen und die indiani-
schen Priesterkdnige von der "Sonne“ sprachen, dann
meinten sie damit nicht nur die physische Sonne, son-
dern auch das geistige Urbild der Sonne.

Und diese geisturbildliche Sonne im Makrokosmos
findet nun ihr genaues Gegenbild in jenem goéttlichen
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Sonnen-Selbst, das im Inneren einer jeder Menschen-
seele ruht. Denn was ist der Mensch anderes als ein le-
bendiger Mikrokosmos, der das ganze All des Makro-
kosmos abbildhaft in sich tragt! Von diesem géttlichen
Sonnen-Selbst kiindet der Dichter H. D. Lawrence, der
hier nochmals zitiert werden soll: "Wer sagt, dass die
Sonne zu mir nicht sprechen kann? Die Sonne hat ein
grolRes, glihendes Bewusstsein, und ich habe ein klei-
nes glihendes Bewusstsein. Wenn ich das hindernde
Halsband der personlichen Geflihle und Ideen abstreifen
kann und hinuntergelange bis zu meinem nackten Son-
nenselbst, dann kénnen wir, die Sonne und ich, uns
stiindlich vereinigen, das Glihen kann gegenseitig aus-
getauscht werden, und sie gibt mir Sonnenleben, und ich
sende ihr ein klein wenig neues Feuer aus der Welt des
feurigen Blutes.“?

Der Weg zum Solaren Selbst, das ist der eigentliche
Sonnenweg, ein Weg der inneren Lichtwerdung. Der
Aufstiegsweg des Menschen besteht darin, dass er —
nach Platons "Ho6hlengleichnis" ein halbblinder Héhlen-
bewohner — seine Fesseln sprenge, sich herumwende
und Schritt fir Schritt zur Lichtquelle hinaufsteige; an-
fangs wird er geblendet sein von der Strahlkraft des
transzendentalen Lichts, war doch sein Auge bisher nur
an Dunkelheit gewohnt. Erst allmahlich, im Zuge des
Aufstiegs, wird sein geistiges Auge die Fille des gott-
lichen Lichts ertragen kénnen. Dann, auRerhalb der irdi-
schen Hohlenwelt angekommen, wird er die wahre Welt
in ihrer eigentlichen Gestalt sehen konnen — die Geistige
Welt mit ihren urbildhaften Geistgestalten. Nur dort wal-
tet wirkliches Licht; der Urquell allen Lichts aber ist Gott,
die Zentralsonne des Alls! Und am Ende steht die Ver-
einigung des individuellen Sonnen-Selbst mit der groRen
kosmischen Schépfer-Sonne; darin erfillt sich alle wahre
Heliosophie. Mit den Worten von Angelus Silesius:

Ich selbst muss Sonne sein, ich muss mit meinen
Strahlen
Das farbenlose Meer der ganzen Gottheit malen.”’

77



PRISMA DER THEOSOPHIE

Der vedische Sonnenweg

In der altindischen Brahmanen-Religion, niedergelegt in
den heiligen Upanishaden, gab es seit jeher die Vorstel-
lung, dass die Seele des Menschen im nachtodlichen
Leben wahlweise zwei Wege zu beschreiten habe —
einen aufwartsfihrenden oder einen abwartsfihrenden,
den Sonnenweg oder den Mondweg. Der Sonnenweg ist
ein Verklarungs- und Erldsungsweg, der in die lichten
Hoéhen der Brahmawelten hinauffihrt, der Mondweg
einer, der in die okkulten Zwischenreiche hineinflhrt und
so Anlass fur immer neue Wiederverkdrperungen gibt.

Der esoterische Sonnenweg — der Weg des Heils —
findet sich in der Brihadaranyaka-Upanishad wie folgt
dargestellt: "Die nun, welche solches also wissen, und
jene dort, welche im Walde Glauben und Wahrheit tben,
die gehen ein in die Flamme des Leichenfeuers, aus der
Flamme in den Tag, aus dem Tage in die lichte Halfte
des Monats, aus der lichten Halfte des Monats in das
Halbjahr, in welchem die Sonne nordwarts geht, aus
dem Halbjahr, in welchem die Sonne nordwarts geht, in
die Gotterwelt, aus der Gotterwelt in die Sonne, aus der
Sonne in die Blitzregion; zu ihnen, wenn sie in die Blitz-
region gelangt sind, gesellet sich ein Mann, ein intelligib-
ler; der fiihret sie in die Brahmawelten."*

Und hier der Mondweg: "Hingegen diejenigen, wel-
che durch Opfer, Almosen und Askese die Himmels-
Welten erwerben, die gehen ein in den Rauch des Lei-
chenfeuers, aus dem Rauche in die Nacht, aus der
Nacht in die dunkle Halfte des Monats, aus der dunklen
Halfte des Monats in das Halbjahr, in dem die Sonne
sudwarts geht, aus dem Halbjahre in die Vaterwelt, aus
der Vaterwelt in den Mond. Wenn sie in den Mond ge-
langt sind, werden sie Nahrung: daselbst, gleichwie man
den Kénig Soma mit den Worten: 'schwill an und schwin-
de' genieft, also werden sie von den Gottern genossen.
Selbige, nachdem dieses verstrichen, so gehen sie ein
hier in den Ather, aus dem Ather in den Wind, aus dem
Winde in den Regen, aus dem Regen in die Erde. Nach-
dem sie in die Erde gelangt, so werden sie zu Nahrung
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und werden abermals in dem Mannfeuer geopfert und in
dem Weibfeuer gezeugt und erstehen aufs neue zu den
Welten. Auf diese Weise laufen sie um im Kreise."*

Die Worte schildern die Stationen zweier Stufenwe-
ge, von denen der eine in die Erlésung, der andere in
den Zyklus erneuter Wiedergeburten fihrt. Die dem irdi-
schen Leben abgestorbene Seele, bekleidet mit einem
Leib aus atherischer Feinmaterie, beschreitet die Stufen
dieses Weges, wobei mit Tag, Nacht, lichte und dunkle
Halfte des Monats, Sonne, Mond nicht die Erscheinun-
gen, sondern ihre Gottheiten gemeint sind. Eine jenseiti-
ge Spharenwanderung wird hier geschildert, ahnlich wie
in Dantes Paradiso, und wie dieses voll von astraler
Symbolik. Allenthalben gilt hier der Mond — wie (ibrigens
in allen okkulten und esoterischen Traditionen — als die
Grenzscheide zwischen der niederen und der hdheren
Welt, als der geheimnisvolle Torhiter, der die zur Brah-
mawelt Aufsteigenden und die zur Wiedergeburt Be-
stimmten voneinander absondert. Dagegen erscheint die
Sonne — und das ist hier das Entscheidende — als die
unmittelbare Vorstufe auf dem Weg zur ewigen Brahma-
welt, dem "Himmelreich" in christlicher Deutung.

Die Entwicklung der Solaren Mysterien

Wer sich mit den altesten Wurzeln westostlicher Spiritu-
alitat befasst, der wird zu einer Quellreligion des Geistes
vorstoRen, deren zentrales Thema das Mysterium der
Sonne ist. Gemeint ist damit sowohl die makrokosmi-
sche Sonne, die sich in Zeit und Raum offenbart, als
auch die mikrokosmische Sonne unseres Selbst.

Die Verehrung der Sonne als Gestirn und Gottheit
geht in dlteste Zeit zurlick. Der Mensch der Altsteinzeit,
der vor Uber 30.000 Jahren in den Hohlen von Altamira
und Lasceau lebte — fir ihn waren Sonne, Mond und
Sterne magisch-numinose Wesen, die er mit frommer
Scheu verehrte. Aber seine Sonnenverehrung war noch
reine Gestirnsverehrung, und die von ihm angebetete
Gottheit war noch mit der physischen Sonne identisch.
Erst auf einer viel hoheren Stufe der religiosen Entwick-
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lung wird die physische Sonne, die taglich auf- und un-
tergeht, als Abbild und Symbol des Sonnengottes gese-
hen, der zwar wohl in der Sonne wohnt, aber nicht
unbedingt mit ihr identisch ist. Die magisch-animistische
Weltschau des Hohlenmenschen ist bereits dem symbo-
lischen Weltverstandnis des Kulturmenschen gewichen.
Ein evolutionar entscheidender Schritt!

Die Sonnenreligion im eigentlichen Sinne, wie wir sie
im vorgeschichtlichen Europa der Jungsteinzeit vorfin-
den, setzt das symbolisch-esoterische Weltverstandnis
der héheren Kulturstufe bereits voraus. In dieser Sicht ist
"alles Vergangliche nur ein Gleichnis", und die Chiffren-
schrift der Natur kiindet geheimnisvoll vom Wirken des
Gottlichen. Fur den symbolisch-esoterisch fiihlenden
Menschen der Jungsteinzeit war vor allem der Jahres-
lauf der Sonne, markiert durch die Aquinoktien und
Sonnwendpunkte, ein naturhaftes Sinnbild fir den Wel-
tenweg des Schopfergottes. Der bekannte Religionsphi-
losoph Arthur Schult schreibt hierzu: "Im Jahresrhythmus
der Sonne erfuhr der Steinzeitmensch das Leben, Lei-
den, Sterben und Auferstehen des Jahrgottes, des 'sun’,
des Gottessohnes. Die Jahresabschnitte der Sonnen-
bahn waren fur ihn verschiedene Offenbarungsstufen
der physischen, der geistigen und der géttlichen Schop-
fer-Sonne. Das Symbol des Lichtes wurde diesen Men-
schen zum Symbol der Gottheit."**

Wenn in spateren Traditionen westdstlicher Spiritua-
litdt vom "Inneren Licht" als dem Goéttlichen im Mensch-
en gesprochen wird, dann stehen auch solche Traditi-
onen ganz im Bannkreis jener uralten Sonnenweisheit.
Diese kann man getrost als die Urreligion nicht nur Eu-
ropas, sondern auch anderer Weltteile bezeichnen, als
die Menschheits-Urreligion. Hierzu nochmals Arthur
Schult: "Es war eine einheitliche, monotheistische, kos-
mische Lichtreligion, in der die géttliche Schdpfersonne
klar unterschieden wurde von der physischen Sonne.
(...) Die Trager dieser urzeitlichen Religion kamen aller
Wahrscheinlichkeit nach von dem untergegangenen Erd-
teil Atlantis zu Schiff nach Nord- und Siidamerika, nach
Afrika, Europa, Nordafrika und Asien."?
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Die Solaren Mysterien, Wegfiihrungen des Menschen
zu den hdheren geistigen Welten, haben ihren Ursprung
im untergegangenen Atlantis, einem gewaltigen Land-
massiv mit Thule westlich von Irland als seinem nérd-
lichen und der Insel Poseidonia auf dem Azoren-Plateau
als seinem suldlichen Teil. Nach Angaben des griechi-
schen Philosophen Platon (427-347), vor allem in sei-
nen beiden Schriften Timaios und Kritias, waren die At-
lanter die Trager einer vorgeschichtlichen Hochkultur,
die ihren Sitz wohl im Zentralatlantik hatte, aber auch
weite Teile Afrikas, Europas, Nord-, Mittel- und Stidame-
rikas beherrschte. Nach dem Untergang von Atlantis —
vor etwa 11.500 Jahren, wenn die Angaben Platons
stimmen — musste das Kulturerbe des untergegangenen
Erdteils an eine Nachfolgekultur weitergegeben werden,
die das Fackellicht atlantischer Sonnen-Spiritualitat Gb-
ernahm und es weitertrug durch den Lauf der Zeiten.

Eine solcher Nachfolgekulturen war die alteuropéi-
sche Megalithkultur, die mit ihren gewaltigen Steinsetz-
ungen und Steinkreisen wie etwa Stonehenge in Sud-
england oder Carnac in der Bretagne Wahrzeichen ge-
schaffen hat, die heute noch bestehen und stumm von
vergangener GroRRe kinden. Die Steinkreise der alteuro-
paischen Megalithkultur sind eindeutig als Sonnentem-
pel zu verstehen; ihnen liegt der heilige Kalender — der
Sonnenlauf durch das Jahr — zugrunde. Betrachten wir
als Beispiel nur einmal Stonehenge — schon die aulere
Anordnung lasst die astronomisch-kalendarische und so-
larkultische Ausrichtung des Baus deutlich genug er-
kennen. Die Anordnung besteht aus drei konzentrischen
Ringen, die sich um das Kultzentrum scharen, zuerst die
56 Aubrey-Locher, dann der Kreis der 30 Sarsen-Steine,
und zuletzt der Ring von 48 kleineren Steinen, die man
gewolhnlich als Bluestones bezeichnet. Dass hierbei die
Sarsen-Steine einen 30tagigen Monat darstellen sollen,
und die 48 Bluestones die 4 mal 12 Monate eines Vier-
jahreszyklus, darf als sicher gelten. Die 56 Aubrey-L6-
cher bildeten eine gigantische steinerne Rechenmaschi-
ne, mit deren Hilfe man kommende Sonnen- und Mond-
finsternisse vorausberechnen konnte.
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So lag dem Bau von Stonehenge eine im hochsten
MaRe kosmosorientierte Religion zugrunde. Sonnenver-
ehrung, Kalenderberechnung und Kosmosophie, also
Sternen- und Kosmos-Weisheit, waren zu einer untrenn-
baren Einheit zusammengeschmolzen. Daruber hinaus
besitzt Stonehenge auch einen Bezug zur Sommerson-
nenwende. Exakt am 21. Juni geht die Sonne dort ndm-
lich Uber dem Heel-Stone auf und sendet einen ersten
lichtwarmen Morgenstrahl auf den Altarstein in der Mitte,
der den Schol} der géttlichen Mutter Erde darstellt.

Die alten Agypter, die in gewisser Weise als Erben
der urgeschichtlichen Megalithkultur gelten kénnen, be-
sal’en ein sehr schénes Symbolbild in Form der Son-
nenbarke des Gofttes Re: als Tages- wie auch Nacht-
barke ist sie das Gotterboot, das die Scheibe der Sonne
tragend alltaglich den Himmelsraum von Osten nach
Westen befahrt. Die nachgebildeten Sonnenboote, in de-
nen die Pharaonen bestattet wurden, weisen eine ver-
schwenderische Pracht auf. Das Sonnenschiff des Che-
ops, in der Nahe seiner Pyramide aufgefunden, war aus
Zedernholz gefertigt, das eigens hierzu aus dem Liba-
non herangeschafft wurde. Re wurde spater mit Atum
gleichgesetzt, und als Re-Harachte wurde er zum dus-
terhaft geheimnisvollen Sphinxwesen, dem gewaltigen
Sonnenengel in Gestalt eines gefliigelten Léwenmen-
schen. Pharao Echnaton (1364-1347 v. Chr.), der das
Kind einer Spatzeit war, versuchte zwar mit seinem Kult
der sichtbaren Sonnenscheibe Aton den alten Kult des
Re zu restaurieren, aber sein Sonnenkult blieb im
AuRerlichen, Materialistischen stecken — man war sich
nicht mehr bewusst, dass hinter dem auflieren Gestirn
Sonne das geistige Wahrbild einer transzendentalen Ur-
sonne steht, die als die eigentliche Schdpferwesenheit
Gegenstand aller Verehrung zu sein hat.

Die wirkliche Sonnen-Einweihung unterscheidet sich
von einer aulerlichen Gestirnsverehrung der physisch-
sichtbaren Sonne grundlegend; sie ist ein Weg zum So-
laren Selbst und somit ein Weg nach Innen. In den Mi-
thras-Mysterien, die im Roémischen Weltreich weitver-
breitet waren, wurde ein solcher Weg nach Innen be-
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schritten; denn Mithras ist das géttliche Sonnenwesen —
eine Erscheinungsform des Kosmischen Christus — und
insofern ein Ausdruck des héheren Selbst. Ahnliches gilt
fur die zutiefst vergeistigte Sonnen-Mystik des rémisch-
en Kaisers Julian Apostata (331-363 n. Chr.); Helios be-
deutete fur ihn das Erscheinen der Transzendenz in der
Immanenz, der Widerschein der géttlichen Allnatur in der
sichtbaren Sonnennatur.

Das Geisteslicht der Solaren Mysterien wurde einst
angezlindet in den Tempeln von Atlantis. Dort nahm alle
spatere Licht- und Sonnen-Esoterik ihren Ausgang, und
nach dem Untergang von Atlantis wirkte sie weiter fort in
der Mysterientradition der Megalithkultur, des Agypter-
tums, des Indogermanentums. Heute aber leben wir in
einer Zeit, wo das, was aonenlang unter dem Schutz-
mantel der Mysterien gehiitet wurde, aus der Geheim-
haltung entlassen und als lebendiges Geistes-Wissen
den Menschen offenbar gemacht werden soll.

Eine Astralreise zur Wesensmitte der Sonne

AbschlieRend soll nun eine "gefiihrte Meditation" ange-
boten werden, die uns allen dazu verhelfen soll, sich mit
der geistigen Wesensmitte der Sonne zu verbinden.

Zu allererst sollt Ihr eintauchen in den gro3en Ozean
der Stille, der in Euch ebbt und flutet; gehet hinein in die
innere Stille. Diese ist ein tiefer grundloser See im Inne-
ren Eures Herzens. Achtet darauf, dass dieser See der
Stille ungetriibt bleibt, spiegelglatt, nicht durch Wellen-
schlag gestort.

Offnet nun Euer inneres Auge. Und Ihr seht vor Euch
eine grolRe gliihende Sonnenscheibe, so grol3, dass lhr
ihren Kreisbogen kaum ermessen kénnt. Gehet nun
langsam auf die Sonnenscheibe zu, und in ihrem uner-
messlichen Kreis sehet Ihr feurige Tore, die abgeschlos-
sen sind. Nun erscheint der Zeitgott Aion, der éffnet die
Feuertore, und das Sonnen-Innere tut sich Euch auf.
Gehet hinein und betretet strahlende Geisteswelten.

In der Sonnen-Innenwelt erhebt sich ein gro3er Licht-
palast. Gehet hinein, und lhr begegnet dort einem ju-
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gendlichen Gott mit feurigen Locken, scharlachrotem
Mantel und goldfarbenem Strahlenkranz auf dem Haupt.
Er ist der Logos der Sonne: Sol, Helios, Mithras, Apollo,
Ammon-Re ....Verweilt eine Zeit lang in diesem Sonnen-
palast, und flihlt Euch wesenseins mit dem Sonnen-Lo-
gos. lhr seid Licht von Seinem Licht, und Ihr schwingt
mit im Rhythmus Seines pulsierenden Atems.

Partikel seid Ihr glutheiBen Sonnen-Fluidums, tanzend
im Sphérenklang unzahliger Sonnen-Erzengel. Einsge-
worden mit dem Sonnen-Logos, verwandelt |hr Euch in
Lichtstrahlen, aus feurigen Sonnen-Toren hinausge-
spriiht in das samtschwarze All.

Zusammengeballt zu einer einzigen gro8en Lichtkas-
kade, fliegt Ihr durch das Weltall, an Merkur und Venus
vorbei. Und wie ein gro3er Facher goldfarbener Sonnen-
strahlen fallt Ihr auf die Erde herab. Und beim Eintau-
chen in die obere Lufthiille der Erde verwandelt Ihr Euch
in Zugvégel — in eine Formation blendend weiBer Sing-
schwéne! Weille Schwéne seid Ihr, die direkt aus dem
Herzen der Sonne auf die Erde zufliegen.

Im groBen Kreisbogen durchschwirrt |hr die Luft,
dann setzt |hr zur Landung an. Kaum berihrt Ihr den
Boden, verwandelt Ihr Euch wieder in Menschen. Ihr
blickt nach Westen, und dort seht Ihr die Sonne riesen-
grol3 im Meer versinken, blutrot, dunkelrot, purpurrot .....
Schlie8t Euer inneres Auge, kommt langsam zuriick ins
Alltagsbewusstsein. Das Bild des Sonnen-Logos werdet
Ihr immer in Eurem Herzen tragen.

—
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Spirituell leben im Geist der Stille

O du Strahl der Universellen Sonne;

O du Eine Wirklichkeit des Paramatma;

O du Erster Atem der GroBen Kosmischen Mutter;
O du Wurzel aller Dinge, die niemals untergeht;

O du Strahl der Einen Ewigen Flamme;

O du durchdringender Funke des Universums;

O du einwohnender Geist jedes Lebewesens!

Was bedeutet es, ein Theosoph zu sein?

in Theosoph ist jemand, der aus dem Urquell reli-
Egibser Tiefen-Erfahrung schopft und diese Erfah-
rung umsetzt in gelebte Spiritualitat.

Ein Theosoph ist jemand, der lebt und handelt nach
den Weisungen des Inneren Lichts, des géttlichen Fun-
kens oder der Monade, nicht aber nach irgendwelchen
auRerlichen Offenbarungs-Autoritaten.

Ein Theosoph ist jemand, der sich in allen praktisch-
en Fragen des Lebens stets am Atfman orientiert, am
gobttlichen Funken im eigenen Inneren — und erst auf die-
ser Basis gelangt er zu einer Ethik der universellen Bru-
derschaft, die der Einheit allen Lebens Rechnung tragt.

Ich glaube, dass nichts in der Welt zufallig ist und
dass Alles in geheimer und verborgener Weise mitein-
ander zusammenhangt. Ich glaube, dass unsere gegen-
standliche Wirklichkeit hingeordnet ist auf eine hdhere
Wirklichkeit, deren Walten wir freilich nie begreifen wer-
den.

Gott ist die alle Realitat begrindende Uber-Realitat,
die allem innewohnt und der wir uns jederzeit zuwenden
kénnen, wenn wir nur von unseren Anhaftungen loslas-
sen und uns von den Ketten unseres Ego befreien.

Religion ist die religio, die Rickbindung an den na-
menlosen und bildlosen Gott, der au3er uns wohnt und
in uns: als unser wahres Selbst.

Ein Theosoph ist jemand, der sein Ego ganz und gar
besiegt hat, der zur wahren Mitte seiner Person durch-
gedrungen ist, der nicht durch sich, sondern nur noch
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durch Gott, in Gott und mit Gott lebt.

Theosophen in diesem Sinne kénnen wir nicht sein,
sondern nur versuchen zu sein. Es ist ein ewiges Stre-
ben ohne endgultiges Erreichen.

Ich glaube, der Mensch hat keine andere Bestimm-
ung als die, seinen innersten Wesenskern — sein Selbst
— zu ergreifen; denn dieses Selbst ist gottlicher Natur
und Herkunft. Es ist nicht nur ein personliches Selbst,
sondern auch ein universales Welten-Selbst, das nicht
zur Vereinzelung, sondern im Gegenteil zur Verbunden-
heit, ja zur All-Einheit fuhrt. Dieser innerste Wesenskern
ruht ganz im Verborgenen, aber wir haben die Pflicht,
ihn aufleuchten zu lassen.

Ich glaube, dass es einen letzten, absoluten Gewiss-
heitsgrund gibt, den wir nirgendwo anders finden kénnen
als in uns selbst. Die Mystiker nennen ihn — das Innere
Licht. Dies ist ein Zustand aulerster Klarheit, Gewiss-
heit; eine Gewissheit, die fester und sicherer ist als jene,
die durch Denken allein gewonnen wird. Es bedarf hier-
zu des Eintauchens in eine andere Sphare, die unend-
lich viel tiefer liegt als unser normales Bewusstsein und
die alle Gegensatze unseres Denkens aufzuldsen ver-
mag. Die Alten Inder nannten diese Sphare Samahdi —
Erleuchtung. Es gibt nur ein behutsames Eintauchen in
diesen Zustand, aber kein gewaltsames Ansichreif3en,
kein plétzliches Vorpreschen; nur wer innerlich vollig ge-
reinigt ist und jeden egoistischen Eigenwillen aufgege-
ben hat, wird Samahdi — die Gnade des Heiligen Geistes
— erfahren.

Religion, im eigentlichen Sinne, ist nicht ein Teilbe-
reich menschlicher Existenz, sondern jener Geist, der
die Gesamtheit allen menschlichen Seins zu durchdrin-
gen vermag. Religion ist auch nicht eine Sache des
"Jenseits, denn es gibt keine Trennungsmauer zwisch-
en Diesseits und Jenseits; vielmehr ist das Jenseits ja
gerade im Diesseits, die Transzendenz in der Immanenz
zu finden, und die Kluft zwischen "Gott* und "Mensch*
kann nicht so grof3 sein, dass nicht ein Funke Gottes im
Menschen vorhanden wére. Somit muss der Ubergang
zwischen Gott und Mensch eher als flieRend gedacht
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werden. Der Mensch ist ein unbegrenztes Wesen, das
Dimensionen besitzt, die bis in das Reich der Trans-
zendenz heran reichen. Religion, im Sinne von wahrer
religio, ist daher sehr wohl an der "Welt interessiert, in-
dem sie freilich die Welt nicht als real annimmt (im nai-
ven Sinne), sondern als Bild und Gleichnis Gottes, als
Tempel Gottes.

Es ist fur Gott kein Widerspruch, "immanent® und
"transzendent® zugleich zu sein; der Immanente Gott,
der Gott in uns, von dem die Heiligen Schriften der Hin-
dus ebenso kiunden wie die Zeugnisse der christlichen
Mystiker, ist ungeschieden von dem Transzendenten
Gott, der in den Weiten des Kosmos zu finden ist; Innen-
welt und Auflenwelt bedingen einander, entsprechen
einander. Dies ist auch der Sinn des bekannten herme-
tischen Satzes "Wie oben, so unten®, der genauso gut
"Wie Innen, so AuBBen“ heilden kdnnte.

Auf die Stimme der Stille horen

Gott ist Stille, ein endloser, schweigender Ozean der
Stille, gehillt in intelligibles Licht. Gott ist ein namenlo-
ses Meer mystischen Schweigens, und das Einschwin-
gen in die Dimension der Stille ist ein Weg, sich dem
Wesen Gottes anzundhern. Wir alle tragen in uns ein
verborgenes Zentrum der Stille, in dem wir unmittelbare
Gottnahe erfuhlen. Dieses Zentrum der Stille in uns kon-
nen wir den inneren Tempel nennen. Er gleicht einer In-
sel, die inmitten eines Meeres von Schweigen liegt. Wir
alle besitzen den Schlissel zu diesem inneren Tempel.
Er befindet sich im Inneren unseres Herzens. Niemand
hindert uns daran, in dieses innere Herzzentrum hinab-
zusteigen und dort jenen goldenen Schlissel zu ergrei-
fen, der uns die Tore zum inneren Tempel der Stille er-
offnet. Wie es auch in der von H. P. Blavatsky uber-
setzten Stimme der Stille heifdt; "Sieh! Du bist das Licht
geworden, du bist der Ton, dein Meister und dein Gott.
Du bist Du Selbst, deiner Suche Ziel: die ununterbro-
chene Stimme, die widerhallt durch alle Ewigkeiten, von
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Wechsel frei, frei auch von Siinde, die sieben Téne in
dem einen, die Stimme der Stille.“*®

Wer einen geeigneten Ort zur Meditation sucht,
braucht sich nicht um einen duf3eren Ort zu kimmern. Er
soll vielmehr in den eigenen inneren Tempel hineinge-
hen. Aber nur unsere eigene Unruhe ist es, die uns da-
ran hindert. Am Beginn der Stille wird im Meditierenden
zunachst eine Gedankenflut hochsteigen, ein Gewirr von
Erinnerungen, Ideen, Planen und Absichten — und wie
grol} ist doch die Versuchung, dass sich unser Geist ir-
gendwo in diesem Gedankenstrom festhakt und wir
schliellich die ganze Meditation mit "Denken® verbrin-
gen! Solange wir im "Denken" sind, befinden wir uns
nicht in der "Stille". Beides schlie3t sich gegenseitig aus.
Die "Innere Stimme", die wir im Denken horen, ist nur
die unseres eigenen Intellekts. Die Stimme des Intellekts
ist geschwatzig, und sie zieht uns von allem ab, was
gottlich ist.

Im Denken, im Nachdenken und Nachsinnen, kann
nicht der Sinn des Meditierens liegen, selbst dann nicht,
wenn das Goéttliche der Gegenstand des Nachdenkens
ist. Denn Gott, in seiner ganzen Fille, liegt jenseits der
uns erfahrbaren dreidimensionalen Raum-Zeit-Welt — in
Gott gibt es weder "Zeit* noch "Ort“ — und kann daher
durch das rationale Denken des Menschen nicht erfasst
werden, das sich nur innerhalb der Raum-Zeit-Welt be-
wegt und nur diese begreifen kann. Um "Gott“ zu erfas-
sen, muss ein hoheres Bewusstsein erlangt werden, das
"jenseits“ oder "oberhalb" des Denkens liegt. Sri Auro-
bindo nannte es das supramentale Bewusstsein; Theo-
sophen wuirden es den universalen Buddhigeist nennen.
Dieses Bewusstsein ereignet sich in der Stille.

Zwei Arten der Stille gibt es: die aulere und die in-
nere Stille. Die duflere Stille bedeutet die bloRe Abwe-
senheit von Wort oder Gerdusch, aber die innere Stille
ist die Stille der Seele, die sich wie ein grundloses spie-
gelglattes Meer in unserem Geist ausbreitet. In der
Sphare der inneren Stille entfaltet sich Gedankenfreiheit.
Die wild durch den Kopf schiefienden Gedanken glei-
chen einem ungeordneten Stimmengewirr, einem viel-
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stimmigen Geplapper, und fur den in der Stille Meditie-
renden scheint es notwendig zu sein, sich von diesem
Gedankenleben zu befreien und gegeniber den eigenen
Gedanken eine rein betrachtende Haltung einzunehmen:
Ich denke nicht; ich lasse die Gedanken kommen und
gehen, und im Geiste schaue ich ihnen nach — wie Wol-
kenbildern, die voriberziehen. Wer in solcher Weise ein-
schwingt in die Dimension der Stille, fur den kann die
Stille regelrecht zu einem Einweihungsweg werden.

Die Gott-Erfahrung in der Stille hat stets etwas Au-
genblickhaftes an sich: ein Augenblick, der sich verflich-
tigt, sobald man versucht, ihn zu erhaschen! — Es kann
ja nur ein Augenblick, der Bruchteil eines Augenblicks
sein, vollzieht sich doch die Gott-Erfahrung immer in
einer Sphare der Zeitlosigkeit. Wie oft und wie lange je-
mand mit dem Goéttlichen vereint gewesen ist, lasst sich
nach menschlicher Zeit nicht messen. Gott ist lUberzeit-
lich, und im Umkreis Gottes kann der kleinste Augen-
blick ebenso lang sein wie die Ewigkeit. "Augenblick®
und "Ewigkeit* sind ja Uberhaupt nur menschliche Be-
griffe, oder besser Worte, denn an sich sind sie etwas
Unbegreifliches. Wer kann schon die Ewigkeit denken?
Wer kann den kleinsten Augenblick denken?

Die Stille ist — wer wollte das bestreiten? — nicht blof3
die Abwesenheit von Wort oder Gerausch, sondern et-
was Anwesendes, eine eigene Wesenheit. Eine deutlich
wahrnehmbare Kraft ist diese Wesenheit, die anwesend
ist, und deren Anwesenheit alles ausfillt. Wenn der Me-
ditierende in die Dimension der Stille einschwingt, dann
kann sich um ihn herum ein spirituelles Energiefeld bil-
den, und darin kann sich — wie in einem Prisma — etwas
Géttliches offenbaren.

Wie die Stille etwas Wesenhaftes, Wirkliches, Anwe-
sendes ist — eine Kraft —, so meinen wir mit der "Stimme
der Stille" eine wirkliche Stimme, und zwar eine Stimme,
die spricht, deutlich vernehmbar, wenn man ihr nur zu-
hort. Wisst Ihr, dass die Stille ihre eigene Melodie hat?
Kennt Ihr die Musik des Schweigens? Sie erklingt lautlos
wie Spharenmusik, wie der Gesang des Lichts. In den
gewobenen Melodien der Stille und des Lichts erklingt
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das Harfenspiel Gottes. Wenn |hr diese Musik in Euch
tragt und fahig seid, sie jederzeit neu zum Erténen zu
bringen, dann seid lhr gegen alle dufleren Anfechtungen
gefeit.

Habt Ihr je die "Stimme der Stille" sprechen gehort?
Sie spricht nicht laut, aber deutlich vernehmbar. lhre
Worte sind klar und einfach. lhre Worte sind Kaskaden
des Lichts — keine Menschenworte, sondern feurige Blu-
men des Geistes. Lasst die Feuerblumen des Geistes in
Euch erblihen. Der Seelengrund, auf dem sie wachsen,
sind Eure Chakren, und was sie ndhrt und zum Erbliihen
bringt, sind die immerzu quellenden Wasser der Stille.

Gott ist ein schweigender Ozean der Stille und des
Lichts. Unsere Erfahrung Gottes wird stets nur eine
bruchstliickhafte sein. Denn das Wesen Gottes ist so
vieldimensional, es sind so viele Eigenschaften darin
enthalten, dass wir sie mit den normalen Mitteln der
Logik nicht erfassen kénnen. Eigenschaften, die nicht
nur unendlich verschieden sind, sondern sogar nach
menschlicher Logik unvereinbare Gegensatze bilden
kénnen. Gott kann selbst die grofiten Gegensatze in sich
tragen, ohne dass es ein Widerspruch fir ihn ware: sein
Wesen liegt jenseits aller Logik, und was anderswo als
Widerspruch auftritt, wird in Ihm zu Einheit.

Wir mussen stets die volle ungeteilte Lebenswirklich-
keit in die Stille hineinnehmen, auch dann, wenn wir in
die Dimension der Gedankenfreiheit, der Zeitfreiheit, der
Zeit- und Raum-Transzendenz einschwingen. Denn das
Bewusstsein des Menschen ist vielschichtig, und wah-
rend wir auf den hdéheren Ebenen die mystische Gott-
Union vollziehen, kénnen wir auf den niederen doch an
allen Dingen des praktischen Lebens teilhaben. Und wie
die ganze ungeteilte Fiille des Lebens in die Stille ein-
flieRen soll, so soll umgekehrt der Geist der Stille in die
Lebenspraxis einflielen, sodass man letzten Endes sa-
gen kann: "Leben® und "Stille* sind nichts Getrenntes
mehr — das ganze volle ungeteilte Leben ist Stille.
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Die drei Korper der Verklarung

Das endgliltige Ziel spirituellen Strebens besteht darin,
auch die Materie des physischen Erdenkoérpers zu trans-
formieren, den Koérper diinner, feinstofflicher, atherischer
zu machen, damit er transparent wird fir das in ihm
wohnende Géttliche. Nur ein voll durchlichteter Verkla-
rungs-Koérper kann das wahre Gefald eines Gottlichen
sein, das sich seiner selbst bewusst geworden ist. Wir
wissen, dass es verschiedene Bezeichnungen fir solche
Lichtkérper gibt, aber wir wollen hier auf die drei Ver-
klarungs-Kérper des Buddhismus zu sprechen kom-
men; sie heilen: Nirmanakaya, Sambhogakaya und
Dharmakaya.

Was ist mit diesen drei Begriffen gemeint? Zunachst
einmal stellen alle drei Kérper das Ergebnis spiritueller
Entwicklung dar. In der Stimme der Stille lesen wir: "Tritt
aus dem Sonnenlicht in den Schatten, um mehr Platz fir
andere zu schaffen. Die Tranen, die den dirren Boden
von Schmerz und Kummer bewéssern, bringen die Blii-
ten und Friichte karmischen Ausgleichs hervor. Aus dem
Schmelzofen des menschlichen Lebens und seinem
schwarzen Rauch erheben sich gefliigelte, geléuterte
Flammen, die aufwérts steigen und schlielich unter
dem Auge Karmas den herrlichen Stoff der drei Gewén-
der des Pfades weben. Diese Gewénder sind: Nirmana-
kaya, Sambhogakaya und Dharmakaya, das erhabene
Gewand.’

Es geht also darum, dass der Eingeweihte sich einen
neuen Logos-Korper, einen Geistkorper erbaut, mit dem
er sich in der Geistigen Welt bewegen kann. Die Geburt
eines solchen Korpers ist ein Akt bewussten Schaffens.
Die drei genannten Korper bestehen jedoch aus unter-
schiedlicher Substanz: "Der erste ist jene é&therische
Form, die einer anndhme, wenn er beim Verlassen sei-
nes physischen Koérpers in seinem Astralkérper erschei-
nen wiirde — wobei er zusétzlich das Wissen eines Ad-
epten besitzt. Der Bodhisattva entwickelt ihn in sich in
dem Male, wie er auf dem Pfad fortschreitet. Nachdem
er das Ziel erreicht und seinen Friichten entsagt hat, ver-
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bleibt er auf der Erde als ein Adept; wenn er stirbt, ver-
bleibt er, anstatt in Nirvana einzugehen, in jenem glor-
reichen Koérper, den er sich selbst gewebt hat, unsicht-
bar fiir die uneingeweihte Menschheit, um (iber sie zu
wachen und sie zu beschiitzen.

Der Nirmanakaya-Korper wird auch der "Korper der
Verwandlung® genannt. Auf Grund seiner atherisch-as-
tralen Substanz ist er der erdennachste. Er bewegt sich
innerhalb der Aura der Erde und kann jederzeit in die
physische Verstofflichung Gbergehen.

Nirmanakayas sind die Kérpergewander jener hoch-
entwickelten Meisterseelen, die unsichtbar und uner-
kannt in der Erdenaura weben, um als Freunde und For-
derer der Menschheit zu wirken — der Bodhisattvas.

Bodhisattvas — der Ausdruck mag buddhistisch sein,
aber die Tatsache selbst ist eine universale. Es gibt sie
tatsachlich, diese Helferwesen, die unentwegt fir das
Heil der Menschheit arbeiten, und es gibt sie nicht nur in
den asiatischen Landern, sondern auch im westlichen
Kulturkreis. War nicht auch Christian Rosenkreutz ein
Bodhisattva, oder der Graf von Saint-Germain? Der auf-
erstandene Christus ist seinen Jingern nach seinem
Tod in einem lichtverklarten Auferstehungsleib erschie-
nen — in einem Nirmanakaya-Korper. In diesem Lichtkor-
per weilt er heute noch im Umfeld der Erde und wirkt auf
die Bewusstseins-Aura der Menschheit ein, um uns auf
jene lichten Hohen des Goéttlichen empor zu ziehen, zu
denen wir letztlich doch alle hinstreben.

Bodhisattvaschaft ist somit ein Amt in der Spirituellen
Hierarchie unseres Planeten. Christus hat dieses Amt
ergriffen, und seine Brider Krishna und Buddha auch.
Kuan Yin und die Gottesmutter Maria sind ebenfalls
Bodhisattvas — und Beispiele dafiir, dass es auch weib-
liche Bodhisattvas gibt.

Der Sambhogakaya-Korper ist derselbe wie der Nir-
manakaya-Korper, "aber mit dem zusétzlichen Glanz der
,drei Vollkommenheiten’, von denen eine das véllige Ent-
riicktsein von allen irdischen Angelegenheiten ist. 9 Er
wird auch der "Kérper der Freude® genannt, aber es wa-
re wohl besser, ihn mit "das Vehikel fur das Erreichen
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der Gluckseligkeit" zu Ubersetzen. Tatsachlich stellt er
eine Zwischenstufe dar, die es dem Adepten ermdglicht,
endguiltig in den Zustand des Nirvana einzugehen. Damit
ist ihm aber auch die Mdglichkeit genommen, als Bodhi-
sattva die Menschheits-Entwicklung helfend zu unter-
stutzen.

"Der Dharmakaya-Kérper ist der eines vollstédndigen
Buddha, d. h. er ist (iberhaupt kein Kbrper, sondern ein
idealer Hauch: Bewusstsein, verschmolzen mit dem Uni-
versal-Bewusstsein oder Seele bar jeglichen Attributs.
Sobald er einmal ein Dharmakaya ist, ldsst der Adept
oder Buddha jede mdgliche Verbindung zu dieser oder
Jeglichen Gedanken fiir diese Erde hinter sich. Um also
der Menschheit helfen zu kénnen, ,verzichtet’ der Adept,
der das Recht auf Nirvana erworben hat, mystisch ge-
sprochen, ,auf den Dharmakaya-Kérper'. Er behélt von
Sambhogakaya nur das gro3e, vollstédndige Wissen und
verbleibt in seinem Nirmanakaya-Koérper. Die esoteri-
sche Schule lehrt, dass Gautama Buddha mit mehreren
seiner Arhats solch ein Nirmanakaya ist. Auf Grund der
groBen Entsagung und des Opfers fiir die Menschheit ist
kein héherer bekannt.°

Das also ist der Weg des selbstlosen Dienens, der
von Christus, Buddha und all den anderen groRen Got-
tessohnen seit jeher gegangen wurde — auf die ewige
Glickseligkeit des Nirvana zu verzichten, um der Men-
schheit weiterhin dienen zu kénnen! Mit ihren lichtdurch-
fluteten Auferstehungskérpern durchweben sie die Aura
der Erde, damit diese in hohere Runden der Evolution
aufsteigen kann — dem Licht, dem Géttlichen entgegen.

Licht des Bewusstseins, das in allen Formen lebt,
Strahlende Glorie, die diesen Planeten umhiillt,
Stréme auch in andere Planeten-Welten hinein,
Als Zeuge der Grél3e des Christian Rosencreutz.

Ich rufe Dich an, erhabener Christian Rosencreutz:
Lass das Licht des Bewusstseins sich ausweiten,
Und lass Dein mystisches Rosenkreuz erstrahlen
Uber dem Herzen unseres Planeten Erde!
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Die drei Yogawege —
Jnanayoga, Bhaktiyoga, Karmayoga

drei klassischen Yogawege, wie sie uns seit Alters

her von den Weisen Indiens, den grofsen Mensch-
heits-Lehrern, Uberliefert wurden. Vor allem in der Bhaga-
vad Gita ist von diesen drei Pfaden als drei grundle-
genden Geistes-Orientierungen und Wegen zu Gott die
Rede. Wenn wir allerdings hier von Yoga sprechen, dann
meinen wir damit nichts spezifisch Indisches. Wir meinen
tiberhaupt nichts speziell Ostliches, Orientalisches, auch
nicht irgend ein besonderes System von Sitzhaltungen,
Atemibunen und Korperstellungen. Dies sind nur die
auReren, exoterischen Seiten des Yoga. In Wahrheit
heil3t Yoga das Einswerden mit Gott und ist insofern et-
was durchaus Uberzeitliches, Allgemeines, ein Gemein-
gut aller Volker und Kulturkreise.

Das Sanskrit-Wort yoga ist verwandt mit dem lateini-
schen jugum, das in der Grundbedeutung "Joch" bedeu-
tet. Joch aber heifdt Verbindung. Yoga mdéchte die un-
mittelbare, direkte Verbindung des Menschen zu Gott
herstellen, und diese Verbindung ist ja der Kern und die
Essenz jeder Religon Uberhaupt. Darum ist Yoga die Tie-
fendimension der Synthese, die allen Religionen zu eigen
ist. Es hat schon immer einen abendlandischen Weg des
Yoga gegeben. Es war dies der Weg der Alchemisten,
Mystiker, Rosenkreuzer; es war dies der Weg des heili-
gen Grals, des Gralsrittertums als esoterische Schulung.
Auch der agyptische Pfad der Einweihung war reinster,
ursprunglicher Yoga.

Wenn dieser Weg der Gottes-Verbindung und Gottes-
Einheit unter der Bezeichnung Yoga in Indien gelehrt und
praktiziert wurde, so wollen wir auch weiterhin auf die
klassisch-indischen Quellen zuriickgreifen, wenn wir die
Yogaphilosophie behandeln wollen. So ist vor allem in
der Bhagavad Gita die Rede davon, dass es drei ver-
schiedene Yogawege geben soll, Jnanayoga, Bhaktiyoga
und Karmayoga. lhre Grundbedeutung ist folgende:

J nanayoga, Bhaktiyoga, Karmayoga — so heillen die
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e Jnana Yoga Gott-Union durch Erkenntnis
e Bhakti Yoga Gott-Union durch Hingabe
e Karma Yoga Gott-Union durch Tat

Da Erkenntnis, Hingabe und Tat drei allgemeine We-
ge zu Gott sind, so handelt es sich auch bei Jnana Yoga,
Bhakti Yoga und Karma Yoga um etwas Allgemein-
Menschliches, um drei Grundwege, die jedem nach Got-
tesbewusstsein strebenden Adepten zu Verfligung ste-
hen. Im Jnana Yoga, dem Yoga der Erkenntnis, wird die
Erlangung transzendentalen Wissens und die Einheit mit
Gott als hochstes zu erreichendes Gut hingestellt. Die
Bhagavad Gita hat den Weg des Jnanayoga in ihrem
Vierten Gesang wie folgt dargestellt:

38. In dieser Welt gibt es nichts, was so erhaben und
rein ist wie transzendentales Wissen. Solches Wissen ist
die reife Frucht aller Mystik, und wer auf dem Pfad hin-
gebungsvollen Dienstes fortgeschritten ist, geniel3t die-
ses Wissen schon bald in sich selbst.

39. Ein gldubiger Mensch, der sich dem transzen-
dentalen Wissen gewidmet hat und der seine Sinne un-
ter Kontrolle hat, ist befdhigt, solches Wissen zu erlan-
gen, und wenn er es erlangt hat, erreicht er sehr schnell
den héchsten spirituellen Frieden.

40. Unwissende und ungldubige Menschen aber, die
an den offenbarten Schriften zweifeln, erreichen kein
Gottesbewusstsein; sie kommen zu Fall. Fiir die zwei-
felnde Seele gibt es Gliick weder in dieser Welt noch in
der néchsten.

41. Wer hingebungsvollen Dienst ausfiihrt, indem er
den Friichten seiner Tétigkeit entsagt, und wessen Zwei-
fel durch transzendentales Wissen zerstért worden sind,
ist tatséchlich im Selbst verankert. Deshalb wird er von
den Reaktionen seiner Tétigkeiten nicht gebunden, o Er-
oberer von Reichtum.

42. Daher sollten alle Zweifel, die in deinem Herzen
entstanden sind, mit der Waffe des Wissens zerschlagen
werden. Bewaffne dich mit yoga, o Bharata, steh auf und
kdmpfe.
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"Transzendentales Wissen", das héchste zu erlang-
ende Gut, ist nichts anderes als Gnosis. Die westliche
Hermetik weist nun ebenfalls einen Weg der Erkenntnis
auf, und in diesem Sinne kénnte man sie den "Gnos-
tischen Yoga des Westens" nennen. Spricht der indische
Text vom gefahrvollen Zweifel, der mit der Waffe des
Wissens zerschlagen werden soll, so stellt die Hermetik
das Nicht-Wissen um Gott, die agnosis, als das grofite
aller Ubel hin. Im Corpus Hermeticum gibt es eine stark
gnostisch anmutende BuB- und Bekehrungspredigt, in
der es heil3t:

"Oh ihr Menschen, was stirmt ihr hinfort? Betrunkene
seid ihr, die allzu gierig den starken Wein der Unwis-
senheit eingeschliirft haben, und so berauscht seid ihr
davon, dass ihr ihn bald schon wieder ausspeien werdet!

Steht still; erniichtert euch; schaut aufwérts mit den
Augen des Herzens, — und wenn nicht alle, dann doch
wenigstens die, die es noch vermégen!

Siehe, das Ubel der Unwissenheit iiberschwemmt die
ganze Erde, reif3t die im Kérper eingeschlossenen See-
len mit sich, und hindert sie so, je im Hafen der Erlésung
ihren Anker zu werfen! Lasst euch nicht fortreilSen von
dieser gewaltigen Flut, sondern haltet euch an den Ge-
genstrom, die ihr noch den Hafen zu erreichen trachtet;
und wenn ihr dort den Anker geworfen habt, vertraut
euch einem Leiter an, der euch zu den Pforten des Gotft-
Wissens — der Gnosis — hingeleitet. Dort wird euch
helles Licht erstrahlen, frei von aller Finsternis, und dort
wird niemand mehr trunken sein; nein niichtern sind sie
dort alle, und mit dem Herzen erschauen sie Den, der
nur mit dem Herzen geschaut werden will.

Zuerst freilich ist es notwendig, dass ihr jenes Ge-
wand zerreildt, das ihr da tragt, — ein Gewebe der Un-
wissenheit, Stiitze alles B6sen, Fessel der Verderbnis, —
der lebende Tod fiirwahr, ein empfindender Leichnam,
das Grabmal, das ihr mit euch herum tragt, — ein Rduber
im eigenen Haus, ein Feind, der das von euch Ange-
strebte hal3t und euch das Gewdnschte mi3génnt! Sol-
cher Art ist das Gewand, mit dem ihr euch bekleidet
habt, und es greift euch und héalt euch nieder, damit ihr
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nur ja nicht aufwérts schauen und die Schénheit des dort
wohnenden Wahren und Guten betrachten méget.

Denn dann wiirdet ihr ja die Bosheit dieses Dinges,
dieses Gewandes zu hassen beginnen, indem ihr all
seine Tlicken gegen euch erkennt. Denn die wirklichen
Sinnesorgane des Menschen macht es stumpf und
unempfindend, indem es diese mit grobstofflicher Mate-
rie anflillt, sie vollstopft mit ekelhaften Weltfreuden, da-
mit ihr nur ja nicht das hért, was ihr héren sollt — und
nicht das seht, was ihr sehen sollt!"

Dieses "Gewand", das uns bei der Selbst-Erkenntnis
so sehr schadet, ist der phyische Koérper; alle Gnosis
war von jeher koérperfeindlich. "Gnosis" im Sinne der
Hermetik ist jedoch alles andere als intellektuelle Ver-
standes-Erkenntnis; sie geht im Gegenteil immer mit
wahrer Herzens-Frommigkeit einher und ist gleichbedeu-
tend mit Gottseligkeit. Nur eine wahrhaft von Gott ent-
flammte Seele kann solche Art der Gnosis erreichen:

"Und Gottseligkeit ist ja im Grunde nichts anderes als
Gott-Wissen, Gnosis, und der um Gott Wissende ist da-
her auch immer vom Géttichen angefiillt. Auch seine Ge-
danken sind géttlich; und sie sind vor allem nicht die Ge-
danken der Massen. (....) Aber der Gottverbundene wird
Alles lberstehen, indem er sich allein an das Gott-Wis-
sen hélt, an die Gnosis: fir einen solchen Menschen
sind in der Tat alle Dinge gut, selbst wenn sie fiir andere
Menschen schlecht sein mégen. Ja selbst wenn ihm an-
dere Menschen Ubles vermachen, so sieht er all das im
Lichte des Gott-Wissens. Daher wendet er, und nur er
allein, alles Bése zum Guten."

Ein Einweihungsweg, der darauf abzielt, transzen-
dentales Wissen zu vermitteln, ist auch die Geheimlehre.
Wie die Hermetik ist sie ein verwandelndes Wissen, kein
blof3 theoretisches Wissen — ein Erkenntnisweg. Ein
solcher Erkenntnisweg im Sinne einer stufenweisen
Selbstumwandlung durch Erkenntnis kann im Sinne der
klassischen indischen Yoga-Wege als Jnana-Yoga be-
zeichnet werden. Es gibt einen Aufsatz "Wie man Theo-
sophie studieren soll" (aufgezeichnet von Commander
Robert Bowen im Jahr 1891, knapp drei Wochen vor
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dem Tode HPBs), in dem dieser Sachverhalt klar aus-
gedruckt wird. "Theosophie", so sagte HPB, "ist fiir Men-
schen, die denken kdnnen oder die sich zum Denken
zwingen koénnen, nicht fir mentale Faulpelze. (....) Die
gewolhnliche intellektuelle Tatigkeit bewegt sich entlang
wohlausgetretener Pfade im Gehirn und erzwingt keine
plétzlichen Anpassungen und Zerstdrungen in seiner
Substanz. Aber diese neue Art mentaler Anstrengung
erfordert etwas ganz anderes — das Aushauen 'neuer
Gehirnpfade', das Aneinanderreihen der kleinen Gehirn-
Leben in einer anderen Ordnung. Wenn es uniberlegt
erzwungen wird, kann es dem Gehirn ernsten physi-
schen Schaden zufligen. Diese Art des Denkens (so
sagt sie) ist das, was die Inder Jnana Yoga nennen.
Wenn man in Jnana Yoga Fortschritte macht, findet
man, dass Begriffe auftauchen, die man, obwohl man
sich ihrer bewusst ist, nicht ausdriicken oder in irgend-
einer Art von mentalem Bild formen kann. Erst mit der
Zeit formen sich diese Begriffe zu mentalen Bildern. (....)
Wer die Geheimlehre studiert, ist ein Jnana-Yogi, und
dieser Yoga-Pfad ist der wahre Pfad fur den westlichen
Forscher. Um ihn mit Wegweisern auf diesem Pfad zu
versehen, ist die Geheimlehre geschrieben worden."
Die Erkenntnis des Gobttlichen ist sicherlich das
Hochste. Aber was ware Erkenntnis ohne Liebe? Die
Liebe ist das Bindemittel des Universums, der geheime
Magnetismus allen Seins, die universelle Gravitations-
kraft; sie ist das Allbewegende, Allerhaltende, Allver-
bindende — jene kosmische Liebe, die aus dem Herzen
des Universums quillt. Es ist die Liebe, die Planeten und
Sonnen bewegt, die Atomkerne zusammenhalt, die das
Zellgewebe belebter Organismen durchpulst. Die Liebe
ist gleichsam das Gravitationszentrum des Universums.
Ohne die Liebe kdénnte firwahr nichts existieren! Denn
ohne die Liebe ware das Universum schon langst aus-
einandergebrochen, es ware buchstablich explodiert, in
seine Teile zerborsten, weil ohne die zusammenhal-
tende Kraft der Liebe das Teil sich hdher stellen wirde
als das Ganze. Wo aber die Teile dem Ganzen dienen,
da herrscht das Gesetz der universellen Sympathie —
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das Gesetz der Liebe. Die Liebe ist der Pfad, der zum
Herzen des Universums fuhrt.

Einen wunderbaren Hymnus an die welterhaltende
Macht der Liebe hat der Apostel Paulus geschrieben,
der in seinem Brief an die Konrinther sagt:

"Wenn ich mit Menschen- und Engelszungen redete
und hétte der Liebe nicht, so wére ich ein ténend Erz
oder eine klingende Schelle. Und wenn ich weissagen
kénnte und wiisste alle Geheimnisse und alle Erkenntnis
und hétte allen Glauben, so dass ich Berge versetzte,
und hétte der Liebe nicht, so wére ich nichts. Und wenn
ich alle meine Habe den Armen gébe und lieBe meinen
Leib brennen und hétte der Liebe nicht, so wére mir’s
nichts nutze. (....) Die Liebe héret nimmer auf, so doch
die Weissagungen aufhéren werden und das Zungen-
reden aufhéren wird und die Erkenntnis aufhéren wird.
Denn unser Wissen ist Stiickwerk, und unser Weissagen
ist Stiickwerk. Wenn aber kommen wird das Vollkom-
mene, so wird das Stiickwerk aufhéren. (.....) Nun aber
bleibt Glaube, Hoffnung, Liebe, diese drei; aber die Lie-
be ist die gréBte unter ihnen.” (1. Kor. 1-13) —

In der Bhagavad Gita weist Lord Krishna darauf hin,
dass hingebungsvoller Dienst am Hoéchsten das Eigent-
liche, das Zentrale am Bhaktiyoga ist. Im Zwdlften Ge-
sang heildt es:

13-14. Wer nicht neidisch ist, sondern allen Lebewe-
sen ein gltiger Freund ist, wer keinen Besitzanspruch
erhebt und von falschem Ego frei ist, wer in Gliick und
Leid gleichmiitig bleibt, wer duldsam, immer zufrieden
und selbstbeherrscht ist und sich mit Entschossenheit im
hingebungsvollen Dienst beschéftigt, indem er Geist und
Intelligenz auf Mich richtet — ein solcher Geweihter ist
Mir sehr lieb.

15. Derjenige, der niemanden in Schwierigkeiten
bringt und der sich von niemandem verwirren lasst, der
in Gliick und Leid, Furcht und Sorge ausgeglichen bleibt,
ist Mir sehr lieb.

16. Mein Geweihter, der nicht vom gewohnten Ver-
lauf der Tétigkeiten abhéngig ist, der rein, sachkundig,
ohne Sorgen und frei von allem Leid ist und nicht nach
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Ergebnissen trachtet, ist Mir sehr lieb.

17. Wer weder frohlockt noch bekiimmert ist, weder
klagt noch etwas begehrt und sowohl gliickverheil3enden
wie auch ungliickverheillenden Dingen entsagt — ein sol-
cher Gottgeweihter ist Mir sehr lieb.

18-19. Wer Feunden und Feinden gleichgesinnt ist,
wer bei Ehre und Schmach, Hitze und Kélte, Gliick und
Leid sowie Ruhm und Schande Gleichmut bewahrt, wer
stets frei ist von verunreinigender Gemeinschaft, wer
immer schweigsam und mit allem zufrieden ist, wer sich
nicht um eine Unterkunft sorgt, wer im Wissen gefestigt
ist und sich in Meinem hingebungsvollen Dienst be-
schéftigt — ein solcher Mensch ist Mir sehr lieb.

Dies also ist das Leben des Gottgeweihten. Bhakti-
yoga ist indes eine allgemein-menschliche Grundhal-
tung. Wir finden sie in allen Religionen: in der liebes-
trunkenen Hingabe der Derwisch-Tanzer, der islamisch-
en Sufis; in der liebeerfillten Ekstase christlich-charis-
matischer Gottesdienste; im begeisterten Chanten des
Krishna-Namens durch die orangegekleideten Jinger.
Auch die unbegrenzte Hingabefahigkeit des Islam gehdrt
hierzu. Typische Bhaktiyoga-Religionen sind alle Offen-
barungsreligionen, und diese griinden sich in erster Linie
auf Glauben. An das Geoffenbarte soll unbedingt ge-
glaubt werden. Glauben und nicht Wissen ist hier der
Zentralbegriff. Jedoch muss Glauben ohne Wissen
zwangslaufig blind sein. Deshalb gehdren die reinen
Glaubens-Religionen der Vergangenheit an. Sie sind
dem Sechsten Strahl zugeordnet, dem Strahl der lie-
benden Hingabe, der im jetzt ablaufenden Fische-Zeit-
alter seine hdchste Wirksamkeit erreicht hat und im
kommenden Wassermann-Zeitalter durch den Siebenten
Strahl, den violettfarbenen Strahl der Transformation
und der Weillen Magie, ersetzt werden wird. Diesem
Siebenten Strahl entspricht der Jnanayoga, der Gnosti-
sche Yoga der Erkenntnis. An die Stelle hingebungs-
voller Glaubensgewissheit, im Sinne der tiberkommenen
Religionen, wird die gnostische Geist-Erkenntnis durch
eigene spirituelle Entwicklung treten.

Letzten Endes erganzen Jnanayoga und Bhaktiyoga
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sich gegenseitig. Denn Erkenntnis ohne Liebe ware kalt,
unpersonlich, abstrakt; Liebe ohne Erkenntnis ware blind
— umfangen von der Wolke des Nichtwissens wirde sie
in die Irre gehen. Beide stehen daher im Rang gleich-
hoch und stellen zwei gleichberechtigte Wege zu Gott
dar. Und noch ein dritter Weg muss hinzukommen, wenn
die Ganzheit des menschlichen Seins gewahrt sein will —
Karmayoga, die Gott-Union durch die Tat. Die Bhagavad
Gita versteht unter Karmayoga einen Weg der Heiligung
und Gott-Vereinigung durch rechtes Tun, das immer ein
gottgeweihtes Tun ist — ein Handeln aus dem Urgrund
des hoheren Selbst, das die Tat um ihrer selbst willen
anstrebt, ohne Ricksicht auf Erfolg oder Scheitern. Der
aktive Mystiker oder Karma-Yogi handelt nicht aus
seinem niederen Ego heraus, sondern er lasst Gott aus
sich heraus handeln; dabei kimmert ihn nicht der "Er-
folg“. Er handelt, ohne auf die Friichte des Handelns zu
schauen. Im Vierten Gesang sagt Krishna zu Arjuna:

18. Wer Nichthandeln in Handeln und Handeln in
Nichthandeln sieht, ist intelligent unter den Menschen,
und er befindet sich auf der transzendentalen Ebene,
obwohl er allen méglichen Tétigkeiten nachgeht.

19. Jemanden, der in vollkommenen Wissen griindet,
erkennt man daran, dass jede seiner Bemihungen frei
ist von dem Wunsch nach Sinnenbefriedigung. Uber
Jjemanden, der so handelt, sagen die Weisen, dass das
Feuer des vollkommenen Wissens alle Reaktionen auf
seine Téatigkeiten verbrannt hat.

20. Da er alle Anhaftung an die Ergebnisse seiner
Tétigkeiten aufgegeben hat und immer zufrieden und un-
abhéngig ist, fiihrt er nicht die geringste fruchtbringende
Handlung aus, obwohl er mit vielen Unternehmungen
beschéftigt ist.

Hier zeigt sich eine Parallele zur taoistischen Lehre
des wu-wei, des Tuns durch Nicht-Tun, wie sie in den
Sinnspriichen des Lao-Tse zum Ausdruck kommt. In der
37. Strophe des Tao-teh-King lesen wir: "Wesen kennt
nicht Tun durch AuBerliches / Wesen duRert Nicht-Tun /
Doch ist nichts Wesentliches ohne sein Tun.“ Nicht-Tun
im Sinne von Lao-Tse: das ist Gelassenheit, Wirken-
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lassen von innen her, Handeln aus der Wesensmitte. Es
drangt sich auch ein Vergleich auf zur Zen-Kunst des
BogenschielRens, jener alten japanischen Kampfkunst,
die von Eugen Herrigel erstmals dem westlichen Publi-
kum dargestellt wurde; aus einer meditativen Haltung
heraus wird hier grofdte Treffsicherheit erzielt.

Die selbe Urlehre vom gottgemaRen Wirken des Ge-
lassenen findet sich in der abendlandischen Mystik. Far
Meister Eckhart (1260-1326) bilden Kontemplation und
Weltwirken keinen Widerspruch, sofern der innere
Mensch bei allem Wirken in seiner Mitte bleibt. In einem
seiner Traktate flhrt er aus: "Nun sollst du auch wissen,
dass der auBere Mensch gar wohl in Tatigkeit stehen
kann, und dabei der innere frei und unbewegt zu sein
vermag. ( ... ) Nimm dies zum Ebenbild: eine Tir geht in
einer Angel auf und zu. Nun vergleiche ich das aulere
Brett an der Tir dem auferen Menschen und die Angel
vergleiche ich dem inneren Menschen. Wenn die Tur
auf- und zugeht, so bewegt sich das aullere Brett hin
und her; und doch bleibt die Angel in steter Unbe-
weglichkeit und wird nicht im 9eringsten verandert. In
gleicher Weise ist es auch hier.“*

Die drei Yogawege besitzen auch eine planetarische
Bedeutung, verkdrpert durch Uranus, Neptun und Pluto,
die an der Schwelle zum Wassermann-Zeitalter neue
transformierende Energien freisetzen. Uranus, Neptun
und Pluto wirken im Dreiklang; ihre Energien verstarken
sich gegenseitig und wirken zusammen. Alle drei werden
mit radioaktiven Substanzen assoziiert, Pluto etwa mit
dem Plutonium. Uranus wirkt in erster Linie auf mentaler
Ebene; er ist ein Denkplanet, der eine neue ganzheitlich-
integrale Schau der Wirklichkeit herbeifuihren kann. Nep-
tun entfaltet seine Wirkung mehr auf emotionaler Ebene,
indem er die Mystik der All-Einheit zum nachvollziehba-
ren Innenwelt-Erlebnis werden lasst. Pluto schlieRlich
wirkt auf der Willens-Ebene, da er den magischen Willen
zur Selbstregeneration darstellt. Uranus, Neptun und
Pluto entsprechen also auf héherer Ebene den drei Be-
reichen Denken, Fiihlen und Wollen, die sie nach den
Erfordernissen des Neuen Zeitalters von Grund auf um-
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zugestalten streben.

Als die neuen Impulsgeber der Menschheit im Den-
ken, Flhlen und Wollen kann man Uranus, Neptun und
Pluto mit den drei Yogawegen in Verbindung setzen —
namlich Uranus mit dem Jnanayoga, Neptun mit dem
Bhaktiyoga, und Pluto mit dem Karmayoga. Uranische
Erkenntniskraft durchdringt den Jnanayoga, der als der
Gnostische Yoga der Zukunft die ersehnte Einheit des
Menschen mit Gott wiederherstellen wird.
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Antahkarana —
Briickenbau zum Geist

Diese Antahkarana ist das Erzeugnis des vereinten Be-
miihens von Seele und Persénlichkeit, die bewusst zu-
sammenarbeiten, um diese Briicke zu erzeugen. Wenn
sie vollendet ist, besteht zwischen der Monade und ihrer
AuBerung auf der physischen Ebene, dem Eingeweihten
in der AuBBenwelt, eine vollkommene Ubereinstimmung.
Die dritte Einweihung bezeichnet die Vollendung dieses
Vorganges; es besteht dann eine gerade Verbindungs-
linie zwischen der Monade und dem niederen persén-
lichen Selbst. Die vierte Einweihung bezeichnet die voll-
stédndige Verwirklichung dieser Verbindung seitens des
Eingeweihten. Sie beféhigt ihn zu sagen: 'Ich und der
Vater sind eins’. Alice A. Bailey

ntahkarana — so nennen wir die leuchtende, aus
AGeistesfeuer erbaute Brucke, die beim spirituell

entwickelten Menschen die niedere Personlichkeit
mit dem hdchsten Prinzip, dem gdéttlichen Funken, ver-
bindet. Es ist ein Verbindungskanal, durch den vom goétt-
lichen Funken her monadische Energie bis hinunter in
die niedere Personlichkeit einstromt. Auf diese Weise
wird sich die Monade in der Persdnlichkeit bewusst, oder
anders gesagt, die goéttliche Monade erlangt ein Be-
wusstsein ihrer selbst, indem sie sich in der niederen
Persdnlichkeit spiegelt. Eine solche Widerspiegelung ist
nur moglich, wenn ein Kanal oder eine Verbindungs-
briicke gebaut wurde, die das Sterbliche mit dem Un-
sterblichen, das Ego mit dem géttlichen Funken ver-
bindet.

Und diese Verbindungsbriicke heil3t Antahkarana.
Dies ist ein Name, der dem Profanen vielleicht nichts
sagt, fur den Eingeweihten aber eine lebendige Realitat
bedeutet. Denn diese Briicke gibt es tatsachlich; sie ist
nicht blol ein schénes Metapher, sondern ein Erzeugnis
unternommener Anstrengung. Sie besteht, vielfarbig iri-
sierend, aus leuchtendem Mentalstoff, und ihre Erbau-
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ung erfolgte durch Meditation, Visualisierung und be-
wusstem Willensakt. Man nennt sie auch, ihres Farben-
spiels wegen, die Regenbogenbriicke. Diese kommt
auch in den Mythologien der Alten vor: die Germanen
etwa kannten eine Himmelsbricke namens Bifrést, die
das Reich der Menschen mit der Welt der Gotter ver-
band; man stellte sie sich unter dem Bilde des Regen-
bogens vor. Der Gott Heimdall wachte Uber diese
Bifrost-Briicke, er versah also die Funktion eines "Huters
der Schwelle". Im Lateinischen bedeutet "Priester" ponti-
fex, das heif3t Briickenbauer, von pons (Briicke) und fa-
cere (machen); der oberste Priester, heute die Bezeich-
nung des Papstes, war der pontifex maximus, also der
oberste Bruckenbauer.

Alle wirklichen Eingeweihten waren und sind Brick-
enbauer, namlich Architekten der Verbindungsbricke
zur Geistigen Welt. Das regenbogenartige Schillern der
Briicke kommt daher, dass die Qualitaten der Sieben
Strahlen in ihr enthalten sind. Es gibt die Antahkarana-
Bricke beim Menschen sowohl individuell als auch kol-
lektiv. Die individuelle Antahkarana verbindet das Herz-
Chakra mit dem Scheitel-Chakra. Sie kommt durch eine
Annaherung der hoheren Astralseele an die spirituelle
Geistseele zustande. Seele und Geist sind eins gewor-
den; der Kontakt zwischen ihnen ist so eng, dass sie
miteinander verschmolzen sind. Die kollektive, planetari-
sche, menschheitliche Antahkarana-Brucke verbindet
die Noosphare — den kollektiven Geist des Menschen —
mit Shambhala, dem Einweihungszentrum fur den Er-
denplan. Sodann gibt es eine kosmische Antahkarana,
die unseren Planeten Erde Uber den Sirius mit der Zen-
tralen Geistigen Sonne verbindet. Hohergeistige Intelli-
genzen benutzen diese leuchtende kosmische Brilcke,
wenn sie zur Erde hinabsteigen.

Auf der Antahkarana-Bricke gibt es sowohl einen
Weg von oben nach unten als auch einen von unten
nach oben. Die Alteren Briider — Rishis, Mahatmas, Ar-
hats — benutzen sie, um herabzusteigen, die Adepten
benutzen sie, um hinaufzusteigen. Es flieBt Uber die
Antahkarana monadische Energie ins Ego hinein, und es
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flieRt umgekehrt egoische Energie in die Monade hinein.
So ist da ein gegenseitiger Austausch vorhanden, ein
wechselseitiges Geben und Nehmen, ein Hinlber und
Herlber, und in dem Malde, in dem die Energien in beide
Richtungen flieRen, erstarkt die Tragfahigkeit des Briick-
enbaus. Der Kontakt zwischen den niederen und den
héheren Welten wird immer enger. Bis am Ende, zu-
mindest energetisch, eine reine Verschmelzung statt-
findet.

Der Mensch, bei dem Ego und Monade véllig mitein-
ander verschmolzen sind, will nicht mehr den eigenen
kleinen Menschen-Willen, sondern nur noch den Willen
Gottes verwirklichen. Er ist zu einem vollkommenen In-
strument des gottlichen Willens geworden. Sein Leben
ist Dienen — wie etwa bei Franz von Assisi, Buddha,
Mahavira, Jesus Christus. Sie alle waren Brickenbauer.
Sie wirkten als Vermittler des Geistes. lhre Aufgabe war
es, den Geist in die Materie hineinzubringen. Der wahr-
haft Vollendete ist nicht blo® Erbauer der Bricke,
sondern die Briicke selber; er verkorpert die heilige An-
tahkarana durch sein blof3es Da-Sein, und die gottliche
Monade kommt in all seinem Handeln unmittelbar zum
Ausdruck.

Gegenwartig, im Ubergang zum Wassermann-Zeit-
alter, wird das Erbauen der Antahkarana mehr und mehr
zu einer kollektiven Angelegenheit der ganzen Mensch-
heit. Diese Geistes-Briicke zu den héheren Welten zu
errichten, wird zu einer der grolRen Kulturtaten des
Neuen Zeitalters gehtéren. Umso mehr umkampft ist
denn auch diese Brlicke; gro3e Schlachten spielen sich
an ihren Tragern und Pfeilern ab — Schlachten auf geis-
tiger Ebene —, denn die Kréafte des Dunkels fiihlen sich
heute mehr denn je auf den Plan gerufen. Sie versu-
chen, dieses grol’e Aufbauwerk der Neuen Menschheit
zu vereiteln, da sie — die Brider der Schwarzen Loge —
stets der Evolution entgegenwirken. Daher versuchen
sie, die Menschheit auf die Ebene des niederen Psychis-
mus, des Aberglaubens, der unteren Astralebenen her-
abzuziehen. Vielfaltig sind die Verlockungen unserer
Zeit. Alles Herabziehende strebt danach, die Menschheit
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nach unten, auf die Ebene des Unbewussten, herunter-
zuholen. Damit soll die groRe Bewusstseins-Evolution
der menschlichen Rasse, seit den Tagen von Atlantis,
rickgangig gemacht werden.

Wer jedoch ein Adept des geistigen Brlckenbaus
sein will, der muss in der Lage sein, sich auf der ho-
heren Mentalebene zu betétigen. Dies erfordert einen
scharfen, gut geschulten Intellekt, geistige Disziplin und
unentwegtes spirituelles Streben. Ohne das Denken
geht es nicht. Die Antahkarana verbindet ja gerade das
niedere Mentale mit dem hdéheren Mentalen; wer sich
also auf den Ebenen des Unbewussten und der niede-
ren Astralitat aufhalt, besitzt nicht die entsprechenden
Voraussetzungen. Der Intellekt soll zum Spirituellen hin
erweitert werden. Darum nur geht es. Auf diese Weise
wird auch jene Verbindung geschaffen, die das Ego mit
dem goéttlichen Funken vereint.

Der Bau der Antahkarana-Bricke vollzieht sich, wie
Meister Dwal Khul in seinem von Alice Bailey Uber-
mittelten Buch Die Strahlen und die Einweihungen klar-
stellt, in sechs Schritten. Der erste Schritt dabei ist die
Absicht — absichtsvolles Wirken. Dies bedeutet in erster
Linie, die mentale Energie auf einen Punkt gro3tmoég-
licher Konzentration auszurichten — mit anderen Worten:
den Verstand unentwegt ins goéttliche Licht halten.

Der zweite Schritt bedeutet Visualisierung. Nun
kommt die schopferische Vorstellungskraft ins Spiel.
Man mdoge sich die kiinftige Lichtbriicke vorstellen, mit
all ihren schimmernden Lichtfaden, ganz plastisch und
genau. Der dritte Schritt der Projektion besteht darin,
dass man unter Aufbietung aller Willenskraft ein Macht-
wort erbildet, das man entlang dieser Briicke aus Licht-
substanz schickt — mit der Absicht, die Lichtfaden der
imaginierten Verbindung bis hinauf zum Sitz der Monade
auszudehnen.

Der nachste, vierte Schritt nennt sich Invokation und
Evokation. Die Monade im héchsten Himmel, der goétt-
liche Funke, sendet eine Projektion aus Lichtsubstanz,
die sich mit der Projektion des Jiingers auf der Erde trifft.
Hier findet erstmals eine Antwort von oben statt. Die
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niedere und die hohere Projektion treffen sich, ver-
schmelzen ineinander, und die Antahkarana wird ge-
bildet.

Stabilisierung und Auferstehung sehen am Ende des
Weges. Sie bilden den flinften und sechsten Schritt bei
diesem gewaltigen Aufbauwerk. In der Phase der Sta-
bilisierung ist die Briicke zwar vollendet, wird aber mit
noch mehr Lichtsubstanz angefillt, damit sie sich zu
einem festen Verbindungsglied zwischen der unteren
und der oberen Wellt herausbilden kann. Der sechste
Schritt, die Auferstehung, stellt die Krénung des Werkes
dar. Dwal Khul schreibt hiertber: "Jetzt ist die Briicke
gebaut. Diinn und dirftig mégen anfangs ihre Strdhnen
sein, aber Zeit und aktiver, verstehender Wille werden
langsam Faden um Faden weben, bis die Briicke fertig
dasteht, fest und stark und tragféhig, um gebraucht zu
werden. Sie muss notgedrungen gebraucht werden,
denn jetzt gibt es kein anderes Verkehrsmittel zwischen
dem Eingeweihten und dem Einen, den er jetzt als sich
selbst erkennt. In vollem Bewusstsein steigt er in die
Sphére des monadischen Lebens; er ist aus der dunklen
Hélle des Persénlichkeitslebens in das lodernde Licht
der Gottheit auferstanden...”
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Gayatri —
Das vedische Sonnengebet

us der Frihzeit des Indiens ist uns ein Gebet
A'L'lberliefert, vielleicht das &lteste der Menschheit

Uberhaupt — das Gayatri aus dem Rigveda. Der
Name "Gayatri" bezeichnet sowohl das Gebet als auch
die Uber es waltende Gottin. Das Gayatri, ein macht-
voller Hymnus an die transzendentale Sonne, wird nicht
zu Unrecht die "Mutter der Veden" genannt. Es wendet
sich an die Sonne als Savitri, den Erzeuger, der in weib-
licher Form dem Hauptgott Brahma als Gemahlin zur
Seite steht. Als heilige Silbenfolge, Mantram, beinhaltet
das Gayatri die Schwingungen der geistigen Ur- und
Zentralsonne. Goldene Strahlen transzendentalen Lichts
verbinden uns mit dem hdchsten schdpferischen Prinzip
im All. Deshalb ist das Gayatri nie veraltet, sondern et-
was Zeitloses, Zukunftsweisendes, lber alles Relative
Hinausreichendes. In dem jetzt anbrechenden Wasser-
mann-Zyklus wird sich das Gayatri-Mantra als ein In-
strument erweisen, die Energien des Neuen Zeitalters
auf die Erde herabzubringen und den géttlichen Heils-
plan zu erfillen.

Bei einem Mantra sind Inhalt und Klangfolge glei-
cherweise bedeutsam. Wahrend der Inhalt unser menta-
les Vermdgen anspricht, bewirkt die Klangfolge hoher-
geistige Schwingungen, die unsere feinstofflichen Korper
durchpulsen. Sie bewirken dort eine Reinigung und
Durchlichtung, sodass wir der Wahrheit, Gber die wir me-
ditiert haben, immer ahnlicher werden. Ein Mantra ist
daher immer zugleich Sprechen und Gesang. Das Ga-
yatri sollte von jedem geistig HOherstrebenden taglich
meditiert werden. Verfasst ist es in einer sehr archai-
schen Form des Sanskrit, die man als das "Altvedische”
bezeichnet, eine ungeheuer komplexe, schwer zu inter-
pretierende Sprache. Im Original lautet das Gayatri:

Om / Bhur Bhuvah Svaha /
Tat Savitur varenyam /
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Bhargo Devasya dhimahi /
Dhiyo Yo Nah Prachodayath.33

Wir wollen uns den Sinn dieser Sanskrit-Worte ein-
mal etwas genauer vergegenwartigen. Nach Klarung der
zugrunde liegenden Sanskrit-Worte kénnen wir folgende
Ubersetzung des Gayatri-Mantra wagen:

Om: Der heilige Om-Laut durchhallt die Erde,
die Astralebene und das Himmelreich.

Jenes aber, das héchste goéttlliche Sein,
wollen wir als transzendentale Sonne
verehrend anbeten.

Das spirituelle Licht der géttlichen Realitét
wollen wir meditierend betrachten,

Jjenes héhere Geist-Bewusstsein,

das unseren Verstand erleuchtet.

Wir wollen uns nun der Frage zuwenden, welche Phi-
losophie dem Gayatri-Mantra zugrundeliegt. Das Gayatri
enthalt die Mysterien der Arischen Ur-Menschheit, alle
Geheimnisse der altindischen Kosmogonie und Yogaleh-
re, ebenso alle Elemente jener uralten, in den Veden
niedergelegten Arischen Weisheitsreligion, die vor Urzei-
ten den Eingeweihten aller Lander bekannt war und
heute unter dem Namen Geheimlehre wiederauferstan-
den ist. Reinste Theosophie, in ihrer urspringlichsten
vedischen Form, durchlebt die Zeilen des Gayatri. Das
Gedicht beginnt zunachst mit dem heiligen Om-Laut. In
der Kathaka-Upanishad lesen wir: "“Das Wort, das alle
Veden liberliefern und alle BuRBen verklinden, das den
Wunsch derer ausmacht, die in den heiligen Schiiler-
stand treten, das sage ich dir kurz: es lautet 'Om'. Denn
diese Silbe ist das Brahman, denn diese Silbe ist das
Héchste. Wer sie begriffen hat, erreicht jeglichen
Wunsch. Sie ist die beste Stiitze, die héchste Stiitze.
Wer sie begriffen hat, wird erhéht in Brahmas Welt. 34

Die drei Worte Bhur, Bhuvar und Svaha verweisen
auf die niederen Wandel-Welten, die alle Geist-Monaden
auf ihrem Entwicklungsweg zu durchlaufen haben — die

110



URALTE WEISHEIT — NEU ENTDECKT

physische Ebene, die Astral- und die Mental-Ebene. In
der indischen Kosmologie, einem Sieben-Welten-Uni-
versum (sapta-loka), gilt Bhur als die Erde, Bhuvar-Loka
als der niedere Himmel zwischen Erde und Sonne, in
dem die Weisen, die Munis und Siddhas leben, Svar-
Loka als der Himmel des Indra, der sich zwischen der
Sonne und dem Polarstern aufspannt. Uber ihnen sind
noch die hdhergeistigen Welten Mahar-Loka, Janar-Lo-
ka, Tapar-Loka und Satya-Loka angesiedelt. Die ersten
drei der sieben Welten werden am Ende eines jeden
Kalpa vernichtet, wahrend die vier hdheren bis zum En-
de des Brahma-Lebens andauern. Nachdem also sol-
cherart der drei niederen Welten gedacht wurde, strebt
das Gedicht seinem HoOhepunkt zu, indem es in den
Worten gipfelt:

Jenes aber, das héchste géttliche Sein,
wollen wir als transzendentale Sonne
anbetend verehren.

Darum allein geht es im Gayatri, um die Sonnen-
Mysterien. Dies ist das Strebens-Ziel aller Adepten, der
Sehnsuchts-Wunsch aller Eingeweihten, dieses Eins-
werden mit der geistigen Ur- und Zentralsonne des Alls,
die nicht mit der physischen Sonne am aufteren Fir-
mament identisch ist, wohl aber in ihr gleichnishaft zum
Ausdruck kommt. Jedes physische Licht ist ein Abglanz
des hoheren, transzendentalen Lichts, jede materielle
Sonne ein Abbild der geistigen Ursonne, die Platon ganz
richtig als eine "ldee", namlich die "Idee des Guten" be-
zeichnete. Hier stoRen wir auf einen urarischen, vedi-
schen Sonnenweg, der auch im Alten Europa bekannt
war, aber eigentlich auf Atlantis zurtickgeht. Den hell-
sichtigen Menschen der Fruhzeit galt die Sonne nicht
nur als ein Himmelskorper, sondern darlber hinaus als
Symbol und Ausdrucksform eines Geistig-Gaottlichen.

Mit dem Gayatri-Mantra im Rigveda ist der heilige
Sonnengesang der Menschheit erstmals angestimmt
worden, und er wird seitdem nicht mehr verhallen, son-
dern er klingt noch nach im Preislied Pharao Echnatons
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(1364-1347 v. Chr.) an Aton, die glihende Sonnen-
scheibe, bei Zarathustra und Platon, und in dem be-
rihmten Sonnengesang des Franz von Assisi (1182—
1226 n. Chr.), entstanden im Herbst 1225, wo es heif3t:

Gelobt seist Du, Herr,

Mit allen Wesen, die Du geschaffen,

Der edlen Herrin vor allem, Schwester Sonne,
Die uns den Tag herauffiihrt und Licht

Mit ihren Strahlen, die Schéne, spendet;

Gar préchtig in méchtigem Glanze:

Dein Gleichnis ist sie, Erhabener.*®

Die Sonne ist ein Gleichnis fur das Hoéchste, nicht
das Hochste selbst. Platon hat in seiner Politeia die Idee
des Guten mit der Sonne verglichen, die somit ein Abbild
des obersten geistigen Prinzips sei: "Die Sonne also
meinte ich, als ich von dem Abbild des Guten sprach,
das von dem Guten seinen Ursprung herleitet. Was das
Gute in der denkbaren Welt fiir die Vernunft und die Ge-
genstdnde des Denkens ist, das ist die Sonne in der
sichtbaren Welt fiir den Gesichtssinn und die sichtbaren
Dinge."*

Eine ganz &hnliche Aussage findet sich im Popol
Vuh, dem heiligen Buch der Quiche-Maya, das die
spirituellen Uberlieferungen Alt-Amerikas beinhaltet. Dort
lesen wir: "Wie ein Mann stieg die Sonne empor und un-
ertrdglich war ihre Hitze. So erschien sie in der Schép-
fungsstunde. Heute sehen wir nur ihr Spiege/bild, nicht
die Ursonne. So sagt die Uberlieferung."”" An dieser
Stelle nahert sich das Popol Vuh eindeutig gnostischem
Denken, zumindest ein Gegenstick zu Platons Hoh-
lengleichnis liegt hier vor — ein Beweis dafir, dass allen
Weltreligionen und spirituellen Uberlieferungen dieselbe
esoterische Geheimlehre zugrunde liegen muss. Die
vedische Uberlieferung spricht auch davon, dass die
wahre, transzendentale Sonne hinter einer "Scheibe gol-
denen Lichts" verborgen liege — die sinnliche Sonne ver-
deckt die geistige Ursonne, ein Hinweis auf den allge-
mein herrschenden Maya-Charakter aller Wirklichkeit.
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Die tduschenden Sinnendinge versperren uns den Weg
zur Erkenntnis der Wahrheit. Die eigentliche Wahrsonne,
Savitri, wird nicht mit den koérperlichen Sinnen, sondern
allein mit den Augen des Geistes geschaut.

So wird in den Zeilen dieses einmaligen Gedichts ein
spiritueller Sonnenpfad gewiesen, der auf dem Wege
der anbetenden Verehrung und des meditierenden Be-
trachtens das Urbildhaft-Geistige zu erreichen trachtet,
ein Weg vom Abbild zum Urbild, von der sinnlichen Son-
ne zur ewigen Geist-Sonne. Beim Beschreiten dieses
Lichtpfades mdge uns das Gayatri ein taglicher Wegbe-
gleiter sein!

113



PRISMA DER THEOSOPHIE

Der theosophische Pfad

Wir sehen nur Schatten

ie Nacht hatte den hellen Schleier vom Himmel
Dfortgezogen, und ich blickte in die schwarze,

sternibersate, ratselhafte Tiefe dahinter, die kein
Ende hat, die selbst Gedankenkraft nicht auszumessen
vermag. Gebannt schaute ich auf den nachtlichen Him-
mel, und dabei Uberkam mich eine seltsame Vorstellung.
Es war mir, als sei diese grolte, schwarze Finsternis
Uber mir ein Auge, ein ungeheures, grof3es, dunkles Au-
ge, als blickte ich in das unergrindliche, ratselvoll glim-
mende Auge einer grol’en Welten-Sphinx, die zu mir
herabschaute. Beklommen wandte ich den Blick zur Er-
de zurtck, und dabei kam mir eine andere Vorstellung:
Kdénnte es sein, dass diese ganze Welt, die wir hier er-
blicken, nur ein Schattenspiel sei, der Schattenwurf von
etwas Unbekanntem, Geheimnisvollen, das sich hinter
den Kulissen der Welt verbirgt und das wir nie zu Ge-
sicht bekommen?

Wir sehen nur Schatten. Die Dinge, die wir sehen,
sind nicht die wirklichen Dinge. Ein Blick in den Wel-
tenraum ist ein Blick in die Vergangenheit, in donenweite
Zeitraume zurlick. Die flimmernde Spiralscheibe des
Grolien Andromeda-Nebels, die ich Uber mir in erstarrter
Pracht schweben sehe — ich sehe ich sie nicht so, wie
sie jetzt ist, sondern vor 1,5 Millionen Jahren war; denn
so lange Zeit hat das Licht gebraucht, bis es auf die
Netzhaut meines Auges traf. Die wirklichen Gestirne ste-
hen nicht dort, wo wir sie sehen. Jedes Licht aus den
Weiten des Alls ist ein Bote aus der Vergangenheit. Das
Jetzt bleibt ewig verborgen. Und es Gberkommt mich die
beklemmende Vorstellung: Kdnnte es sein, dass die
Welten, die wir sehen, nur Scheinwelten sind, Traumge-
bilde nur, vielleicht der Traum eines schlafenden Gottes,
der sich eine Welt ertrdumt, an die er sich nicht mehr er-
innert, wenn er erwacht? Oder ist diese Welt nur das
Gaukelspiel eines Damons, der uns tauschen will?
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Und wieder schaut es auf mich herab, das grol3e,
geheimnisvolle Auge der Nacht Uber mir. Es scheint
durch alle Dimensionen, alle Welten zu dringen, durch
alle Nebel des Nicht-Erkennens, die uns noch umhdlien.
Die Sinneswerkzeuge, die uns die Natur gab, um uns
damit in dieser materiellen Welt zurechtzufinden, sind
nur sehr unvollkommene MeRinstrumente. Wir kénnen
weder ultraviolette Strahlung noch infrarotes Licht se-
hen; unser Ohr nimmt nur ein bestimmtes Spektrum von
Tdnen wahr — langst nicht alle Téne, die es gibt, oder
héren wir etwa Spharenmusik? —, auch unser Tastsinn
l&sst sich triigen und gibt uns nicht das Bild dessen, was
wirklich vorhanden ist. Zwischen den Atomteilchen, die
unaufhorlich hin- und herschwingen, im Takte einer gro-
Ren Welten-Musik vielleicht, befinden sich unermess-
liche Weiten leeren Raums. Was wir als feste, undurch-
dringliche Materie wahrzunehmen glauben, ist in Wirk-
lichkeit nur Leere, Raum, Bewegung, Energie. Materie
ist in Wahrheit nur lllusion. Sie ist Maya, wie die Alten
Inder sagen, oder genauer noch: Maha-Maya — die Gro-
Be lllusion.

Wenn wir nur Schatten sehen — wer sagt uns denn,
dass "Raum" und "Zeit" wirklich sind? Kénnte es nicht
sein, dass diese nur in uns existieren, als Muster unse-
res Bewusstseins? Immanuel Kant, der grof3e Kdnigs-
berger Philosoph, nannte sie apriorische Gegebenhei-
ten, die nicht durch Erfahrung gewonnen werden, son-
dern vielmehr aller Erfahrung zugrunde liegen. Raum
und Zeit, Energie und Materie — alle vier zusammen
bilden ja das, was wir "die Welt" nennen — scheinen
nicht auBerhalb unser, sondern in uns selbst zu liegen;
Innenwelt und Aulenwelt sind in Wahrheit eines. Oder
noch deutlicher gesagt: die Aulenwelt befindet sich In-
nen! Was wirklich auferhalb unser ist, wissen wir nicht.
Die Wirklichkeit liegt hinter Schleiern verborgen. Sie
gleicht dem verhiillten Antlitz einer Géttin, das niemand
zu sehen, niemand zu ertragen vermag — wehe dem
Adepten, der ihr ins Angesicht blickt!

Dass die Wirklichkeit, so wie wir sie wahrnehmen,
nur Schattenspiel ist, das wurde seit Menschengeden-
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ken von allen Lichtboten in dieser Welt — Buddha, Pla-
ton, Meister Eckhart, Madame Blavatsky — immer wieder
unmissverstandlich ausgesprochen. Wer die "Welt" so
nimmt, wie er sie sieht, ist mit Blindheit geschlagen. Er
befindet sich im Bannkreis des Irrtums. Nur die Toren
nehmen den Augenschein fir Wahrheit. In Band 1 der
Geheimlehre lesen wir etwa: "Wahrend des grolen Mys-
teriums und Dramas des Lebens, das als Manvantara
bekannt ist, verhalt sich der wirkliche Kosmos wie die
Gegenstande, welche hinter den weil’en Schirm gestellt
sind, auf den ihre Schatten geworfen werden. Die wirk-
lichen Figuren der Dinge bleiben unsichtbar, wahrend
die Faden der Entwicklung von unsichtbaren Handen ge-
zogen werden. Menschen und Dinge sind somit blo3 die
Widerscheine auf dem weifen Felde von den Wirklich-
keiten hinter den Schlingen der Mahamaya, oder der
groRen Tauschung."*®

Ahnlich auch Platon in seinem beriihmten Hoéhlen-
gleichnis: "Und jetzt will ich dir ein Gleichnis fiir uns
Menschen sagen ... Denke dir, es lebten Menschen in
einer Art unterirdischen Héhle, und langs der Héhle z6ge
sich eine breite Offnung hin, die zum Licht hinauffiihrt. In
dieser Hohle wéren sie von Kindheit an gewesen und
hétten Fesseln an den Schenkeln und am Halse, so
dass sie sich nicht von der Stelle riihren kénnten und
bestdndig geradeaus schauen miissten. Oben in der
Ferne sei ein Feuer, und das gédbe ihnen von hinten her
Licht. Zwischen dem Feuer aber und den Gefesselten
flihre oben ein Weg entlang. Denke dir, dieser Weg
hétte an seiner Seite eine Mauer, &hnlich wie ein Geriist,
das die Gaukler vor sich, den Zuschauern gegeniiber, zu
errichten pflegen, um darauf ihre Kunststiicke vorzu-
fiihren .... Weiter denke dir, es triigen Leute an dieser
Mauer voriiber, aber so, dass es lber sie hinwegragt,
allerhand Geréte, auch Bildsdulen von Menschen und
Tieren aus Stein und aus Holz und (iberhaupt Erzeug-
nisse menschlicher Arbeit.“* Die in der Hohle Gefessel-
ten kénnen diese Gegenstande nicht sehen, sondern nur
deren Schatten, die durch das von oben her einstromen-
de Licht an die Hohlenwand projiziert werden. Platon

116



URALTE WEISHEIT — NEU ENTDECKT

wollte mit diesem Gleichnis sagen, dass das von uns als
"Wirklichkeit® Wahrgenommene nur "Schatten® ist im
Vergleich zu einer anderen Wirklichkeit hdherer Art — der
geistigen Welt. Nur in ihr waltet wirkliches Licht.

Alles Wahrgenommene ist lllusion, Gaukelspiel,
Glasperlenspiel, nicht weniger real als eine Filmvor-
fuhrung. Sind wir vielleicht alle nur die Darsteller in
einem illusiondren Theaterstick, dessen Sinn und Aus-
gang wir selbst nicht kennen? Uberhaupt — wer sind wir
selbst? Hier rihren wir an die uralte Menschheits-Frage
des "Erkenne Dich selbst!", an jene geheimnisvolle
Sphinx-Frage, dessen Lésung der Mensch selbst ist.
Wenn Materie nicht existiert, wenn Raum und Zeit nur
Geschopfe unseres Bewusstseins sind, wer ist dann die
Instanz, die dieses alles erschafft — oder gibt es eine sol-
che Instanz Uberhaupt? Von allen Tauschungen und
lllusionen, denen sich inkarnierte Seelen je hingegeben
haben, ist die gréRte wohl die des "Ich", dass es so et-
was wie ein "lch" Uberhaupt gabe, dass ihm auch nur
eine Spur von Realitdt anhaften wirde. Wir sehen nicht
nur Schatten, wir selbst sind Schatten! Oder was ist das
so genannte Ich anderes als Schattenspiel? Es ist Lord
Buddha gewesen, der Zeit seines Erdenwirkens die
Menschen immer wieder auf die lllusion des Ich, die
groflte aller lllusionen, aufmerksam gemacht hat. In sei-
ner berihmten "Predigt vom Nicht-Ich", gehalten zu Be-
nares, sagt er: "Der Korper, ihr Monche, ist nicht das Ich;
ware namlich, der Kdrper das Ich, so wirde er nicht der
Krankheit unterworfen sein ...."** Und das gilt in gleicher
Weise auch fur die Empfindung, die Wahrnehmung, die
Gemdutsregungen, ja sogar fir das Bewusstsein!

Das also ist die erhabene Buddha-Lehre. Platon sagt,
dass wir nur Schatten sehen, wie Gefesselte in einer
Hoéhle; aber Buddha sagt, dass auch unser "Ich" nur
Schatten ist. Und wie sieht denn nun der Weg aus, der
aus der ewigen Schatten-Welt herausfiihrt? Er besteht
nach Platon darin, dass die Hohlenbewohner, halbblind
und des wahren Lichtes entwdhnt, ihre Fesseln spren-
gen, sich umwenden — denn hinter ihnen leuchtet das
Licht, das die Umrisse der Figuren an die Wand projiziert
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—, sich dem Lichte zuwenden und schlieRlich Schritt um
Schritt aus der Hohle heraussteigen, ins Offene, ins
Freie, der wirklichen Welt entgegen. Dies ist der Weg
der Befreiung, der Esoterische Ur-Weg, wie ihn alle
Weisen und Eingeweihten seit Bestehen der Welt ge-
lehrt haben, die Upanishaden, Shankara, Buddha, Pla-
ton und nicht zuletzt die Theosophie. Ein Weg aus der
Maya-Welt des Scheins und der Verblendung zur ewi-
gen Welt des Geistes .....

Den Pfad beschreiten

Der theosophische Pfad gliedert sich in zwei Teile, in
zwei Halften — namlich den Probepfad und den Adepten-
pfad. Der Probepfad, der nur vom chela < Schiler >
beschritten wird und darum auch Chelapfad heif’t, tragt
etwas Voribergehendes an sich und flihrt nicht zum
eigentlichen Ziel der Erldsung. Gewiss, er geleitet den
Junger, der sich bewahrt, aus der "Halle der Unwissen-
heit" hin zur "Halle des Lernens" und aus dieser bis zu
den Pforten der Einweihung, ohne diese selbst jedoch
schon zu offnen. Die groRartige, lichtstrahlende "Halle
der Weisheit" wird noch nicht betreten. Denn hier erst
beginnt der zweite Teil des Aufstiegs. Vor dem Ein-
gangs-Portal der "Halle der Weisheit", leuchtend in einer
Glorie von noumenalem Licht, wird der Chela, der alle
Prifungen bestanden hat, von herrlichen Schwellenhi-
tern in Empfang genommen, von Wachterwesen, die ihn
fortan geleiten, noch hoheren Gipfeln des gottlichen
Lichts entgegen. Denn hier nun beginnt der Adepten-
pfad. Ihn beschreitend, wird der Adept die Halle der
Weisheit durchqueren und sich dabei selbst wandeln, bis
er ein vollkommenes, reines Gefald des Goéttlichen ge-
worden ist. Dann wird er endglltig eingehen in das
Reich des Ungewordenen, Urbildlichen, Ewigen, Unwan-
delbaren, in das "Reich Gottes". Er wird die Flamme
sein, die sich mit dem Urlicht vermahlt.

Am Anfang des Probepfades steht der Ruf, ein lei-
denschaftlicher Ruf nach Befreiung und Erldésung, der
vom angehenden Chela / Schiiler mit der ganzen Kraft
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seiner Seele ausgestoflen wird, so intensiv, so durch-
dringend, dass sein Schall bis hinauf in die Héhen der
Geistigen Welt dringt. Und dort wird dieser Ruf dann
auch wahrgenommen. Es handelt sich bei diesem Ruf,
dies sei hier betont, um eine reine Seelentat, die vom
werdenden Schiler in freiem Entscheid vorgenommen
wird, nicht etwa um einen akustischen Ruf und auch
nicht um eine bestimmte Gebetsformel. Und doch ist der
Ruf ein Gebet im wahrsten Sinne des Wortes, aber nicht
in Worte gefasst, sondern aus dem Innersten des Her-
zens quellend, aus dem Innersten der Seele aufwallend,
ein starker machtiger Impuls, der keiner Ausformulierung
bedarf. Diesem Ruf liegt zugrunde: der leidenschaftliche
Wunsch, aus dieser Welt der Endlichkeit und der Rela-
tivitat befreit zu werden, die Welt der Schatten, der Ma-
ya, der Tauschungen und lllusionen hinter sich zu lassen
und aufzusteigen zur Welt des Wahren, Wirklichen, des
Seins anstelle des Scheins, und dabei erleuchtet zu wer-
den von den intelligiblen Lichtstrahlen des Wahren, Gu-
ten und Schoénen. Der Rufende hat zu diesem Zeitpunkt
bereits gelernt, dass alles in dieser Welt eitel und ver-
ganglich ist, und er ist nicht mehr so téricht, sein Herz an
weltliche Ziele zu hangen. Er ist bereits zum Birger
einer anderen Welt geworden. Das in ihm schlummern-
de Goéttliche ist erwacht, ein wenig erwacht zumindest,
und es strebt mit allen Kraften danach, die Ketten dieser
relativen und verganglichen Wandelwelt zu durchbre-
chen.

Dieser Ruf also nun wird ausgesandt in die Geistige
Welt. Und es gibt keinen Ruf ohne Antwort. Es gibt kei-
nen Hilfeschrei, von einer bedrangten Seele ausgesto-
Ren, der nicht sofort die Aktion jener géttlichen Helferwe-
sen auf den Plan riefe, die doch gerade die Aufgabe
Ubernommen haben, den Sterblichen bei ihrem Aufstieg
zum Géttlichen Beistand zu leisten. Aber nur unter der
Voraussetzung, dass der Ruf wirklich von Herzen
kommt. Der Wunsch, erlést zu werden, muss starker
sein als alles andere in der Seele, er muss das innerste
zentrale Hauptbestreben sein, nicht blo ein Neben-
wunsch unter anderen. Das wirde nicht genligen. Ein
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blo oberflachlicher Ruf wird von der Geistigen Welt
nicht akzeptiert; wem es nicht vollig ernst ist mit dem
Aufstieg, wer sich von intellektueller Neugier oder ande-
ren oberflachlichen Motiven leiten lasst, der ist nicht ge-
eignet fir den Probepfad. Denn der Probepfad erfordert
viel Ausdauer, Disziplin und Arbeit an der eigenen Per-
sonlichkeit. Deshalb muss der Kandidat ganz genau
wissen, was er will, und er darf auch keine labile Persén-
lichkeit sein, weil er dann eine Therapie vielleicht eher
gebrauchen konnte als einen spirituellen Aufstiegsweg.
Die Oberflachlichen aber, die Leichtfertigen, die Neugie-
rigen, sie werden zur "Halle des Lernens" nicht zugelas-
sen, sie werden die Heiligen Pforten nicht durchqueren.

Der dringliche Wunsch nach Erlésung wird erhort
werden. Es gibt viele Lichtwesen oben in der Geistigen
Welt, die uns sofort zu Hilfe eilen werden, sobald wir nur
selbst den ersten Schritt getan haben. Und um vollends
klarzustellen, was unter dem "Ruf" zu verstehen ist, mé-
ge einmal aus dem gnostischen Evangelium der Pistis
Sophia aus dem 3. Jh. n. Chr. zitiert werden. Sophia, ein
Sinnbild fir die menschliche Seele, ist in die Finsternis
der materiellen Welt gefallen; und von dort richtet sie 13
Reuegesange an den "Retter" Christus, dass sie erlost
werde. Inhalt und Sprache der Gesange spiegeln in aller
Deutlichkeit den Erlésungswunsch der von den materi-
ellen Fallstricken gefesselten Seele wider, den Wunsch
nach Aufstieg und Vergottlichung. Es sind die Worte des
Aspiranten fir den Probepfad:

O Licht der Lichter, auf Dich habe ich vertraut, lass
mich nicht bis zur Vollendung meiner Zeit in der Fin-
sternis.

Hilf mir und errette mich durch Deine Mysterien,
neige Dein Ohr zu mir und erlése mich.

Die Kraft Deines Lichtes soll mich retten und mich
tragen zu den héheren Aonen; denn Du wirst mich erlé-
sen und mich fiihren zu den Héhen Deiner Aonen. Denn
Du bist es, o Licht, an das ich geglaubt und vom Beginn
an vertraut habe.

120



URALTE WEISHEIT — NEU ENTDECKT

Vom Augenblick meiner Erschaffung an habe ich da-
ran geglaubt. Und Du selbst hast mich schépfen lassen
und von Anfang an habe ich in Dein Licht vertraut 4

So also lautet der Ruf nach Erlésung. So muss er
aus der Mitte des Herzens emporsteigen. Und wenn die-
ser Ruf erhért wird, dann betritt der Aspirant die erste
Stufe auf dem Wege der Schilerschaft — er begegnet
seinem persénlichen Meister. Dieser "Meister” ist kein
"Guru“ im landldufgen Sinne, sondern ein nichtverkor-
pertes, Ubermenschliches Wesen, das mit dem Schiler
durch eine feinstoffliche "Silberschnur® dauerhaft ver-
bunden bleibt. Die Meister, so schrieb Annie Besant ein-
mal, sind "gewisse, der menschlichen Rasse angeho-
rende, erhabene Wesen, die ihre menschliche Entwick-
lung vollendet haben (....). Die GroRRen, die Meister neh-
men freiwlllig menschliche Kérper an, um ein Bindeglied
zwischen den Menschen und den Ubermenschlichen
Wesen zu bilden, und sie gestatten solchen Menschen,
die gewisse Bedingungen erfillen, ihre Schiler zu wer-
den, um ihre Entwicklung zu beschleunigen und sich auf
diese Weise dafir tauglich zu machen, in die grof3e
Bruderschaft einzutreten und an deren glorreichem und
wohltatigem Wirken fur die Menschheit teilzunehmen.“*

Jeder Schiller auf dem Pfad — ausnahmslos jeder —
hat einen Meister. Dieser wird ihn auf seinem Lebens-
weg begleiten, auf seine héheren Chakren einwirken,
ihm Inspirationen zusenden, ihm "Zufalle" Gber den Weg
schicken, ihm in allen Fragen des Lebens die richtige
Bahn weisen, ihn Uber die Grundlagen der Spiritualitat
und der Schilerschaft belehren, und zwar nicht so sehr
auf der physischen Ebene, sondern auf der Astralebene.
Das geschieht vorwiegend nachts, wahrend des Schla-
fes. Die Einwirkungen und Belehrungen des Meisters
geschehen auf der Uberbewussten Ebene, sodass der
Schuler auf der Ebene seines Normalbewusstseins oft
gar nichts Uber seinen Kontakt mit dem Meister weil3.
Der Meister wirkt stets auf unser hoheres, spirituelles
Selbst ein. ER hat kein Interesse daran, unser niederes
Ego anzusprechen. Deshalb muss der Adept, der Schi-
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ler, der Chela sich auf die Silberschnur konzentrieren,
damit von dort aus die spirituellen Meisterenergien in die
Mitte seines Herzens einflieRen kénnen.

Und worin besteht nun der Probepfad? Ausschliel3-
lich in der Charakterschulung. Der Schiiler, der Chela
lernt, seine Personlichkeit so umzuformen, so im Feuer
der géttlichen Wahrheit zu ldutern, dass sie zu einem
reinen Gefal des hdheren Selbst, der géttlichen Monade
werden kann. Bei diesem Weg der Persdnlichkeits-Lau-
terung muss der Schiler des Pfades gewisse Qualifika-
tionen erwerben, oder vielmehr schon von Anbeginn her
mitbringen, die vom Meister als Bedingung fir die Auf-
nahme in die Loge der GroRen WeilRen Bruderschaft ge-
wertet werden und ohne die ein spateres Eintreten in die
"Halle der Weisheit® nicht moglich ware. Welche Qualifi-
kationen sind dies? Ich folge bei der Auflistung den An-
gaben von Annie Besant:

1. Qualifikation: Viveka —
Die Unterscheidung zwischen Wirklichem und
Nichtwirklichem;
2. Qualifikation: Vairagya —
Die Gleichgultigkeit gegentber dem Unwirkli-
chen;
3. Qualifikation: Shatsampatti —
Sechs mentale Eigenschaften:
1.Shama — Gedankenkontrolle;
2.Dama — aullere Selbstbeherrschung;
3.Uparati — Duldsamkeit;
4.Titiksha — Ausdauer;
5.Shradda — Vertrauen;
6.Samadhana — Gleichmut;
4. Qualifikation: Mumuksha —
Das Verlangen nach Befreiung.

Dies also sind die vier Qualifikationen, die seitens der
Weilken Bruderschaft von jedem, der die Pforte der Ein-
weihung durchschreiten will, erwartet wird. Wenn der
Jinger den Probepfad erfolgreich absolviert hat, wird er
zum Adeptenpfad zugelassen, dem eigentlichen Licht-
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weg in das Reich Gottes. Dieser, der den Absoventen in
die "Halle der Weisheit® einfiihrt, gliedert sich deutlich
erkennbar in vier Abschnitte, die man auch als vier gro-
Be Einweihungen betrachten kann. Diese sind:

1. Einweihung: Die Beseitigung der 3 Fesseln:
Tauschung des Selbst, Zweifel, Ab-
erglaube;

2. Einweihung: Die Kréfte des feinstofflichen Kdrpers
entwickeln;

3. Einweihung: Die Verwandlung in einen "Schwan*

(Hamsa): Beseitigung von Begierde
und Widerwille.

4. Einweihung: Die Stufe jenseits des Schwanes
(Parahamsa): Abwerfung der Ichbin-
dung (Ahamkara).

Die "Verwandlung in einen Schwan® ist symbolisch zu
verstehen. Der Schwan — das ist der befreite Seelen-Vo-
gel, das Wesen, das sich zum Empyrdum, in den Feuer-
himmel, aufschwingt. Von diesem mystischen Seelen-
Schwan ist auch in der Stimme der Stille die Rede, in
dieser einmaligen Gabe an den Adepten, wo es heilt:
"Um zum Kenner des Allselbst zu werden, musst du zu-
erst Kenner des Selbst sein. Um die Kenntnis jenes
Selbst zu erlangen, musst du das Selbst dem Nicht-
selbst, das Sein dem Nichtsein opfern. Dann kannst du
zwischen den Schwingen des GrofRen Vogels ausruhen.
Furwahr, sif ist die Ruhe zwischen den Schwingen des-
sen, das weder geboren wurde noch stirbt, sondern das
AUM ist durch ewige Zeitalter. Besteige den Vogel des
Lebens, wenn du wissen willst.“*

Schon oft ist die menschliche Seele mit einem Vogel
verglichen worden, der sich mit weit gebreiteten Schwin-
gen emporhebt, um dem Himmel — seiner wahren Urhei-
mat — entgegenzustreben. So versucht auch die Seele
des Menschen unentwegt, in die héheren Atherregionen
des Himmels hochzudringen, denn die Erde ist nicht des
Menschen eigentliche Heimat. Wir sind Himmelskinder,
nicht Erdenbiirger. So wie die Vogel in der Luft, die nur

123



PRISMA DER THEOSOPHIE

besuchsweise auf die Erde kommen, aber eigentlich in
einem anderen Element zu Hause sind. Ein Sinnbild fir
die menschliche Seele ist die Méwe Jonathan, wie sie in
dem gleichnamigen esoterischen Kunstmarchen von Ri-
chard Bach vorkommt. Diese Geschichte ist keine Tierfa-
bel, sondern eine Allegorie auf den Entwicklungsgang
der Menschen-Seele, auf ihre spirituelle Entwicklung vom
niederen Erdbewusstsein zum hdéchsten kosmischen Be-
wusstsein. Jonathan Seagull ist es, der diesen Entwick-
lungsweg exemplarisch vorlebt, Schritt um Schritt, vom
ersten Suchen Uber die verschiedenen Stadien der Schu-
lerschaft bis zu den héchsten Gipfelebenen des spiritu-
ellen Meistertums. Selten ist der esoterische Pfad so (b-
erzeugend in Form eines Marchens dargestellt worden.

Reginald Machell, The theosophical Path (1926)
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Erfiillungszeit

Universelle Bruderschaft — die
Ethik des Wassermann-Zeitalters

Universelle Bruderschaft — Fackel der Wahrheit

niverselle Bruderschaft — dies Wort erstrahlt wie
| | eine leuchtende Fackel, die auf die Erde geworfen
wurde, um die Finsternis des Kali-Yuga, des Dun-
klen Zeitalters, mit dem Licht der Wahrheit zu erhellen.
Universelle Bruderschaft — so lautet das Losungswort
eines neuen Zeitalters der Synthese, das alles Trennen-
de, Hindernde, Absondernde hinwegtilgen und die Welt
zu einer globalen Einheit zusammenschmelzen wird.
Universelle Bruderschaft ist der Weltethos des kommen-
den Wassermann-Zeitalters. Von Anfang an war sie auch
eines der drei Hauptziele der im Jahre 1875 gegrindeten
Theosophischen Gesellschaft, genauer gesagt: ihr erstes
Hauptziel; denn dieses besteht ja darin, "einen Kern der
allumfassenden Bruderschaft der Menschheit zu bilden,
ohne Unterschied von Rasse, Glauben, Geschlecht, des
Standes oder der Hautfarbe”. Der Begriff universelle Bru-
derschaft bezieht sich also in erster Linie auf die Men-
schheit. Die Menschheit bildet eine Einheit, ein unteil-
bares Ganzes, eine grof3e globale Familie — zweifellos ist
dieses Postulat heute genauso revolutionar wie schon im
Jahre 1875. Aber letzten Endes geht die universelle Bru-
derschaft, theosophisch aufgefasst, weit Uber die
Menschheit hinaus. Sie bezieht sich auch auf die Tiere,
Pflanzen, Mineralien, ja zuletzt auf jedes Atom im Uni-
versum. Denn bilden nicht wirklich alle Atome in der Welt
eine grolRe Bruderschaft? Bildet nicht Alles in Wahrheit
eine Einheit, was wir bisher falschlich als getrennt be-
trachteten?
Die universelle Bruderschaft ist eine Wahrheitsfackel
und ein Stern der Hoffnung; sie ist der Weltethos einer
geeinten Menschheit. Der Begriff der universellen Bru-
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derschaft hebt alles Trennende von Nation, Volk und
Rasse auf. Dies soll nicht bedeuten, dass es Nationen
nicht geben wiirde. Im Gegenteil! Als Esoteriker wissen
wir nur zu gut, dass es machtige und hochentwickelte
Devas gibt, die den Nationen dieser Erde vorstehen, und
die man als Volksgeister bezeichnen kann. Der Volks-
geist ist gleichsam der nationale Genius eines Volkes.
Aber keine Nation hat das Recht, sich Uber alle anderen
Nationen zu stellen, sie zu beherrschen oder gar zu ver-
nichten streben, denn das waére ja Nationalismus. Der
Nationalismus ist eine Verletzung des Prinzips der uni-
versellen Bruderschaft. Das Nationale bleibt dem Univer-
salen untergeordnet; alle Volks-, Nationen- und Rassen-
geister sind nur Teilhaber am gemeinsamen Bewusst-
seinskraftfeld der Menschheit, die im Kern und im Wesen
eine Einheit bildet. Auf den Einheitsgedanken lauft somit
die bruderschaftliche Ethik der Theosophie hinaus. Ein-
heit bedeutet, dass die gesamte Schoépfung eine sub-
stantielle Einheit darstellt, die aus dem Goéttlichen her-
vorgegangen ist und somit auch Géttliches in sich tragt.
Die universelle Bruderschaft ist etwas zutiefst Spi-
rituelles. Sie grindet sich auf jenes geistige Band, das
alle Weltwesen, gleich ob Mineral, Pflanze, Tier, Mensch
oder Engel, zusammenhalt und auf diese Weise die
geistige Einheit des Universums konstituiert. Dies ist
etwas vOllig anderes als ein humanistisch-weltblrger-
licher Ansatz, dem die spirituelle Dimension abgeht. Die
universelle Bruderschaft geht unmittelbar zurlick auf das
dritte Hauptaxiom der Geheimlehre, namlich "die funda-
mentale Identitat aller Seelen mit der universellen Ober-
seele, welch letztere selbst ein Aspekt der unbekannten
Wurzel ist, das heilt der unbekannten Gottheit. Der Be-
griff Oberseele, ein von R. W. Emerson Gbernommener
Ausdruck, bezeichnet "die Essenz des universellen
sechsten Prinzipes®, der alle sich entwickelnden Geist-
funken entsprungen sind. Die Geheimlehre betrachtet
also die Weltseele, Mahat oder den Dritten Logos, als
das gemeinsame Band aller Dinge und den Menschen
als Teilhaber an der Unendlichkeit. Weil wir alle Séhne
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und Tdchter der Weltseele sind, muss zwischen uns das
Gesetz der universellen Bruderschaft gelten.

Was universelle Bruderschaft bedeutet, und von wel-
cher spirituellen Wurzel sie sich herleitet, wird sehr gut in
folgendem Passus aus dem Esoterischen Katechismus
ausgedrickt: "Erhebe dein Haupt, o Lanoo; siehst du ein-
es, oder zahllose Lichter (ber dir brennen an dem dunk-
len Mitternachtshimmel? Ich fiihle eine Flamme, o Guru-
deva, ich sehe zahllose ungetrennte Funken in derselben
scheinen. Du sprachst wohl. Und nun blicke umher und in
dich selbst. Flihlst du das Licht, das in dir brennt, irgend-
wie verschieden von dem Lichte, das in deinen Mensch-
enbriidern scheint? Es ist keineswegs verschieden, ob-
wohl der Gefangene von Karma in Ketten gehalten wird,
und obwohl seine duleren Gewande den Unwissenden
verleiten, zu sagen, Deine Seele und Meine Seele*” Tat-
sachlich besteht zwischen "meiner Seele* und "deiner
Seele” kein fundamentaler Unterschied, denn wir sind
alle integrale Bestandteile der goéttlichen Oberseele. Die
géttliche Flamme, die in mir brennt, Widerschein des ob-
ersten Allgottes, ist nicht unterschieden von der Flamme,
die in jedem anderen Menschenkind auch brennt — und
eben das bedeutet universelle Bruderschaft.

Universelle Bruderschaft, als hochstes Ideal gesehen,
ist nur auf der buddhischen und atmischen Ebene
maoglich, auf diesen héchsten Weltebenen, wo die maya-
hafte Trennung der Dinge voneinander nicht existiert. Auf
der buddhischen Ebene ist jedes Ding es selbst und
zugleich alle anderen Dinge; dies kdnnen wir, die wir im
Materiellen leben, uns nicht vorstellen. "Die Bruderschaft
der Menschheit’, so sagt Annie Besant, "nein, die Bru-
derschaft aller Dinge hat ihre feste Grundlage in den
geistigen Ebenen, der atmischen und der buddhischen,
denn hier allein besteht Einheit, und nur hier ist vollkom-
menes Mitgefiihl zu finden. Der Verstand ist das trennen-
de Prinzip im Menschen, das scharf zwischen ,Ich’ und
,Nicht-Ich’ unterscheidet; er ist sich seiner selbst bewusst
und sieht alles andere als auBer ihm stehend und fremd
an. (....) Mit dem Eintritt in die buddhische Welt wird so-
fort Einheit fihlbar. Es ist so, als ob man von einem be-
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sonderen Strahl, der von allen anderen abweicht, in die
Sonne selbst eintreten wiirde, von der alle Strahlen in
gleicher Weise ausgehen. Ein in der Sonne stehendes
Wesen, das von ihrem Licht durchdrungen ist und dieses
ausstrahlt, wiirde zwischen Strahl und Strahl keinen
Unterschied empfinden, sondern wiirde ihr Licht ebenso
miihelos und bereit lber den einen wie den anderen
Strahl in den Raum senden. Ebenso verhélt es sich mit
einem Menschen, der einmal bewusst die buddhische
Ebene erreicht hat. Er empfindet die Bruderschaft, von
der andere als von einem lIdeal sprechen, und er ver-
strémt sich in jeden, der seiner bedarf, mentale, morali-
sche, astrale und physische Hilfe spendend, je nach der
vorhandenen Notwendigkeit. “

Das Wissen um die innere Einheit allen Seins, die
Erkenntnis des in allen Wesen in gleicher Weise einwoh-
nenden Einen Selbstes, das ist das einzig sichere Fun-
dament der universalen Bruderschaft; alles andere ware
unvollstandig. Im Mittelpunkt der bruderschaftlichen Ethik
steht somit der Gedanke der Einheit nicht nur des Men-
schengeschlechts, sondern allen Lebens tberhaupt. Der
Einheitsgedanke soll nicht allein die Menschheit, sondern
auch alle tierische, pflanzliche und mineralische Schép-
fung als gleichberechtigte Glieder einer umfassenden
kosmischen Lebensordnung umfassen. In diesem Sinne
forderte Mahatma Gandhi "briderliche Verbundenheit
nicht nur mit der gesamten Menschheit, sondern mit al-
lem, was lebt. Diese Vorstellung macht uns zwar schwin-
delig, aber wir miissen uns zu ihr durchringen. Sobald wir
wahre, lebendige Gleichheit zwischen Mensch und
Mensch wieder hergestellt haben, werden wir auch fahig
sein, die Gleichheit zwischen dem Menschen und der ge-
samten Schépfung aufzurichten. Wenn dieser Tag
kommt, wird 'Friede auf Erden’ sein (....)"4

Wenn wir universelle Bruderschaft leben, dann sehen
wir uns als Bewohner des Kosmos, aber auch als Er-
denbdrger, der in standiger Symbiose mit jenem groRRen
kosmischen Makrolebewesen existiert, das wir "die Erde,
unseren blauen Planeten im All" nennen. Unsere Sorge
gilt nicht nur der Menschheit, sondern wir sind auch
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Huter und Bewahrer des in einer vier Milliarden Jahre
wahrenden erdgeschichtlichen Evolution entstandenen
Lebens. Die Erde ist nicht ein Ort, den wir zu fliehen
haben. Im Gegenteil! Wir sind fiir die Erde verantwortlich.
Die Nachrichten uber den Klimawandel erschrecken uns
sehr, und wir sehen die Notwendigkeit eines dringenden
Handelns. Wenn wir alles Lebendige, vom Staubkorn bis
zur Galaxis, vom Grashalm bis zum Sonnensystem, in
die universale Bruderschaft allen Seins einbeziehen,
dann werden wir Anwalte des Lebens sein — dies fordert
das erste Hauptziel der Theosphischen Gesellschaft.

So etwas wie ein spirituelles Erdbewusstsein bildet
sich gegenwartig heraus. Dies ist sehr ernst zu nehmen.
Es driickt sich eine spirituelle Einheitserfahrung, ein Ge-
wahrwerden bruderschaftlicher Verbundenheit, darin aus.
Edgar Mitchell, der sechste Mann, der den Mond be-
treten hat, beschrieb die Erfahrung, unsere Erde aus der
Ferne zu sehen, als unmittelbares globales Bewusst-
sein. Die in den Weiten des Alls schwebende Erde war
fur ihn "ein wunderschéner, harmonisch und friedlich wir-
kender Himmelskérper, blau mit weiBen Wolken, und er
verlieh einem ein starkes Heimatgefiihl ... ein Gefiihl des
Seins und Einsseins. Etwas, das ich unmittelbares Welt-
bewusstsein nennen méchte™. Ahnlich duRerte sich sein
Kollege Russell Schweickart: "Dir wird klar, auf jenem
kleinen blauwei3en Ding befindet sich all das, was dir et-
was bedeutet: alles, was es gibt an Geschichte und Mu-
sik, Dichtung und Kunst, Tod, Geburt und Liebe, Trénen,
Freuden, Spielen — alles auf der winzigen Kugel dort in
der Ferne ... Du erkennst, dass du ein Stlick von diesem
Gesamtleben bist, dass du dazugehérst ... Und bist du
wieder zuriick, siehst du die Welt ganz anders. Ein sol-
ches Erlebnis &ndert dein Verhéltnis zur Erde und zu al-
len Formen des Lebens auf ihr'®

Betrachten wir aber nicht nur die Erde, sondern alle
Planeten im All als unsere Brider; denn auch sie sind ja
bewusste Logos-Wesen. Und wenn wir den Blick des
Nachts auf den funkelnden Sternenhimmel richten, der
sich Uber uns wdlbt, dann mussen wir auch in all diesen
Gestirnen, gleich ob nah oder fern, unsere Briider sehen,
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Lebewesen wie wir, nur auf einer viel hoheren Evoluti-
onsstufe stehend. Und wenn wir in das Innere der Ma-
terie hineinblicken, in die Welt der Atome, dann erkennen
wir auch in ihr eine lichterfiilite Bruderschaft, denn Atome
sind ja Gotter im Werden. Eine Bruderschaft bilden auch
all die unsichtbaren Wesen, die uns uberall umgeben,
von den kleinen naturgeisterhaften Devas bis hinauf zu
den héchsten Reprasentanten der planetarischen Hier-
archie. Sie sind unsere unsichtbaren Briider, die Bewoh-
ner der Geisterwelt, die wir zwar nicht sehen kdnnen, mit
denen wir aber auf vielféltige Weise auch im alltaglichen
Leben verbunden bleiben. Ahnliches gil fiir die Verstor-
benen, unsere Bruder im Jenseits, auch sie haben Anteil
an der grol’en Symphonie des Seins, sind Bestandteile
der groflen kosmischen Bruderschaft. Die Weltseele
aber, hervorgegangen aus dem manifestierten Logos,
umhillt sie alle — sie ist das einheitsstiftende Band, das
alle Wesen des Alls zu einer Gemeinschaft zusammen-
flicht, deren Mittelpunkt und tragender Seinsgrund nichts
anderes ist als das Gottliche selbst.

Signaturen des Wassermann-Zeitalters

Die allgemeine Typologie des Zeichens Wassermann hat
der Kunstmaler Johfra folgendermafien umschreiben:
"Betrachten wir die Entwicklung des Menschen analog
den zwolf Tierkreiszeichen, so bedeutet der Wasser-
mannabschnitt die Entmaterialisierung, sowie den Aus-
tausch Uber alle bestehenden Einschrankungen hinaus.
Nachdem der Mensch sich beim Besteigen des Berges in
seiner Steinbockphase erneuert hat, giel3t er vom Gipfel
seines erworbenen Bewusstseins das Lebenswasser sei-
ner gewonnen Einsichten Uber die, welche im Tal zu-
rickgeblieben sind, aus. Er ist ein Humanist, der keine
Ruhe findet, bevor er andere hat Anteil nehmen lassen
an allem Neuen, das er gefunden hat. Die Grenzen zwi-
schen dem Ich und Nicht-Ich werden nicht beachtet. Er
lebt ganz im Gegenteil im Bewusstsein der Einheit und
Briderlichkeit aller Menschen. Das Ich-Bewusstsein gibt
es in dieser Phase zwar, aber es wird ganzlich in den
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Hintergrund gedrangt. Die vorhandenen Einschrankun-
gen werden dabei standig durchbrochen. Die Auflésung
der Grenzen, vor allem auch in makrokosmischer Hin-
sicht, zwischen Energie und Materie, Geist und Korper,
ist das dominierende Merkmal...."”

Wenn wir einmal den Tierkreis als Ganzes anschau-
en, dessen Symbolik ja aus dem Alten Babylon stammt,
so sehen wir, dass es dort eigentlich nur drei mensch-
liche Zeichen gibt — die Zwillinge, die Jungfrau und den
Wassermann. Aber wahrend wir die Zwillinge im Jung-
lingsalter sehen, und die Jungfrau im mittleren Alter zu
stehen scheint, tritt uns der Wassermann als vollaus-
gereifter Mann entgegen, oft sogar als alter Weiser mit
wehendem Vollbart. Unter den menschlichen Zeichen
des Tierkreises ist der Wassermann also der einzig Er-
wachsene; er hat bereits jenes Mall an Weisheit und
Individuation erreicht, zu dem die anderen sich noch
hinentwickeln werden. Dies ist ein tiefenpsychologisch
aulerst bedeutsamer Tatbestand.

Das Schriftzeichen fir "Wassermann" zeigt zwei pa-
rallel verlaufende Wellenlinien 22 , die unverkennbar auf
flieRendes Gewasser hindeuten, dhnlich der agyptischen
Hieroglyphe fur "Wasser". Als Bildsymbol hierflr er-
scheint auf dem Tierkreis von Dendera eine Gestalt, die
aus zwei Urnen Wasser ausgiefdt. Diesem Wassermann
liegt der mesopotamische Weisheitsgott Ea zugrunde.
Von ihm wird gesagt, dass er an Weisheit alle anderen
Gotter Ubertraf: "Anu (der Urhimmelsgott) erzeugte Ea,
der an Weisheit und Klugheit alle Gétter inerragte."8 Bei
der Verteilung der Welt bekam Ea das Meer zugespro-
chen. In der mesopotamischen Stadt Eridu, mitten im
fruchtbaren Schwemmland zwischen Euphrat und Tigris
gelegen, muss er einst ein Kultheiligtum besessen ha-
ben: "Die Mindung der Stréme war der Wohnsitz des
grolRen Zaubergottes Ea, und dort gab es auch das hei-
lige mit magischer Kraft geladene Wasser, das zu Zaube-
reien und magischen Vorfihrungen diente. Dort lag fer-
ner die heilige Stadt Eridu, wo Ea verehrt wurde; dort lag
endlich auch der Garten der Gotter."

In der griechischen Mythologie finden wir den Was-
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sermann mit Ganymedes gleichgesetzt, dem Sohn des
Konigs Tros, den der Goéttervater Zeus liebt und durch
seinen Adler in den Himmel emportragen lasst. Auf dem
Olymp dient der schoéne Jingling als Mundschenk;
zusammen mit der Géttin Hebe, die nach ihm auch Ga-
nymeda genannt wird, kredenzt er den Goéttern das
Geistwasser des ewigen Lebens. Zeus setzte das Bildnis
des Ganymedes zuletzt als Sternbild an den Himmel, wo
es den Aquarius — den himmlischen Wassertrager — dar-
stellte. Goethe Iasst in seinem Gedicht Ganymed (1773)
den von den Goéttern geliebten Sterblichen bei seinem
Flug zum Gipfel des Olymp folgende Worte sprechen:

Ich komm, ich komme!
Wohin? Ach, wohin?
Hinauf! Hinauf strebts.

Es schweben die Wolken
Abwdrts, die Wolken
Neigen sich der sehenden Liebe.
Mir! Mir!

In eurem Schofl3e
Aufwérts!

Umfangend umfangen!
Aufwérts an deinen Busen,
Alliebender Vater!®

Die bildliche Darstellung des Wassermann zeigt meist
einen alten, weisen, langbartigen Mann, der am Flusslauf
sitzt und aus grofen Kibeln Wasser schopft; das Ele-
ment Wasser steht hier jedoch als Sinnbild fiir den Geist.
Der Wassermann schopft aus dem Geistigen, denn das
Geistige ist sein eigentliches Element. Den alten Ba-
byloniern galt der Wassermann als der Befreier und lang-
ersehnte Erléser, war er doch der Wassertrager, der dem
in der Wuste Dilrstenden das erquickende Nass darbot.
Der dem Tierkreiszeichen Wassermann zugeordnete
Jahresabschnitt war in Mesopotamien die Zeit des
regenreichen Vorfrihlings.

Der Uber die Menschheit ausgegossene Geist wird in
der Bibel oftmals dargestellt durch das Symbol des Was-
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sers. So heildt es etwa im Buch der Offenbarung, bezo-
gen auf die urferne Zukunft der Menschheit: "Ich bin das
A und das O, der Anfang und das Ende. Ich will den Dur-
stigen geben von dem Brunnen des lebendigen Wassers
umsonst® (Off., 22/1). "Und er zeigte mir einen Strom le-
bendigen Wassers, klar wie Kristall, der ausgeht von dem
Thron Gottes und des Lammes® (ebd.). Der kristallklare
"Strom lebendigen Wassers®, d. h. lebendigen Geistes,
der sich Uber die Erden-Menschheit ergiefdt, wird sinn-
bildlich ausgedriickt im Wassermann, der nach den Aus-
sagen der Esoterischen Astrologie zur gegenwartigen
Weltenstunde eine besonders machtvolle Strahlungswir-
kung zu entfalten beginnt.

Die "Herabkunft des Heiligen Geistes®, die Ausgiel3-
ung des Geistes aus dem "Brunnen lebendigen Was-
sers”, ist nichts anderes als die in den Sinnbildern der
christlichen Apokalyptik zum Ausdruck gebrachte neue
Geist-Schwingungs-Qualitat des Wassermann-Zeitalters.
Der romantische Dichter John Keats (1795-1821) hat in
seinem Gedicht Endymion den Wassermann als den
Herrn des neuen Aons wie folgt angerufen:

Kristallner Bruder des Himmelskreises, Aquarius,
Dem Kbénig Zeus zwei rinnende Lebensadern
Statt der gefiederten Fliigel gab,

Zwei fachergleiche Springbrunnen:

Auch hier hat der Wassermann "zwei fachergleiche
Springbrunnen" wie "rinnende Lebensadern". Man kann
die Urne, aus der das Geistwasser des Lebens Uber die
Menschheit ausgegossen wird, auch als Gralskelch
deuten. Die Symbolik lasst es jedenfalls deutlich erken-
nen: Das kommende Aon des Wassermann wird im
Zeichen geistiger Befreiung und spiritueller HOherent-
wicklung stehen. Das graphische Sinnbild des Zeichens,
die zwei parallel verlaufenden Wellenlinien 22 , geben zu
erkennen, dass es die Aufgabe des kommenden Welt-
zeitalters sein wird, alle Dualismen (die noch aus dem
Zwilling- oder Fische-Zeitalter stammen) zu tberwinden
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zugunsten ganzheitlichen, integralen oder synthetischen
Weltsicht.

Am deutlichsten kommt die allgemeine Typologie des
Wassermann in der Charakteristik seines planetarischen
Regenten, des Uranus, zum Ausdruck. Der Urgéttin des
Meeres, Thetis, steht Uranus als der Gott des Himmels
gegeniber, dessen erster Impuls darin liegt, sich zu 16-
sen vom Prinzip des Gestaltlosen, Ozeanischen, um in
den Ather aufzusteigen, nicht um sich dort aufzulésen,
sondern um darin die eigene Personlichkeit auf's Hochste
zu steigern. Aus dem dumpfen Urgewasserhaften des
Unbewussten will Uranus emporsteigen, um sich zu einer
bewussten Personlichkeit zu erheben. Der Gesichtspunkt
der Individuation, der Selbstwerdung und Ganzwerdung
im Sinne der Tiefenpsychologie, ist hier ma3gebend.

Da Uranos den Himmel insgesamt darstellt, tragt er
alle Sternbilder, Tierkreiszeichen, Fixsterne und Planeten
in sich; er ist nicht Teil, sondern Ganzes. Der Wasser-
mann trégt den ganzen Kosmos in sich, im Gegensatz zu
den anderen Tierkreiszeichen, die alle nur Teilaspekte
verkorpern. Das Ganzheitliche, der Drang zur Synthese,
gehdrt daher zu den Wesensziigen des Wassermann,
ebenso das "kosmische Bewusstsein". Die alten Griech-
en betrachteten Uranus, dessen Name einfach "Himmel"
bedeutet, als den altesten und "allwaltenden Vater", der
in der hesiodischen Theogonie darum auch am Anfang
des Gotterstammbaums steht. Religionsgeschichtlich
handelt es sich um einen sehr alten Gott, ja um den
Urhimmelsgott schlechthin, der sicherlich schon in der
altesten Bronzezeit von den damals lebenden Urindo-
germanen verehrt wurde: "Uranos ist ein sehr friher
Name des Himmelsgottes, identisch mit dem Varuna der
Indoarier und dem Ahura der Iranier. Dieser 'Urahn' muss
also in jener Zeit, als die Trennung zwischen Ost- und
Westindogermanen stattfand, den Himmel schon be-
herrscht haben, denn beide Vdlkerkreise kennen seinen
Namen als den des obersten Gottes.""

Unter dem Vorzeichen und der Vorherrschaft des Ura-
nus-Wassermann steht somit alles, was den Menschen
von der Erde I6st, ihn zum "Himmel" — seiner eigentlichen
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Heimat — zurlGckkehren und mit dem Absoluten eins
werden lasst. Ein im wortlichen Sinne "himmelstir-
mender" Geist wohnt dem Wassermann inne, wie im My-
thos den Giganten, die einst den Olymp stiirmen wollten.
Auch der Titan Prometheus, der das himmlische Feuer
raubte, tragt in hohem MaRe uranischen, wassermanni-
schen Geist in sich. Titanisch, faustisch, himmelstirmend
— das sind Schlisselbegriffe, die den uranischen Geist
des Wassermann charakterisieren.

Uranisch bedeutet, rein duRerlich gesehen: der Wol-
kenkratzer, das Flugzeug, der kunstliche Satellit, die
Weltraumrakete — kurzum, alle Bestrebungen der
Menschheit, die Erdenschwere zu Uberwinden. Und es ist
keineswegs ein Zufall, dass kurz nach der Entdeckung
des Planeten Uranus (1781) in Paris der erste erfolgrei-
che Versuch stattfand, mit Hilfe eines Warmluftballons
namens Montgolfiere den Luftraum zu erobern (1783).
Dieser Ballonflug, ein ebenso wassermannisch-urani-
sches Projekt wie wenige Jahre spater die Franzésische
Revolution, markiert den Beginn der Luft- und Raumflug-
Ara, die im letzten Abschnitt des Fische-Weltzeitalters
eine bis dahin noch nicht gekannte Hochbllte erlebt hat.

Der Wolkenkratzer, das Flugzeug und die Weltraum-
rakete, sie sind mittlerweile schon zu typischen Wahrzei-
chen der "Moderne" geworden; sie kennzeichnen jedoch
nur die aulerlich-technische Seite des Wassermann-
Zeitalters; die uns umgebende Atmosphare ist der "Him-
mel" nur im exoterischen, nicht im esoterischen Sinne.
Der Himmel in der eigentlichen Bedeutung ist die Geis-
tige Welt, der Ideenhimmel, der kosmos noetos Platons,
eine hoherdimensionale Wirklichkeits-Ebene, die nur
durch Einweihung und geistige Schau erreicht werden
kann. Es liegt auf der Linie des kommenden Wasser-
mann-, Geist- oder Grals-Zeitalters, nicht nur den aul3e-
ren, sondern auch den inneren Himmel zu erforschen.

Der Mensch des zukiinftigen Zeitalters wird gleichsam
ein "Raumfahrer des Geistes" sein; fir ihn gelten viel-
leicht auch jene geradezu prophetischen Worte, mit
denen Ernst Jinger seine Schau des Kommenden be-
schrieb: "Das 21. Jahrhundert wird nach der Abldsung

135



PRISMA DER THEOSOPHIE

der Gotter ('Gott ist tot') ein titanisches Zeitalter sein.
Heimat und Spielraum des Ubermenschen ist der Kos-
mos; er ist ein Raumfahrer. Und auch als Art wird er ein
neues Geschopf der Erde; sie streift wieder einmal ihre
Haut ab und wechselt ihr Kleid. Dabei leistet der Mensch
mit seinem Wissen ihr Beistand — das ist sein Schicksal —
er kann, ob es ihm nltzt oder schadet, nur zu dem bei-
tragen, was die Erde will."™®  Einerseits Titan, Uber-
mensch, Raumfahrer, andererseits ganz ein Kind der
Erde, das immer das vollbringt, "was die Erde will" — das
ist der Mensch des Wassermann-Zeitalters.
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Die Grals-Offenbarung
im Wassermann-Zeitalter

Endzeit, Krisenzeit oder Wendezeit?

egenwartig erbebt die Erde in der Erwartung ein-
es Neuen Zeitalters; ein Blitzezucken geht durch

die Noosphare der Erde, um Neues anzukin-
digen. Sehen wir die Morgenréte einer Weltwende, der
groflten vielleicht seit Beginn der Menschheits-Geschich-
te? Oder stehen wir gar am Ende jeder Geschichte
Uberhaupt? Leben wir in einer Endzeit?

Die dumpfe Ahnung, in einer Endzeit zu leben, war
schon zu Beginn des 20. Jahrhunderts besonders in den
Jahren nach dem Ersten Weltkrieg weit verbreitet. So
schrieb der Dramaturg Karl Kraus 1922 ein Blhnenstick
mit dem apokalyptisch anmutenden Titel Die letzten Tage
der Menschheit. Der Erste Weltkrieg, nur wenige Jahre
zuvor beendet, trug zweifellos etwas zutiefst Apokalypti-
sches an sich, und diese Erfahrung dirfte viele Geistes-
schaffende jener Zeit nachhaltig gepragt haben. Heute
jedoch, nach zwei Weltkriegen und Wirren unbeschreib-
licher Art, in einer Welt groRter Friedlosigkeit und welt-
bewegender Probleme, haben wir da nicht viel mehr
Grund, von der Gegenwart als einer "Endzeit" zu spre-
chen?

Ein ahnliches Endzeitbewusstsein wie nach 1918
tauchte nach 1945 auf. Typisch fir diese Stimmung sind
die folgenden, geradezu prophetischen Worte, die der
Philosoph Martin Heidegger (1889-1976) in seiner 1946
erschienenen kleinen Schrift Holzwege ausgesprochen
hat: "Stehen wir gar am Vorabend der ungeheuersten
Veranderung der ganzen Erde und der Zeit des Ge-
schichtsraumes, darin sie hangt? Stehen wir vor dem
Abend fur eine Nacht zu einer anderen Frihe? Brechen
wir gerade auf, um in das Geschichtsland dieses Abends
der Erde einzuwandern .... ? Sind wir die Spatlinge, die
wir sind? Aber sind wir zugleich auch die Vorzeitigen der
Frihe eines ganz anderen Weltalters, das unsere heu-
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tigen Vorstellungen von der Geschichte hinter sich ge-
lassen hat?""*

Apokalyptische Endzeiterwartung verbindet sich hier
mit der vagen Vorahnung eines kommenden neuen Ge-
schichtsraumes, den wir noch nicht betreten haben, aber
an dessen Schwelle wir schon stehen. Endzeit wird somit
zur Ubergangszeit und zur Anfangszeit des Neuen. Noch
deutlicher, und von messianischer Erwartung durchdrun-
gen, sind die Worte, die Heidegger in seinem letzten
Interview — nach seinem Tod 1976 verdffentlicht — aus-
sprach: "Nur noch ein Gott kann uns retten. Die einzige
Moglichkeit einer Rettung sehe ich darin, im Denken und
Dichten eine Bereitschaft vorzubereiten fir die Erschei-
nung des Gottes oder fiir die Abwesenheit des Gottes im
Untergang .... "

Aber welcher Gott ist es denn, der erscheinen soll?
Vielleicht jener "gnostische Gott des Seyns", um den Hei-
deggers Denken zeitlebens kreiste? Um den christlichen
Erlésergott handelt es sich bestimmt nicht, auch nicht um
eine andere Gottheit aus einer der bekannten Weltreligi-
onen. Es ist vielmehr ein unbekannter Gott, der da er-
scheinen soll — nur er kann und wird, glaubte Heidegger,
die Welt vor dem Untergang bewahren.

Nur in einer Endzeit erscheinen Goétter. Und Heideg-
gers AuBerung erscheint gar nicht so unverstandlich,
wenn man sie im Lichte esoterischer Weisheit betrachtet.
Nach der Esoterischen Philosophie gibt es in der Tat
"Gotter", die sich im Laufe zyklischer Weltperioden auf
Erden verkérpern, um Neues vorzubereiten — Avatare
nennt man sie in Indien, das heif3t Herabgestiegene,
Erfillende des goéttlichen Willens. Ist der "unbekannte
Gott" Heideggers der kommende Avatar eines Neuen
Zeitalters? — Wir wollen diese Frage hier nicht beant-
worten, sondern nur dahingestellt sein lassen.

"Nur noch ein Goftt kann uns retten”. Bereits im Jahre
1916, mitten im Ersten Weltkrieg, pragte Oswald Speng-
ler das berihmte Wort vom "Untergang des Abendlan-
des". Spengler hielt die menschlichen Kulturen fir quasi-
organische, pflanzenahnliche Gebilde, und er kam zu der
Uberzeugung, dass die Lebensspanne der traditionellen,
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christlich-abendlandischen Kultur abgelaufen sei. Etwas
anderes werde an ihre Stelle treten. Aber was?

Betrachten wir einmal genau unsere gegenwartige
Zeit, die Ubertechnisierte und Uberzivilisierte Ara des
beginnenden 21. Jahrhunderts — sie gleicht in vieler
Hinsicht der Verfallszeit des Romischen Imperiums am
Ende der Antike. Die rdmische Spatantike war gekenn-
zeichnet durch ein Héchstmall an technisch-zivilisato-
rischer Machtentfaltung bei gleichzeitigem kulturellen
Niedergang, ferner durch das Vordringen von neuen
spirituellen Bewegungen — damals das Christentum, das
die herrschende Staatsreligion kihn in Frage stellte;
auch gab es ein bunt aufblihendes Sektenwesen.

Dies entspricht doch ganz eindeutig der Signatur un-
seres Zeitalters. Wir leben offensichtlich in einer Spatzeit;
und das Kennzeichen jeder Spatzeit ist, wie Oswald
Spengler aufgezeigt hat, die Herrschaft des rein mecha-
nischen Prinzips der "Zivilisation" Gber das geistige Prin-
zip der "Kultur". Der rapide Kulturverfall, den wir gegen-
wartig erleben, bewirkt durch den technisch-industriellen
"Fortschritt" und den Materialismus der Naturwissen-
schaften, mindet in ein kulturelles Vakuum ein. Aber in
diesem Vakuum vollzieht sich ein fundamentaler Wandel
unserer Wertvorstellungen, Denkweisen und Bewusst-
seinsstrukturen.

Wir gehoéren einer Spatzeit an, das ist gewiss; und
dies gilt fir Zeitgenossen Spenglers und Heideggers,
aber mehr noch fiir die heute Lebenden. Wir Heutigen
sind wahrscheinlich die letzte Generation einer groRRen
weltgeschichtlichen Sinn- und Wirklichkeitseinheit, die
nun gerade ihrem Ende entgegengeht. Diese weltge-
schichtliche Einheit, ein grol3er organischer Zeitkdrper,
kénnen wir als "Neuzeit" bezeichnen. Von "Ende der
Neuzeit" sprach bereits 1950 der katholische Theologe
Romano Guardini.

Am deutlichsten wird der Sinngehalt unserer Zeit im
chinesischen Orakelsystem des / Ging durch das Hexa-
grammzeichen Go ausgedrickt, das "Krise" und "Wan-
del" zugleich bedeutet. Die beiden Figuren, aus denen
sich das Zeichen zusammensetzt, sind oben Diu — das

139



PRISMA DER THEOSOPHIE

Heitere, der See — und unten Li, das Haftende, das
Feuer. Die Krafte "Feuer" und "See" bilden einen Gegen-
satz, und aus ihrem Ringen entsteht Veranderung. Die
Grundbedeutung des Zeichens Go ist "Umwalzung":

Die Umwélzung.

Am eigenen Tag, da findest du Glauben.
Erhabenes Gelingen, férdernd durch Beharrlichkeit.
Die Reue schwindet. °

Der Kommentar zu diesem Zeichen sagt folgendes:
"Staatliche Umwalzungen sind etwas tberaus Schweres.
Man darf sie nur im duflersten Notfall, wenn kein anderer
Ausweg Ubrig bleibt, vornehmen. Nicht jeder ist dazu be-
rufen, sondern nur der, der das Vertrauen zum Volk hat,
und auch der erst dann, wenn die Zeit erfilllt ist. (....) Die
Zeiten andern sich und mit ihnen die Anforderungen. So
andern sich die Jahreszeiten im Lauf des Jahres. So gibt
es auch im Weltenjahr Frihling und Herbst der Voélker
und Nationen, die gesellschaftliche Umgestaltungen
erfordern.""”

Diese Worte sind wie fiir unsere Zeit geschrieben. Wir
leben nicht in einer "Endzeit", wohl aber in einer Zeit, die
wie das Sinnzeichen Go "Krise" und "Wandlung" zugleich
bedeutet. Nicht um den "Untergang des Abendlandes"
kann es heute gehen, sondern vielmehr um die schop-
ferische Neugestaltung einer Kultur, deren Umrisse wir
freilich erst jetzt zu ahnen beginnen. Aber was bei einer
Betrachtung unserer modernen Zivilisation als Symptome
des Niedergangs und des Untergangs ins Auge fallt, sind
nur die Erscheinungsformen einer nicht blof} abend-
ldndischen, sondern menschheitlichen und planetari-
schen Krise, die sich heute vollzieht, um das Kommen
eines Neuen vorzubereiten, die Geburt eines neuen Be-
wusstseins. Diese Krise und Wandlung unserer Zeit hat
der Kulturphilosoph Jean Gebser (1906—1970) in seinem
bahnbrechenden Werk Ursprung und Gegenwart aus-
fuhrlich dargestellt.

Zu den Kennzeichen einer "Endzeit" gehdrt auch,
dass Kriege, Naturkatastrophen und Hungersnéte sich
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haufen; die drei apokalyptischen Reiter, die in Offenb.
Joh. 6 geschildert werden, bringen Krieg, Verderben und
Not Uber die Menschheit. Nach der germanischen Pro-
phezeiung, wie sie in der Edda niedergelegt ist, kindigt
sich die Zeit der "Gotterdammerung” durch einen nicht
mehr endenden Winter an; auch Bruderzwist und Blrger-
krieg nehmen auf eine bisher nicht gekannte Weise Uber-
hand:

Briider kdmpfen und bringen sich Tod,
Bruderséhne brechen die Sippe;

Arg ist die Welt, Ehbruch furchtbar,
Schwertzeit, Beilzeit, Schilde bersten,
Windzeit, Wolfszeit, bis die Welt vergeht —
Nicht einer will des andern schonen. '®

Am Ende des 20. Jahrhunderts besal} die Menschheit
ein Potential von atomaren Vernichtungswaffen, die aus-
reichten, den Erdball mit allem Leben darauf gleich mehr-
fach zu vernichten — eine historisch einmalige Situation.
Auch wurden noch nie so viele und blutige Kriege gefuhrt
wie im 20. Jahrhundert. Ist dies die ,Schwertzeit, Beil-
zeit", die der "Goétterddmmerung" vorausgeht? Zudem
besteht heute die Modglichkeit eines 6kologischen Kol-
lektiv-Selbstmordes der Menschheit. Es scheint, dass die
Tage der Apokalypse noch nie so nahe gewesen sind
wie jetzt.

Dennoch — der Begriff der "Endzeit" ist streng genom-
men sinnlos, da die Zeit nicht linear, sondern zyklisch
verlauft und somit im Prinzip "endlos" ist. Wir leben somit
nicht in einer Endzeit, sondern in einer Endphase eines
groReren Entwicklungszyklus der Menschheit, den wir in
der Sprache der Esoterischen Astrologie als das "Fische-
Zeitalter" bezeichnen. Dieses Weltalter unter dem Zeich-
en der Fische mit einer Lebensspanne von 2160 Jahren
deckt sich ziemlich genau mit der christlich-abendlandi-
schen Kultur, die seit dem Untergang Roms ein ganzes
Aon lang die tonangebende war.

Ein besonderes Kennzeichen unserer Wendezeit ist,
abgesehen von Kriegen und Katastrophen, die wie eine
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Sturmflut Gber uns hereinbrechen, der rasche und unauf-
haltsame Niedergang der materialistischen Weltanschau-
ung. Der Materialismus und die auf ihn gegriindete "Wis-
senschaft" hat seine Glaubwirdigkeit verloren. Und wie
eine Verheillung steht Gber dem Tor zum Neuen Zeitalter
der Heilige Gral — sinnbildlich dargestellt als die kosmi-
sche Schale, die der "Wassermann" in seinen Handen
halt. Aus diesem Kelchgefall des Geistes giel3t er den
schon in der Bibel erwdhnten "Strom lebendigen Was-
sers" (Off. 22/1), das spirituelle Geist-Wasser eines neu-
en Bewusstseins, Uber die Menschheit aus.

Das Mysterium des Heiligen Grals

Der Heilige Gral, dargestellt in den Gralsdichtungen des
hohen Mittelalters, vor allem in Wolfram von Eschen-
bachs "Parzival", erscheint als ein himmlisches Kelchge-
faR; dieses bedeutet esoterisch nichts anderes als das
Gefall des Heiligen Geistes, wobei der "Heilige Geist" fur
die Schwingungs-Qualitdt des Wassermann-Zeichens
steht. Im kommenden Wassermann-Zeitalter wird das
Mysterium des Grals offenbar werden, und der Weg Par-
zivals zum Gralskonigtum wird ein kollektiver Mensch-
heits-Weg werden.

Wolfram von Eschenbach hat mit seinem Parzival-
Zyklus eine echte Einweihungsdichtung geschaffen. Der
Gral, um den es dabei geht, ist kein irdischer Gegen-
stand; er stellt vielmehr etwas durchaus Transzendentes
dar, das uber den Bereich der sinnlichen Wirklichkeit
hinausgeht. Auch die Gralsburg — Monsalvat, der "Berg
des Heils" — befindet sich nicht im Diesseits unserer drei-
dimensionalen Raumzeitwelt, sondern steht als Symbol
fur einen bestimmten Einweihungszustand. Die Gralsburg
ist Uberhaupt kein raumlicher Ort, sondern ein Zustand
inneren Erlebens — in etwa dem entsprechend, was
Meister Eckhart das "Blrglein der Seele" genannt hat,
was in den indischen Upanishaden die "Brahmaburg"
heilt.

Eine der schonsten und altesten Upanishaden, die
Chandogya-Upanishad, spricht von der inneren Brahma-
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burg — der inneren Gralsburg — , die mit dem Alter nicht
altert und mit dem Tod nicht verfallt, sondern das von
allem Ubel freie Selbst beherbergt: "In der Brahmaburg
ist eine kleine Lotosblite als Behausung. Darin ist ein
kleiner Innenraum. Was in diesem sich befindet, muss
man erforschen, das muss man zu erkennen suchen.
(....) Das ist die wahre Brahmastadt (welche bestehen
bleibt und nicht mit dem Korper gleichbedeutend ist).""
In &hnlicher Weise spricht Meister Eckhart, der grol3e
Mystiker des deutschen Mittelalters, in seiner Predigt
Intravit Jesus in quoddam castellum vom inneren Burg-
lein der Seele: "So eins und einfaltig ist dies 'Burglein’ in
der Seele, von dem ich spreche und das ich im Sinn
habe, Uber alle Weise erhaben, dass jene edle Kraft, von
der ich gesprochen habe, nicht wirdig ist, dass sie je ein
einziges Mal (nur) einen Augenblick in dies Birglein
hineinluge...."®

Was hier angedeutet wird — in der Mystik des Ostens
und des Westens gleichermalen —, ist das Mysterium der
inneren Gralsburg als Beherbergung des Selbst, und
dieses Selbst ist der Gral, der im Akt der Erleuchtung
zum Gefall des Heiligen Geistes werden kann. Der Gral
ist in uns; er stellt etwas ganz und gar Esoterisches dar.
"Der 'Grand Saint Gral' ist die Ewige Flamme im Aller-
heiligsten des Gralstempels im Innersten der Seele. Und
nur gottliche Fihrung leitet den fiir den Gral Bereiten in
Stille und Meditation zu diesem Tempel" — so K. O.
Schmidt in seinem Buch Dreistufenweg zum Gral'.

In Wolfram von Eschenbachs Meisterdichtung ist Par-
zival der "fumbe Tor", der "durch zwifel zur saelde", durch
Zweifel zur Seligkeit gelangt. Er hat es als seine zentrale
Lebensaufgabe erkannt, den Innenweg zum Heiligen
Gral in aller Bewusstheit zu beschreiten; dazu musste er
allerdings durch samtliche Zweifelsphasen und Laute-
rungszustande hindurchgehen; er musste — gleich den
Adepten der alten Mysterien — Priifungen bestehen und
Schwellen (berschreiten, bevor er in das verborgene
Heiligtum des inneren Gralstempels gelangen konnte. Im
Wassermann-Zeitalter soll dieser Parzival-Weg kollekti-
ver Menschheits-Weg werden. Wir alle sollen durch
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Zweifel und Lauterung zum Gral in uns hingefihrt wer-
den, ohne dabei den Weg tatigen Weltwirkens zu verlas-
sen oder auch nur zu vernachlassigen.

Im Parzival-Drama ist auch ein Erlésungsmotiv vor-
handen. Parzival soll namlich den alten, in seinem Amt
gescheiterten Gralskénig — Amfortas, den "leidenden
Fischerkénig" — durch seine Mitleidsfrage ("Was fehlt Dir,
Oheim?") erlésen, um danach selbst das Amt des neuen
Gralskdngs anzutreten. Amfortas steht hier als Symbol
fur das gefallene Menschentum, fiir den in Unwissenheit
und Leiden befangenen "Alten Adam", Parzival als Sinn-
bild fir den durch spirituelle Transformation umgewan-
delten und gelauterten "neuen Menschen". Beide sind
Urbilder des Menschlichen Uberhaupt. Der Parzival-
Impuls wirkt in uns als das Hinaufstrebende, die faustisch
nach Héherem strebende Geistnatur des Menschen; aber
auch der Amfortas-Impuls ist in uns als das Herabzieh-
ende, das durch die héhere Menschennatur immer wie-
der neu erldst werden will. So ist die Parzival-Geschichte
als ein Drama der menschlichen Seele zu lesen. Sie ist
keine bloRe Rittergeschichte, keine "Aventuire" (obwohl
sie sich, exoterisch gesehen Uber weite Strecken so
liest), sondern ein Einweihungsweg.

Man kann den Parzival-Epos auch unter kosmisch-
astralem Gesichtspunkt betrachten: als ein Metapher fir
das Grolde Platonische Weltenjahr. In dieser Deutung ist
Amfortas — der leidende Fischerkénig — der Regent des
alten Aons, des Fische-Zeitalters. Allein schon der Name
"Fischerkonig" scheint auf diesen Bezug hinzuweisen.
Das Weltzeitalter der Fische stellt auch ein gefallenes
Menschentum dar. Amfortas hat in seinem Amt versagt:
ein deutlicher Hinweis darauf, dass das Fische-Aon und
seine fuhrenden Institutionen darin gescheitert sind,
wirkliche Spiritualitat in der Welt zu verankern. — Parzival
ist, auf dem Hintergrund des Platonischen Weltenjahres
gesehen, der Regent des neuen Aons, des Wasser-
mann-Zeitalters.

Im anbrechenden Wassermann-Zeitalter wird eine
groRe Gralsoffenbarung stattfinden — darauf wollte
Wolfram von Eschenbach die Kundigen der Sternenweis-
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heit unter seinen Lesern hinweisen; und zwar ist es eine
Offenbarung des Grals im Kosmisch-Astralen. Es gibt
nicht nur den Gral in uns, als esoterische Wahrheit,
sondern auch den kosmischen Gral. Dieser wird im
kommenden Wassermann-Zeitalter (im Parzival-Zeitalter,
dirfen wir auch sagen) erlebbare Wirklichkeit werden.
Aber der kosmische Gral hangt naturlich eng zusammen
mit dem inneren Gral; denn alles Kosmische findet seine
Entsprechung in den Tiefen der menschlichen Seele:
Innen und Aulien bilden ein untrennbares Ganzes.

Im beginnenden Wassermann-Zeitalter wird sich der
Heilige Gral im Atherkraftfeld der Erde manifestieren. Er
wird in der Weise Gestalt annehmen, dass Hellsichtige
ihn sehen werden kénnen, wie ein grofles Wahrzeichen
am Himmel; und die von ihm ausgehende und ausflu-
tende Kraft wird sich deutlich spirbar in die gesamte
Bewusstseins-Sphare der Erde ergielen. Wolfram von
Eschenbach berichtet uns von einem "Heiden" namens
Flegetanis, der den Gral "in den Sternen" gesehen haben
soll: "Einst lebte ein Heide mit Namen Flegetanis, der fur
seine Gelehrsamkeit hochberihmt war. Dieser Mann
zeichnete die Geschichte des Grals auf. (....) Der Heide
Flegetanis besall Kenntnisse Uber die Bahnen der Sterne
und ihre Umlaufzeit. Mit dem Kreislauf der Sterne ist aber
das Geschick der Menschen eng verbunden. So ent-
deckte der Heide Flegetanis in der Konstellation der Ge-
stirne verborgene Geheimnisse, von denen er selbst nur
mit Scheu erzahlte. Er erklarte, es gabe ein Ding, das
'der Gral' heilRe; diesen Namen las er klar und unzwei-
deutig in den Sternen."* — Das heift mit anderen Worten:
Flegetanis war ein Eingeweihter der esoterischen Ster-
nenkunde, und er schaute den Gral als astrales Urbild!
Am Beginn des Wassermann-Zeitalters wird es viele
Menschen geben, die den Gral in gleicher Weise als
astrales Urbild schauen werden.

Die Minnedichter des Mittelalters pflegten den Gral als
den Abendmabhlskelch Christi zu deuten, den der Sage
nach Joseph von Arimathea einst von Jerusalem nach
Britannien gebracht haben soll. Aber der Gral ist ein uni-
verselles Wahrbild, das nicht nur im Christentum, son-

145



PRISMA DER THEOSOPHIE

dern in allen Menschheits-Kulturen vorkommt. Der Gany-
med des griechischen Mythos, der den Goéttern den
Trank der Unsterblichkeit kredenzt — der Prototyp des
Wassermann — ist auch ein Gralsgeweihter. Denn was ist
Ambrosia, der Trank der Gotter, anderes als Gralssub-
stanz? Die keltische Mythologie weil3 von einem "Kessel
der Flle" zu berichten, den die Gétter, als sie in Irland
landeten, von den geheimnisvollen "Inseln im Norden der
Welt" mit sich brachten. Dieser Kessel, das mythische
Urbild des Grals, wandelte sich zur Trinkschale und erst
viel spater in christlicher Zeit zum Abendmahlskelch
Christi.

Wir kénnen also von einer universalen Gralswahrheit
sprechen, die alle Zeiten Uberdauert, von einem Mensch-
heits-Mysterium. Der Heilige Gral wurde im Alten Indien
Amrita-Kumbha genannt. Er galt als ein ratna (d. h. Ju-
wel) das zum Vorschein kam, als der Sage nach die
Gotter das Meer zum Schaumen brachten. Es handelte
sich dabei um ein Gefal}, das Amrita — das Wasser der
Unsterblichkeit — enthielt. Dieses entspricht dem Ambro-
sia der Griechen, das Ganymed, der Mundschenk der
Gotter, ausschenkt. Der Gral war bei den Indern sowohl
ein Juwel — Wolfram von Eschenbach nennt ihn einen
"makellos reinen Stein" — als auch etwas durchaus Kelch-
artiges; denn sonst kénnte er nicht die Amrita-FlUssigkeit
enthalten. Auf die Unsterblichkeitskraft des Grals wird
auch in der Parzival-Dichtung hingewiesen. Wer in die
Nahe des Grals kommt, heil’t es dort, bleibt frei von Alter
und Gebrechen: "Ob Jungfrau oder Mann: wenn sie, in
der Bllte ihres Lebens stehend, den Stein zweihundert
Jahre lang ansehen, ergraut lediglich ihr Haar. Der Stein
verleiht den Menschen solche Lebenskraft, dass der
Kérper seine Jugendfrische bewahrt. Diesen Stein nennt
man auch den Gral."*

Wolfram von Eschenbach nennt als seinen Gewahrs-
mann einen Provenzalen namens Kyot (oder richtiger
wohl: Guijot), der ihm die Urfassung der Gralserzahlung
Ubermittelt habe. Der Wissenschaft ist die Gestalt des
Guijot bis heute ein Ratsel geblieben, obwohl Wolfram
ihn sogar einen "berihmten Meister der Dichtkunst"
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nennt. Aus esoterischer Sicht kann hierzu nur so viel
gesagt werden: Guijot de Provence war ein Troubadour-
Eingeweihter und ein Abgesandter der WeiBen Loge, der
Wolfram von Eschenbach in die universellen Grals-
Mysterien einweihte. Er berichtete ihm von der Existenz
einer geheimen Gralsbruderschaft, die — ganz im Verbor-
genen wirkend — Uber das Wohlergehen und die spiri-
tuelle Hoherentwicklung der Menschheit wache. Diese
Gralsgemeinschaft ist nichts anderes als die Grof3e
WeilBe Bruderschaft, deren Mitglieder in Indien seit jeher
die Mahatmas oder "Meister" genannt wurden; ihr Haupt-
sitz befindet sich in einem geheimen Weltzentrum im
Herzen Asiens.

Dieser Hauptsitz der Groften Weillen Bruderschaft
(oder WeilRen Loge) kann mit Recht als die "Gralsburg"
im eigentlichen Sinne bezeichnet werden. Denn die
Gralsburg existiert tatsachlich — nur nicht auf der ma-
teriellen Ebene, sondern im Bereich des dichtesten
Athers. In lichtstrahlender Pracht erhebt sich die Ather-
Gralsburg, Uberallhin feurige Reflexe aussendend, weit
jenseits der schneebedeckten Gipfelketten des Himalaya
irgendwo in den Ebenen Innerasiens. Diese Gralsburg,
die man auch den Menschheits-Tempel oder die "Un-
sichtbare Kirche" nennen kann, ist ein Geheimnis. Nur
mit den Augen des Geistes kann sie geschaut werden.
Ein intuitiv begabter Schriftsteller, K. O. Schmidt, be-
schreibt diesen "Gralstempel im inneren Osten" (dort, wo
das Innere Licht aufgeht) als "himmelwarts strahlender
Licht-Dom, der, wenn man in ihm aufwarts blickt, immer
leuchtender wird, bis er vollig in die flieRende Licht-Glorie
der Gottheit tibergeht."**

Dies also ist das Urbild der Gralsburg im Ather — wo-
bei jede physische Gralsburg, wenn es denn je eine
gegeben hat, als "Nachbildung" eines solchen geistigen
Tempels zu gelten hat. Die in der Gralsburg versammel-
ten Gralsritter sind esoterisch gesehen eine lichthafte
Bruderschaft aufgestiegener Meisterseelen, die zwar
nicht mehr dem Zwang der physischen Inkarnation un-
terstehen, zuweilen aber in die Ebenen des materiellen
Erdenplans herabsteigen, um helfend, férdernd in die
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Menschheits-Entwicklung einzugreifen. Solche Meister-
seelen aus dem Gralsreich sind etwa Titurel, Parcival,
Lohengrin.

Wenn nun einer dieser Meisterseelen — in Indien
nannte man sie: Mahatmas oder Avatare — von der Grals-
burg ausgesandt wird, um auf Erden zu wirken, muss er
stets darauf achten, unerkannt unter den Menschen zu
bleiben. Denn ein Gralsritter, aus héheren Atherebenen
auf die Erde herabgesandt, darf sich nie als solcher zu
erkennen geben; er darf nur im Geheimen wirken. Die
universelle Grals-Bruderschaft besteht indes nicht nur
aus Meistern, sondern es gibt auch Adepten in allen
Teilen der Welt; aber es werden nur die aufgenommen,
die sich eines solchen Amtes als wirdig erweisen. Man
kann den Gral namlich nicht aus eigener Kraft erringen,
sondern nur durch héhere Sendung zu ihm berufen wer-
den. Wie es auch Wolfram von Eschenbach sagt: "Wer
heute als erwachsener Mensch beim Grale lebt, ist als
Kind zu ihm berufen worden. Jede Mutter kann sich
glucklich schatzen, wenn ihr Kind zum Dienst am Gral
berufen wird. Arme und Reiche sind glicklich, wenn sie
aufgefordert werden, ihr Kind in die Gralsgemeinschaft zu
entsenden. Aus vielen Landern werden ihre Mitglieder
geholt, und sie bleiben beim Gral ihr Leben lang frei vom
Makel der Siinde."*

Die Grals-Offenbarung im Wassermann-Zeitalter be-
steht darin, dass die Hierarchie der Meister — die Bru-
derschaft der Gralsritter — zunehmend sichtbar in Er-
scheinung treten wird. Immer mehr Menschen wird die
Gnade zuteil werden, mit Meistern aus dem Gralsreich in
Berlihrung zu kommen; und was im vergangenen Aon
des Fische-Zeitalters noch im Geheimen geschah, nédm-
lich das Wirken der GroRen Weillen Bruderschaft, das
soll nun mehr und mehr offentlich werden. Die Gralsburg
wird aus dem Reich der Unsichtbarkeit in das der Sicht-
barkeit Ubertreten; und sie wird ihre Tore allen denen
offnen, die kraft ihrer eigenen spirituellen Entwicklung zu
einer Adeptenschaft befahigt sind. Auf dem Sternenhim-
mel aber wird in flammender Atherschrift das Urbild des
Heiligen Grals Uber unseren Hauptern erscheinen!
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Menschheits-Zukunft, Welten-Zukunft

Mache deine Berechnungen, Lanoo, wenn du das wahre
Alter des kleinen Rades erfahren willst. Die vierte Spei-
che desselben ist unsere Mutter. Buch des Dzyan, VI /7

stellen, nicht nur um das wahre Alter der Erde zu

ermitteln, sondern auch, um Ereignisse der kunfti-
gen Welt- und Menschheits-Entwicklung vorhersagen zu
kénnen. Die Zeitpunkte klnftiger Ereignisse lassen sich
einigermalien zutreffend berechnen, wenn wir die Dauer
der kosmischen, planetarischen und menschheitlichen
Entwicklungszyklen kennen und zugleich die Spuren
dieser Zyklen in der Vergangenheit zu erkennen vermo-
gen. Denn grolRe, bedeutende Ereignisse der Zukunft
werfen schon jetzt ihre Vorschatten in die Gegenwart
hinein; und es ist sicherlich nicht verkehrt, sich eine
Vorstellung dber den ungefdhren Zeitpunkt des Kom-
menden zu erbilden.

Denn unzweifelhaft steht die Erden-Menschheit ge-
genwartig an einem in jeder Hinsicht markanten Wende-
punkt ihrer Entwicklung. Aus der Weltalter-Astrologie er-
fahren wir, dass sich zur Zeit der Ubergang vom Fische-
in das Wassermann-Zeitalter vollziehen soll. Aus der
indischen Mythologie erhalten wir die viel weniger op-
timistische Mitteilung, dass seit dem Jahr 3102 v. Chr.
mit dem Tod des Gottmenschen Krishna das Dunkle
Zeitalter Kali-Yuga herrschen soll, das auch noch eine
Weile andauern wird. Schliellich wissen wir aus der
Esoterischen Philosophie, dass in naherer oder fernerer
Zukunft eine neue Wurzelrasse, namlich die sechste, auf
diesem Planeten Erde entstehen soll.

Das Wassermann-Zeitalter, das Kali-Yuga, die neue
Wurzelrasse — haben diese Ereignisse etwas miteinan-
der zu tun?

Die Kenntnis der kosmischen, planetarischen und
menschheitlichen Zyklen lag in der Vergangenheit oft-
mals unter dem Schleier religidser Mythologien verbor-
gen. Heute kommt es darauf an, diesen Schleier wenigs-

Es ist durchaus berechtigt, Berechnungen anzu-
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tens ein Stlick weit zu liften, um das dahinter liegende
esoterische Urwissen freizulegen. Wenn wir vom Was-
sermann-Zeitalter, vom Kali-Yuga und von der sechsten
Wurzelrasse sprechen, so haben wir es mit drei sich
gegenseitig Uberlappenden, nicht unbedingt gleichzeitig,
aber doch auf jeden Fall gleichsinnig verlaufenden Ent-
wicklungszyklen zu tun. Welche drei Zyklen sind dies?

e Der kosmische Zyklus der Weltenmonate von je
2160 Jahren im GrofRen Platonischen Jahr mit
insgesamt 25.920 Jahren;

o Der planetarische Zyklus der vier Yugas: Krita-
Yuga, Treta-Yuga, Dvapara-Yuga und Kali-Yuga,
die insgesamt ein Mahayuga von 4.230.000 Jahren
bilden;

e  Der menschheitliche Zyklus der Wurzelrassen, von
der Polarischen, Hyperboreischen, Lemurischen,
Atlantischen Uber die gegenwartige bis zu den
beiden kinftigen, wobei sich jede Wurzelrasse in
sieben Unterrassen und jede davon in sieben
Zweigrassen gliedert.

Diese drei Zyklen greifen ineinander (ber; denn
Mensch, Erde und Kosmos bilden ja eine Einheit. Wenn
wir nun auch Naheres Uber die Zeitdauer dieser Zyklen
wissen, kdnnen wir in der Tat Berechnungen anstellen,
die uns den kinftigen Gang dieser Zyklen durch die
Erden- und Menschheitsgeschichte aufzeigen. Zusatz-
lich missen wir auch die esoterische Bedeutung dieser
Zyklen kennen, um das zuvor Berechnete recht interpre-
tieren zu kdnnen.

Beginnen wir gleich mit Punkt 3: Was wissen wir Uber
die Zeitdauer der Wurzelrassen, Unterrassen, Zweigras-
sen? Eine Auskunft erhalten wir in Bd. Il der Geheim-
lehre, die ich fur die vorliegenden Studien als Leitfaden
verwenden mochte. Die Stelle, die ich hier zitieren will,
mdge nicht als Glaubensdogma, sondern als Hypothese
aufgefasst werden: "Das Menschengeschlecht ist einem
Baume verglichen worden, und dies ist wunderbar zur
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Erlduterung geeignet. Der Hauptstamm eines Baumes
kann der Wurzelrasse (A) verglichen werden. Seine
gréReren Aste den verschiedenen Unterrassen, sieben
an Zahl (B', B? u.s.w.). Auf jedem dieser Aste sind
sieben 'Zweige' oder 'Familien’-Rassen (c) .... Nun hat
unsere funfte Wurzelrasse — als eine Rasse ihrer Art und
ganz frei vom vaterlichen Stamm — schon seit ungefahr
1.000.000 Jahren existiert; daher muss geschlossen
werden, dass eine jede von den vier vorhergehenden
Unterrassen annahernd 210.000 Jahre gelebt hat; somit
hat jede Familienrasse ein durchschnittliches Dasein von
ungefahr 30.000 Jahren...."*®

Interessant ist, dass die Lebensdauer einer Zweig-
rasse, 30.000 Jahre, ungefahr der Zeitdauer des Grof3en
Platonischen Jahres von knapp 26.000 Jahren ent-
spricht. Jedes Platonische Jahr ist evolutionar das
Spielfeld einer Zweigrasse; hier sieht man, wie kos-
mische und menschheitliche Zyklen ineinandergreifen,
wobei sie sich ja auch leicht tiberlappen. Uberdies kén-
nen wir auf Grund dieser Angaben nun auch die Le-
bensdauer unserer gegenwartigen 5. Wurzelrasse be-
rechnen:

o Eine Unterrasse besteht aus sieben Zweigrassen.

e |hre Dauer betragt 7 mal 30.000 Jahre = 210.000
Jahre.

o Eine Wurzelrasse besteht aus sieben Unterrassen.

o lhre Dauer betragt 7 mal 210.000 Jahre = 1.470.000
Jahre.

Wenn im obigen Zitat gesagt wurde, dass die fiinfte
Wurzelrasse "seit ungefahr 1.000.000 Jahren existiert",
so folgt daraus, dass wir uns gegenwartig am Ende der
funften Wurzelrasse befinden. Wir haben schon gese-
hen, dass in jeder Zweigrasse ein Grolles Platonisches
Weltenjahr enthalten ist; es bleibt nun zu fragen, wie
dieser menschheitliche Zyklus der Wurzelrassen, Un-
terrassen, Zweigrassen mit den planetarischen Zyklen
der Yugas und Mahayugas zusammengeht.
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Der Brahmanische Kalender gibt zu erkennen, dass
das Kali-Yuga mit dem Jahr 3102 v. Chr. begonnen ha-
be. Man hute sich, dieses "Dunkle Zeitalter" mit dem
Fische-Zeitalter der Weltalter-Astrologie gleichzusetzen!
Es handelt sich hier um ein Dunkles Zeitalter anderer
Qualitdt und Dauer. Da das Kali-Yuga eine Zeitdauer
von 432.000 Jahren umfasst, wird es erst im Jahre
428.898 n. Chr. beendet sein. Den Brahmanen galt das
Kali-Yuga als die "Eisenzeit": es ist die Epoche in der
Geschichte des Universums, in der alle Dinge sich zum
Schlechteren neigen, in der Mitgefuhl und Wahrheits-
liebe immer mehr schwinden, da ein groRes Mahayuga
seinem Ende entgegengeht. Es ist die Winterzeit des
Universums, die letzte Epoche, bevor ein neuer zyklisch-
er Abschnitt im Lauf der Welt beginnt.

Am Ende des Kali-Yuga, so wird prophezeit, wird der
Kalki-Avatar, die zehnte Inkarnation des Gottes Vishnu,
auf einem weilRen Pferd erscheinen, um die Erde von
allem Bdsen zu reinigen. Von den vier Epochen, die ein
Mahayuga ausmachen, ist die vierte und letzte also die
schlechteste. Die erste Epoche, das Krita-Yuga, gilt als
das Zeitalter der Rechtschaffenheit. Es wird auch das
Goldene Zeitalter genannt, denn die Menschen waren
dort noch frei von Sinde. Im zweiten Zeitalter, dem
Treta-Yuga, setzte der Verfall ein, indem die Menschen
zwar noch rechtschaffen waren, sich aber fur ihr Tun
Belohnung winschten. Im Dvapara-Yuga, der "Halbzeit",
war der Mensch zur Halfte gut, zur Halfte bdse. Nur
noch die Halfte der Menschheit lebte im Einklang mit
den goéttlichen Gesetzen. Im Kali-Yuga wird das Be-
wusstsein des Géttlichen bis zum Auftauchen des Kalki-
Avatar véllig verschwinden. Die vier Yugas sind nicht
von gleicher Dauer; sie stellen vielmehr eine mathema-
tische Folge nach dem Schema 4 / 3 /2 / 1 dar. Die
Dauer der Yugas wird folgendermalien beziffert:

o Krita-Yuga 1.728.000 Jahre
o Treta-Yuga 1.296.000 Jahre
e Dvapara-Yuga 864.000 Jahre

152



URALTE WEISHEIT — NEU ENTDECKT

¢ Kali-Yuga 432.000 Jahre

Wie stimmen nun diese Yugas mit der Zeitdauer der
Wurzelrassen, Unterrassen und Zweigrassen (berein?
Bei der Lange des Kali-Yuga fallt sofort ins Auge, dass
es mit seinen 432.000 Jahren ziemlich genau der
Zeitdauer von zwei Unterrassen von je 210.000 Jahren
entspricht; diese ergeben zusammen 420.000 Jahre. Es
darf daher angenommen werden, dass in den Grofteil
des vor wenigen Jahrtausenden angebrochenen Kali-
Yuga die letzten beiden Unterrassen der fiinften Wur-
zelrasse hineinfallen werden. Das Jahr 428.898 n. Chr.
ware somit nicht nur das Ende des Dunklen Kali-Yuga,
sondern zugleich auch das Ende der flinften Wurzel-
rasse; es wurde nicht nur den Beginn eines neuen Krita-
Yuga, sondern auch den Beginn der sechsten Wurzel-
rasse auf diesem Planeten Erde bedeuten! Da jede
Unterrasse eine Dauer von 210.000 Jahren umfasst,
kénnen wir anhand der uns zu Verfiigung stehenden
Daten vorerst folgende Chronologie aufstellen:

3102 v. Chr. Beginn des Kali-Yuga
8898 n. Chr. Beginn der 6. Unterrasse
218.898 n. Chr Beginn der 7. Unterrasse
428.898 n. Chr. Ende der 7. Unterrasse

Wir kommen auf das Datum 8898 n. Chr., indem wir
vom Ende des Kali-Yuga, dem Jahr 428. 898 n. Chr., die
Zeitdauer von 2 Unterrassen von je 210.000 Jahren —
also 420.000 Jahre — zurlckrechnen.

Der Beginn einer neuen Unterrasse ist ein spirituell
und esoterisch hochbedeutsames Ereignis! Der Begriff
"Unterrasse" ist rein geistig und spirituell zu verstehen.
Das heif’t, die Menschen der kinftigen 6. Unterrasse
werden kein anderes "Genmaterial", keine andere Haut-
farbe, keine andere Koérpergestalt haben als die gegen-
wartigen Menschen. Man muss jede Spur von Darwinis-
mus, von Erblehre, von biologischer Rassenlehre aus
dem Begriff der Unterrasse wie auch aus dem der Wur-
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zelrasse herausdenken. Es ware ein fatales Missver-
standnis, wirde man die Wurzel- , Unter- und Zweig-
rassen biologisch auffassen und nicht spirituell, wie sie
in der Tat gemeint sind. Bei dem Menschen der 6. Un-
terrasse handelt es sich um einen neuen Typus spiri-
tuellen Menschentums; es handelt sich um einen Men-
schen, der eine hdhere Bewusstheit gottlicher Zusam-
menhange und eine grofRere Unabhangigkeit gegentber
der rein grobstoffllichen Materie erlangt hat.

Nach der Weltalter-Astrologie fallt das Jahr 8898 n.
Chr. in den Beginn des Skorpion-Zeitalters, dem das
Schutze-Zeitalter vorausgeht; also ein Ereignis, das 4
Weltenmonate in der Zukunft liegt. Das Schutze-Zeitalter
wird ein sehr spirituelles Zeitalter sein; es wird mit der
Entdeckung des Geistigen Feuers, mit der Ausweitung
aller mentalen und spirituellen Fahigkeit des Menschen
und — mdglicherweise sogar — mit dem Beginn einer vol-
lig neuen Art von interplanetarer Raumfahrt (aber nicht
mit den Mitteln der herkdmmlichen Technik) verbunden
sein. All dies kann als Vorbereitung auf den Beginn der
6. Unterrasse gesehen werden.

Dem Schitze-Zeitalter geht das Steinbock-Zeitalter
voraus, das eher unter dem Zeichen der Konzentration
und der Einschrankung auf das Wesentliche steht; es ist
eher ein Zeitalter der Vorbereitung, in dem Keine fiir das
Kinftige in den Erdboden der Geschichte gelegt werden.
Dem Steinbock-Zeitalter geht das Wassermann-Zeitalter
voran, das nach Meinung der Weltalter-Astrologie ge-
genwartig gerade eben zu beginnen scheint. Jedes
dieser Zeitalter im Grof3en Platonischen Jahr umfasst
2160 Jahre, sodass wir bezuglich der ndheren Zukunft
der Menschheit zu folgender Chronologie kommen:

e 2010-4170n. Chr. Wassermann-Zeitalter
e 4170 -6330 n. Chr. Steinbock-Zeitalter

e 6330 - 8490 n. Chr. Schitze-Zeitalter

e 8490 - 10.650 n. Chr. Skorpion-Zeitalter
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Der Beginn der 6. Unterrasse im Jahr 8898 n. Chr.
fallt demnach noch in den Anfang des Skorpion-Zeit-
alters hinein. Bei den hier genannten Jahreszahlen
handelt es sich Ubrigens nur um grobe Eckdaten; in
Wahrheit gibt es allenthalben immer flieRende Uber-
gange bei der Entwicklung der Menschheit. Die Eckda-
ten dienen nur dazu, eine ungefahre Vorstellung von der
Grole der Zeitrdume zu vermitteln. Es ist ungefahr so,
als ob man das Jahr 1492 als Eckdatum fur den Beginn
der "Neuzeit" nennt: in Wahrheit war der Ubergang vom
Mittelalter zur Neuzeit ein langandauernder Prozess, der
durch das Datum "1492" eher symbolisch markiert wur-
de. Und in einem ahnlichen Sinne mdégen auch die hier
genannten Jahreszahlen aufgefasst werden. Sie sollen
nur bestimmte Entwicklungen verdeutlichen.

Ubrigens werden die Keime der 6. Unterrasse nach
Aussage der Geheimlehre schon jetzt gelegt — in Ameri-
ka! Dieser Kontinent ist ausersehen, dereinst zum
Schmelztiegel einer neuen spirituellen Menschheit zu
werden. "Nun lehrt die occulte Philosophie, dass eben
jetzt, gerade unter unseren Augen, die Bildung einer
neuen Rasse und neuer Rassen sich vorbereitet, und
dass die Umwandlung in Amerika stattfinden wird, und
bereits im Stillen begonnen hat. (...) So sind die Am-
erikaner in nur drei Jahrhunderten zeitweilig eine 'ur-
spriingliche Rasse' geworden, bevor sie eine Rasse flr
sich und streng getrennt von allen andern jetzt exis-
tierenden Rassen wurden. Sie sind, kurz gesagt, die
Keime der sechsten Unterrasse, und werden in einigen
weiteren hundert Jahren ganz entschieden die Bahnbre-
cher jener Rasse werden, welche der gegenwartigen
europaischen oder fiinften Unterrasse folgen muss ..."*’

Mit dem Ende des Kali-Yuga im Jahr 428.989 n. Chr.
wird eine neue Entwicklungsspirale im Zyklus der
menschlichen Evolution erklommen werden. Es wird
eine grofde Reinigung stattfinden; und danach wird die 6.
und die 7. Wurzelrasse — eine spirituell erneuerte
Menschheit — sich Uber den Erdplaneten ausbreiten. Mit
dem Beginn der 6. Wurzelrasse wird ein neues Maha-
yuga anbrechen, und dieses beginnt mit einem neuen
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Krita-Yuga: also ein neues "Goldenes Zeitalter", das
nicht etwa eine Wiederholung des vergangenen ist, son-
dern eine Emporhebung desselben auf eine héhere Ent-
wicklungsstufe. In diesem neuen Goldenen Zeitalter
werden die Menschen ein Geschlecht bewusster Halb-
gotter sein. Die Kluft zwischen Leben und Geist,
Menschheit und Géttlichkeit wird zunehmend geschlos-
sen werden. "Den Cyklen der Materie werden Cyklen
der Geistigkeit und eines voll entwickelten Gemites
folgen. Nach dem Gesetze paralleler Geschichte und
Rassen wird die Mehrheit der zukinftigen Menschheit
aus erhabenen Adepten bestehen."*®
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Prophezeiungen iiber das Kali-Yuga

In den Puranen und bei Hesiod

Der Brahmanische Kalender

er Brahmanische Kalender gibt zu erkennen,
Ddass das Kali-Yuga mit dem Jahr 3102 v. Chr.

begonnen habe. Man hite sich, dieses "Dunkle
Zeitalter" mit dem Fische-Zeitalter der Weltalter-Astro-
logie gleichzusetzen. Es handelt sich hier um ein Dunk-
les Zeitalter von ganz anderer Qualitdt und Dauer. Da
das Kali-Yuga eine Zeitdauer von 432.000 Jahren um-
fasst, wird es erst im Jahre 428.898 n. Chr. beendet
sein. Den Brahmanen galt das Kali-Yuga als die "Eisen-
zeit": es ist die Epoche in der Geschichte des Univer-
sums, in der alle Dinge sich zum Schlechteren neigen, in
der Mitgefuhl und Wabhrheitsliebe immer mehr schwin-
den, da ein grolles Mahayuga seinem Ende entgegen-
geht. Es ist die Winterzeit des Universums, die letzte
Epoche, bevor ein neues Mahayuga, ein neuer grolier
Entwicklungszyklus beginnt.

Am Ende des Kali-Yuga, so wird prophezeit, wird der
Kalki-Avatar, die zehnte Inkarnation des Gottes Vishnu,
auf einem weilRen Pferd erscheinen, um die Erde von
allem Bdsen zu reinigen. Von den vier Epochen, die ein
Mahayuga ausmachen, ist die vierte und letzte also die
schlechteste. Die erste Epoche, das Krita- oder Satya-
Yuga, gilt als das Zeitalter der Rechtschaffenheit. Es
wird auch das Goldene Zeitalter genannt, denn die
Menschen waren dort noch frei von Sinde. Im zweiten
Zeitalter, dem Treta-Yuga, setzte der Verfall ein, indem
die Menschen zwar noch rechtschaffen waren, sich aber
fur ihr Tun Belohnung winschten. Im Dvapara-Yuga, der
"Halbzeit", war der Mensch zur Halfte gut, zur Halfte
bdse. Nur noch die Halfte der Menschheit lebte im Ein-
klang mit den gottlichen Gesetzen. Im Kali-Yuga wird
das Bewusstsein des Géttlichen bis zum Auftauchen des
Kalki-Avatar fast vollig verschwunden sein. Ein wahrhaft
dunkles Zeitalter!
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Die Dauer der vier Yugas verringert sich jeweils um
ein Viertel. Zu Anfang und Ende eines jeden Yugas setzt
eine Ubergangszeit ein, genannt Sandhya ("Damme-
rung"). Die Zeitangaben dieser Zyklen werden in Jahren
der Halbgoétter und manchmal in Menschenjahren
gegeben, wobei ein Halbgoétterjahr 360 irdische Jahre
wahrt. In einem der Puranas, heilige Texte der altindi-
schen Religion, lesen wir: "Ein grofl3es irdisches Zeitalter
besteht aus vier irdischen Einzel-Yugas und dauert
12000 Jahre der Halbgétter, worin auch die Ubergangs-
zeiten der Yugas mitgerechnet sind. Das Satya-Yuga
dauert 4000 himmlische Jahre, das Treta-Yuga 3000
himmlische Jahre, das Dyapara-Yuga 2000 himmlische
Jahre und das Kali-Yuga 1000 himmlische Jahre. Die
verbleibenden 2000 Jahre fallen auf die jeweiligen Uber-
gangszeiten (Sandhyas). Gemal irdischer Zeitrechnung
dauern die vier Yugas zusammen 4.320.000 Jahre."*®

Nach vedischer Ansicht verlauft die planetarische
Geschichte in standig sich wiederholenden Mahayugas:
auf jedes Satya-Yuga folgt zwangslaufig ein Treta-Yu-
ga, und damit ein Niedergang, ein Prozess der Involu-
tion; und auf jedes Kali-Yuga am Ende des Zyklus folgt
wieder ein neues Satya-Yuga und somit ein Goldenes
Zeitalter. Wenn wir diese Zyklen in Menschenjahre rech-
nen, kommen wir zu folgenden Zeitangaben:

e Satya-Yuga 1.728.000 Jahre
e Treta-Yuga 1.296.000 Jahre
e Dvapara-Yuga 864.000 Jahre
e Kali-Yuga 432.000 Jahre

Uber das Kali-Yuga, die gegenwartige menschheit-
liche Entwicklungsphase, wird im Linga Purana die
folgende, wenig erfreuliche Mitteilung gemacht: "Im Kali-
Yuga werden gierige und hinterhaltige Wesen geboren,
die Falschheiten verbreiten. Sie werden von dunklen
Winschen getrieben, férdern degradierendes Verhalten
und verfalschen die offenbarten Schriften."*
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Hesiods Weltalter-Lehre

Bei dem griechischen Dichter Hesiod (um 700 v. Chr.)
findet sich eine ganz ahnliche Darstellung der Mensch-
heits-Entwicklung. In seinem Werke und Tage genann-
ten Gedicht findet sich eine Schilderung der verschiede-
nen Weltalter, deren Abfolge eine standige Verschlech-
terung darstellt, angefangen mit dem goldenen Zeitalter
und seinem Geschlecht, das sorglos wie die Goétter
dahinlebte, bis hin zum eisernen Geschlecht und seinem
traurigen, von Recht- und Gottlosigkeit gekennzeich-
neten Leben.

Nun haben alle groRen Dichtungen der Vergangen-
heit, zumal die aus altester Zeit, neben dem wértlichen
noch einen tieferen allegorischen Sinn, in dem sich
zeitlose esoterische Wahrheiten kundtun. Hesiods Welt-
alter-Mythos mit seinem Pessimismus ist nicht blof3 eine
Klage um die Schlechtigkeit der Welt, sondern eine
Geschichtsbetrachtung aus esoterischer Sicht, die den
Abstieg der Kultur in den vier Yugas beschreibt. Zuerst
behandelt Hesiod das Satya-Yuga, also das "Goldene
Zeitalter":

Golden war das Geschlecht der redenden Menschen
zu Anfang, / Das die Unsterblichen schufen, die wohnen
im Haus des Olympos. / Diese waren zu Kronos' Zeit,
der im Himmel regierte, / Und sie lebten wie Gétter das
Herz ohne driickende Sorgen, / Weit von Jammer und
Arbeit fern, nicht schwéchliches Alter/ Gab es fiir sie:
nein, immer sich gleich an Hénden und FiRen, / Freuten
sie sich des Gliickes, befreit von jeglichem Ubel.”'

Als "Silbernes Zeitalter" wird auch von den indischen
Brahmanen das Treta-Yuga — das Zeitalter der Heiligen
Feuer — bezeichnet; hier setzte bereits der Verfall ein, da
die Menschen begannen, fur ihr Tun Belohnung zu
wilnschen; ihre Gottverehrung war nun erstmals mit
einer Spur von Heuchelei durchmischt. Hesiod be-
schreibt dieses Silberne Zeitalter so:

Wieder ein anderes Geschlecht nach diesem, bei
weitem geringer, / Schufen aus Silber die Gotter, die
wohnen im Haus des Olympos, / Weder an Wuchs zu
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vergleichen dem goldnen noch an Gesinnung. / Nein, ein
ganzes Jahrhundert gepflegt bei der sorgsamen Mutter /
Wuchs der verzértelte Knabe, unmiindig an Geist, in der
Wohnung. / War er dann endlich erstarkt und zur Bliite
der Jugend gekommen, / Lebte der Mensch nur kurz:
durch Taten der eigenen Torheit / Hatten sie Leid, denn
in Frevel und Ubermut selbst aneinander / Legten sie
Hand. Die ewigen Gétter fromm zu verehren, / Das ver-
langten sie nie, noch auf heil'gen Altdren zu opfern, / So
wie Menschen gebiihrt nach den Satzungen.*

Das Dvapara-Yuga, das Dritte Zeitalter, wird auch als
Kupfernes Zeitalter bezeichnet; denn Kupfer ist ja ein
weniger wertvolles Metall als Gold oder Silber. Im Dva-
para Yuga, der "Halb-Zeit", befasst sich nur noch die
Halfte der Menschen mit den heiligen Schriften; die
anderen sind an Frommigkeit nicht mehr interessiert. Bei
Hesiod sehen wir ein "ehernes" Geschlecht von Men-
schen, wild, kampfesmutig, mit "gewaltigen Kraften" und
"ungeheuren Gliedern" — ganz offensichtlich ein vorzeit-
liches Riesengeschlecht:

Wieder erschuf ein drittes Geschlecht der redenden
Menschen / Zeus, der Vater, aus Erz, in nichts dem sil-
bernen &hnlich, / Aus dem Stamme von Eschen, gewalt-
sam, furchtbar, sie pflegen / Ares' traurige Werke und
Taten des Ubermuts, nimmer/ ABen sie Korn, von Stahl
war ihr Herz und bereit zur Gewalttat, / Ungeschlacht,
gewaltige Kréfte, unnahbare Hénde / Wuchsen herab
von den Schultern bei ungeheueren Gliedern.*

Den traurigen Abschluf3 in diesem Zyklus bilden die
Menschen des vierten oder Eisernen Zeitalters. Hier hat
der Verfall seinen Hohepunkt erreicht; es herrschen
allenthalben nur noch Faustrecht und Sittenlosigkeit; die
Gotter werden nicht mehr verehrt. Die Beschreibung
dieser Niedergangszeit entspricht genau den indischen
Prophezeiungen des Kali Yuga:

Nicht hold ist der Vater den Séhnen, die S6hne dem
Vater, / Kein Gastgeber dem Gast, der Gefdhrte nicht
hold dem Gefahrten, / Auch wird der Bruder den Bruder
nicht lieben, wie es zuvor war, / Bald versagen sie selbst
den alternden Eltern die Ehrfurcht, / Ja, sie werden sie
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schelten und tadeln mit krdnkenden Worten, / Mitleidlos,
verachtend die Rache der Gétter, nicht werden / Solche
die Pflege vergelten den alt gewordenen Eltern. / Faust-
recht herrscht: der eine zerstért des anderen Wohnsitz.
/ Nicht wer die Wahrheit schwért, wer gerecht und ehr-
lich handelt, / Erntet den Dank: wer Béses tut und Frevel
veriibt, / Der wird geehrt, die Faust spricht Recht, und
Scham wird auf Erden / Nicht mehr sein, dem besseren
Manne wird schelten der bése / Durch betriigliches Wort
und wird es beschwiren mit Meineid.*

Ohne die Begrifflichkeit der indischen Yuga-Lehre zu
kennen, beschreibt Hesiod in den obigen Auszigen in
plastischen Bildgedanken die Evolution der menschli-
chen Kultur in den Zyklen der vier Yugas: ihren schritt-
weisen Abstieg aus den Spharen des Geistes in immer
tiefere Ebenen der Materie. Dies ist die allegorische
Sinntiefe und die uUberzeitliche Wahrheit, die dem hesio-
dischen Mythos von den Weltaltern zugrundeliegt.

Zeitliche Datierung der Yugas

Hesiod beschreibt seine vier Weltzeitalter zwar recht
genau, maht jedoch keine Zeitangaben — weder, was die
Lange der Weltalter betrifft, noch wann ihr Beginn und
Ende zu erwarten ware. Anders die vedischen Schriften.
Sie enthalten konkrete Zeitangaben der Yugas, und
zwar in Gétter- und Menschenjahren. Und da das Kali-
Yuga nach den Angaben des Brahmanischen Kalenders
mit dem Tod des Gottmenschen Krishna im Jahre 3102
v. Chr. begann, kénnen wir von diesem Datum aus Be-
ginn und Ende der anderen Yugas berechnen:

Das Dvapara-Yuga begann demnach genau 864.000
Jahre friher, das hei’t im Jahre 867.102 v. Chr. — ein
Datum, das Ubrigens exakt den Untergang von Atlantis
markiert. Aus der Geheimlehre wissen wir, dass die "rie-
sigen Atlantier vor etwa "850.000 Jahren zu Grunde
gingen gegen Schluss des Miozénzeitalters**®, und erst
viel spater erfolgte der von Platon beschriebene Atlantis-
Untergang, namlich das Versinken der Restinsel Posei-
donis (um 12.000 v. Chr.). Am Beginn des Dvapara-
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Yuga trat auch der legendare Gottkdnig Rama in Er-
scheinung, der die konigliche Dynastie des Arischen
Zyklus begrindete.

Das Treta-Yuga begann nach obiger Rechnung
2.153.102 v. Chr. und das Satya-Yuga im Jahr 3.891.
102 v. Chr. — sie markieren das Silberne und Goldene
Zeitalter von Atlantis, die mit den drei ersten atlanischen
Unterrassen, den Rmoahals, den Tlavatli und den Tol-
teken, zur Blute kamen. W. Scott-Elliot schreibt hiertiber:
"Die toltekischen Volker entwickelten die hochste Zivili-
sation; sie organisierten das machtigste Reich unter
allen atlantischen Vdélkern .... Wahrend dieser ganzen
Periode hielten diese initiierten Herrscher die Verbin-
dung mit der Geistigen Hierarchie, welche die Welt re-
giert, aufrecht, unterwarfen sich ihren Gesetzen und
handelten in Ubereinstimmung mit ihren Planen. Dies
war das goldene Zeitalter der toltekischen Zivilisation."*
Die goldenen Tage der Atlantis-Zivilisation liegen nun 2
bis 3 Millionen Jahre zuriick. Aber sie werden auf ho-
herer Ebene wiederkehren — und zwar im kommenden
Satya-Yuga, das nach Abschluss des Kali-Yugas im
Jahre 428.898 n. Chr. anbrechen wird.

Das kommende Goldene Zeitalter

Das Goldene Zeitalter liegt in sehr ferner Zukunft, aber
es wird sich eines Tages auf Erden manifestieren als der
héchste und vollkommenste Ausdruck eines gelauter-
ten, spirituellen Menschentums. Im Goldenen Zeitalter
wird die Menschheit mehrheitlich aus Adepten bestehen,
und die Erde wird reiner, leichter, feinstofflicher sein als
gegenwartig. Das Goldene Zeitalter ist das Satya-Yuga
— das Aon der Wahrheit, der Rechtschaffenheit, des
Lebens im Einklang mit der Natur und mit den géttlichen
Gesetzen.

In der Bibel, im Buch der Offenbarung des Johannes,
wird das kommende Goldene Zeitalter visionar geschaut
als das neue Jerusalem — als die Stadt Gottes, die wie
eine geschmickte Braut aus dem Himmel zur Erde
herabkommt, bereit fir eine neue Vermahlung zwischen
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Gottheit und Menschheit. Wir lesen: "Und ich sah die
heilige Stadt, das neue Jerusalem, von Gott aus dem
Himmel herabkommen, bereitet wie geschmiuickte Braut
fur ihren Mann. Und ich hoérte eine grofle Stimme von
dem Thron her, die sprach: Siehe da, die Hitte Gottes
bei den Menschen! Und er wird bei ihnen wohnen, und
sie werden sein Volk sein, und er selbst, Gott mit ihnen,
wird ihr Gott sein .... “ (Off. 21, 2-3) Das bedeutet neues
Jerusalem — Gott selbst wird bei den Menschen sein,
wird bei ihnen wohnen, und zwar im Herzen jedes Ein-
zelnen. Deshalb gibt es in der heiligen Stadt keinen
Tempel mehr, denn der Mensch selbst ist zum Tempel
Gottes geworden, und er tragt das Innere Licht in sich
als ein Heiligtum seines Herzens.

Gegenwartig muss die Menschheit noch eine Phase
der spirituellen Verdunkelung durchlaufen, ein Kali-Yuga
oder Finsteres Zeitalter — dann aber wird eine gro3e Rei-
nigung Uber die Erde hereinbrechen, begleitet von einer
globalen Naturkatastrophe, und es wird der Boden be-
reitet fir eine neue Weltordnung, eine Ordnung des
Friedens, der Rechtschaffenheit, der Wahrheit, des Le-
bens nach géttlichem Gesetz, die auf den Trimmern des
Alten, Hinfalligen, Uberwundenen errichtet wird. Und
dies ist das neue Jerusalem, die heilige Stadt Gottes, die
sich Uber die ganze Erde erstecken wird — das Goldene
Zeitalter!

Im Goldenen Zeitalter wird die vollste Entfaltung der
spirituellen Menschennatur stattfinden. Die heilige Bri-
cke Anthakakana, die das niedere Selbst des Mensch-
en mit seiner héheren goéttlichen Monade zur Einheit
verbindet, wird bei der Mehrzahl der Menschen erbaut
sein. Auf diese Weise wird ein dauerhafter Kanal zum
Géttlichen geschaffen sein, der die Erden-Menschheit in
eine wahrhaft spirituelle Zivilisation umwandeln wird.
Denn nicht umsonst ist das Goldene Zeitalter nach dem
Gold, dem edelsten aller Metalle, benannt. Den Alche-
misten galt Gold als das Symbol des héheren spirituellen
Selbst, und sie setzten es astrologisch mit der Sonne in
Bezug. So kann man das Goldene Zeitalter auch als ein
Sonnen-Zeitalter verstehen. Dies bedeutet, dass die
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Erde die Schwingungen der Geistigen Zentralsonne star-
ker in sich aufnehmen wird, und diese Schwingungen
werden in das gesamte Bewusstseinsfeld der Mensch-
heit eindringen.

Dies hat vielerlei Konsequenzen im taglichen Leben,
die wir uns heute kaum ertraumen kénnen. Neue, unbe-
kannte Energieformen, Vril oder der feinstoffliche Ather,
werden im Goldenen Zeitalter erstmals entdeckt, in ihrer
Wirkung studiert und fur technische Zwecke angewen-
det. Davon hat Lord Bulwer-Lytton in seinem Roman
The Coming Race einen Eindruck vermittelt. Im Zusam-
menhang mit der Entdeckung des Athers wird eine enge
Kooperation zwischen den Menschen und den feinstoff-
lichen Devas, die in der Natur walten, stattfinden. Die
menschliche Evolution und die Deva-Evolution werden
sich annahern. Gleichfalls wird eine sehr enge Koope-
ration zwischen der Menschheit und den als Engel be-
kannten Wesen zustande kommen.

AuRer mit Devas und Engeln wird der Mensch noch
mit anderen Ubermenschlichen Wesen in Kontakt treten.
Die planetarische Hierarchie der Erde namlich, dass
heit die Aufgestiegenen Meister und ihre Adepten,
werden im Goldenen Zeitalter sichtbar in Erscheinung
treten. Sie werden die Lehrer und Fihrer der Menschheit
sein. Und ein groRer Sonnen-Avatar wird auf die Erde
herabkommen, der wahre Heiland und neue Welten-
lehrer, um als Priesterkdnig von seinem Zentrum Sham-
bhala aus die Erde zu regieren. Deshalb rufen wir aus,
die Ankunft des neuen Weltenheilands erwartend:

MARANATHA — UNSER HERR KOMME!
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Gotterdimmerung
Vedische, Eddische und biblische
Prophezeiungen iiber das Weltende

einen Zeitpunkt geben, wo selbst die hochsten

Gotter-Zivilisationen im All ihren Untergang erlei-
den werden, da auch ihr Schicksal sich erflllt haben
wird. Man kann diesen Zeitpunkt als "Gétterdammerung”
bezeichnen. Nach Ansicht der Esoterischen Philosophie
vollzieht sich die Welt-Evolution nach ewigen unaban-
derlichen Weltgesetzen, denen alle Wesen — auch die
Goétter — unterworfen sind. Auch das Schicksal der Goét-
ter bleibt eingebunden in das grof’e Weltenschicksal,
und dieses unterliegt — zumindest im Materiellen — dem
Gesetz des "Stirb und Werde!".

Auf jede Weltschoépfung folgt irgendwann ein Weltun-
tergang, in dem alles Irdische wieder zurlickkehrt in den
allgemeinen Weltather, und zwischen diesen beiden
Punkten Alpha und Omega ist die Weltgeschichte als
Ganzes aufgespannt. Aber der Weltuntergang stellt kein
letztgiiltiges Ende dar, sondern aus dem Ather-Urstoff
wird spater eine neue und bessere Schopfung hervor-
gehen, in der die Wesen des Alls eine hdhere Ent-
wicklungsstufe erklommen haben werden. Es gibt somit
keinen Anfang und kein Ende, sondern das All erhalt
sich in ewigen Zyklen des Werdens und Vergehens, die
jedoch keine "ewige Wiederkehr des Gleichen" be-
deuten, denn in den Zyklen des Weltgeschehens erfolgt
eine standige Hoherentwicklung.

Weltende und Gotterddmmerung stellen keinen
Endpunkt der kosmischen Evolution dar; sie markieren
nur das Ende eines Brahma-Tages, eines grolen ma-
krokosmischen Entwicklungszyklus. Bei einem solchen
"Weltuntergang" werden alle Lebensformen einschlief3-
lich der Gétter-Hierarchien mit den von ihnen bewohnten
Welten in den dunklen Schol3 einer Welten-Nacht zu-
ruckfluten, wo sie bis zum Anbruch eines neuen Welten-
Tages in einem Zustand der Latenz und des relativen

E s wird irgendwann in der Entwicklung des Kosmos
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Nicht-Seins verharren; danach aber werden sie in noch
héherer Potenz ihren Weltentwicklungslauf durch die
Reiche des Universums erneut antreten!

Die indische Weltalterlehre

Es wurde immer wieder geahnt, dass der Zyklus des
GroRen Platonischen Jahres nur Teil eines noch viel
grolReren Weltenzyklus sein kénnte. So meint etwa Hans
Kinkel am Schluss seiner Betrachtungen uber das
Grolie Jahr: "Wie der riesige Zeiger einer ungeheuren
Uhr riickt der Frihlingspunkt durch den Tierkreis, dies
grolRe Zifferblatt mit seinen 360 Minuten, deren jede ein
Menschenleben bedeutet. Von unserem minutenhaften
Menschenstandpunkt scheint er der groRe Zeiger auf
der groen Jahresuhr. Aber vielleicht ist unser Stand-
punkt zu niedrig. Vielleicht ist das gro3e Jahr nicht grof3,
sondern klein und vielleicht ist der grole Jahreszeiger
gar kein Jahreszeiger, sondern nur der Minutenzeiger
einer hoheren Welt oder der Sekundenzeiger der
Ewigkeit."*’

In der indischen Weltalterlehre wird von gréReren
kosmischen Zyklen ausgegangen. Ein Weltzyklus, ein
Leben des Brahma, wahrt hundert Brahmajahre oder
311.040.000.000.000 Menschenjahre. So wie beim Men-
schen Wachen und Schlafen aufeinander folgen, so
wechseln bei Brahma Perioden der Aktivitat und der
Ruhe. Es werden deshalb Brahmatage und Brahma-
nachte unterschieden. Wenn ein Brahmatag zu Ende
geht, erfolgt ein partieller Weltuntergang, der jedoch nur
die Erde, die Unterwelt und die niederen Goétterhimmel
betrifft. Ist die Nacht Brahmas vorliber, kommt es zu
einer Neuschoépfung. Ein Brahmatag ist ein Kalpa oder
Aon und umfasst 1000 Mahayugas von je 4320000
Menschenjahren. In der Bhagavad Gita (VIIl, 18) lesen
wir Uber den Zyklus der Brahmatage und -nachte:

Wer Brahmas Tag von tausend Yugas kennt,

Und Brahams Nacht, die gleiche Dauer hat,
Kennt Tag' und Nachte, wie sie Brahma zahlt.
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Stets, wenn die Damm'rung dieses Tag's beginnt,
Geht das gesamte offenbare All

Aus dem nichtoffenbaren Sein hervor,

Und schwindet wieder, wenn die Nacht sich naht.
Das, was das Licht hervorbringt, das vergeht,
Wenn sich der Schépfung Sonne niedersenkt,
Und wird, sobald der neue Tag erwacht,

Durch die Naturkraft wieder neu geboren.*

Am Ende eines Kalpa-Zyklus mit seinen 4,32 Milliar-
den Jahren findet eine Gotterddmmerung statt. Sie
ereignet sich zur Abendddmmerung eines groflen Welt-
zyklus. Die Goétter-Hierarchien und alles manifestierte
Sein wird dann voriibergehend in den Zustand unma-
nifestierten latenten Seins zuriickkehren. Auf physischer
Ebene bedeutet ein Kalpa-Ende den Untergang der Erde
durch Verbrennung. Das letzte Mal ereignete sich dies
vor rund 6 Milliarden Jahren. Ein Kalpa ist also ein pla-
netarischer Lebenszyklus.

Die folgende Beschreibung aus dem Brahmanda
Purana stimmt mit den naturwissenschaftlichen Vor-
stellungen vom kinftigen Hitzetod der Erde (durch Ex-
pansion der Sonne) vollkommen Uberein: "Am Ende von
Brahmas Tag kommt es zum kalpadaha (die grol3e Hitze
am Ende des Kalpas). ... Die eintausend Strahlen der
Sonne ballen sich zu sieben Strahlen, von denen jeder
wie eine eigene Sonne zu glihen beginnt. Allmahlich
wird die Sonne einhundert Mal gréRer und vergliiht die
drei Welten."*® Man sieht hier, welch ein ungeheures
kosmisches Wissen in der altindischen Kultur gelebt
haben muss, wahrend man in Europa noch im 19.
Jahrhundert glaubte, die Erde sei vor 6000 Jahren von
einem allmachtigen Gott innerhalb von 7 Werktagen
erschaffen worden!

Die germanische Prophezeiung

Vom Weltende und der Goétterdammerung kiindet uns
der Gesang der germanischen Wdélwa, im Voluspa-Lied
der islandischen Edda-Sammlung. In weltentriickter
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Schau spricht die germanische Seherin die Worte aus:
"Vieles weil ich, fernes schau ich: / Der Rater Schicksal,
der Schlachtgétter Sturz."*® Und wir kénnen eine grofie
Gemeinsamkeit zwischen germanischem und altindisch-
em Denken erkennen, wenn die Edda die Welt am
Jungsten Tage durch einen gewaltigen, von dem Riesen
Surtur entfachten Weltbrand untergehen lasst. Dies
erinnert doch sehr an die siedende Hitze am Ende eines
Kalpa, in der die Erde vergliht, wie es in den heiligen
Schriften Altindiens beschrieben wird.

Die Weltsicht der Edda geht aus von einem immer-
wahrenden Kampf zwischen guten und bdsen, lichten
und finsteren Weltmachten. Schauplatz dieses Kampfes,
der sich in der Endzeit zur Entscheidungsschlacht stei-
gert, ist die Weltenesche Yggdrasil, der Stitzpfeiler des
Universums. Bose Hirsche fressen am Stamm und im
Wipfelwald die jungen Triebe ab; und an der Wurzel nagt
der Drache Niddhoggr. Er liegt im Streit mit dem Adler,
der auf dem Gipfel nistet. Sie werfen sich gegen-seitig
Schimpfworte zu, die von einem standig auf- und ablau-
fenden Eichhdrnchen namens Ratatosk Ubermittelt wer-
den. Die Hirsche und der Drache symbolisieren Wider-
sacherméachte, die bestédndig an der Zerstérung des
Weltenbaumes Yggdrasil arbeiten:

Die Esche Yggdrasil /

Muss Unbill leiden

Mehr als man meint: /

Der Hirsch ast den Wipfel,

Die Wurzeln nagt Niddhdgg, /
An den Flanken Faulnis frisst.*’

Aber solange die aufbauenden und zerstérenden
Weltkrafte sich ausgleichen, bleibt die Welt erhalten;
durch den Kampf der gegensatzlichen Machte bildet sie
ein dynamisches Gleichgewicht. Erst am Jiingsten Tag,
Ragnarékk in der Sprache der Edda, wird — so die ger-
manische Prophezeiung — das ganze Weltgebaude zu-
sammensturzen; achzend wird die gewaltige Welten-
esche niederbrechen; das ist das Ende der Welt:
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Yggdrasils Stamm steht erzitternd,
Es rauscht der Baumgreis; /

Der Riese kommt los.

Alles erbebt in der Unterwelt, /

Bis der Bruder Surts

Den Baum verschlingt. / *?

Das germanische Weltbild wird von einem Weltge-
gensatz von Licht und Dunkel durchzogen, der dem
Dualismus der altpersischen Zarathustra-Religion &hn-
lich sieht. Der Hauptgegensatz in der germanischen
Religion ist der zwischen Baldur und Loki — dem Licht-
helden und dem Herrn der Finsternis. Die Gestalt des
sonnenhaften Baldur erscheint als der Inbegriff alles
Guten, Positiven; unverwundbar wie Sigfried ist dieser
Gott, nur hat er eine Achilles-Ferse, denn allein der klei-
ne unscheinbare Mistelzweig kann ihn téten. Dies aber
wusste Loki, der ewige Widersacher, der den blinden
Hoénir anstiftete, mit einem Mistelzweig auf Baldur zu
zielen und ihn zu treffen; der Blinde tat, wie ihm geheil3-
en, und vollbrachte die Mordtat. Und so wird in der Edda
das Drama des Baldur-Todes dargestellt:

Ich sah Baldur, den blutenden Gott,

Odins Sohne, Unheil bestimmt: /

Ob der Ebne stand aufgewachsen

Der Zweig der Mistel, zart und schon. /

Ihm ward der Pfeil, der zart erschien,

Zum herben Harmpfeil: Hédur schoss ihn. / *®

Der Gottertod des Baldur zeigt wie ein Fanal das
baldige Weltende auf, das nun in grellen apokalypti-
schen Bildern geschildert wird. Fur die Menschen be-
ginnt ein eiskalter immerwahrender Winter; statt Recht
und Sitte herrschen nur noch Bruderkampf und Mordtat.
Das ist "Schwertzeit, Beilzeit, (....) Windzeit, Wolfszeit,
bis die Welt vergeht — nicht einer will des andern scho-
nen" (Str. 37). Der Widersacher Loki, zuvor gefangen-
genommen, sprengt seine Fesseln, auch der Fenris-Wolf
kommt wieder los, und in den finsteren Riesen der Un-
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terwelt finden sie ihre Bundesgenossen. In einem
gigantischen kosmischen Harmageddon stehen sich die
feindlichen Heerscharen gegenilber, Riesenmachte
gegen Asenmachte, und in einem flrchterlichen End-
kampf vernichten sie sich gegenseitig: Weltende und
Gotterdammerung!

Zum Zeichen dafir, dass das Weltende nun bevor-
steht, verlischt die Sonne, die Sterne fallen vom Himmel
herab, und die Erde versinkt in unergrindlichen Tiefen.
Aber die Edda-Prophezeiung gibt auch einen Ausblick
auf das, was nach dem Weltende kommen soll, auf den
neuen Entwicklungs-Zyklus. Eine neue Erde wird aus
dem Uratherstoff heraufsteigen, ein neuer Gotterstamm
entsteht und eine neue Menschheit, deren Ureltern nicht
mehr Ask und Embla, sondern Lif und Lifthrasil heilen.
Ein neuer Weltenbaum wird dann ergriinen, ein Beweis
der nie versiegenden Schoépferkraft Gottes. In dieser
neuen Schopfung wird auch Baldur wiederkehren und
dann seine wahre, uneingeschrankte Sonnenherrschaft
antreten:

Unbesat werden
Acker tragen;

Boses wird besser:
Balder kehrt heim ...**

Die Offenbarung des Johannes

Ein ganz ahnliches Bild vom Weltenwerden bringt die
Offenbarung des Johannes, das apokalyptische Buch
der Bibel. Der Blick des Sehers von der Insel Patmos
umfasst die ndhere wie auch fernere Menschheits-Zu-
kunft. Wie eine gewaltige, von Bach komponierte Fuge
entfaltet die Apokalypse des Johannes ihr Thema in drei
Satzen; diese heilen: der Anbruch des Tausendjahrigen
Reiches; der Jingste Tag mit dem Weltgericht; die Her-
abkunft des Neuen Jerusalem. Was kénnte mit diesen
Sinnbildern wohl gemeint sein? Die Johannes-Apoka-
lypse ergibt erst dann einen Sinn, wenn man sie als
einen esoterischen Text liest, als in Ratselbildern ver-
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mitteltes Geheimwissen, das vor dem Hintergrund des
Platonischen Weltenjahres und der esoterischen Zyklen-
lehre gesehen werden muss.

Das Tausendjahrige Reich wird eingeleitet durch die
endzeitliche Wiederkehr Christi, der auf einem weil3en
Pferde reitend vom Himmel herabkommt, um das Reich
Gottes aufzurichten unter den Menschen: "Und ich sah
den Himmel aufgetan; und siehe, ein weilRes Pferd. Und
der darauf sal3, hiel3: Treu und Wahrhaftig, und er richtet
und kdmpft mit Gerechtigkeit. Und seine Augen sind wie
eine Feuerflamme, und auf seinem Haupt sind viele
Kronen; und er trug einen Namen geschrieben, den
niemand lesen konnte als er selbst. Und er war angetan
mit einem Gewand, das mit Blut getrankt war, und sein
Name ist: das Wort Gottes" (Off. 19 / 11-13). Hier wird
die Ankunft Maitreyas geschildert, des Koénigs von
Shambhala und Lehrers des Neuen Zeitalters; denn
esoterisch gesehen sind Christus und Maitreya eins, wie
Uberhaupt alle Avatare letztlich nur Verkdrperungen
derselben Wesenheit darstellen. Maitreya wird im Neuen
Zeitalter das "Wort Gottes" oder der Logos sein; er wird
dieselbe Logos-Energie verkdrpern, die einst Christus
auf die Erde herabbrachte.

Mit der Ankunft des Heilands, der auf dem weilRen
Pferd sitzt — in den Ostlichen Lehren: der Kalki-Avatar —,
beginnt das Tausendjahrige Reich, in dem alle Krafte
des Dunklen, alle Widersachermachte voribergehend
gefesselt und somit unschadlich gemacht sind. Was ist
das Tausendjahrige Reich (Off, Kap. 20)? Nichts ande-
res als das Wassermann-Zeitalter, das sozusagen ein
"Goldenes Zeitalter" innerhalb des Kali-Yuga darstellen
wird. Die dunklen Kali-Yuga-Machte (in der Johannes-
Apokalypse: die "Hure Babylon") werden in dieser Peri-
ode zuriickgedrangt sein, um sich nach Ablauf der Frist
allerdings umso witender wieder neu zu erheben. Dann
bricht der "Jingste Tag" heran, und es kommt zur Ent-
scheidungsschlacht, wie sie ahnlich in der germanischen
Edda beschrieben wird: Kampf der lichten Gotter-
Hierarchien gegen die Finsternismachte des Kali-Yugal!
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Nach der Endschlacht kommt das Weltgericht mit
seinem "feurigen Pfuhl", in den alle Widersacher gewor-
fen werden — in der Sicht der Esoterischen Astrologie ein
Hinweis auf jene grol’e Weltbrand-Katastrophe, die am
Ubergang vom Wassermann- zum Steinbock-Zeitalter
(um das Jahr 4170 n. Chr.) stattfinden wird. Dieser Wel-
tenbrand ist in erster Linie eine GroRe Reinigung: ein
karmischer Akt und insofern ein "Weltgericht". Es wer-
den nur diejenigen Ubrig bleiben, deren Name im "Buch
des Lebens" gefunden wurde.

Aber die Schau der Johannes-Apokalypse geht noch
weiter in die Zukunft. Das Buch der Offenbarung be-
schreibt auch das Ende des gegenwartigen Kalpa, d. h.
den Untergang der Erde ganz ahnlich wie in der Edda:
"Und ich sah: als es das sechste Siegel auftat, da ge-
schah ein grofes Erdbeben, und die Sonne wurde fins-
ter wie ein schwarzer Sack, und der ganze Mond wurde
wie Blut, und die Sterne des Himmels fielen auf die
Erde, wie ein Feigenbaum seine Feigen abwirft, wenn er
von starkem Wind bewegt wird" (Off. 6, 12/13). Ein Brah-
matag, ein groBer makrokosmischer Entwicklungs-Zyk-
lus, hat seinen Abschluss erreicht.

Aber aus dem Chaos der Welten-Nacht entsteht wie-
der eine neue Schoépfung, ein neuer Himmel und eine
neue Erde; denn alles Weltgeschehen vollzieht sich in
grofRen, nie endenden Entwicklungs-Zyklen. Daher bleibt
die Apokalypse der Bibel bei der Beschreibung des
Weltuntergangs nicht stehen, sondern endet mit der
Vision des neuen Jerusalem: "Und ich sah einen neuen
Himmel und eine neue Erde; denn der erste Himmel und
die erste Erde sind vergangen, und das Meer ist nicht
mehr. Und ich sah die heilige Stadt, das neue Jerusa-
lem, von Gott aus dem Himmel herabkommen, bereitet
wie eine geschmickte Braut fur ihren Mann ..." (Off. 21,
1/2). Das "neue Jerusalem" — das ist, esoterisch gedeu-
tet, jene spirituell hoher entwickelte, vom Atman- oder
Christus-Bewusstsein erleuchtete Menschheit, die auf
den kiinftigen Weltkdrpern dereinst existieren wird.
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Wissenschaft im Wandel

Die Entdeckung des Athers

Zivilisationen, die uns Hunderte oder Tausende oder gar
Millionen Jahre voraus sind, miissten eigentlich Wissen-
schaften und Technologien entwickelt haben, die (ber
unsere gegenwaértigen Fahigkeiten so weit hinausgehen,
dass sie uns wie Zauberei anmuten wiirden. Nicht etwa,
weil sie zu Dingen féhig wéren, die die physikalischen
Gesetze verletzten; sondern weil wir nicht begreifen kén-
nen, auf welche Weise sie die physikalischen Gesetze
dazu bringen, dieses oder jenes zu tun. — Carl Sagan,
Cosmos (1980)

Der Ather — die Magie der Zukunft

ie Entdeckung des Athers, jener universellen fein-
Dstoﬁlichen Lebenskraft, die alles Lebendige durch-
pulst, fand bereits mitten im 19. Jahrhundert statt,
allerdings nur ganz vereinzelt und im deutlichen Wider-
spruch zum herrschenden Zeitgeist des Materialismus. In
den kinftigen Jahrhunderten der Menschheits-Evolution,
die mehr im Zeichen spiritueller Entwicklung stehen, wird
die Kenntnis des Athers und seiner Schwingungsgesetze
zum Allgemeingut werden. Man wird in jenen Tagen mit
dem feinstofflichen Ather so umgehen, wie wir heute mit
der Elektrizitdt, dem Magnetismus oder anderen nutzbar
gemachten Naturkréaften. Man wird Ather-Energie als
Antrieb zur Fortbewegung benutzen, als Heilmittel, als
Warmequelle und als Verstarkungsmittel der Wahrneh-
mung. Es gibt unzahlige Anwendungsformen des Athers
— was ist er denn selbst anderes als eine Naturkraft,
wenngleich eine weitgehend verborgene, dem Menschen
nicht unmittelbar sichtbare?
Die spirituellen Schwingungen des jetzt gerade an-
brechenden Neuen Zeitalters tragen dazu bei, dass man
mehr und mehr — und zwar in breitesten Kreisen der
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Offentlichkeit — den Ather als eine Realitat des Lebens
anerkennen wird. Auch die etablierten Naturwissenschaf-
ten — die Physik, die Chemie, ja selbst die Medizin —
werden sich diesem Erkenntnisfortschritt auf dem Gebiet
des Feinstofflichen Uber kurz oder lang nicht entziehen
kénnen. Dabei wird sich letztendlich die Erkenntnis Bahn
brechen, dass der Ather als das "fiinfte Element" oder
quinta essentia Urquell und Ursache aller physikalisch
messbaren Krafte ist, von der Gravitation angefangen bis
zu den subtilsten Strahlungen atomarer Energie. Dartber
hinaus wird der Umgang mit den Kréaften des Athers das
alltégliche Leben einer immer gréfer werdenden Anzahl
von Menschen pragen. Insbesondere die Fahigkeit des
atherischen Hellsehens wird in gréReren Menschenkrei-
sen Uberhand nehmen, in den meisten Fallen allerdings
eher als unbewusstes Hellsehen, was sich schon in
unserer gegenwartigen Ubergangszeit anzukiindigen
beginnt. Alice Bailey hat hierauf in Eine Abhandlung (iber
Kosmisches Feuer bereits hingewiesen.

Man kann die folgenden Worte aus diesem Buch als
eine Prophezeiung fir ein kommendes Geist-Zeitalter
verstehen: "Auf den atherischen Stufen der physischen
Ebene wird es zu verstarkter Aktivitdt kommen, und lang-
sam aber sicher wird der Mensch im Laufe der Jahrzehn-
te sich dieser Bereiche sowie deren Bewohner bewusst
werden. Die unmittelbare Wirkung dieses erhdéhten Auf-
wandes an atherischer Energie wird die sein, dass eine
erheblich gréRere Anzahl von Menschen atherisches
Sehvermdgen erlangen und imstande sein wird, in nor-
maler und naturlicher Weise bewusst auf den atherischen
Ebenen zu leben. Die meisten Menschen betéatigen sich
bewusst nur auf den drei niederen Stufen der physishen
Ebene, d. h. der gasférmigen, flissigen und dichten,
wahrend die atherischen Stufen ihnen ebenso verschlos-
sen sind wie die astralen. In kommenden Jahrhunderten
wird sich der normale Lebensraum des Menschen uber
die ganze physische Ebene bis hinauf zur zweiten Un-
terebene (aber ausschlief3lich derselben) erstrecken. Die
vierte und dritte dtherische Unterebene wird ihm ebenso
vertraut sein, wie jetzt die gewdhnliche und ihm wohl-

174



URALTE WEISHEIT — NEU ENTDECKT

bekannte physische Landschaft."

Es gibt vier Unterebenen des Athers — Lebenséther,
Klangather, Lichtather und Warmeather; sie entsprechen
den grobstofflichen vier Elementen: Erde, Wasser, Luft
und Feuer. Dem Menschen kinftiger Jahrhunderte wer-
den diese feinstofflichen Elementarreiche und ihre Be-
wohner — die Naturgeister, sogenannte Devas und Ele-
mentarwesen — immer vertrauter werden. Die Menschheit
und die Devawelt werden sich gegenseitig annahern;
dies wird bewirken, dass die spirituellen und feinstoff-
lichen Aspekte der Natur mehr in den Vordergrund treten.
Dass dies so kommen wird, ist ein Gebot der kosmischen
Evolution, die namlich in ihrem Gesamtverlauf dahin
strebt, dass der Mensch der Zukunft immer mehr in die
nicht-materiellen und Ubersinnlichen Bereiche der
Wirklichkeit hineinwachsen soll. Es ist dem Menschen
auferlegt, sich in kinftigen Phasen der Evolution diese
Bereiche immer mehr anzueignen, ahnlich wie er sich in
vergangenen Aonen die Reiche der Materie erschlossen
hat. Der eigentliche Zug der Entwicklung geht jedoch
noch Uber das Atherische hinaus ins Geistige.

Auf seiner Reise zu den ewigen und urbildlichen Rei-
chen des Geistes muss der Mensch auch die Athersphé-
re durchqueren. Dies gilt sowohl individuell fiir den ein-
zelnen Menschen, umso mehr aber auch kollektiv fir den
Gesamtweg der menschlichen Evolution. Im Grunde
genommen ist der Schicksalsweg der Menschheit seit
Atlantis ein Weg von der Materie zum Geist, in immer
neuen Schritten sich entfaltend — ein Weg der Einweih-
ung. Das Neue Aon mit seiner entmaterialisierenden
Grundausrichtung stellt einen entscheidenden Schritt auf
diesem Wege zunehmender Vergeistigung dar. Die
Handhabung der Atherkraft, die in naherer und erst recht
weiterer Zukunft zwangslaufig kommen wird, stellt an den
Menschen hohe moralische und spirituelle Anforderun-
gen. Streng genommen ist geistige Schulung erforderlich,
um die Fahigkeit des atherischen Hellsehens so anzu-
wenden, dass sie nicht zu Verwirrungen fihrt oder gar
psychische Schaden anrichtet. Ein hohes moralisch-
ethisches Niveau ist zudem erforderlich, wenn man diese
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gewaltige okkulte Naturkraft des Athers anwenden will,
ohne sie zu egoistischen oder schwarzmagischen Zweck-
en zu missbrauchen.

Eine voll entwickelte spirituelle Kultur kommender
Jahrhunderte, die den Ather in allen Bereichen des 6ff-
entlichen Lebens ausschlieRlich niitzlich und heilbringend
anwendet, lieRe sich mit den Worten von Alice Bailey so
beschreiben: "Medizinische und allgemeinwissenschaft-
liche Forscher werden den atherischen Korper zum
Mittelpunkt ihrer Aufmerksamkeit machen und man wird
die Abhangigkeit des physischen vom atherischen Kdrper
erkennen lernen. Damit wird sich die Einstellung der
medizinischen Wissenschaft andern; magnetische Hei-
lung und Stimulierung durch Vibration werden anstelle
der bisherigen Methoden der Chirurgie und der Ein-
nahme von Medikamenten treten. Da der Mensch zu der
Zeit normalerweise mit atherischem Sehvermdgen be-
gabt sein wird, wird er sich gezwungen sehen, die heute
als 'unsichtbare' oder metaphysisch bezeichnete Welt
anzuerkennen. Man wird Menschen in ihren atherischen
Kdrpern beobachten und sich mit ihnen verstandigen,
und die Devas und Elementarwesen der Ather werden
erforscht und anerkannt werden. Sobald es dazu kommt,
wird auch die Anwendung zeremonieller Riten als Mal3-
nahmen zum Schutz des Menschen gebihrendes Ver-
standnis finden."

Man kann sich gar eine Zivilisation der Zukunft vor-
stellen, die nicht mehr die fossilen Brennstoffe — Erddl,
Erdgas, Kohle —, sondern die unversiegbaren Krafte des
Athers als Energiequelle verwendet! Dies entspricht in
etwa der Vision, die der Schriftsteller Edward Bulwer-
Lytton in seinem berihmten Roman Uber die geheimnis-
volle Kraft Vril und Uber die Zukunft der Menschheit ent-
worfen hat; dies wird auch bestatigt durch neuere wissen-
schaftliche Forschungen, die im Begriff sind, einer bisher
unbekannten feinstofflichen Naturkraft — der sogenannten
Vakuumenergie — auf die Spur zu kommen.
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Die schopferische Kraft des Vakuums

Eine ganze Reihe von Physikern, darunter Harold Asp-
den, Paul Dirac, Thomas Bearden und viele andere ge-
hen aus von der Existenz eines "Vakuums", das nicht
etwa reine Leere sei, sondern ein reales Energiefeld, ein
Quantenfeld oder eine Art universelle Matrix, die allen
physikalischen Prozessen zugrunde liegt. Dies entspricht
der alten chinesischen Weisheit "Aus der Leere kommen
tausend Dinge", wobei die "Leere" nicht das Nicht-Sein
ist, sondern gerade die hdéchste Form des Seins. Die
Leere oder das Vakuum ware demnach als schdpferisch
zu betrachten, als stets die Fille des Wirklichen hervor-
bringend, und selbst die Lichtgeschwindigkeit ist im
Vakuum blofl3 eine Variable, eine veranderliche GroRe.
Daraus folgt aber, dass das Vakuum eine eigene Struktur
besitzen muss. Man kann das Vakuum auch als den ab-
soluten Nullpunkt sehen, oder als die "Nullenergie", aus
der sich jedoch jederzeit aktuelle Energie manifestieren
kann.

In der heutigen Physik gilt die Vakuumtheorie im oben
beschriebenen Sinne immer noch als Auflenseiter-Mei-
nung. Die meisten Physiker scheinen die Ansicht zu ver-
treten, das Vakuum sei das "Nichts", nur eben ein Nichts
mit einer raumlichen Dimension. Aber diese konventio-
nellen Physiker kdnnen dann nicht erklaren, woher die
subatomaren Teilchen eigentlich kommen — sie tauchen
auf aus dem Nichts, und sie verschwinden wieder ins
Nichts! Man scheut offenbar noch davor zuriick, sich zu
der Meinung durchzuringen, dass die ganze sichtbare
"Materie" nichts anderes ist als manifestiertes Vakuum.
Im Vakuum findet ein stdndig andauernder und unun-
terbrochener Tanz von Energieteilchen statt, ein standi-
ges Stirb und Werde, ein In-Erscheinung-Treten und Ver-
schwinden. Das Vakuum ware zu denken als formbil-
dende Matrix, kosmisches Gewebe oder universelles
Gitterwerk, unsichtbar aber doch immerzu tatig, das die
subatomaren Teilchen wie Blasen auf einem Ozean ins
Sein wirbeln lasst, die dort ihren Energietanz vollfiihren,
bis sie wieder zurick kehren in jenen Urgrund, aus dem
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sie kamen. Die Vakuumtheorie wirde, wenn allgemein
anerkannt, eine vollige Revolutionierung der Physik be-
deuten. Sie wirde endgiiltig die Suche nach einer ein-
heitlichen Urkraft beenden, indem sie zeigt, wie verschie-
dene Phanomene wie Kernkraft, Gravitation und Elektro-
magnetismus nur Ausflisse einer an sich universellen
Vakuumenergie darstellen.

Bei ndherem Hinsehen zeigt sich, dass dieses ge-
heimnisvolle Vakuum im Grunde nichts anderes ist als
das, was die Esoteriker seit unvordenklichen Zeiten mit
dem Begriff des Athers bezeichneten. Aristoteles glaubte
schon, der Ather erfiille den Himmelsraum auRerhalb der
Erde und den Zwischenraum zwischen den Planeten.
Friihe Physiker hielten den Ather fir eine Substanz, die
allen Raum erfillt und in der sich das Licht in Form von
Wellen fortpflanzt. Der Physiker Maxwell beschrieb den
Ather, von dessen Existenz er (iberzeugt war, als eine
"materielle Substanz von einer subtileren Art als sicht-
bare Koérper, welche man in den Teilen des Raumes ver-
mutet, die anscheinend leer sind"™ — ein deutlicher Hin-
weis auf den Vakuum-Charakter des Athers. Ahnlich ha-
ben viele moderne Physiker und Philosophen einschlie-
lich Bertrand Russell, Sir Oliver Lodge und Sir Arthur
Eddington ihre Vorstellung von der realen Existenz des
Athers zum Ausdruck gebracht. Und der Wissenschaftler
A. A. Michelson, Nobelpreis fir Physik im Jahre 1907,
sprach in einem Vortrag die prophetischen Worte aus:

"Nehmen wir an, eine Atherspannung entspricht einer
elektrischen Ladung, Atherverschiebung einem elektri-
schen Strom, Atherwirbel den Atomen; fiihren wir diese
Annahmen fort, so kommen wir zu dem, was maglicher-
weise eine der groRartigsten Allgemeingtiltigkeiten der
modernen Wissenschaft ist, dass namlich alle Phanome-
ne des physischen Universums nur unterschiedliche
Manifestierungen der verschiedenen Bewegungsweisen
einer alles durchdringenden Substanz, des Athers, sind.
Der Tag scheint nicht mehr fern, an dem sich konver-
gente Linien aus vielen scheinbar entlegenen Denkre-
gionen auf einer gemeinsamen Ebene treffen werden.
Die Natur des Atoms und die bei seiner chemischen Bin-
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dung ins Spiel kommenden Krafte, die Wechselwirkun-
gen zwischen diesen Atomen und dem undifferenzierten
Ather, wie sie in den Phanomenen des Lichts und der
Elektrizitdt zum Vorschein kommen, die Molekdlstruktur,
die Erklarung von Kohasion, Elastizitdt und Gravitation,
all das wird dann in einem einzigen kompakten, konsis-
tenten wissenschaftlichen Vestandniskomplex zusammen
gefasst werden."

Unter dem Namen der Vakuumtheorie scheint sich
heute in der Physik eine Wiederentdeckung des Athers
zu vollziehen, zwar noch in AuRenseiter-Kreisen, aber
doch immerhin unter anerkannten Wissenschaftlern, die
ihren Theorien praktische Experimente zugrunde legen.
Es hat sich unter dem Begriff der "Freien Energie" in Phy-
sikerkreisen eine regelrechte Vakuumforschung etabliert,
die ganz praktisch an die Entwicklung einer Vakuumtech-
nologie herangeht. "Es gibt eine zunehmende Fille von
Meinungen, die die Existenz ungeheurer Mengen von
Energie im Vakuum anerkennen, einer Energie, die uns
Hoffnung gibt, dass wir diese Ressource eines Tages in
menschengemachten Maschinen einfangen und das
erreichen kénnen, was mit dem Traum von der bestan-
digen Bewegung gleichzusetzen ist."® So Dr. Harold Asp-
den von der Universitat Southampton im Jahre 1988.

Inzwischen sind schon eine ganze Reihe von Vaku-
umgeréaten entwickelt worden, so etwa John Searls Ath-
er-Vortex-Turbine, Henry Morays Strahlungsenergie-Ge-
rat, Howard Johnsons Permanentmagnet-Motor; auch
Viktor Schaubergers Implosionsmotor und die Forschun-
gen Nikola Teslas weisen in diese Richtung. Im Prinzip
kdnnte man mit der "Nullpunkt"-Energie des Vakuums ein
perpetuum mobile entwickeln, wie es schon Leonardo da
Vinci ertrdumt hat. Es hat sich gezeigt, dass die Bewe-
gung einer sich einrollenden Spirale — die zykloide Be-
wegung — offensichtlich in der Lage ist, Vakuumenergie
in die physische Ebene einzuwirbeln; daher auch die
scheibenformige Gestalt der Vakuum-Fluggerate. Mog-
licherweise werden hier die ersten Anséatze einer Ather-
technologie erprobt, die dereinst an die Stelle der bishe-
rigen mechanischen Krafttechnik treten wird.
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Von der Exposion zur Implosion

Der Januskopf der modenen Technik

er Mensch der Neuzeit gleicht in vielerlei Hinsicht
Ddem in Goethes bekanntem Gedicht beschriebe-

nen "Zauberlehrling", dem es zwar gelang, mit
Hilfe magischer Beschwdrungspraktiken gewaltige,
groltenteils noch unbekannte Elementarkrafte zu ent-
fesseln und auf den Plan zu rufen — nicht aber, sie zu
kontrollieren, zu bandigen; verzweifelt ruft jener "Zauber-
lehrling" aus: "Herr, die Not ist groR! / Die ich rief, die
Geister, werd' ich nun nicht los." Dabei waren jene Ele-
mentarkrafte doch als dienstbare Geister vom Adepten
auf den Plan gerufen worden; doch allzuschnell entwan-
den sie sich dieser Dienerrolle, um als beherrschende
Méachte denjenigen, der sie rief, zu versklaven. Gilt dies
nicht auch fur die vom modernen Menschen geschaffene
Technik?

Die moderne Technik ist ein januskdpfiges Wesen.
Einerseits Dienerin der Menschheit, hat sie in den letz-
ten 200 Jahren abendlandischer Geschichte fir die
Mehrzahl der Menschen eine auRerlich-materielle
Glickssteigerung von unvergleichlichem Ausmald er-
maoglicht. Andererseits Beherrscherin und Verhangnis
der Menschheit, hat sie alle geistigen Werte entmachtet
und an ihre Stelle den materialistischen Diesseitskult
unserer Tage gesetzt. Sie hat die Uberwiegende Mehr-
heit der Menschen in lohnabhangige, von Technokratie
und Burokratie beherrschte Konsumsklaven verwandelt.
Durch ihre schdpfungswidrigen Eingriffe in den Natur-
haushalt der Mutter Erde hat sie ein MaRR an &kologi-
schen Schaden verursacht, das in jlingster Zeit erst
recht erkannt wird. Verhangnisvolles Doppelantlitz der
Technik: aus dem Werkzeug, das sie eigentlich hatte
sein sollen, hat sie sich in einen Zwingherrn verwandelt.

Die Hauptaufgabe der spatindustriellen Gesellschaf-
ten durfte nicht darin bestehen, noch weitere technische
"Fortschritte" zu vollbringen, sondern vielmehr darin,
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eine aus den Fugen geratene Technik zu kontrollieren —
Ruckkehr zum menschlichen Mal, Reduzierung der
Technik auf eine dienende Werkzeug-Funktion, statt
technokratischer Glickszuweisung echte menschliche
Lebens- und Sinnerfillung. Wie werden wir also die
Geister los, die wir riefen? Wie bandigen wir die entfes-
selten Elementarkrafte, die uns nun lebensbedrohend
bedrangen? Dies ist die Grundfrage des "Zauberlehr-
lings" des 20. Jahrhunderts. Ohne Beantwortung dieser
Frage gibt es langfristig kein Weiterleben der mensch-
lichen Rasse auf diesem Planeten. Die Atomtechnologie
hangt wie ein Damokles-Schwert Uber der Erde.

Die moderne Technik hat in Gestalt der Technokratie
— Beherrschung des Menschen durch das Werkzeug
Technik — und in der Mdglichkeit der Ausldschung allen
Lebens auf der Erde ihre schauerlichste Steigerung
erreicht. Die Gentechnologie hat ihr firchterliches Antlitz
gezeigt, und die zivile Nutzung der Atomkraft hat sich als
ebenso gefahrlich erwiesen wie die militdrische. Der
Ausweg aus dem Dilemma der modernen Technik be-
steht aber nicht in der Abschaffung jeder hdher entwick-
elten Technik und der Rickkehr zu primitiven, vorindus-
triellen Technologien, was weder moglich noch Uber-
haupt winschenswert ware.

Aber ware nicht denkbar, dass es eine (der moder-
nen Technik freilich in jeder Hinsicht entgegengesetzte)
andere Technik geben koénnte, die — dem Geist echter
Naturweisheit entsprungen — die Kenntnis der Gesetze
der Naturwelt nur als Mittel fir den rechten Umgang mit
der Natur nutzen wirde? Wenn die herrschende moder-
ne Technik eine lebensfeindliche und schépfungswidrige
ist, kdbnnte es nicht auch eine schdpfungsgemalle, or-
ganische, biosymbiotische Technik geben? Kénnte diese
andere, schdopfungsgemale Technik im Rahmen einer
kinftigen 6kologisch-humanen Kultur den Platz einneh-
men, den heute noch die herrschende, die technokra-
tische Technik einnimmt? Ware diese andere Technik
dann nicht zu denken als Teil einer umfassenden spiri-
tuellen Weltsicht, die Wissenschaft und Weisheit, Natur-
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und Gotterkenntnis als zwei gleichberechtigte Pole ent-
halten wirde?

Wenn das Hauptmerkmal unserer Zeit die Abkehr
vom Industriegesellschafts-Paradigma ist, dann bedeutet
dieser Paradigmen-Wechsel auch eine Revolutionierung
der Technik, eine Lauterung der Technik zum Sanften,
Organischen, Gewaltlosen. Die Technik der Zukunft wird
eine schdopfungsgemale Technik sein. Eine Technik, die
nicht danach strebt, die Welt von aul’en her zu be-
herrschen, sondern vielmehr danach, sie von innen her
zu verstehen, in ihre verborgene Sinnmitte einzudringen;
eine Technik nicht im Zeichen der Vergewaltigung,
sondern im Zeichen der Symbiose. Eine solche Technik
ware im wahrsten Sinne des Wortes Weille Magie; denn
den Alchemisten, die auch als WeilRmagier anzusehen
sind, war die Naturerkenntnis immer verbunden mit
Selbst- und Gotterkenntnis.

Die schopfungsgemale Technik nutzt in gewisser
Weise den alchemistischen "Stein der Weisen", den
lapis philosophorum, da sie die bendétigten Krafte und
Energien nicht allein aus dem physikalischen Bereich
schopft, sondern auch aus dem unversieglichen Quell-
born des Athers. Der Ather ist ja gewissermaRen die
Weltkraft schlechthin, die allen physikalischen Kraften
zugrundeliegt. Und wir wissen doch langst, dass eine
Technik wie die herrschende technokratische, die un-
ersetzliche begrenzte Ressourcen der Erde wie Erddl,
Erdgas, Kohle und Uran aufbraucht, eine todesgeweihte
Technik ist; denn sie nimmt, ohne zu geben: sie beach-
tet nicht das Grundgesetz der Symbiose, das besagt,
dass Geben und Nehmen wechselseitig sind. Die Zeit
der mechanischen Krafttechnik, der toten materialisti-
schen Stofftechnik ist vorbei; die Technik der Zukunft
wird eine feinstoffliche und insofern wahrhaft spirituelle
Technik sein — eine Technik im Einklang mit den le-
bendigen Schépfungsgesetzen!

Die fossilen Energietrager stellen ein durchaus be-
grenztes Reservoir dar. Unerschopflich sind allein die
Krafte der Sonne, des Windes, der Gewasser, und vor
allem die Urkraft des Athers. Eine Zivilisation, die solche
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Krafte der Natur nutzt, wird nie in Versorgungsprobleme
geraten, denn sie stiitzt sich auf Energien, die immer in
Uberfiille vorhanden sind. Erschopflich sind jedoch die
Schatze, die im Inneren der Mutter Erde ruhen, und eine
Technik, die solche Schatze der Tiefe im Laufe weniger
Generationen aufbraucht, lebt fir die Gegenwart auf
Kosten der Zukunft, bereichert die Jetztgeborenen auf
Kosten der Spatergeborenen!

Implosionstechnik nach Viktor Schauberger

Als Beispiel fir eine schépfungsgemaflie Technik sei die
von Victor Schauberger (1885-1958), einem &sterreichi-
schen Forstmann, in einsamer Pionierarbeit entwickelte
Implosionstechnik6 genannt. Sie existiert heute nur in
kleinsten Ansatzen, aber sie stellt etwas durchaus Zu-
kunftsweisendes dar. Die Implosionstechnik ist eine Me-
thode der Energiegewinnung und -umsetzung, die auf
dem Implosionsgeschehen, nicht auf dem Explosions-
geschehen beruht. Im Implosionsgeschehen wird die im
Stoff eingefangene Energie dadurch freigesetzt, dass
organisches Material — z. B. Luft, Wasser — durch Dreh-
ung auf immer enger werdenden Spiralbahnen einem
Mittelpunkt zugefuhrt wird, wo es zusammenstirzt; die
dabei freiwerdende Energie wird in Kraftimpulse umge-
setzt. Das Material selbst erleidet dadurch keinen Scha-
den, sondern wird danach dem natirlichen Kreislauf
wieder zugefihrt.

Explosionstechnik ist hingegen Verbrennungstechnik:
ihr Prinzip besteht darin, organisches Material — z. B.
Erddl, Erdgas, Kohle — durch Erhitzen zum Auseinan-
derprallen zu bringen; ein Teil des Materials wird in
Energie umgesetzt, ein anderer bleibt als wertloses
Restmaterial, als Asche oder Schlacke, zurliick. Das Ex-
plosionsgeschehen stellt also eine Vergewaltigung des
Materials dar; es zerstért die organischen Bildungen der
Natur, und was dann zurlckbleibt, ist nur noch Abfall.
Die moderne Technik ist seit der Erfindung der Dampf-
maschine durch James Watt (1777) Explosionstechnik
gewesen; auch der Benzinmotor, das Disenflugzeug
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und die Wasserstoffrakete beruhen auf dem Explosions-
prinzip. Hieran sieht man, dass die moderne Technik
vom Ansatz her zerstorerisch ist; zudem setzt sie die
Menschheit in eine verhangnisvolle Abhangigkeit von
den fossilen Energietragern.

Viktor Schauberger, ein genialer Aulenseiter, wurde
am 30. 6. 1885 in Holzschlag 2, Mihlviertel / Oberéster-
reich geboren7. Er schlug die Foérsterlaufbahn ein,
entwarf und erbaute jedoch bald Holzschwemmanlagen
und naturrichtige Wasserverbauungen, die ganz er-
staunliche Leistungen erbrachten. Eine dieser GroRRan-
lagen wurde von der UFA gefilmt (siehe den Kulturfilm
Tragendes Wasser). Spater entwickelte Schauberger ein
Verfahren zur Wasserregeneration, das in einem Wiener
Krankenhaus unerwartete Heilerfolge zeitigte. In einem
selbst eingerichteten kleinen Versuchslabor flihrte er
zahlreiche Versuche mit flissigen und gasférmigen
Stoffen durch, die mit seinen standigen Beobachtungen
in der damals noch unberihrten Natur zur Heraus-
bildung seiner eigenwilligen Ansichten Uber die bisherige
Technik fuhrten. Seine Hauptthese lautete: lhr bewegt
falsch!

Der Impolsionstechnik liegt ein "naturrichtiges" Bewe-
gungsprinzip zugrunde. Es ist eine Bewegung, die auf
gekrimmten Linien verlauft und somit dem Widerstand
ausweicht, eine wirbel- oder spiralférmige Bewegung
von aussen nach innen. Die falsche oder naturwidrige
Bewegung verlauft auf einer geraden Linie, wodurch sie
immer grésseren Widersand aufbaut, und sie erfolgt von
innen nach aussen. Der von aussen nach innen gerich-
tete Bewegungsverlauf ist aufbauend, verdichtend, form-
gestaltend, qualitatsférdernd; der von innen nach aussen
gerichtete dagegen zerstdorend, sprengend, qualitatsmin-
dernd. Das naturrichtige Bewegungsprinzip hat Schau-
berger der Natur selbst abgeschaut: es ist an den Stro-
mungsgesetzen des Wassers oder am Schwimmver-
halten von Fischen erkennbar.

Eine schwimmende Forelle I6ste bei Schauberger
den ersten Erkenntnisimpuls aus:
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Es war eine Forelle, die es schaffte, mit geringstem
Kraftaufwand stromaufwarts und dann sogar einen Was-
serfall hinauf zu schwimmen. In einem spateren Aufsatz
teilt Schauberger seine Beobachtung mit: "Es schien, als
wurde sich die Forelle wiegen, und sie tanzte in stark
ausgepragten Schlingerbewegungen eine Art Reigen im
wellenden Wasser. Plétzlich verschwand sie unter dem
wie ein Metall einfallenden Wasserstrahl. Die Forelle
richtete sich kurz auf, und ich sah eine wilde Kreiselbe-
wegung. Aus dieser |6ste sich die verschwundene Fo-
relle und schwebte bewegungslos aufwarts."®

Dem scharfsichtigen Naturbeobachter zeigte sich,
dass sich die Forelle in Spiralbahnen aufwarts bewegte;
ahnlich wie der Seeadler sich auf Spirallinien in die Lifte
aufwarts schraubt. Es gibt also in der Natur ein Bewe-
gungsprinzip, das man als zykloid, zentripedal, mit ein-
em Wort: implosiv bezeichnen kann; dem steht das
lineare, zentrifugale, explosive Prinzip entgegen, das
zwar in der Natur auch vorkommt, aber immer mit zer-
stérerischer Wirkung. In der Natur, in der alles auf Bi-
polaritdt beruht (Yin und Yang), gleichen sich das im-
plosive und das explosive Prinzip in ihren Wirkungen
wechselseitig aus; gabe es nur die Explosion allein,
ware das Universum schon langst auseinandergebro-
chen! Das Lebenzerstérende wird durch das Lebener-
haltende immer wieder in die Schranken gewiesen; denn
alles in der Natur will Lebenserhaltung.

Der implosive Bewegungsimpuls kann Schauberger
zufolge "physisch" oder "metaphysisch” sein. Mit "meta-
physisch" ist ein im Rang hdéherer Impuls als der phy-
sische gemeint. Ein physischer Impuls ware etwa ein
Stoss oder Schlag, der einen Stein zum Zerspringen
bringt, wahrend ein Zerbréckeln des Steines durch Tone
oder andere Schwingungen ein "metaphysischer" Impuls
ist. Nehmen wir ein Beispiel. Wasser wird zentripedal
von aussen nach innen bewegt; wird der Vorgang lange
genug wiederholt, verandert sich die Energieform des
Wassers. Es gerat in einen Zustand, in dem nur ein
leichter Impuls von aussen genugt, um es in eine neue
Schwingung zu versetzen. Die Einwirbelung von aussen
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nach innen hat sich in einen Sog nach innen verwandelt.
Dabei wird Energie freigesetzt, Lebensenergie, die
Stoffbildung und Wachstum ermdoglicht. Dies ist das
Geheimnis, wie die Evolution héhere Organismen aus
niederen hervorgehen lasst.

Aus einer unmittelbar intuitiven Naturanschauung be-
schreibt Schauberger die Prozesse des Wachstums mit
den goeteanischen Begriffen Polaritdt und Steigerung:
"Goethe sagt: 'Die Triebrader der Natur sind die Polaritat
und die Steigerung, und wer genlgend zu l6sen ver-
steht, auch genugsam zu binden vermag.' Was im Lichte
geboren, zerfallt in der Kiihle des Bodens, steigt auf und
kommt als Strahl wieder, um das zu beleben, was an der
Grenze zwischen Raum und Volumen zu neuem Leben
bereit steht."® Erst Spannungszustiande ermdglichen
Leben. Es gibt nach Schauberger eine universale Le-
benskraft, die zwei Komponenten aufweist, eine stoffli-
che und eine energetische. Die stoffliche ist die Gra-
vitation, die energetische die Levitation. Gravitation ist
der Teil, der sich als Stoff materialisiert, Levitation der-
jenige, der als Strahl aufsteigt. Beide treten nach dem
Prinzip der Polaritat gleichzeitig auf, denn sie bedingen
sich gegenseitig. Der Spannungsausgleich zwischen
diesen beiden Weltkraften fiihrt zu zweierlei Konse-
quenzen: ein Teil der Lebenskraft steigt in levitierter
Form auf und flhrt zur Bildung neuen Lebens; der an-
dere materialisiert sich als Pflanzenwachstum.

Das Medium nun, in dem die Spannungen sich aus-
gleichen und eine Héherentwicklung des Lebens statt-
findet, ist das Wasser. Es ist fur Schauberger — wie
schon bei Thales von Milet — der Urstoff schlechthin.
Und wenn Leonardo da Vinci in seinem Traktat Uber das
Wasser (1500) sagt, das Wasser sei der Blutkreislauf
der Erde, so ist dies auch die Ansicht Schaubergers:
"Ich betrachte das Wasser als das Blut der Erde. In ihm
herrscht zwar nicht der haargenau gleiche Vorgang wie
in unserem Blute vor, jedoch ein sehr ahnlicher. Er gibt
dem Wasser seine Bewegung. Ich mdchte diese Bewe-
gungsart, die Ursache aller koérperlichen Bewegungs-
moglichkeit, mit einer aufblihenden Bliitenknospe ver-
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gleichen. Bei ihrer Entfaltung baut sie einen kelchartigen
Blitenkranz auf, in dessen Mitte der Blitenstengel und
an seiner Spitze das eigentliche Bewegungsgeheimnis,
das Leben in statu nascendi, in Gestalt einer konzen-
trierten Bewegung steht.""

Da die Implosion in der Natur das ist, "was die Welt
im Innersten zusammenhalt", beinhaltet sie auch das
Geheinmis der Atomenergie. Die Gefahren einer Atom-
kernspaltung mit Hilfe explosiver Energien hat Viktor
Schauberger schon friih erkannt: "Auch die Atomphysi-
ker arbeiten total verkehrt. Sie sollten richtigerweise bei
der einfachen Kernfusion beginnen. Sie sollten bei der
kalten Umwandlung von Wasserstoff in Helium den An-
fang machen, wie es die Natur auch in den Jahrmillionen
bei der Schopfung getan hat. Die heutige Technik zaumt
das Pferd beim Schwanze auf, indem es die schwersten
Atome unter ungeheurem Energieaufwand und gréRter
Hitzeentwicklung sprengt.""’

Die Atomkernspaltung ist in der Tat ein fortwahrender
Zerstérungsprozess: da werden negative Atome mit
positiven Teilchen beschossen, wobei sie mehr Energie
abgeben, als die positiven Strahlen bendtigen wurden.
So wird buchstablich das Baugerist der Materie von
innen her zerstort. Die Alternative dazu ist die Kernfu-
sion durch Implosion, d. h. die kalte Umwandlung von
Wasserstoff in Helium. Ist dies nicht das Prinzip, nach
dem unsere Sonne arbeitet? Mit dem Verfahren der
Kernimplosion glaubte Schauberger das perpetuum
mobile der Natur gefunden zu haben. In einer zuklnfti-
gen Okologischen Kultur kénnte die Implosion als uni-
versales Bewegungsprinzip genutzt werden; dass der
Verbrennungsmotor auf lange Sicht keine Zukunft hat,
ist offensichtlich. Seit 1940 experimentierte Schauberger
mit scheibenférmigen Fluggeraten, die sich ohne Benzin
oder Ol bewegen konnten, "fliegenden Untertassen”, die
das Bewegungsprinzip der Forelle nachahmten. 1943
wurde er im KZ Mauthausen von den nationalsozialis-
tischen Machthabern zwangsverpflichtet, solche Flug-
scheiben zu bauen, von denen man sich wohl eine
Wende im Kriegsgeschehen erhoffte. Nach dem Krieg
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gelangten die Konstruktionsplane in die Hande der Am-
erikaner; Schauberger starb auf mysteriose Weise kurz
nach einem USA-Aufenthalt im Jahre 1958.

Viktor Schauberger hat mit der Implosion die héheren
geistigen Atomenergien entdeckt. In Wien soll ein Pro-
fessor Ehrenhaft errechnet haben, dass die Implosions-
krafte 127 mal starker sind als die Explosionskrafte. Was
hat die Menschheit bisher gehindert, diese ungeheuren
implosiven Krafte, dieses wahre perpetuum mobile der
Natur, gegrindet auf der sanften gewaltlosen Ver-
schmelzung der Atome, in 6konomisch sinnvoller Weise
zu nutzen? Warum werden Implosionsenergien nicht
wissenschaftlich erforscht? Die Antwort liegt klar auf der
Hand: eine Erforschung der Implosion wiirde das heute
gangige, materialistisch-mechanistische Weltbild der Na-
turwissenschaften buchstablich auf den Kopf stellen; das
Verstandnis der Implosion setzt eine geistige, ganzheit-
liche und organische Naturwissenschaft voraus, deren
Heraufkommen von maBgeblichen Kréaften in Wissen-
schaft und Forschung mit allen zu Gebote stehenden
Mitteln verhindert werden wird.

Die Levitationskraft der Tone

Eine Frage stellt sich dem ganzheitlich orientierten Na-
turforscher: Kénnen wir die der Natur innewohnenden
Levitationskrafte nutzen, um die Schwerkraft aufzuhe-
ben? Liegt in der bewussten und planmafigen Nutzung
der Natur-Levitationskrafte eine neue Antriebskraft ver-
borgen? Wie es scheint, kann auch die energetische
Verdichtung des Schalls eine Aufhebung der Schwer-
kraft bewirken. Indische Yogis besitzen angeblich die
Fahigkeit, durch Konzentration und Meditation ihre
Koérperschwere aufzuheben. Was geschieht dabei tat-
sachlich? Welche unbekannten, noch nicht erforschten
Weltkrafte sind hier am Werke? Von den Priestern des
Fernen Ostens wissen wir, dass sie durch Bundelung
verschiedener Tone in der Lage waren, schwere Fels-
brocken auf hohe Berge schweben zu lassen. Wir wir-
den solches vielleicht fur pure Phantasterei halten, wenn
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es nicht einen durchaus glaubwirdigen Augenzeugen-
bericht aus dem Jahre 1939 gabe, der ein solches Ge-
schehen deutlich und in allen Einzelheiten beschreibt.
Der schwedische Ingenieur Olof Alexandersson gibt in
den folgenden Worten den Bericht seines Landsmannes
Dr. Jarl wider, der sich in Tibet von der Levitationskraft
gebundelter Toéne unmittelbar Uberzeugen konnte:

"Dr. Jarl blieb einige Zeit dort, und dank der Freund-
schaft mit dem obengenannten Tibetaner lernte er viele
Dinge kennen, die vorher Auslander nicht gehért oder
beobachtet hatten. Eines Tages nahm ihn sein Freund
zu einem Platz in der Nahe des Klosters, wo sich eine
abschlissige Wiese ausdehnte, die in Nordwest von
hohen Felswanden begrenzt war. In einer Felswand, 250
Meter hoch, war ein Loch, als ware es ein Eingang zu
einer Hohle. (....) Mitten auf der Wiese, etwa 250 Meter
von der Felswand entfernt, befand sich eine glattge-
schliffene Felsplatte, in der wiederum eine Schale mit
einem Querschnitt von einem Meter und einer Tiefe von
15 cm ausgehauen war. In diese Schale wurde eben ein
grolRer Steinblock geschafft, der von Jakochsen heran-
geschleift worden war. (....) In einem Abstand von 63 m
von der Schale entfernt wurden dann 19 Musikinstru-
mente aufgestellt, und zwar in einem Viertelzirkel. (....)
Als der Steinblock auf seinem Platz war und alle 'Musi-
kanten' und Priester ihre Platze eingenommen hatten,
gab der Priester, der allein hinter der kleinen Trommel
stand, das Signal zur Eréffnung des Konzertes. Die klei-
ne Trommel hatte einen scharfen zerreilenden Laut, der
immer noch durch den Larm der anderen Instrumente
gehort wurde. Die Monche, die in der Reihe hinter den
Instrumenten standen, sangen unaufhérlich ein Gebet
oder Mantra, das von dem ohrenbetdubenden Larm fast
Ubertdnt wurde. Wahrend der ersten vier Minuten des
Trommelns und Blasens geschah nichts. Das Tempo der
Musik steigerte sich aber unaufhérlich, und plétzlich fing
der Steinblock an, sich hin- und herzuwiegen. Dann
schof’ er mit einer zunehmenden Geschwindigkeit hinauf
in die Hohe in Richtung Offnung an der Bergwand. Nach
3 Minuten landete er auf dem Absatz vor der Hohle.""?
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Tibetkenner haben des ofteren von einer solchen
Kunst der Steinbeférderung gehort, jedoch noch nie der-
artiges mit eigenen Augen gesehen. Nach dem Bericht
von Dr. Jarl konnten die Mdnche allein durch die Macht
ihrer Tone 5 bis 6 Steinblocke pro Stunde auf einer etwa
500 Meter weiten Flugbahn hinaufbeférdern. Haben wir
hier das Beispiel einer geheimen Priestertechnik vor
uns, die nicht nur in Tibet, sondern Gberhaupt im Alter-
tum weitverbreitet war? Dem Physiker mag die Erkla-
rung einfallen, dass ein schwingender und stark ver-
dichteter Tonmantel in seinem Inneren durchaus die
Schwerkraft aufzuheben vermag. Hier liegt vielleicht die
Lésung fir viele Ratsel der menschlichen Friihgeschich-
te: Wie errichteten die alten Agypter ihre Pyramiden?
Die Cheops-Pyramide besteht aus Steinblocken von
einem Gewicht von 2,5 Tonnen bis zu 15 Tonnen. Wie
bewegte man, ohne Hebel und Krane, solche Gesteins-
massen auf die Pyramidenspitze? Wie wurden die Me-
galith-Heiligtumer erbaut? Wie transportiete man die
tonnenschweren Steine von Stonehenge? Wurden dabei
Levitationskrafte angewendet, von denen wir heute kei-
ne Vorstellung mehr haben?
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Die theosophische Atomtheorie

der Materie ist man immer wieder auf jene

ratselhaften kleinsten Bestandteile des Seins ge-
stoRen, die man "Atome" nennt. Was sind Atome? Das
Wort leitet sich her von dem griechischen Wort atomos
und bedeutet das "Unteilbare". Unteilbar ist aber eigent-
lich nur der Geist. Es besteht daher die Notwendigkeit,
die Atome vom Geistigen her zu deuten. Es gibt in der
Esoterik einen anderen Begriff fir das Unteilbar-Eine,
namlich die "Monade". Inwieweit hangen Atome und
Monaden miteinander zusammen? Sind die Monaden-
Atome vielleicht die verborgenen Wurzelgrinde der sich
entwickelnden Geist-Materie, die in den Zyklen der
Evolution zu immer hdéheren Formen der Vergeistigung
hochstrebt? In unserer heutigen Zeit des Materialismus
im Zeichen des Kali-Yuga ist es notwendig, auf die
theosophische Atomtheorie hinzuweisen, wie sie von
den Mahatmas entwickelt und an Madame Blavatsky
weitergegeben wurde.

Die klassische Atomlehre stammt von dem griechi-
schen Philosophen Demokrit, der lehrte: "Die Natur
besteht aus Atomen, die im leeren Raum umherge-
schleudert werden."" Unter Atomen verstand er die
kleinsten unteilbaren Bestandteile des Seins, die er sich
durchaus als etwas Stoffliches, Festes, Undurchdring-
liches dachte. Seitdem der englische Physiker Ernest
Rutherford (1871-1937) die Atomkerne mit Alphateil-
chen bombardierte, um Aufschluss Uber den inneren
Aufbau der Atome zu gewinnen, war es mit der Doktrin
von der Unteilbarkeit des Atoms vorbei. Im Gegenteil ist
die Atomphysik seitdem immer tiefer in Regionen des
Nicht-Stofflichen, Unsichtbaren, Transmateriellen vorge-
drungen. Aber heute ist auch das Rutherford'sche Atom-
modell, das sich die subatomaren Teilchen wie kleine
Planeten vorstellt, die um einen Atomkern kreisen,
langst Uberholt. Streng genommen darf man von dem
Begriff "Teilchen" gar nicht sprechen. Denn heute wis-
sen wir, dass diese so genannten subatomaren "Teil-

Q uf der Suche nach der geistigen Wurzelsubstanz
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chen" nicht stoffliche Substanzen, sondern viel eher
dynamische Prozesse sind, die mit unbeschreiblichen
Geschwindigkeiten wirbelartige Bewegungen vollfiihren.

Fir eine esoterische Sichtweise des Atoms kommt
am ehesten die so genannte Wirbeltheorie des Atoms in
Frage, die von dem renommierten englischen Physiker
Lord Kelvin (1824-1907) begrindet wurde. In der Wir-
beltheorie des Atoms wird die Vorstellung, dass der
Materie eine stoffliche Substanz zugrunde liege, vollig
fallengelassen. Die Erkenntnis der uralten Yoga-Philo-
sophie, dass "Materie nichts als ein Wirbel von Energie
ist", findet in ihr eine neue und vor allem wissen-
schaftliche Bestatigung. Wahrend Albert Einstein mit
seiner beriihmten Formel E = mc? eine Aquivalenz von
Masse und Energie behauptete, geht die Wirbelatom-
theorie noch einen Schritt weiter, indem sie letztlich eine
Identitat von Materie und Energie herstellt — Materie ist
ihr zufolge nichts anderes als gefestigte, gleichsam
geronnene Energie. Die Elementarteilchen sind keine
festen Korper, wie Demokrit und Newton noch glaubten,
sondern Milliarden von unglaublich schnell rotierenden
Energiewirbeln, die durch die Schnelligkeit und stetige
Folge ihrer Bewegung beim Betrachter die lllusion von
Festigkeit und Undurchdringlichkeit erwecken.

Indem die Wirbelatomtheorie also auf eine "Entstoff-
lichung der Materie" hinauslauft, ist sie in besonderem
MaRe geeignet, einen Briickenschlag zwischen Physik
und Spiritualitat zu vollziehen. Die beiden Autoren David
Ash und Peter Hewitt haben in ihrem Buch Wissenschaft
der Gotter aufgezeigt, dass die Wirbeltheorie des Atoms
nicht nur die beiden Hauptstrange der modernen Physik,
die Relativitatstheorie und die Quantenphysik, miteinan-
der verséhnen kann, sondern selbst in der Lage ist,
"okkulte" Phamomene wie Bilokation, Translokation,
Materialisation, UFO-Sichtungen, Geister- und Mariener-
scheinungen schlissig zu erklaren vermag. Daruber
hinaus gibt uns die Wirbelatomtheorie einen Schlissel
zum Verstandnis einer transzendenten Realitat, die
jenseits der uns bekannten Grenzen von Raum und Zeit
liegt. Es gibt namlich, dieser Theorie zufolge, subato-
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mare Energiewirbel, die sich schneller bewegen als die
Lichtgeschwindigkeit. Da es im Einstein-Universum ein
"schneller als das Licht" nicht gibt, weisen diese Uber-
schnellen Energiewirbel auf eine "jenseits" unserer Er-
fahrungswirklichkeit liegende "superphysikalische Reali-
tat" hin. Die beiden Autoren fihren ihren Gedanken fol-
gendermal3en aus:

"Wenn in einem Materieteilchen die Wirbelbewegung
in Lichtgeschwindigkeit stattfindet, kdnnen wir uns das
Teilchen als winzigen Feuerball ausmalen, eine Spirale
mit der Geschwindigkeit des Lichts. Aber ware der
Wirbel immer auf die Lichtgeschwindigkeit begrenzt?
Koénnte in ihm die Bewegung auch schneller sein? Wir
haben Energie mit Bewegung gleichgesetzt. Ist alle Be-
wegung an die Grenze der Lichtgeschwindigkeit ge-
bunden? (....) Wenn die Bewegung eine schnellere Ge-
schwindigkeit haben kann, kénnte ein vollig anderer Typ
von Energie auftreten. Diese konnten wir als Super-
Energie bezeichnen. Energie und Super-Energie waren
unterschiedlich in ihrer Substanz. Bewegung in Lichtge-
schwindigkeit kénnte als Substanz der Energie in der
physikalischen Welt bezeichnet werden. Die Substanz
von Super-Energie ware Bewegung in hoherer Ge-
schwindigkeit. Super-Energie kdnnte sich durchaus wie
Energie verhalten. Zum Beispiel konnte es Wirbel von
Super-Energie geben, Materieteilchen vergleichbar, und
Wellen von Super-Energie, vergleichbar mit Licht. Ge-
meinsam konnten sie eine superphysikalische Realitat
bilden.""*

Hier ndhern wir uns einer spirituellen Hyperphysik,
die eines Tages an die Stelle der bisherigen materialis-
tischen Stoffes-Physik treten wird. Durch die Nutzung
von Super-Energie und den Zugriff auf eine super-
physikalische Realitdt wirde sie ungeahnte Moglich-
keiten einer technischen Weiterentwicklung bieten — bis
hin zu interstellarer Raumfahrt und Reisen durch Raum
und Zeit. Es lohnt sich, die Aussagen der grof3en Phi-
losophen, Mystiker und Esoteriker mit denen der Phy-
siker zu vergleichen — man wird finden, dass sie in vielen
Punkten einander entsprechen. So wird heute allgemein
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anerkannt, dass mit der "Urexplosion" die Zeit Uberhaupt
erst entstanden sei. Dies aber sagte schon vor fast 2500
Jahren Platon (427-347 v. Chr.) in seinem Dialog
Timaios: "So entstand denn also die Zeit zugleich mit
der Welt, damit beide, zugleich ins Leben gerufen, auch
zugleich wieder aufgeldst wirden ...."

Mit der Materie ist die Zeit so eng verbunden, dass
sie nur mit ihr zusammen entstehen konnte und mit ihr
auch vergehen wird. Nichts anderes sagt Albert Einstein,
indem er seine Relativitdtstheorie zusammenfasste in
dem einen Satz: "Entferne Materie aus dem Universum,
und du entfernst auch Raum und Zeit". Die Mystiker
wissen aber auch, dass es jenseits der Materie eine
Wirklichkeit gibt, und dass ein geheimer transzendenter
Quellort existiert, dem Raum und Zeit entspringen. Aus
diesem Mystiker-Wissen miissen wir schépfen, wenn wir
das Wesen der Materie ergriinden und das Geheimnis
des Atoms erkennen wollen. Eine spirituelle Hyperphysik
wird eines Tages an die Stelle unseres begrenzten
Wissens uber Struktur und Aufbau des Universums tre-
ten, und aus ihr wird eine Hypertechnik mit ungeahnten,
phantastischen Moglichkeiten hervorgehen.

Der theosophische Pfad, wie er uns von den Mahat-
mas gewiesen wurde, enthalt auch grundlegende Ein-
sichten in das Wesen des Atoms. Im Jahre 1888, als die
Geheimlehre von H. P. Blavatsky erschien, galt die Un-
teilbarkeit des Atoms noch als unbestreitbar. Es ent-
sprach dem damaligen materialistischen Zeitgeist, dass
man sich die Atome als feste, unteilbare Substanzen
dachte; denn mit der Teilbarkeit des Atoms wirde sich ja
die Materie gewissermalfen in Nichts auflésen. In dieser
Hochblltezeit des Materialismus, am Ende des 19.
Jahrhunderts, postulierte die Geheimlehre bereits die
Teilbarkeit des Atoms und das Vorhandensein subato-
marer Teilchen, die ihrerseits wieder beliebig oft teilbar
sind. Behauptet wurde also eine unendliche Teilbarkeit
des Atoms und seiner Untersubstanzen ad infinitum, und
damit der lllusions-Charakter der Materie tberhaupt. Ich
zitiere aus Band 1 der Geheimlehre: "Das Atom ist elas-
tisch, folglich ist das Atom teilbar, und muss aus Teil-

194



URALTE WEISHEIT — NEU ENTDECKT

chen oder Unteratomen bestehen. Und diese Unterato-
me? Sie sind entweder nicht-elastisch, und in einem
solchen Fall sind sie dynamisch ohne Bedeutung; oder
sie sind auch elastisch, und in diesem Falle sind sie
ebenfalls der Teilbarkeit unterworfen. Und so fort ins
Unendliche. Aber die unendliche Teilbarkeit der Atome
I6st die Materie in einfache Kraftcentren auf, d.h. sie
schlieRt die Moglichkeit aus, die Materie als objektive
Substanz vorzustellen.“"

Indem die esoterische Geheimlehre die Mdglichkeit
der Atomteilung behauptete, war sie ihrer eigenen Zeit
wieder einmal meilenweit voraus. In der Tat, so etwas
wie eine feste Substanz von Materie gibt es nicht. Vor
allem aber gilt es festzustellen, dass die Atome ihrem
Wesen nach etwas zutiefst Geistiges sind. In der
esoterischen Philosophie sprechen wir daher auch von
Atomseelen. Denn es gibt keine "tote Materie" im Uni-
versum; alles ist bewusst. Die Atomseelen sind daher in
erster Linie als Bewusstseinsfunken zu denken. "Jedes
elementare Atom", sagt die Geheimlehre, "ist (....) eine
Seele: nicht notwendigerweise eine entkdrperte Seele,
sondern ein Jiva, wie die Inder ihn nennen, ein Centrum
potentieller Lebenskraft, mit darinnen verborgener In-
telligenz, und, im Falle von zusammengesetzten Seelen,
eine intelligente aktive Intelligenz, von der héchsten bis
zur niedrigsten Stufe, eine Form, die aus starkeren oder
schwacheren Differentiationen zusammengesetzt ist.
(....) Alle diese Atomseelen sind Differentiationen aus
der Einen, und stehen in derselben Beziehung zu ihr,
wie die goéttliche Seele, Buddhi, zu ihrem beseelenden
und untrennbaren Geiste, zu Atma.“"®

Das Atma, das géttliche Selbst, ist als das geistige
Uratom zu bezeichnen; es bildet Zentrum und Ursprung
aller anderen Atome. Annie Besant schreibt in ihrem
Buch Uralte Weisheit. "Die Kraft des Logos, eine Wirbel-
bewegung von unvorstellbarer Geschwindigkeit, 'bohrt
Locher in den Raum’, in diese Wurzel des Stoffes, und
ein solcher Wirbel von Leben, eingeschlossen in ein
Hautchen von Wurzelmaterie, ist das Uratom des Uni-
versums. Diese Uratome und ihre Zusammenballungen

195



PRISMA DER THEOSOPHIE

bilden, Uber das ganze Universum zerstreut, die ver-
schiedenen Unterabteilungen des Geist-Stoffes der
héchsten oder siebenten Ebene. Die sechste Ebene wird
von einem Teil der zahllosen Myriaden dieser Uratome
gebildet, der in den dichtesten Zusammenballungen
seiner eigenen Ebene eine Wirbelbewegung erzeugt; die
zu diesem Teil gehdrenden Uratome werden, einge-
schlossen in Spiralen der dichtesten Verbindungen der
siebenten Ebene des Geist-Stoffes, zu den feinsten
Einheiten — den Atomen — der sechsten Ebene. Diese
Atome der sechsten Ebene und ihre zahllosen Verbin-
dungen bilden die Unterabteilungen des Geist-Stoffes
der sechsten Ebene. Atome der sechsten Ebene bringen
dann wieder ihrerseits in den dichtesten Zusammen-
ballungen ihrer eigenen Ebene Wirbel hervor und wer-
den, von diesen Anhaufungen als begrenzenden Wallen
umgeben, zu den feinsten Einheiten — den Atomen — des
Geist-Stoffes der fiinften Ebene. Diese Atome der finf-
ten Ebene und ihre Verbindungen bilden ihrerseits
wieder die Unterabteilungen des Geist-Stoffes der finf-
ten Ebene. Dieser Vorgang wiederholt sich nacheinan-
der bei der Bildung des Geist-Stoffes der vierten, dritten,
zweiten und ersten Ebene.“"’

Der Zuhorer wird dies vielleicht besser verstehen,
wenn er sich die Atome der flinften Ebene als Atma
denkt, die der vieren Ebene als Atma, gehdllt in feinste
Buddhi-Materie, die der dritten Ebene als Atma, gehdllt
in Schleier von Buddhi- und Manas-Materie, die der
zweiten Ebene schliellich als Atma-Atome, die von
Schichten von Buddhi-, Manas- und Kama-Materie um-
geben sind; die Atome der untersten Ebene tragen
zusatzlich noch eine Hiulle von dichtstofflicher Sthula-
Materie. Nur die duRerste Materie ist jeweils aktiv, aber
die inneren Arten sind latent vorhanden und bereit, auf
dem nach aufwarts fuhrenden Entwicklungsbogen in
Tatigkeit zu treten. Der Ausdruck "Geist-Stoff* deutet an,
dass es so etwas wie "tote Materie® nicht gibt, dass viel-
mehr alles lebendig ist, bis in die kleinsten Bestandteile
hinein. Das Atma selbst ist gewissermalfien das Uratom,
das Atom aller Atome, die allem zugrunde liegende
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feinste Substanz. Von dem Gedanken des Atma als der
goéttlichen Geistsubstanz muss jede spirituelle Atomtheo-
rie ausgehen. Die Atma-Atome sind gleichsam gottliche
Urfunken. Und sie streben danach, sich in den Zyklen
der Welt-Evolution standig hochzuentwickeln.

In den atomaren Bewusstseinsfunken liegt ein gro-
Res Potential an Entwicklungsmoglichkeit beschlossen.
Atome sind werdende Gotter. Deshalb sagt auch der
Esoterische Katechismus: "Jedes Atom wird zu einer
sichtbaren zusammengesetzten Einheit (einem Molekail),
und einmal in die Sphare der irdischen Thatigkeit
gezogen, wird die monadische Wesenheit durch das
Mineral-, Pflanzen- und Tierreich hindurchgehend zum
Menschen."'® Die Monaden, ein urspriinglich von Leibniz
gebrauchter Begriff, der spater in den Wortschatz der
esoterischen Geheimwissenschaft (bergegangen ist,
sind die Seelen der Atome. Wann immer eine Monade
sich in eine stoffliche Form kleiden will, braucht sie dazu
ein Gewebe aus Atomen. Die Atome kdnnen — je nach
Ebene — aus atmischer, buddhischer oder, auf unterster
Ebene, aus materieller Substanz bestehen.

Beim Uratom ist das Atma die Substanz, die Monade
das beseelende, belebende und durchgeistende Prinzip.
Das atmisch-monadische Uratom befindet sich, umge-
ben von groberen Hullen, im Inneren der Atome; es ist
der goéttliche Funke in allen Dingen, "Im Inneren der
Atome" bedeutet nicht ein raumliches Inneres. Das
Atma-Atom ist nicht der rdumliche Atomkern, sondern
vielmehr das spirituelle Kernatom, das sich im Laufe der
Aonen zu einem Gott auswachsen wird. Im Esoterischen
Katechismus heildt es auch: "Gott, Monade und Atom
sind die Entsprechungen von Geist, GemUt und Koérper
(Atma, Manas und Sthula Sharira) im Menschen""® Von
Gott gehen die Monaden aus, und in Gewebe von
Atomen hillen die Monaden sich ein, wenn sie eine
stoffliche Form annehmen wollen. So ist das ganze
Weltenall, vom kleinsten Atom bis zum hochsten Plane-
tengeist, angeflllt von sich entwickelnden Monaden. Wie
es in einem Mantra sehr schon gesagt wird:
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O verborgenes Leben, das in jedem Atome schwingt;
O verborgenes Licht, das in jedem Geschépfe erstrahlt;
O verborgene Liebe, die Alles in Einheit umschliel3t:
Mbge ein jeder, der sich eins mit dir fiihlt,

Wissen, dass er eins mit jeden anderen ist.
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Der Yoga des Zeitreisens

durch Raum und Zeit in unbegrenztem Malie mdglich

sind, auch ruckwarts in der Zeit, in die Vergangenheit,
oder Fliige durch den Raum mit Uberlichtgeschwin-
digkeit. Leider bewegt sich unser derzeitiges physika-
lisches Weltbild immer noch in derart engen Grenzen,
dass solche Fragen als nicht zu beantworten gelten.
Alles wird darauf ankommen, das gegenwartige phy-
sikalische Weltbild zum Ganzheitlichen, Spirituellen,
Ubersinnlichen zu erweitern, die Ergebnisse der moder-
nen Physik mit den Erfahrungen der Mystiker aller Zeiten
zusammen zu bringen — denn nur dann werden wir in
der Lage sein, zentrale Begriffe wie "Raum" und "Zeit",
"Energie" und "Materie" so umfassend zu verstehen,
dass auch die Technik des Raum- und Zeitreisens be-
greiflich wird.

Kritisiert wird nicht die moderne wissenschaftliche
Physik an sich, soweit ihre Erkenntnisse auf exakter
Forschung beruhen, sondern nur ihre manchmal allzu
engen Grenzen. Sollte es, um nur ein Beispiel zu nen-
nen, wirklich nur eine Vierte Dimension geben und nicht
noch eine Flinfte — oder gar noch héhere Dimensionen?
Sollte wirklich der "Zeitpfeil" an allen Stellen des Uni-
versums nur vorwarts laufen und nicht an manchen auch
rickwarts? Und gelten die uns bekannten "physikali-
schen Gesetze" denn tatsachlich fur alle Regionen des
Universums (kennen wir dieses denn Uberhaupt?) und
fur alle Universen, die es geben mag? Und kénnte es
nicht irgendwo im Universum bisher unbekannte Natur-
krafte geben, die wir als "okkult", "Ubersinnlich" usw.
bezeichnen, bloR weil wir sie noch nicht kennen?

Es lohnt sich, die Aussagen der groRen Philosophen,
Mystiker und Esoteriker iber das Thema Raum & Zeit
mit denen der Physiker zu vergleichen — man wird fin-
den, dass sie in vielen Punkten einander entsprechen.
So wird heute allgemein anerkannt, dass mit der "Urex-
plosion" die Zeit Uberhaupt erst entstanden sei. Dies

I mmer wieder wird die Frage aufgeworfen, ob Reisen
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aber sagte schon vor fast 2500 Jahren der Philosoph
Platon (427-347 v. Chr.) in seinem Dialog Timaios: "So
entstand denn also die Zeit zugleich mit der Welt, damit
beide, zugleich ins Leben gerufen, auch zugleich wieder
aufgelost wirden ...."

Mit der Materie ist die Zeit so eng verbunden, dass
sie nur mit ihr zusammen entstehen konnte und mit ihr
auch vergehen wird. Nichts anderes sagt Albert Einstein,
indem er seine Relativitdtstheorie zusammenfasste in
den einen Satz: "Entferne Materie aus dem Universum,
und du entfernst auch Raum und Zeit". Die Mystiker
wissen aber auch, dass es jenseits der Materie eine
Wirklichkeit gibt, und dass ein geheimer transzendenter
Quellort existiert, dem Raum und Zeit entspringen. Aus
diesem Mystiker-Wissen miissen wir schépfen, wenn wir
die Mdglichkeit von Reisen durch Raum und Zeit er-
ortern wollen. Eine spirituelle Hyperphysik wird eines
Tages an die Stelle unseres begrenzten Wissens Uber
Struktur und Aufbau des Universums treten, und aus ihr
wird eine Hypertechnik mit ungeahnten, phantastischen
Moglichkeiten hervorgehen. Denn Zeitreisen sind mog-
lich — allerdings nur dem vollendeten Adepten, dem
Yogi, der Herr tiber die Materie geworden ist.

Zeitreisen im Einstein-Universum?

Zunachst einmal wollen wir uns fragen, ob und inwieweit
die herkdbmmliche wissenschaftkiche Physik, im Sinne
Albert Einsteins, die Moglichkeit von Zeitreisen zulasst.
Gibt es Zeitreisen im Einstein-Universum? Die Antwort
hierauf wird wohl eine Enttauschung sein:

Einsteins Modell des Universums — auf der Grundla-
ge der Allgemeinen und Speziellen Relativitatstheorie —
l&sst die Moglichkeit von Zeitreisen nur in seltenen
Ausnahmefallen zu. Bei sehr hohen Geschwindigkeiten,
die sich der Lichtgeschwindigkeit anndhern, treten Pha-
nomene der Zeitdilatation auf, die es dem Reisenden im
Prinzip ermdglichen, in die Zukunft zu reisen. Dasselbe
Phanomen wuirde sich auch im Inneren eines sehr
starken Gravitationsfeldes einstellen. Aber damit ist im
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Grunde nicht viel gewonnen, denn es wirde eine Reise
ohne Wiederkehr sein. Zeitreisen in die Vergangenheit
gestalten sich im Einstein-Universum namlich ungleich
schwieriger; ja sie gelten als ausgeschlossen, aul3er in
so extremen Ausnahmefallen wie im Inneren eines
"Schwarzen Loches" oder im Umkreis eines (auch flr
interstallare Reisen geeigneten) "Wurmloches".

Die "Schwarzen Lécher" — der Ausdruck wurde zuerst
1969 von dem amerikanischen Physiker John Wheeler
gebraucht — gehdéren wohl zu den unheimlichsten Be-
wohnern des Weltalls. Auf Grund ihrer extrem hohen
Massedichte und Gravitationskraft verschlingen sie
Materie, die in ihrem Schlund "verschwindet", ohne dass
man weil3, wohin. Tausend Ratsel gibt das Mysterium
des Schwarzen Loches auf. Warum gibt es sie? Wie
sind sie entstanden? Und was ist "am anderen Ende"
der Schwarzen Lécher? Wissenschaftler der US-Raum-
fahrtbehdrde haben erst unlangst Uber ihren Satelliten
ASCA beobachtet, wie hoch erhitztes Gas in der 100
Millionen Lichtjahre entfernten Galaxie NGC 3516 auf
Nimmerwiedersehen "verschwand" — den Forschern
zufolge sei die Materie mit einer Geschwindigkeit von 10
Millionen Kilometern pro Stunde angezogen worden. So
arbeiten Schwarze Locher .....

Aber Schwarze Loécher sind nicht nur Materiever-
schlinger. Auf Grund ihrer extremen Schwere sind sie
auch in der Lage, die vierdimensionale Raumzeit derart
zu "verbiegen", dass raumliche Entfernungen an diesen
Stellen dicht zusammenricken. Ein Schwarzes Loch be-
findet sich sozusagen auf dem Grund eines unendlich
tiefen vierdimensionalen Trichters, der die stark ge-
krimmte Raumzeit extrem nach unten zieht.

Mit anderen Worten: Es stellt sich hier die Frage, ob
Schwarze Lécher als Hilfsmittel fur Reisen durch Raum
& Zeit, d.h. fur interstellare Raumflige und fur Zeitreisen
—in die Vergangenheit oder Zukunft — verwendet werden
kénnen. So meint auch der beriihmte Physiker Stephen
W. Hawking (geb. 1942): "Doch inzwischen hat man im
Rahmen der Allgemeinen Relativitatstheorie plausiblere
Raumzeiten entdeckt, die Zeitreisen zulassen. Eine be-
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findet sich im Inneren eines rotierenden Schwarzen
Loches."® Aber selbst wenn es im Schwarzen Loch eine
"Zeitreisezone" gabe — welcher Reisende koénnte sie
denn nutzen, da er doch schon beim Uberschreiten des
berlchtigten "Ereignishorizonts" von den gewaltigen
Gezeitenkraften zerreiben wirde?

"Wurmlécher" sind keine Erfindung von Science-Fic-
tion-Autoren, sondern dirfen sich einer viel vorneh-
meren Herkunft rihmen. 1935 haben Albert Einstein und
Nathan Rosen in einem Artikel nachgewiesen, dass es
in Zonen besonders starker Raumzeitkrimmung Ver-
bindungsbricken von einem Ort des Universums zu
einem anderen geben misse — sozusagen Abkirzungen
durch den Hyperraum, die den langen Weg auf der
gekrimmten Oberflache des Raumes einsparen helfen.
Mit diesen Einstein-Rosen-Brucken, wie man sie auch
nennt, kénnte man durchaus interstellare Raumfahrt
betreiben, unter der Voraussetzung freilich, dass das
Wurmloch in sich stabil bleibt, was nur durch einen
stédndigen Zufluss von "negativer Energie" geschehen
kann. Alles in allem ein recht schwieriges Unterfangen.

Einen regelrechten Zeittunnell, der in die Vergan-
genheit fihrt, kbnnte man evtl. mit Hilfe eines Wurm-
loches herstellen, dessen Ausgang sich in der Nahe
eines superschweren Neutronensternes befindet. Paul
Davies, theoretischer Physiker an der Macqarie-Uni-
versitat Sydney, hat sich Gedanken (ber eine solche
"Wurmloch-Zeitmaschine" gemacht, deren Prinzip er wie
folgt schildert: "Um das Wurmloch fiir Zeitreisen einzu-
richten, kénnte eine seiner Offnungen in die Nahe der
Oberflache eines Neutronensterns geschleppt werden.
Die gewaltige Schwerkraft des Sterns wurde die Zeit in
der N&he der Offnung so verlangsamen, dass allmé&hlich
ein deutlicher Zeitunterschied zwischen den Enden des
Wurmlochs entstiinde. Wenn dann beide Offnungen an
einem passenden Ort im Weltraum geparkt wirden, blie-
be diese Zeitdifferenz dauerhaft bestehen."”’

Zeitreisen im Einstein-Universum sind also nur be-
dingt maoglich, ja im Regelfall sogar ausgeschlossen, da
sich auch in Einsteins vierdimensionaler Welt der "Zeit-
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pfeil" immer nur vorwarts bewegt, von der Vergangen-
heit in die Zukunft, und eine Umkehrung nicht so ohne
weiteres zulasst. Aber muss dies wirklich so sein? Viel-
leicht gibt es ja auch Alternativen zum Einstein-Uni-
versum, die Phanomene wie Flige mit Uberlichtge-
schwindigkeit, Reisen durch Raum und Zeit und andere
Grenzbereiche der Physik viel eher als mdglich er-
scheinen lassen?

Es war der geniale Mathematiker Kurt Gddel, der im
Jahre 1949 auf der Grundlage der Allgemeinen Relativi-
tatstheorie ein neues Modell der Raumzeit entwarf, das
Zeitreisen — auch in die Vergangenheit — ausdrlcklich
zulasst. Kurt Godel stellte sich ein Universum vor, das
nicht expandiert, sondern rotiert — das Universum ware
dann ein gigantischer vierdimensionaler Zylinder, der
sich unablassig um seine eigene Langsachse dreht. In
diesem rotierenden Universum wird jede Zeitgerade zur
geschlossenen Zeitschleife; und wer schneller als die
Raumzeit selbst in Richtung der Rotation vorwartsgeht,
wird erst in die Zukunft, dann in die Vergangenheit und
schlieBlich zu seinem urspringlichen Ausgangspunkt
wieder zuriickkommen. Es ist ahnlich, als ob man die
Erde in einer Richtung umrundete — man kehrt, auf
Grund der Kugelkrimmung der Erde, zuletzt wieder zu
seinem Ausgangspunkt zurlck. So lauft in Godels Uni-
versum letztlich alles auf eine endlose lteration hinaus;
Vergangenheit, Gegenwart und Zukunft existieren syn-
chron und gehen ineinander Uber. Wir haben hier ein
Modell des Universums vor uns, in dem Zeitreisen in je-
de beliebige Richtung voéllig im Einklang mit den phy-
sikalischen Gesetzen stehen. Nur eine andere Konse-
quenz hat die Godel'sche Theorie der Raumzeit auch:
eine "Urexplosion" hatte es nach ihr nie gegeben .....

Halten wir also als bisheriges Ergebnis fest: Nicht die
traditionelle Physik im Sinne Einsteins, sondern nur eine
spirituelle Hyperphysik, die auf die Erfahrungen der Mys-
tiker zuriickgreift und auch einen Begriff der Transzen-
denz anerkennt, wird in der Lage sein, ein ins Geistige
erweitertes Weltbild zu liefern, das auch die logischen
und naturphilosophischen Voraussetzungen fir Zeitrei-
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sen beinhaltet. In der Sicht einer solchen Hyperphysik
gibt es im wesentlichen drei Voraussetzungen fir Zeit-
reisen, und diese sind: 1. die Subjektivitat von Raum und
Zeit; 2. Der Aion als der mystische Zeitkorper; 3. der
synchrone, nicht lineare Charakter der Zeit.

Die Subjektivitdt von Raum und Zeit

Vor allem die Vorstellung, dass "Raum" und "Zeit" ob-
jektive GroRen seien, die den Dingen "an sich" anhaf-
teten, gehoért zu den Glaubensbekenntnissen der tradi-
tionellen, Newtonschen Naturwissenschaft. Aber auch
dies Grundaxiom ist, wie so manches andere Dogma der
Wissenschaft, arg ins Wanken gekommen. Nichts an
den Gegebenheiten Raum und Zeit ist wirklich objektiv.
Es handelt sich vielmehr um subjektive Bewusstsseins-
inhalte des menschlichen Geistes, ja letztlich des Welt-
geistes, der sich seine eigenen multidimensionalen
Raumzeitwelten erschafft, um sich in ihnen selbst zu
verwirklichen.

Auch sind Raum und Zeit so innig miteinander ver-
woben, dass man beide schlechterdings nicht voneinan-
der trennen kann, sondern vielmehr von einer in sich
homogenen Raumzeit reden sollte — von einem ein-
heitlichen Raumzeitkontinuum. Und dieses ist nur die
nach Aullen projizierte Form unseres eigenen inneren
Bewusstseinskontinuums!

Raum und Zeit sind Funktionen des Geistes, nicht
der Materie. Es ist der Geist, der sich seine eigene Zeit
erschafft, einen geschlossenen Zeitraumkérper, und
dieser erbildet sich dann seinen Raum, sodass ein
Raumzeitkontinuum entsteht — Innen und Aufien. Der
Raum wiederum, aus dem Scholie der Zeit geboren,
erschafft sich seine eigene "Materie", die ebenfalls nicht
"an sich" existiert, als etwas Objektives, sondern nur
eine Funktion des Raumes darstellt. Die Subjektivitat,
Relativitdt und Aufeinanderbezogenheit von Raum und
Zeit sind der wesentliche Grundpfeiler einer spirituellen
Hyperphysik, die eines Tages vielleicht an die Stelle der
gegenwartigen materialistischen Stoffphysik treten wird.
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In der klassischen Physik wurde noch daran ge-
glaubt, dass die Zeit "absolut", d.h. unabhangig von den
Dingen und Vorgangen, ablaufe. Bei Annaherung an
aullerordentlich hohe Geschwindigkeiten — nahe der
Lichtgeschwindigkeit — beginnt sich jedoch eine enge
Analogie zwischen Raum- und Zeitkoordinaten auszu-
wirken, und zwar derart, dass der zeitliche Abstand zwi-
schen zwei Ereignissen nicht mehr "absolut" gemessen
werden kann, sondern in Abhangigkeit vom Bewe-
gungszustand des messenden Beobachters steht.

In der Relativitdtstheorie wird davon ausgegangen,
dass es fur eine bestimmte Klasse von Ereignispaaren
grundsatzlich unentscheidbar ist, ob A friiher war als B
oder umgekehrt. Und im mikrophysikalischen Bereich —
das heilt, im atomaren Geschehen — wird zwar eine
einsinnig verlaufende Zeit angenommen, doch lassen
bestimmte Griinde vermuten, dass es in den allerklein-
sten Dimensionen keinen stetigen Zeitablauf mehr gibt;
ja es wird sogar eine gelegentliche wirkliche "Zeitum-
kehr" bei Elementarprozessen fur nicht ausgeschlossen
gehalten ....

Aion — der mystische Zeitkorper

Man muss zwei verschiedene Zeit-Qualitdten voneinan-
der unterscheiden — Aion und Chronos, die Ewigkeits-
Zeit und die kosmische Zeit. Die kosmische Zeit ist die
stets rhythmisch verlaufende, in Vergangenheit, Gegen-
wart und Zukunft gegliederte Ereignis-Zeit, die Zeit in-
nerhalb eines gegebenen Raumzeit-Kontinuums. Alle
Zeit im Bereich unserer unmittelbaren sinnlichen Erfah-
rung ist Chronos-Zeit.

Im Gegensatz dazu bedeutet Aion die unendliche
Zeit, Ewigkeit, das Ewigwahrende — der Uberweltliche,
zeitfreie, mystische Raum, dem alle Zeit entspringt. Aion
ist der Quell aller Zeiten und das ewige Zugleichsein
aller Zeiten, das Ewige Jetzt im standigen Hervorbringen
seiner selbst. Aion ist der mystische Zeitkodrper, und die
Chronos-Zeit ist im Aion enthalten. In der altpersischen
Zarathustra-Religion wurde die Aion-Sphare mit dem
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Begriff Zervana akarana bezeichnet — die Region der
Unendlichkeit und des Lichts.

Diese mystische Sphare der Unendlichkeits-Zeit, in
der alle Zeiten zusammenfallen, hatte gewiss auch der
Mystiker Angelus Silesius (eigentl. Johann Scheffler,
1624-1677) im Sinn gehabt, als er in seinem Cheru-
binischen Wandersmann schrieb:

Ich selbst bin Ewigkeit, wenn ich die Zeit verlasse
Und mich in Gott und Gott in mich zusammenfasse.??

Was bedeutet es, die Zeit zu verlassen und in die
Sphare der Ewigkeit einzutreten? Abgesehen davon,
dass Angelus Silesius hier ganz eindeutig einen mys-
tischen Akt anvisiert, muss diese Frage auch jeden in-
teressieren, der sich mit der Thematik des Zeitreisens
beschaftigt!

Den alten Griechen galt Aion auch als ein Gott. Ur-
springlich war er ein persischer Ewigkeitsgott, Zervan
genannt, dem es gelang, in die spatantike hellenistische
Welt des Mittelmeers einzudringen. In Alexandria gab es
gar einen Kult des Aion, dessen Geburtstag am 6. Ja-
nuar gefeiert wurde. In Zauberpapyri wird ein Gott mit
Léwenhaupt erwahnt, um dessen Leib sich eine Schlan-
ge windet; er heildt Aion und wird "grenzenlos" genannt.
Aber Aion ist nicht bloR ein Mythos, sondern eine mys-
tische Tatsache und eine transzendentale Realitat; nicht
blok ein Gott, sondern ein hyperphysikalischer Wirk-
lichkeits-Raum, von entscheidender Bedeutung flr die
Erweiterung unseres physikalischen Weltbildes und fur
den Yoga des Zeitreisens.

In der Hermetik, einer uralten a&gyptisch-abendlandi-
schen Einweihungstradition, die auf den legendaren
Hermes Trismegistos — den "Dreimalgréfiten" Hermes —
zurickgeht, wird vom Aion als einer mystischen Zeit-
sphare gesprochen, die sich oberhalb des Kosmos
ausdehnt, aber den Kosmos mit allem Belebten darin in
sich beschlie3t. Der Aion ist hier kein Gott, auch nicht
der oberste aller Goétter, sondern als Behaltnis der
transzendentalen Ewigkeits-Zeit eine Emanation Gottes.
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Fir eine spirituelle Hyperphysik kunftiger Tage sind
die naturphilosophischen Konzepte der Hermetik von
groRer Bedeutung; deshalb soll hier einmal der be-
treffende Abschnitt Gber den Aion aus den hermetischen
Lehrtexten zitiert werden: "Gott ist also der Urquell aller
Dinge, und der Aion die Wirkmacht Gottes, das Werk
des Aion ist der Kosmos, der geworden ist, aber im-
merzu ins Werden kommt durch das Wirken des Aion.
Daher kann der Kosmos nicht vernichtet werden, denn
der Aion ist unzerstdrbar. Noch wird irgendwann der
Kosmos untergehen, denn der Kosmos ist umgeben von
dem Aion. Und der Aion erlegt auch der Materie eine
Ordnung auf, indem er Unsterblichkeit und Dauer-
haftigkeit in die Materie legt. Denn der Dinge Werden ist
ein zweifaches: Die Dinge, die da im Himmel geschaffen
werden, sind unwandelbar und unzerstérbar; aber
diejenigen, welche hier auf Erden erzeugt werden, sind
wandelbar und dem Untergang geweiht. Der Kosmos
hangt demnach ab von dem Aion; und dieser von Gott;
der Seinsgrund des Aion ist Gott, und der Seinsgrund
des Kosmos ist der Aion."* Ein erweitertes Natur- und
Kosmosverstandnis, auch ein erweitertes Zeitverstand-
nis, ist mit diesen Ausfiilhrungen gegeben. Und vielleicht
wird eines Tages die Wissenschaft — insbesondere die
Physik — aus dem Quellborn dieser uralten esoterischen
Weisheitstraditionen schoépfen, um das Zeitlose und
Ewig-Wahre darin in das eigene Erkenntnis-Streben
einzubeziehen.

Die synchrone Auffassung der Zeit

Fur die Linearitat der Zeit scheint zunachst die unmittel-
bare sinnliche Anschauung zu sprechen, ja sie scheint
den schlagendsten Beweis dafur liefern zu wollen, dass
an der linearen Anfolge von Vergangenheit, Gegenwart
und Zukunft nichts zu andern ist. Uberall in der Natur
sehen wir ein Friher und Spater, ein Vorher und Nach-
her, wir sehen Aktion und Reaktion, Tat und Tatfolge.
Aus der Saat entspringt die Ernte, aus dem Samen das
Gewachs, und all das vollzieht sich in einer festen zeit-
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lichen Folge, die unbeirrbar einer Zeitgeraden zu folgen
scheint.

Es ist also die sinnliche Anschauung, die uns an die
Linearitat der Zeit glauben lasst — dieselbe sinnliche
Anschauung, die uns die Erde als eine flache Scheibe
erscheinen lasst und die sich eine Vierte Dimension
schlechterdings nicht vorzustellen vermag. Aber die
lineare Zeit, die uns so unmittelbar vor Augen tritt — das
ist ja nur die Chronos-Zeit, die kosmische Zeit, Ereignis-
Zeit, gegliedert in die drei Zeitdimensionen Vergangen-
heit / Gegenwart / Zukunft, nicht aber die mystische
Aion-Zeit, die wesentlich durch Gleichzeitigkeit, Syn-
chronizitat, gekennzeichnet ist. Die Dreigliedrigkeit der
Ereignis-Zeit hat einer unserer Klassiker, der Dichter
Friedrich Schiller (1759-1805), sehr schén in folgendem
Vers ausgedrickt:

Dreifach ist der Schritt der Zeit:

Zbgernd kommt die Zukunft hergezogen,
Pfeilschnell ist das Jetzt entflogen,

Ewig still steht die Vergangenheit.**

Hieraus wird auch offenbar, dass Vergangenheit, Ge-
genwart und Zukunft wirkliche Zeit-Organismen sind,
etwas durchaus Lebendiges, Wesenhaftes. Man kann
sie auch als Zeit-Ereignis-Raume kennzeichnen. Und
diese drei Zeitrdume stehen nicht linear nacheinander,
sondern synchron nebeneinander. Umfangen von den
Schwingen des Aion, existieren Vergangenheit, Gegen-
wart und Zukunft in ewiger Gleichzeitigkeit, und in ihrem
Drei-in-Eins-Sein bilden sie ewig ein trinitarisches Ge-
heimnis.

Wir wollen gar nicht abstreiten, dass es innerhalb der
drei Zeit-Ereignis-Rdume Vergangenheit, Gegenwart
und Zukunft jeweils ein Vorher und Nachher, einen li-
nearen Ablauf gibt; aber diese drei Raume selbst exis-
tieren — durch Zeitmauern voneinander getrennt —
nebeneinander in heiligem und unbegreiflichem Zu-
gleichsein. Und das bedeutet in der Praxis: Die Vergan-
genheit als organischer Ereignis-Zeitraum existiert ganz
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wirklich und real, ebenso wie die Gegenwart und die
Zukunft, nur von der Gegenwart getrennt durch dieselbe
Zeitmauer, welche die Gegenwart von der Zukunft ab-
sondert.

Die Vergangenheit ist also eine Wirklichkeit, eine
synchrone Wirklichkeits-Zeit, und sie gleicht einem
Raum, den wir jederzeit betreten kénnen, wenn wir nur
den Schllssel zu jener Tur besitzen, die in diesen Raum
hineinfuhrt. Nach der synchronen Zeitauffassung ware
eine Reise in die Vergangenheit — im Sinne einer menta-
len Zeitreise — kein wirkliches Zurtickgehen auf der
Zeitgeraden (es gibt ndmlich in der Tat gar kein Vor und
Zurlck), sondern gleichsam eine Parallelverschiebung
unseres Bewusstseins, ja unseres ganzen Seins in
einen jederzeit existenten, uns benachbarten Erlebnis-
zeitraum. Und dasselbe gilt von Zeitreisen in die Zukunft.

Man darf also nicht sagen, die Vergangenheit gabe
es nicht mehr, da sie "vorbei" sei, und die Zukunft gabe
es noch nicht, da sie "noch nicht gekommen" sei. In
Wahrheit sind beide jederzeit da, als ganz reale Er-
lebnisrdume; nur die Existenz der Zeitmauern ist es, die
uns am Betreten dieser Rdume hindert. Die Ewigkeits-
Zeit des Aion ist nicht die Verneinung der Zeit, sondern
vielmehr das Gefal® der Zeit, das Behaltnis des gleich-
zeitigen Nebeneinanders von Vergangenheit, Gegenwart
und Zukunft.

Synchrone Zeitwahrnehmung

Es gibt Beispiele dafiir, dass unter aufergewothnlichen
Umstanden oder in einem Zustand der mystischen Eks-
tase Vergangenheit, Gegenwart und Zukunft tatsachlich
als synchron wahrgenommen werden kénnen. Normaler-
weise nehmen wir nur unsere eigene, durch Zeitmauern
abgeschottete Erlebnis-Zeit, die Gegenwart, als Zeit
wahr. Unsere Zeitwahrnehmung ist ganz auf die Gegen-
wart gerichtet. Wer jedoch mit seinem Bewusstsein in
die Aion-Sphare eingetreten ist und in ihr verweilt, der
kann Vergangenheit, Gegenwart und Zukunft als gleich-
zeitig wahrnehmen, als gleichberechtigt nebeneinander
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stehend, ja sogar als sich gegenseitig Uberlappend und
durchdringend. Um dies etwas besser zu verdeutlichen,
sollen hier einmal die grandiosen Schlussakorde aus
Hermann Hesses berihmten Roman Siddhartha zitiert
werden:

"Er (Govinda) sah seines Freundes Siddhartha Ge-
sicht nicht mehr, er sah statt dessen andere Gesichter,
viele, eine lange Reihe, einen strdomenden Fluss von
Gesichtern, von Hunderten, von Tausenden, welche alle
kamen und vergingen, doch alle zugleich dazusein
schienen, welche alle sich besténdig veranderten und
erneuerten und welche doch alle Siddhartha waren. Er
sah das Gesicht eines Fisches, eines Karpfens, mit un-
endlich schmerzvoll gedffnetem Maule, eines sterben-
den Fisches, mit gebrochenen Augen — er sah das Ge-
sicht eines neugeborenen Kindes, rot und voll Falten,
zum Weinen verzogen — er sah das Gesicht eines Mor-
ders, sah ihn ein Messer in den Leib eines Menschen
stechen — er sah, zur selben Sekunde, diesen Ver-
brecher gefesselt knien und sein Haupt vom Henker mit
einem Schwertschlag angeschlagen werden — er sah die
Kdrper von Mannern und Frauen nackt in Stellungen und
Krampfen rasender Liebe — er sah Leichen ausgestreckt,
still, kalt, leer — er sah Tierképfe, von Ebern, von Kro-
kodilen, von Elefanten, von Stieren, von Végeln — er sah
Gotter, sah Krishna, sah Agni — er sah alle diese Ge-
stalten und Gesichter in tausend Beziehungen zueinan-
der, jede der anderen helfend, sie liebend, sie hassend,
sie vernichtend, sie neu gebarend; jede war ein Ster-
benwollen, ein leidenschaftlich schmerzliches Bekennt-
nis der Verganglichkeit, und keine starb doch, jede
verwandelte sich nur, wurde stets neu geboren, bekam
stets ein neues Gesicht, ohne dass doch zwischen dem
einen und dem anderen Gesicht Zeit gelegen ware —
und alle diese Gestalten und Gesichter ruhten, flossen,
erzeugten sich, schwammen dahin und strémten inein-
ander ...."*°

Govinda sieht in dem Gesicht Siddhartha's die Ge-
sichter unzahliger Zeiten, doch alle gleichzeitig, alle ein-
gefangen im Mysterium des Ewigen Jetzt. Mag Hesses
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Siddhartha auch nur ein "Roman" sein, so ist die dort
geschilderte synchrone Zeitwahrnehmung doch sowohl
philosophisch als auch physikalisch von gréRter Be-
deutung. Sie bestatigt unsere Theorie vom Aion als dem
Zugleichsein aller Zeiten. Im Zustand des Aion kdnnte
man somit Bewusstseins-Zeitreisen durchfiihren.

Der Yoga des Zeitreisens

Und nun kommen wir auf unser eigentliches Thema zu
sprechen — auf den Yoga des Zeitreisens. Dieser ist eine
spirituelle Hypertechnik, die sich die mystische Aion-
Sphare zunutze macht, indem sie diese als das Medium
der Bewegung nutzt. Von der Aion-Sphéare aus gelangt
man in alle Zeiten, in Vergangenheit, Gegenwart und
Zukunft gleichermal3en.

Die Aion-Sphare ist — theosophisch ausgedriickt —
die Kausal-Ebene, und das Gefahrt der Zeitreise der
Kausalkérper, den der Yogi oder Adept vollkommen zu
meistern versteht. Der Kausalkorper ist gewissermalen
seine Merkabah, sein Spharenschiff, sein interdimen-
sionales Raum- und Zeitfahrzeug, wobei es sich aber
um einen gewandelten Kausalkérper handelt. Der Zeit-
reise-Yogi hat sich sein Fahrzeug selbst geschaffen, und
nichts hindert ihn daran, alle Zeiten, Raume, Dimensi-
onen und Manifestations-Ebenen damit zu durchqueren.
Er ist Zeitreisender und Spharenwanderer geworden. Es
handelt sich also, dies sei ausdrucklich betont, um men-
tale Zeitreisen — die "Zeitmaschine" von H. G. Wells,
aufzufassen als ein technisches Gerat, ist eine materia-
listische Karikatur der an sich richtigen Idee, dass der
Mensch Materie, Raum und Zeit zu beherrschen ver-
mag.

Die Auffassung des synchronen Zugleichseins der
Zeiten entspricht auch der Sichtweise jener esoterischen
Urweisheit, die wir in unseren heutigen Tagen als Ge-
heimlehre bezeichnen. Diese betont immer wieder, dass
die als linear aufgefasste Zeit eine lllusion ist und den
Maya-Welten, den Schein- und lllusionswelten, nicht
dem Bereich der Dinge an sich angehort: "Zeit' ist blof3

211



PRISMA DER THEOSOPHIE

eine durch die Aufeinanderfolge unserer Bewusstseins-
zustande wahrend unserer Reise durch die ewige Dauer
erzeugte lllusion, und dort, wo kein Bewusstsein exis-
tiert, in dem die lllusion hervorgebracht werden kann,
existiert sie nicht, sondern liegt 'schlafend'..."*® Die Zeit
liegt schlafend vor allem im Zustand der Unmani-
festiertheit, dem Pralaya; im geoffenbarten Universum
tritt die lllusion der linearen Zeit in Kraft, und in der
mystischen Aion-Sphare (die "ewige Dauer") existiert die
Zeit im Zustand des synchronen Zugleichseins. Wir kdn-
nen somit drei Zeit-Qualitdten unterscheiden: 1. schla-
fende Zeit, 2. lineare Zeit, und 3. synchrone oder mys-
tische Zeit. Fur eine spirituelle Hyperphysik der Zukunft,
die an die Stelle der gegenwartigen materialistischen
Physik treten soll, werden diese Aussagen der Geheim-
lehre Uber die Zeit richtungweisend sein.

Eine Kunst des yogischen oder mentalen Zeitreisens
wird auch in dem wunderbaren Marchen Die Méwe Jo-
nathan von Richard Bach gelehrt. In diesem Buch geht
es zwar um die Kunst des Fliegens, aber um ein Fliegen,
das die Grenzen von Raum und Zeit Uberwindet. Die
entscheidenden Satze mdchte ich hier zitieren: "Du wirst
zum ersten Mal den Rand des Paradieses streifen, wenn
du die vollkommene Geschwindigkeit erreicht hast. Und
das bedeutet nicht, dass du in der Sekunde tausend
oder hunderttausend Kilometer zurlicklegen kannst.
Selbst wenn du mit der Geschwindigkeit des Lichtes flie-
gen wurdest, hattest du nicht die Vollkommenheit er-
reicht. Alle Ziffern sind Begrenzungen, Vollkommenheit
aber ist grenzenlos. (....) Man kann uberall hinkommen,
man muss es nur wirklich wollen. Ich bin Gberall gewe-
sen und in allen Zeiten, die ich mir vorstellen kann. (....)
Bedenke immer, Jonathan, das himmlische Paradies
findet sich nicht in Raum oder Zeit, denn Raum und Zeit
sind bedeutungslos ...."*’

Es gibt Ubrigens eine esoterische Methode, die ahn-
liche Ergebnisse erzielt wie eine mentale Zeitreise — das
Schauen in die Akasha-Chronik. Diese, das grof3e Bil-
dergedachtnis des Universums, befindet sich auf der
Kausal-Ebene, also in jener Sphare der mystischen Zeit-
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losigkeit, die fur das Zeitfliegen so unerldsslich ist. Von
dieser Sphare aus blickt man in alle Zeiten gleichzeitig,
als seien sie zu einem einzigen Jetzt verschmolzen. Wie
auch H. P. Blavatsky in ihrem Werk Isis entschleiert
schreibt: "Der menschliche Geist, der wesenseins mit
dem gottlichen, unsterblichen Geiste ist, kennt weder
Vergangenheit noch Zukunft, sondern er sieht alle Dinge
wie in der Gegenwart."28
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Wie alt ist die Menschheit?
Alternativen zum Darwinismus

der Welt sprechen davon, dass die Urspriinge der

Menschheit in ferne, donenweite Vergangenheit
zurickgehen wirden. Nach dem indischen Brahmanen-
Kalender wird der Beginn der irdischen Menschheit mit
dem Anbruch des Vaivasvatha-Manvantara im Jahre
18.616.841 v. Chr. angesetzt. Machtige Konigreiche
hatten damals schon existiert, und "Gotter" seien von
fernen Planeten oder von den oberen Himmels-Spharen
auf die Erde herabgekommen, um die Menschheit in
allen Kinsten und Wissenschaften zu unterweisen. Und
dies vor rund 18 Millionen Jahren — das ware erdge-
schichtlich am Ende des Tertiarzeitalters gewesen!

Davon aber will die heutige Naturwissenschaft nichts
wissen. Sie sieht im Menschen eine biologisch recht
junge Lebensform. Alles héatte sich nach quasimecha-
nischen Gesetzen im Sinne einer Mutation und Selektion
hochentwickelt, vom Saugetier ausgehend, eine ganz
autonome Hoherentwicklung der Materie, nicht irgend-
einem gottlichen Schopfungsplan, sondern dem blinden
und planlosen Spiel des Zufalls folgend. So jedenfalls
behauptet es der Darwinismus, der seit dem 19. Jahr-
hundert zum Glaubensbekenntnis eines jeden gebilde-
ten Europaers geworden ist.

Heute aber wird das Modell des Darwinismus zuneh-
mend in Frage gestellt. Seltsame Funde, von der eta-
blierten Wissenschaft totgeschwiegen, scheinen den
zeitlichen Datierungen der Evolutions-Biologen zu wider-
sprechen. Im Jahr 1983 berichteten die Moskauer Nach-
richten Uber den Fund eines menschlichen Fulzabdrucks
gleich neben dem eines Dinosauriers. Im El Morro Na-
tionalpark in New Mexiko gibt es eine seit 1906 ge-
schitzte Felszeichnung von Eingeborenen, die prahis-
torische Indianer direkt neben einem Dinosaurier dar-
stellt. Hier stellt sich die Frage: Waren Mensch und Di-
nosaurier zu irgend einem Zeitpunkt der Evolution Zeit-
genossen? Wie alt ist die Menschheit wirklich?

l | ralte esoterische Uberlieferungen aus allen Teilen
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Eines der groRten Wunder der Erd- und Mensch-
heitsgeschichte ist das plotzliche und unerwartete Auf-
treten des Cromagnon-Menschen, des vollentwickelten
homo sapiens fossilis, vor etwa 40.000 Jahren. Wir
haben in ihm einen wahrhaft "apollinischen" Mensch-
entypus vor uns, im Vollbesitz Uberlegener Intelligenz,
kunstfertig, geschickt, duRerlich von einem modernen
Menschen gar nicht zu unterscheiden, ausgestattet mit
einem sehr feinsinnigen Empfinden fur Kunst und Re-
ligion. Gegenuber dem stammesgeschichtlich alteren,
primitiveren Aurignac-Menschen und erst recht dem
archaischen "Neandertaler" musste er sich als der Uber-
legene erweisen. Aber wie alt ist die Menschheit wirk-
lich?

Kdnnte es sein, dass der sapiens-Typ des Mensch-
en, der uns in der Cromagnon-Rasse so Uberzeugend
vor Augen steht, in viel altere erdgeschichtliche Vergan-
genheit zuriickgeht, als man bisher angenommen hat?
Waére es denkbar, dass der apollinisch-solare Typ des
Menschen schon vor 18 Millionen Jahren im Erdzeitalter
des Tertiar existiert hat? Er ware dann zeitgleich mit al-
len héheren Saugetierformen entstanden; er wéare auch
Zeuge vorsintflutlicher Lander und GroRRkontinente wie
Atlantis, Thule, Gondwanaland, Lemurien und Mu gewe-
sen. Er hatte auf diesen Landern und Kontinenten selbst
gelebt, hatte aber auch zahlreiche Kontinentverschie-
bungen, Landuntergange, Sintfluten, Polspriinge und tel-
lurische Katastrophen erlebt, die vielleicht den Unter-
gang hochentwickelter Kulturen bewirkt haben. Sollte es
intelligentes menschliches Leben erst seit 40.000 Jahren
auf dieser Erde geben? Suchen wir nach den Spuren
des homo atlanticus, des intelligenten kulturfahigen Voll-
menschen der Tertiarzeit!

Denkbar ware es namlich, dass der so plétzlich auf-
tauchende Cromagnon-Mensch in dem hypothetischen
homo atlanticus seinen Urahn und Vorlaufer hat. Mit an-
deren Worten, die Cromagnon-Volker waren versprengte
Atlanter gewesen, oder Nachkommen atlantischer
Stammvolker. Wobei der — zugegeben hypothetische —
homo atlanticus weit in die Anfange der Tertidrzeit zu-
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rickgeht, in eine Zeit, in der Geographie, Klima, Tier-
und Pflanzenwelt auf der Erde noch wesentlich anders
aussahen als heute. Es war die tertidre Urwelt, worin der
homo atlanticus wirkte, ja letztlich gar eine Hochkultur
erschuf.

Diese Sicht der Menschen-Evolution steht nicht in
Ubereinstimmung mit den Thesen und Erkenntnissen
der heutigen Schulwissenschaft. |hr zufolge gibt es die
frihesten fossilen Menschenreste, Skelettfunde, Stein-
Artefakte, Feuerstein-Werkzeuge und ahnliche Spuren
halbwegs intelligenten menschlichen Lebens erst seit
dem Quartar, der jungsten erdgeschichtlichen Periode
mit ihren vier Eiszeiten. Die Diluvialzeit mit ihren war-
meren Zwischenphasen sei die Periode der altsteinzeit-
lichen Kulturen und der altesten fossilen Menschenras-
sen. Diese hatten sich aus spattertiarzeitlichen affenarti-
gen Saugetieren entwickelt; die friihesten "hominiden”
Rassen auf der Erde, mehr Affen noch als Menschen,
seien nicht alter als 3,5 Millionen Jahre. Kaum ein Natur-
forscher wagt es, das Alter des kulturfahigen Mensch-
enwesens in tertidre, ja sogar vortertidre Zeit zu da-
tieren.

Diese Lehrmeinung der Schulwissenschaft grindet
sich lediglich auf eine Reihe zufalliger Fossilienfunde,
die oft falsch datiert und einseitig im Sinne der darwi-
nistischen Entwicklungslehre interpretiert werden. Der
"Neandertaler" aus dem Neandertal bei Disseldorf, der
etwa vor 80.000 bis 40.000 Jahren in West-, Mittel- und
Osteuropa, im Mittelmeergebiet und in Mittelasien lebte,
wurde lange Zeit als der evolutionare Vorfahre des Men-
schen ausgegeben, bis man herausfand, dass er gene-
tisch mit dem Menschen gar nicht verwandt ist und eher
eine evolutionare Seitenlinie der Hominiden-Familie dar-
stellte. Bei anderen Funden affenartiger Vormenschen,
die man zur Stitzung der darwinistischen Theorie heran-
zieht, ist die Beweiskraft ahnlich dirftig. So etwa bei den
in Sud- und Ostafrika gefundenen Australopithecinen:
wie das 1974 in Tansania gefundene, auf den Namen
"Lucy" getaufte Skelett beweist, konnten die nur 1,40
groRen Australopithecinen mit ausgepragt affenhaften
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Zugen zwar aufrecht auf zwei Beinen gehen, aber (an
der Lage des Kehlkopfs erkennbar) nicht artikuliert spre-
chen; auch besallen sie ein nur sehr geringes Gehirn-
volumen. Solche zweibeinigen Affenwesen mogen eine
seltsame Laune der Natur sein; aber sie als evolutionare
Vorformen des Menschen auszugeben, im Sinne des
Darwinismus, ist pure Spekulation!

Auch die Linie, die man vom Autralopithecus Uber
den homo erectus und den homo habilis bis zum Jetzt-
menschen gezogen hat, ist kiinstlich und in keiner Weise
nachgewiesen! Uberhaupt sind fossile Knochenfunde ja
immer Zufallsfunde und kdnnen daher nicht Ausgangs-
punkt fir irgendwelche SchlulRfolgerungen und Hypo-
thesen sein. So ist der Darwinismus zwar heute noch
das Glaubensbekenntnis fast aller Biologen, aber letzten
Endes ein Gerlist unbewiesener Behauptungen. Bei
dem sogenannten Piltdown-Schadel, der 1912 von Char-
les Dawson in einer Kiesgrube in Sussex / England
gefunden wurde und lange Zeit als das berihmte
"fehlende Glied" ("missing link") Darwins gelten durfte,
handelt es sich nachgewiesenermalien um eine Fal-
schung. Mit der Methode der Fluordatierung hat man
herausgefunden, dass die Uberreste nicht alter als 500
Jahre waren: der Schadel eines Menschen und der
Kiefer eines Orang-Utan wurden notdirftig zusammen-
gefligt, beides braun gefarbt, um ein hdéheres Alter
vorzutauschen. Dennoch hat die Fachwelt generatio-
nenlang an diesen Betrug geglaubt; jeder Zweifel daran
wurde verfemt. Das also sind die "Beweise" fir den
Darwinismus!

Der Ansatz von Edgar Dacque

Eine ganz andere, vom Darwinismus grundsatzlich ver-
schiedene Theorie der menschlichen Evolution hat der
Paldontologe Edgar Dacque (1878-1945) aufgestellt.
Den Geist der romantischen Naturphilosophie fortset-
zend, zeigt er auf, dass in der Tierwelt alles auseinan-
dergelegt sei, was der ideele metaphysische Mensch —
die Urform des Menschen — enthalte. Dacque glaubt
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nicht, dass der Mensch vom Affen abstamme, da schon
im friihen Tertiar die pithekoiden Gattungen und Arten
so ausdifferenziert waren, dass sich der Mensch aus
ihnen nicht entwickelt haben kann. Ein gemeinsamer
Vorfahr von Mensch und Affe hatte viel weniger diffe-
renziert sein miussen. Fur Dacque ist der Mensch ein
ganz eigener Stamm, unabhangig von der ubrigen
Tierwelt, und er sieht die Urspriinge des Menschentums
mindestens im Tertiar: "Der Tertidrmensch bedarf nicht
mehr des Beweises, einerlei, ob wir Artefakte von ihm
haben und Skelettfunde oder nicht; es kann sich nur
noch um die Frage handeln, in welcher Phase der Ter-
tiarzeit die Trennung der Menschenaffen vom Menschen
erfolgte und wie alt der gemeinsame Stamm beider ist,
der (....) unbedingt in das mesozoische Erdzeitalter
zuriickreicht."*®

Die Menschenaffen und affenartigen Vormenschen
sieht Dacque lediglich als degenerierte Abkoémmlinge
des eigentlichen Menschenstammes, des intelligenten
tertidren Atlantis-Menschen. Dieser gehe auf noch alte-
re, d.h. mesozoische und sogar spatpaldozoische Vor-
lauferwesen zurick. Am Anfang stehe der &ulerlich
amphibienhafte "Uradamit" der spaten Permzeit, dann
der reptilhafte "Vornoachit" des Mesozoikums, zu rie-
senhafter Grolke herangewachsen und mit einem Stirn-
auge versehen, eine auf dem versunkenen Kontinent
Gondwanaland lebende vormenschliche Rasse — dann,
nach der noachitischen Sintflut, der dem heutigen Men-
schenwesen schon viel ahnlichere Saugetiermensch der
frGhen Tertiarzeit, hauptsachlich auf Atlantis angesiedelt.
Dann zuletzt der aus Fossilien bekannte Eiszeitmensch
als degenerierter Uberlebender der atlantischen Flut.

Es ist das Anliegen Dacques, eine idealistische Mor-
phologie des Lebens, eine Metaphysik der Tier- und
Menschenentwicklung auf dem Hintergrund der gesam-
ten Erdgeschichte zu erarbeiten. Zusammenfassend
schreibt er: "Mit dieser Erkenntnis dirfen wir jetzt nach
dem Gesetz der Zeitcharaktere den Menschenstamm bis
in das paldologische Erdzeitalter zuriickfihren und fir
seine Evolution folgende Stadien annehmen: Zuerst
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muss er amphibische und reptilhafte Merkmale beses-
sen haben. Er hatte vielleicht, wie die Amphibien, den
schleppenden Gang und schwimmhautartig verwachse-
ne Finger und Zehen, auch wohl noch keinen ent-
schieden opponierbaren Daumen. Mit den altesten
Amphibien und Reptilien hatte er vielleicht einen teil-
weise hornig gepanzerten Kérper gemein, ein Merkmal,
das Uberhaupt in der Endzeit der paldozoischen Epoche
als als Zeitcharakteristicum insofern gelten kann, als
auch die Amphibien mit ihrem an und flr sich schlei-
migen, drisenbesetzten Hautmantel zu solcher Pan-
zerbildung, oft an Kehle und Brust, auch auf dem
Rucken, bis zur Starke von Hautknochenplatten sich
steigernd, Ubergehen. Mit beiden Gruppen hatte der
hypothetische Urmensch wohl ein vollentwickeltes Pari-
etalorgan, d.i. eine auf der Schadeldecke vollentwickelte
augenartige Offnung, die jenen &ltesten Landbewohnern
durchweg gemeinsam war und als ein bestimmtes,
bisher nicht deutbares, wenn auch sicher augenformig
ausgebildetes Sinnesorgan gelten darf. Der Urmensch
war wohl von jeher ein Saugetier. Diese Saugetiernatur
war aber habituell durch die soeben aufgezahlten Merk-
male verhdillt."*°

Uberall sieht man in der Evolution das Gesetz der
Entelechie walten, der Ideenbildung, wonach eine von
Anfang an vorhandene Idee sich im Laufe der Entwick-
lung des Lebens sich immer ahnlichere Formzustande
schafft. In diesem Sinne meint Dacque, dass "der Men-
schenstamm einmal eine Amadbe, ein Fisch, ein Am-
phibium usw. war, dass also das Améb, der Fisch, das
Amphibium auch Formzustédnde des Menschen waren.
Das ist hinwiederum gar nichts anderes als die von uns
vertretene Vorstellung, dass der Mensch naturhistorisch
ein uralter, auch die Ubrigen organischen Formzustande
mit umfassender Stamm ist."*'
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Die Evolution der Wurzelrassen

Als weitere Alternative zum Darwinismus, neben dem
Modell von Edgar Dacque, soll hier in aller Kurze die
theosophische Lehre von der Evolution der Wurzelras-
sen dargestellt werden. Dabei diirfen wir uns unter dem
Begriff "Wurzelrasse" nichts Biologistisches vorstellen,
und mit Rassismus im engeren Sinne hat dies Uberhaupt
nichts zu tun. Vielmehr sind mit den Wurzelrassen fru-
here Prototypen der Menschheit gemeint, die teils auf
der materiellen, teils auf hohergeistigen Ebenen préa-
exisitert haben. Die Evolution der Wurzelrassen muss
auf dem Hintergrund der gesamten planetarischen und
kosmischen Evolution gesehen werden.

"Unsere Erde", heif3t es in der von Helena P. Bla-
vatsky verfassten Geheimlehre, "(....) hat, ebenso wie
die anderen, durch sieben Runden zu leben. Wahrend
der ersten drei konsolidiert sie sich; wahrend der vierten
gewinnt sie Festigkeit und verhartet; wahrend der letzten
drei kehrt sie stufenweise in ihre erste atherische Form
zurick: sie wird sozusagen vergeistigt. Die Menschheit
entwickelt sich vollstandig erst in der vierten — unserer
gegenwartigen Runde. Erst bis zu diesem Lebenszyklus
wird sie blo in Ermangelung eines besseren Aus-
druckes als 'Menschheit' bezeichnet. Gleich der Raupe,
die zur Puppe und zum Schmetterling wird, geht wah-
rend der ersten Runde der Mensch, oder vielmehr das,
was zum Menschen wird, durch alle Formen und Reiche;
und wahrend der zwei folgenden Runden durch alle
menschlichen Gestalten hindurch (....) Wahrend der drei
zukunftigen Runden wird die Menschheit, wie der Glo-
bus, auf dem sie lebt, immer dahin streben, ihre ur-
springliche Form wieder anzunehmen, die einer Dhyan
Chohanischen Schar ( = Engelschar). Der Mensch
strebt, ein Gott und dann — Gott zu werden, so wie jedes
andere Atom im Weltall."*

Jedes Wesen, jedes Atom im All strebt nach Gott-
werdung — darin liegt der ganze Sinn der Kosmischen
Evolution beschlossen. Die Kosmische Evolution gleicht
einer Parabel, die aus dem Geistigen kommt, auf einem
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involutiven Bogen den Tiefen der Materie zustrebt — und
auf dem gegeniberliegenden, evolutiven Bogen wieder
zurlick zum Geistigen hochstrebt. Unsere gegenwartige
Erde, die Vierte Runde, liegt auf der Talsohle dieser ge-
waltigen Parabel — ein Ort der Prifung, der Bewahrung,
der Hoherentwicklung. In den drei ersten Runden, auf
den hdéheren astralen und atherischen Ebenen des Uni-
versums, durchlief der Mensch den Mineral-, Pflanzen-
und Tierzustand; in der Vierten Runde auf der grob-
stofflich-festen Erde durchlauft er den Zyklus der
menschlichen Evolution; in der Finften, Sechsten und
Siebenten Runde wird er sich zu den Héhen des Geis-
tes-, All- und Gottmenschen entwickeln (zu einer "Dhyan
Chohanischen Schar").

So erweisen sich Involution und Evolution als zwei
Seiten derselben Miinze; auf die Weltwerdung Gottes
folgt die Gottwerdung der Welt. Die sieben Wurzelrassen
stellen die Glieder jener Kette der Entwicklung dar, die
der Mensch in der Vierten Runde — auf der gegen-
wartigen, grobstofflichen Erde — zu durchlaufen hat.
Auch dies ist eine Entwicklung vom Geist hinab zur Ma-
terie und von dort wieder zurtick zum Geist. Es werden
sieben Wurzelrassen unterschieden, sie heil3en die Po-
larische, Hyperboreische, Lemurische, Atlantische, die
gegenwartige und zwei zuklnftige Wurzelrassen. Jede
gliedert sich in sieben Unterrassen, von denen jede aus
sieben Zweigrassen besteht. Wenn wir die sieben
Wurzelrassen als Zyklus betrachten, so sehen wir, dass
sich die ersten drei auf dem involutiven, absteigenden
Bogen des Kreises befinden, die vierte — die von Atlantis
— auf der Talsohle, und die drei letzten auf dem auf-
steigenden, evolutiven Bogen.

Wir sehen, dass die vierte Wurzelrasse der Atlantier
die tiefste Involution in die Materie erreicht hat; die ge-
genwartige funfte Wurzelrasse steht auf einer Ebene mit
den Lemuriern; die kommende sechste wird sich zu
jener Uberstofflichen Ebene aufschwingen, auf der einst
die Hyperboreer existierten. Deshalb sagt die Geheim-
lehre Uber die beiden kunftigen Wurzelrassen: "Die
Menschheit wird nicht wieder zu riesigen Koérpern heran-
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wachsen, wie es bei den Lemuriern und Atlantiern der
Fall war; weil, wahrend die Entwicklung der vierten Ras-
se die letzteren bis zum tiefsten Grunde der Materialitat
in ihrer korperlichen Entwicklung hinabflihrte, die ge-
genwartige Rasse auf dem aufsteigenden Bogen ist; und
die sechste wird rasch aus den Banden der Materie, und
selbst des Fleisches herauswachsen."*

So gleicht die Menschheits-Entwicklung einer Para-
bel, die aus dem Geistigen kommend auf einem invo-
lutiven Bogen den Tiefen der Materie zustrebt — um auf
dem gegenlberliegenden, evolutiven Bogen wieder zu-
rick zum Geistigen hochzustreben. Die sieben Wurzel-
rassen bilden gleichsam die Glieder jener Kette, die den
Entwicklungsweg der Menschheit darstellt: vom Geist
zur Materie und von dort wieder zurliick zum Geist. Eine
rein materialistische Wissenschaft, die den Ursprung des
Menschenwesens im Geistigen nicht kennt, wird daher
den Sinn der sieben Wurzelrassen nie begreifen kénnen.

Die Ubereinstimmung zwischen der theosophischen
Evolutionslehre und dem Modell von Edgar Dacque sind
erstaunlich. Dacque sprach ja von einem reptilhaften Ur-
homo, der noch das Stirnauge besal, das er jedoch im
Laufe des Mesozoikums allmahlich verlor. Ahnlich sagt
auch die esoterische Geheimlehre, dass die Wurzel-
rasse der Lemurier, die zeitlich in das Mesozoikum
hineinfallt, eine Rasse von riesenwiichsigen Zyklopen
gewesen sei. Viel spatere griechische Mythen, wie etwa
die von dem Kyklopen Polyphem, der Odysseus und
seine Gefahrten in einer Hohle gefangen halt, mégen
sich somit auf uralte evolutiondre Erinnerungen stutzen
— ahnlich wie, nebenbei bemerkt, die Sagen von Dra-
chen und anderen Fabelwesen. Die Drachen waren
ganz offensichtlich die gigantischen Saurier der Urzeit.
Auch da stellt sich wieder die Frage, ob Menschen und
Dinosaurier irgendwann Zeitgenossen waren.

Die Geheimlehre von Blavatsky nennt die "eindugi-
gen Cyklopen" die "letzten drei Unterrassen der Lemu-
rier"*, die zwar mit Hilfe ihres Kreisauges die Uber-
sinnlichen Welten auf eine eher unbewusst-instinktive
Weise wahrnehmen konnten, dabei aber doch ganz
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primitive, eher tier- als menschenhafte Wesen darstell-
ten, eben ein vorzeitliches Riesengeschlecht. Die kyklo-
pischen Lemurier waren nicht Menschen im heutigen
Sinne, sondern nur Prototypen, Vorlaufer, astrale Ur-
formen einer noch werdenden Menschheit, die im Begriff
standen, sich schrittweise in tiefere Stoffes-Ebenen hin-
einzubegeben. Der Verlust des Stirnauges war auf die-
sem Weg eine evolutiondre Notwendigkeit; denn die
Wahrnehmung der geistigen Welt trat in dem Male
zurlck, in dem die aulleren Sinne herausgebildet wur-
den. Der letzte rudimentare Rest dieses einstigen "Drit-
ten Auges" ist heute die Zirbeldriise.
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Charles Darwin — pro und contra

Kritische Gedanken zum 200. Geburtstag
des Begiinders der modernen Evolutionstheorie

Darwins Evolutionstheorie ist das Fundament der Biolo-
gie, aber jeder moderne Biologe sieht, wenn er nur ganz
ehrlich ist, wie dieses Fundament zu bréckeln beginnt.
Darwinismus ist eine Theorie kontinuierlicher Evolution.
Es ist allerdings mittlerweile ein offenes Geheimnis, dass
fossile Liicken — Unterbrechungen in der Evolutionslinie
der Fossilien — die uneingeschrédnkte Gliltigkeit der dar-
winschen Theorie ernsthaft in Frage stellen. Es ist aul3er-
dem allgemein bekannt, dass Darwins Theorie und die
Existenz Gottes Auffassungen sind, die sich gegenseitig
ausschlieBen. Wenn aber Darwins Theorie bestenfalls
eine unvollstandige Theorie der Evolution ist, die nur im
Stande ist, die kontinuierlichen Epochen zu erkléren,
erhélt Gott eine Chance auf ein Comeback.*®

Der Darwinismus auf dem Priifstand

n diesem Jahr (2009) wird allerorten der 200. Ge-
I burtstag Charles Darwins (1809-1882), des Begrin-

ders der modernen Evolutionstheorie, gefeiert. Eine
Flut von Verdffentlichungen bricht sich Bahn, in denen
der Begrinder des Darwinismus férmlich hochgejubelt
wird; aber es findet sich kaum eine kritische Stimme.
Niemand wagt es, den Thesen des Darwinismus zu
widersprechen; und wir — die Esoteriker, Mystiker, The-
osophen — stehen etwas ratlos beiseite. Wie stehen wir
zu dem Werk Darwins? Wie sind die — von Grund auf
materialistischen — Thesen Darwins aus der Sicht der
Esoterischen Philosophie zu bewerten? Und sind wir
denn in der Lage, Alternativen zu den Thesen Darwins
zu bieten?

Zunachst einmal hat kein anderer den biologischen
Evolutionismus so konsequent, so einseitig, so brillant
und Uberzeugend dargestellt wie Charles Darwin, der
dieser Theorie weltweit zum Durchbruch verhalf. Diese
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Theorie erschitterte die Fundamente des christlichen
Glaubens ebenso wie zuvor die von Kopernikus, und in
der Tat hat der Darwinismus eine Art "kopernikanische
Wende* in der Biologie zu Wege gebracht. Dabei war
der Gedanke Darwins gar nicht neu. Der Gedanke, dass
der Mensch das Endergebnis einer langen biologischen
Entwicklungsreihe sei, die von den einfachsten Mikroor-
ganismen bis zu den intelligentesten Formen des Le-
bens hinaufreicht, ist schon vor Darwin von anderen
Forschern erarbeitet worden, und teilweise auch zeit-
gleich mit ihm. Als Vertreter des Entwicklungsgedankens
waren hier neben Lamarck vor allem Alfred Russell Wal-
lace, Thomas Henry Huxley, Sir Charles Lyell — allesamt
Zeitgenossen Darwins — sowie der bekannte deutsche
Gelehrte Ernst Haeckel zu nennen, der in seiner Ge-
nerellen Morphologie (1866) und in seiner Natlirlichen
Schépfungsgeschichte (1868) zu ganz ahnlichen Ergeb-
nissen kommt.

Die grofite Einseitigkeit des Darwinismus liegt in sei-
nem weltanschaulichen Materialismus, der dem Zeitgeist
des 19. Jahrhunderts durchaus entsprach. Dieser Mate-
rialismus ist indes ein reines Glaubensbekenntnis: ent-
weder man glaubt daran, dass alles aus einer autono-
men Hoherentwicklung der Materie entstand, ohne Ein-
wirkung irgendeines hodheren geistigen Prinzips, oder
man glaubt es eben nicht. Der Darwinismus jedenfalls
ruht felsenfest auf der Annahme, dass jede metaphy-
sische Welterklarung von Anfang an auszuscheiden ha-
be. Bei der Einseitigkeit dieser rein materialistischen
Sichtweise der Natur ist es verwunderlich zu erfahren,
dass Darwin als der Schopfer dieser Theorie seine wis-
senschaftliche Laufbahn urspringlich als Theologe be-
gonnen hat. In den Jahren 1828 bis 1831 absolvierte er
ein Theologie-Studium an der Universitdt Cambridge,
doch ist ihm sein christlicher Glaube schon recht friih
abhanden gekommen, und auf seiner Weltreise an Bord
der H. M. S. Beagle unter Kapitan Fitz Roy (1831-1836)
kam es ihm wohl erstmals in den Sinn, den Entwick-
lungsgedanken rein materialistisch zu fassen, wobei ihm
ein Aufenthalt auf den Galapagos-Inseln seine Theorie
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zu bestatigen schien. Mit der literarischen Frucht dieser
Reise, seinem Buch Reise eines Naturforschers um die
Welt (1839) erlangte er sofort durchschlagenden Erfolg
als wissenschaftlicher Autor.

Selten ist eine Theorie so durchschlagend gewesen
wie der Darwinismus; und selten gab es eine, der die
Beweise so offenkundig ermangeln. Denn wenn Darwin
behauptet, dass Affe und Mensch auf einen gemeinsa-
men Vorfahren zurtckgehen, so ist es eben eine Tat-
sache, dass dieser gemeinsame Ursprung bis heute
nicht gefunden wurde. Er ist und bleibt im Grunde ge-
nommen eine reine Hypothese. Aber Darwin selbst war
sich der Schwache seiner Theorie, ja ihrer Unbeweis-
barkeit, durchaus bewusst. So schreibt er in seinem erst
spat verodffentlichten Buch Die Abstammung des Men-
schen (1871), viele der Ansichten, die in diesem Buch
vorgetragen wurden, seien "aulerst spekulativ und eini-
ge werden sich ohne Zweifel als irrig herausstellen."*®
Uber seinen Gedanken der natiirlichen Zuchtwahl, einen
der Eckpunkte seine Theorie, aulert sich Darwin ahnlich
selbstkritisch: "Meine Uberzeugung von der Wirksamkeit
der geschlechtlichen Zuchtwahl bleibt unerschiuttert;
doch ist es wahrscheinlich, oder beinahe sicher, dass
mehrere meiner Uberzeugungen sich spater als irr-
thimlich herausstellen werden".*” So vorsichtig formu-
liert Darwin seine Thesen. Aber Darwin und der Darwi-
nismus — das ist zweierlei. Der Darwinismus, der na-
turlich auf Darwin zuriickgeht und sein geistiges Erbe
Ubernommen hat, entwickelte sich recht bald zu einer
Ideologie mit Absolutheitsanspruch, zu einer sakularen
Heilslehre, zu einem intoleranten Dogmatismus, was er
im Prinzip bis heute geblieben ist.

Die ganze darwinistische Theorie steht und fallt mit
der Nachweisbarkeit des common origin, des gemeinsa-
men Ursprungs von Affe und Mensch, der bis heute je-
doch nicht aufgefunden wurde. Dieser gleicht einem
Gespenst, von dem zwar jeder redet, das aber noch
keiner wirklich gesehen hat. Handelt es sich nicht um
eine hypothetische Schimare? Darwin gibt ja ganz offen
zu, "dass die Verschiedenheit zwischen dem Menschen
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und seinem nachsten Verwandten in Bezug auf seine
kérperliche Bildung so groB3 ist, wie es einige Natur-
forscher behaupten® und dass "verbindende Zwischen-
glieder bis jetzt noch nicht gefunden worden sind.“*® Es
geht also, mit anderen Worten, um das berihmte
missing link, um das fehlende Bindeglied zwischen
Mensch und Tierreich. Und dieses fehlt eben bis heute.
Keineswegs war Darwin der Ansicht, dass eine der
heute lebenden Affenarten als der Ursprung des Men-
schen anzusehen sei. Er sagt klar und deutlich: "Wir
dirfen aber nicht in den Irrthum verfallen, etwa anzu-
nehmen, dass der frihere Urerzeuger des ganzen
Stammes der Simiaden, mit Einschluss des Menschen,
mit irgend einem jetzt existierenden Affen identisch oder
ihm auch nur sehr ahnlich gewesen sei.“** Dennoch be-
hauptet der heute weit verbreitete Popular-Darwinismus,
der Mensch wiirde "vom Affen abstammen" — und steht
damit im Widerspruch zu Darwins eigener Aussage.

In der Tat sind die Unterschiede zwischen Mensch
und Affe so grol3, dass unmaéglich dieser von jenem ab-
stammen kann. Wenn der Mensch vom Affen abstam-
men wurde, woher hatte er dann seinen Intellekt, seinen
aufrechten Gang, seine Beféhigung zu Kunst und Reli-
gion? Grundsatzlich kann der Darwinismus nicht erkla-
ren, wie die qualitativen Spriinge in der Evolution zu-
stande kommen, wie der Sprung vom Leben zum Geist
vollzogen wurde. Wie soll es denn dazu kommen, dass
eine angeblich tote und unfiihlende Natur — denn so wird
die Natur von den Darwinisten aufgefasst — von allein
Geist, Bewusstsein, intelligentes Leben hervorbringt?
Nur durch ein freies Spiel des Zufalls? Wie kann das
Zufallsprinzip ein so kompliziertes Wunderwerk wie das
menschliche Gehirn erschaffen, das ja offensichtlich ein
Hochstmall an komplexer Organisation darstellt? Vol-
lends hat Darwin danebengegriffen mit seinem Prinzip
der "naturlichen Zuchtwahl®, die er als den selbsttatig
arbeitenden Motor aller Evolution verstand.
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Die Alternative zum Darwinismus

Die Alternative zum Darwinismus ist nicht im biblischen
Schoépfungsbericht zu finden, jedenfalls dann nicht,
wenn man diesen wortlich nimmt. Es ist heutzutage un-
maoglich zu glauben, dass die Erde mit allem Leben
darauf innerhalb von sechs Werktagen von einem all-
machtigen Gott erschaffen wurde. Etwas anders sieht
die Sache aus, wenn man den biblischen Schépfungs-
bericht als ein esoterisches Dokument liest, das davon
berichtet, wie die Elohim — die Schopfergétter — die Welt
in einer Abfolge von sechs Schopfungsperioden — Zyk-
len oder Runden — erschaffen haben. Dies kommt der
Wahrheit schon viel naher. Schopfung findet immer zyk-
lisch statt; sie ist zyklische Evolution.

Die Vorstellung des Darwinismus von einer linearen
Aufwartsentwicklung wird von der Esoterik abgelehnt.
Zyklische Evolution bedeutet auch immer zyklische In-
volution des Geistes, Denn Evolution und Involution sind
— aus esoterischer Sicht zumindest — zwei Seiten der-
selben Minze. Was sich evolvieren will, muss sich zuvor
involviert haben. Das involvierte Geistige will in der Evo-
lution der Materie offenbar werden. Das Geistige ist
namlich nicht das Produkt der Evolution, wie der Dar-
winismus glaubt, sondern das Geistige war von Anfang
an schon in der Materie vorhanden, die man darum auch
als Geist-Materie bezeichnen muss. Den Eingeweihten
und Adepten friilherer Zeiten war die Tatsache der Invo-
lution schon immer bekannt. Die Alten Weisen Indiens
haben sie in einen plastischen Bildgedanken gekleidet,
den der schrittweisen Inkarnation des Gottes Vishnu. In
der brahmanischen Tradition wird davon ausgegangen,
dass es insgesamt 10 Inkarnationen des obersten
Gottes Vishnu géabe, die alle Elementarreiche, vom pri-
mitivsten Lebewesen in den Urmeeren bis hinauf zum
héchsten Gottmenschen, durchlaufen missen. Vishnu
inkarnierte sich namlich zuerst als Fisch, dann als
Schildkréte, dann als Eber, Lowe, Zwerg; dann als Ra-
ma in Menschengestalt, dann als Rama den Gottmen-
schen, zuletzt als Krishna, Buddha und — in einer aller-
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dings noch sehr fernen Menschheitszukunft — als der
kommende Kalki-Avatar.

Hier wird sehr klar und deutlich ein Entwicklungsge-
danke ausgesprochen, der den Ablauf des Lebens vom
Fisch Gber das Reptil, das Saugetier bis zum Menschen
und von diesem bis zum Gottmenschen nachverfolgt.
Und dies ist, auf einen kurzen Nenner gebracht, die eso-
terische Evolutionstheorie. Sie findet sich auch ausge-
drickt in den Stanzen des Buches Dzyan, wo es heilt:
"Der Funke hangt an dem feinsten Faden von Fohat her-
ab. Er durchwandert die sieben Welten der Maya. Er halt
in der ersten an und ist ein Metall und ein Stein; er wan-
dert in die zweite und siehe — er ist eine Pflanze; die
Pflanze wirbelt durch die sieben Veranderungen und
wird ein geweihtes Tier. Von den vereinigten Eigen-
schaften dieser wird Manu, der Denker, gebildet® — also
der Mensch!

"Der Funke hangt von der Flamme an dem feinsten
Faden von Fohat herab". Die géttlichen Funken, die Mo-
naden, die wie Tropfen aus dem flammenden Meer von
Atma heraustreten, von dem sie wie an hauchdlinnen
Faden herabhdngen — das sind die "jungfraulichen
Geister", die im Prozess der Involution ihren Weg durch
die Weltebenen antreten, um am Ende des gegenwar-
tigen Weltzyklus als selbstbewusste gottliche Wesen zu
ihrem atmischen Ursprung zurtickzukehren. Die Idee
einer monadischen Evolution durch verschiedene Na-
turreiche hindurch entstammt zwar den alten Einweih-
ungsschulen; aber in der modernen Welt wurde sie
erstmals von Helena Petrowna Blavatsky in ihrem epo-
chemachenden Buch /Isis entschleiert ausgesprochen.

Dort finden wir denselben Gedanken wie spater in
der Geheimlehre: die Entwicklung des goéttlichen Fun-
kens vom Mineral oder Stein Uber die Flechte und die
tierische Materie zum Menschen und Uber diesen noch
hinaus, dies alles zyklisch in aufeinander folgenden
Runden. Da der Motor der Evolution der Geist ist, der
Logos, verlauft die Evolution zielgerichtet und nicht nach
dem Zufallsprinzip. Sie entspricht einem hdheren gott-
lichen Schopfungsplan. Die Evolution strebt danach, auf
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Erden solche Lebensformen zu schaffen, in denen der
gottliche Funke endlich ein Bewusstsein seiner selbst
erlangen kann. Die dulleren Formen des Lebens, die
hier auf Erden entstehen, sind auch nicht zufallig. Denn
jede Lebensform hier im Irdischen besitzt einen Urtypus,
ein plastisches Modell auf der astralen und mentalen
Ebene, sozusagen ein Urphdnomen oder eine lIdee,
durch deren Verdichtung und Verstofflichung sie ent-
standen ist. Aus den &therischen, astralen und hoéher-
geistigen Modellformen gehen die physischen Formen
des Lebens auf der Erde hervor. Die "ldee" des Men-
schen gab es schon in altesten Urzeiten, und durch die
zunehmende Verstofflichung dieser Idee kam es
schlieBlich zum Erscheinen des physischen Menschen
hier auf dieser Erde.

Letzten Endes sind alle Lebensformen, gleich ob
mineralischer, pflanzlicher, tierischer oder menschlicher
Art, "ldeen Gottes”. Sie existieren als Prototypen im In-
tellekt des géttlichen Logos. Diese entwicklungsfahigen
prototypischen Formen werden innerlich beseelt von den
Monaden, die diese Formen als Instrumente des
schrittweisen Hinabstiegs in die Materie benutzen. Als
die ersten menschlichen Monaden sich auf Erden in-
karnierten, gingen sie in die Formen von riesenhaften
halbintelligenten affenartigen Tiermenschen hinein, die
sie nach Malfigabe ihrer Bedirfnisse sehr rasch so um-
gestalteten, dass am Ende der Mensch in seiner Jetzt-
form dabei herauskam. Es handelte sich bei diesen
Tiermenschen um ein vorzeitliches Geschlecht von
Riesen, um die altesten atlanto-lemurischen Urrassen.
Sie sind die wirklichen Urahnen der Menschheit; nur wird
man von ihnen keine Spur mehr finden, denn der
GroRRkontinent Lemuria ist langst untergegangen. Au-
Rerdem existierten diese lemurischen Tiermenschen,
zumindest in ihrer frihesten Auspragung, noch auf der
Astralebene. Erst nach der Geschlechtertrennung sind
sie auf die physische Ebene hinabgestiegen.

So ist die Suche der Darwinisten nach dem missing
link letzten Endes nutzlos. Der lemurische Urriese, der
vor 18 Millionen Jahren als Mittelding zwischen Tier und
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Mensch existiert hat, wird heute nur noch auf der As-
tralebene zu finden sein. Dort namlich, in der Akasha-
Chronik, findet man ein Bildnis seiner einstigen Existenz
noch aufgespeichert, und exaktes Hellsehen ist erfor-
derlich, um dieses Bild zu erkennen. Man musste exaktes
Hellsehen in das Instrumentarium der naturwissen-
schaftlichen Forschung mit aufnehmen, wollte man wirk-
lich Genaueres Uber die Urspringe des Menschenge-
schlechts erfahren. Die Menschheit ist, nach esoterischer
Ansicht, ein inkarniertes Goéttergeschlecht, das sich nur
behelfsweise die Korper hochentwickelter Saugetiere
genommen hat, um sie als Instrumente irdischer Existenz
zu nutzen. Die Urspriinge der Menschheit liegen dem-
zufolge nicht in der Tierwelt, sondern im Géttlichen, und
dieses Gottliche ist ein Bereich, den kein Darwinist je zu
erforschen vermag. Erst wenn Wissenschaft und Spiri-
tualitat sich zu einer neuen Einheit vermahlt haben, wird
man die wahre Doppelnatur des Menschen erkennen —
seine eigentumliche Stellung genau in der Mitte zwischen
Tierreich und Gétterwelt.
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Lebenswogen und Elementarreiche

Was sind Lebenswogen?

l | nter "Lebenswogen" verstehen wir Monaden-Wo-
gen oder Scharen géttlicher Lichtfunken, die — in
periodischen Zeitabstanden aus dem hochsten

Urwesen ausgesandt — die verschiedenen Lebensreiche

durchwandern missen, und zwar gruppenweise nach-

einander, bis sie am Schluss in das groRRe atmische

Meer goéttlicher Unbegrenztheit eintauchen und mit ihm

einswerden. Auf der periodischen Ausstrahlung monadi-

scher Lebenswogen beruht die gesamte Welt-Evolution.

Im Rhythmus der Monaden-Lebenswogen erkennen wir

den ewigen Pulsschlag des Alls, das Ein- und Ausatmen

des obersten manifestierten Gottes, das fir ihn das

Urgesetz seines Daseins Uberhaupt ist. Im Einklang mit

dem grolRen Rhythmus der Weltentage und -nachte

erfolgt die Aussendung von Monadengruppen in das All.

Man kann diese Lebenswogen auch die ausgefluteten

Lichtstrahlen der Transzendentalen Sonne nennen, die

diese wieder und wieder in die Reiche der Dunkelheit

hinabsendet, die diesen Strahlen als Spielfeld ihrer

Evolution dienen, damit sie ihre Wesensgleichheit mit

dem goéttlichen Urlicht erkennen.

Die Monade, so heil3t es im Buch Dzyan, "hangt von
der Flamme an dem feinsten Faden von Fohat herab".
Was dies konkret bedeutet, hat Annie Besant in ihrem
Buch Die Uralte Weisheit zu erklaren versucht: "Wenn
die menschliche Monade aus dem Logos hervortritt, so
ist es, als ob aus dem leuchtenden Meer von Atma ein
zarter Lichtstreif durch eine dinne Schicht von Buddhi-
Materie abgetrennt wirde, und als ob von diesem ein
Funke herabhinge, der von einem eiférmigen Gehause
aus Materie der formlosen Unterebenen der Mental-
ebene umschlossen ist. 'Der Funke hangt von der
Flamme herab am feinsten Faden von Fohat.' Mit der
fortschreitenden Entwicklung nimmt dieses leuchtende
Ei an Umfang und schillerndem Farbenglanz zu, und der
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dinne Faden wird zu einem immer weiteren Stromweg,
durch den immer mehr atmisches Leben herabstromen
kann. SchlieRlich verschmelzen diese drei Offenbarun-
gen — die erste mit der zweiten und diese beiden mit der
ersten — wie eine Flamme mit einer anderen verschmilzt,
so dass keine Trennungslinie zu sehen ist."*

Die Monaden, die wie Tropfen aus dem flammenden
Meer von Atma heraustreten, von dem sie wie an
hauchdiinnen Faden herabhangen — das sind die "jung-
fraulichen Geister", die im Prozess der Involution ihren
Weg durch die Weltebenen antreten, um am Ende des
gegenwartigen Weltzyklus als selbstbewusste gottliche
Wesen zu ihrem atmischen Ursprung zurlickzukehren.

Wir sind Licht aus dem Urlicht und insofern selbst
Gotter. Wie es denn in Psalm 82 heildt: "Ihr seid Gétter
und allzumal Séhne des Hbéchsten" (Ps. 82 / 6). Aber die
jungfraulichen Geister waren noch keine Goétter, sondern
eher Gotter-Embryos, nicht mehr als "leuchtende Eier",
von einem Hauch feinster Buddhi-Materie umhiillt, ohne
Bewusstsein, ohne selbst die Spur eines Selbstbewusst-
seins, an einem Fohatfaden in die Ebenen der formlosen
Geisteswelt herabhangend. Dieser Fohatfaden, diese
leuchtende Energiesaule, wird uns Ubrigens nie verlas-
sen; er begleitet uns auf unserer gesamten Wanderung
durch die Reiche der niederen Stofflichkeit und stellt in
jedem Augenblick unserer Existenz die Verbindung
unseres Wesens zu unserem atmischen Urquell her.
Denn die Verbindung zu Atman wird nie zerrissen, nie
aufgegeben, so tief wir auch in die Reiche der Materie
hinabsteigen mdgen: ohne Atman wirde kein Wesen im
All auch nur einen Moment lang existieren kénnen. So
héngt unsere Existenz im buchstdblichen Sinne an
einem Faden — aber an einem unzerstdérbaren, aus feu-
riger gottlicher Elektrizitdt gewobenen Lichtfaden, der
uns als ein standig offener Kanal zu Gott mit unserem
Ursprung jederzeit rlickverbindet.

Die Idee einer monadischen Evolution durch ver-
schiedene Naturreiche hindurch entstammt zwar den
alten Einweihungsschulen; aber in der modernen Welt
wurde sie erstmals von Helena Petrowna Blavatsky in
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ihrem epochemachenden Buch [sis entschleiert ausge-
sprochen. Mag dieser Gedanke auch in der Geheimlehre
an vielen Stellen wiederkehren, so ist der folgende
Passus aus Band 1 der entschleierten Isis doch die erste
bewusste Ausformulierung der theosophischen Evoluti-
onslehre. An der betreffenden Stelle heil’t es:

"Als der zentrale Unsichtbare (....) die Anstrengungen
der géttlichen Scintilla sah, die unwillig dartber war,
immer tiefer in die Erniedrigung der Materie gedrangt zu
werden, und sich zu befreien suchte, gewahrte er ihr,
dass sie aus sich selbst eine Monade hervortreibe, tber
die sie, die goéttliche Scintilla (die Seele), mit ihr durch
den feinsten Faden verbunden, wahrend ihrer bestandi-
gen Verwandlungen von Form zu Form zu wachen hatte.
So ward die Monade in die erste Form von Stoff ge-
trieben und in Sein eingeschlossen; im Laufe der Zeit
durch die gemeinsamen Anstrengungen lebendigen
Feuers und lebendigen Wassers, die beide ihren Wi-
derschein auf den Stein warfen, kroch die Monade aus
ihrem Gefangnisse hervor ans Sonnenlicht als eine
Flechte. Durch wachsende Formen stieg sie héher und
hoéher. Bei jeder neuen Umwandlung lieh sich die Mo-
nade mehr und mehr Licht von dem Strahlenglanze ihrer
Mutter Scintilla, die ihr bei jedem neuen Wechsel naher
und naher ruckte; denn 'die erste Ursache hatte es in
dieser Ordnung gewollt’; und sie dazu bestimmt, immer
héher zu steigen, bis ihre physische Form noch einmal
nach dem Bilde des Adam Kadmon zum Adam aus
Staub wurde. (....) Bei der Geburt des zukiinftigen Men-
schen wird die Monade, strahlend in all dem Glanze
ihrer unsterblichen Mutter, die Uber sie von der sie-
benten Sphare aus wacht, besinnungslos; sie verliert
alle Erinnerungen an die Vergangenheit und kehrt, doch
nur allmahlich, in den bewussten Zustand zurlick, wenn
der Instinkt der Kindheit der Vernunft und Intelligenz
weicht. Nachdem die Trennung zwischen dem Lebens-
prinzipe (Astralgeist) und dem Korper stattgefunden hat,
vereinigt die befreite Seelenmonade den Mutter- und
Vatergeist zum glanzenden Augoeides, und diese bei-
den bilden, ineinander verschmolzen, zusammen fir im-
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mer, mit einem Glanze, der der Reinheit des vergan-
genen Erdenlebens entspricht, den Adam, der den Kreis
der Notwendigkeit beschliet und von dem die letzte
Spur seiner physischen Einkerkerung verschwunden ist.
Fortan hoher wachsend und heller und heller strahlend
bei jedem Schritte seines Aufstiegs, schreitet er den hell-
umschienenen Pfad hinan, der bei dem Punkte endigt,
von dem aus er den Durchlauf des Grolien Zyklus be-
gann."*'

Dies also ist in nuce die theosophische Monaden-
und Evolutionslehre; die Terminologie wird sich in spa-
teren Fassungen ein wenig andern: hier jedenfalls ist die
"Monade" der sich evolvierende Geistfunke, und unter
"Scintilla" wird das verstanden, was uns spater als "At-
man" begegnen wird. Die Monade hangt an dem Faden
Atmans und wandert durch alle Elementarreiche hin-
durch, von unten nach oben, und der Grofte Zyklus en-
det dort, wo er einst begann. In der Geheimlehre finden
wir den GroRen Zyklus mit dem "Leben Brahmas" gleich-
gesetzt, einer gigantischen Zeitdauer, die sich in zahlrei-
che Unterzyklen gliedert.

Wir wollen nun den Weg der jungfraulichen Geister,
der embryonalen Gétter, durch die verschiedenen Ele-
mentarreiche hindurch verfolgen. Urspriinglich sind es
nur kleine Atman-Funken, die von feinster Buddhi-Ma-
terie umhillt an einem hauchdiinnen Fohatfaden in die
obere, formlose Abteilung der Mentalebene herabhan-
gen. Sie empfangen aber Schwingungen oder Impulse
aus der niederen, formhaften Mentalebene, auf die sie
reagieren; so steigen sie in die untere Mentalebene hin-
ab und umgeben sich mit einer Umhillung aus diesem
Stoff. Gleichzeitig findet eine Differenzierung statt; denn
die Eine Grole Lebenswoge fachert sich nun auf in
mehrere Teilwogen, die in den Hauptmerkmalen zwar
alle Ubereinstimmen, aber sich wie in den verschiedenen
Schattierungen einer Farbe voneinander unterscheiden.

Diese Teil-Lebenswogen sind Monadengruppen und
insofern Gruppenseelen; erst auf der menschlichen
Stufe differenzieren sich diese zu Einzelseelen aus. In
dieser Ichbildung liegt ja gerade der Sinn der Welt-
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Evolution beschlossen. Solange kein Einzel-Ich vorhan-
den ist, muss ein Gruppen-ich an dessen Stelle als lei-
tende Instanz wirken. In den gesamten drei niederen
Elementarreichen — dem Mineralreich, dem Pflanzen-
reich und dem Tierreich — findet die monadische Evo-
lution ausschlieBlich auf der Ebene von Gruppenseelen
statt. Im ersten Elementarreich gibt es noch keine Diffe-
renzierung; vielmehr wird das Mineralreich als Ganzes
als die mineralische Monade bezeichnet, d.h. das sich
im Mineralreich verkérpernde Leben des Zweiten Logos.

Aber von dieser Zeit an erwachen die Energien der
gobttlichen Lebenswoge zu einer aktiveren Rolle. Sie be-
ginnen, sobald sie einmal zur Tatigkeit erweckt sind, auf
die sie umschlieRenden Formen einen deutlich gestal-
tenden Einfluss zu nehmen. Sobald die mineralischen
Gehause fir sie zu eng geworden sind, zeigen sich die
bildsameren Formen des Pflanzenreiches; in diese
schleierartigen Formen bauen dann die Naturgeister
dichtere Stoffe hinein, sodass das sich entfaltende Le-
ben auch auf der physischen Ebene Gestalt annehmen
kann.

Das Pflanzenreich weist gegentber dem Mineralreich
einen weitaus héheren Grad an Individualisierung auf.
Das Mineralreich besitzt nur einen einzigen Atherkdrper,
zustandig fur alle Mineralien Uberhaupt, und riickge-
bunden an die mineralische Monade. Im Pflanzenreich
aber, und das ist hier das Neue, hat jede Pflanze einen
ganz eigenen, individuellen Atherkdrper; ein Astralkdrper
ist anders als bei den Mineralien auch vorhanden, je-
doch gruppenweise flr ganze Gattungen von Pflanzen,
und rickgebunden an die jeweiligen Lebens-Teilwogen
der Pflanzenwelt. Die Pflanzen besitzen also mit dem
Astralkérper Empfindungsfahigkeit, aber eben nur kollek-
tiv, als Gruppenseele, wobei jeder Pflanzengruppen-
seele ein Devawesen als regierender Genius vorsteht.
Dies sind die Pflanzendevas, die sozusagen das kollek-
tive Ich der verschiedenen Pflanzengruppen darstellen.
Und noch einen Schritt weiter wird im dritten Ele-
mentarreich, dem Tierreich, gegangen. Das Tier besitzt
namlich schon einen individuellen Astralkérper, also indi-
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viduelles Empfinden; nur das Ichbewusstsein ist noch
kollektiv und bleibt an die jeweiligen Tiergruppenseelen
gebunden, die wiederum in Rlckbezug stehen zu den
verschiedenen Teilmonaden oder Monadengruppen des
Tierreiches.

Mit der vierten Lebenswoge, dem vierten Elemen-
tarreich, tritt etwas ganz Neues auf: der Mensch betritt
nun die Bihne der Welt-Evolution. Und der Mensch ver-
fugt Uber ein individuell-persénliches Ichbewusstsein,
das in den ersten ddmmerhaften Anfangen des Men-
schentums zwar noch unbewusst schlummert, aber im
Laufe der menschlichen Entwicklung doch zunehmend
erwacht. Hier gibt es kein Gruppenseelentum mehr, son-
dern jedes menschliche Ichbewusstsein steht in Bezug
zu einer Monade, die gleichsam Uber dem Menschen-Ich
schwebt, jedoch jederzeit bereit ist, in dieses einzutreten
und sich in ihm zu verkérpern. Deshalb findet echtes
spirituelles Bewusstsein, gottliches Monadenbewusst-
sein, erst im Menschen statt. Die drei anderen Ele-
mentarreiche sollen damit nicht herabgewtrdigt werden,
aber sie stellen eben nur Vorstufen dar.

Der Mensch ist aber noch nicht die letzte Lebens-
woge in der Evolution des Universums. Es gibt insge-
samt sieben Lebenswogen, und sie entsprechen zeitlich
den sieben Runden, die unser Planet Erde in seiner ge-
genwartigen Phase zu durchlaufen hat. Der GroRe Wel-
tenplan des Logos will noch bewusstere Wesen erschaf-
fen, in denen sich das Goéttliche noch starker indivi-
dualisiert; und diese Wesen werden dann Uber die Be-
schrankungen der materiellen Welt erhaben sein. Sie
werden wieder aufsteigen zu hdheren, Ubermateriellen
Ebenen, nicht mehr Menschen, sondern Geistmensch-
en, Gottmenschen, Hierarchien von immer hoherem
Rang, bis zuletzt auch diese géttlichen Monaden-Son-
nen ihr Ziel erreichen und eintauchen in den grof3en
Ozean atmischen Lichts.
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Goethes Monadenlehre

Am 25. Januar 1813, anlaBlich des Begrabnisses von
Wieland, hat Goethe seine eigene Monadenlehre, die
der theosophischen sehr nahe kommt, in einem Ge-
sprach mit Falk ausflihrlich dargelegt. Falk berichtet von
der Begebenheit:

"An Wielands Begrébnistage bemerkte ich eine so
feierliche Stimmung in Goethes Wesen, wie man sie
selten an ihm zu sehen gewohnt ist. Es war etwas so
Weiches, ich mdchte fast sagen Wehmitiges in ihm:
seine Augen glanzten haufig, selbst sein Ausdruck, sei-
ne Stimme waren anders als sonst. Unser abge-
schiedener Freund war natdrlich der Hauptinhalt unseres
Gespraches. (....) Sie wissen langst, hub er an, dass
Ideen, die eines festen Fundaments in der Sinnenwelt
entbehren, bei all ihrem Ubrigen Werte bei mir keine
Uberzeugung mit sich fiihren, weil ich der Natur ge-
genulber wissen, nicht blo® vermuten und glauben will.
Was nun die personliche Fortdauer unserer Seele nach
dem Tode betrifft, so ist es damit auf meinem Wege also
beschaffen. Sie steht keineswegs mit den vieljdhrigen
Beobachtungen, die ich Uber die Beschaffenheit unserer
und aller Wesen in der Natur angestellt, im Widerspruch:
im Gegenteil, sie geht sogar aus denselben mit neuer
Beweiskraft hervor. Wie viel aber, oder wie wenig von
dieser Personlichkeit Ubrigens verdient, dass es fort-
dauere, ist eine andere Frage und ein Punkt, den wir
Gott Uberlassen mussen. Vorerst will ich nur dieses zu-
erst bemerken: ich nehme verschiedene Klassen und
Rangordnungen der letzten Urbestandteile aller Wesen
an, gleichsam der Anfangspunkte aller Erscheinungen in
der Natur, die ich Seelen nennen méchte, weil von ihnen
die Beseelung des Ganzen ausgeht, oder noch lieber
Monaden — lassen Sie uns immer diesen Leibnitzschen
Ausdruck beibehalten! Die Einfachheit des einfachsten
Wesens auszudrucken, mdchte es kaum einen besseren
geben. — Nun sind einige von diesen Monaden oder
Anfangspunkten, wie uns die Erfahrung zeigt, so klein,
so geringfligig, dass sie sich hochstens nur zu einem
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untergeordneten Dienst und Dasein eignen; andere sind
gar stark und gewaltig. Die letzten pflegen daher alles,
was sich ihnen naht, in ihren Kreis zu reilen und in ein
ihnen Angehdriges, d.h. in einen Leib, in eine Pflanze, in
ein Tier oder, noch hoéher herauf, in einen Stern zu
verwandeln. Sie setzen dies so lange fort, bis die kleine
oder grofe Welt, deren Intention geistig in ihnen liegt,
auch nach aufen leiblich zum Vorschein kommt. Nur die
letzten mdchte ich eigentlich Seelen nennen. Es folgt
hieraus, dass es Weltmonaden, Weltseelen, wie Amei-
senmonaden, Ameisenseelen gibt, und dass beide in
ihrem Ursprunge, wo nicht vollig eins, doch im Urwesen
verwandt sind. — Jede Sonne, jeder Planet tragt in sich
eine hohere Intention, einen héheren Auftrag, vermége
dessen seine Entwicklungen ebenso regelmaRig und
nach dem selben Gesetz wie die Entwicklungen eines
Rosenstockes durch Blatt, Stiel und Krone zustande
kommen missen. Mogen Sie dies eine Idee oder eine
Monade nennen, wie Sie wollen, ich habe auch nichts
dawider; genug, dass diese Intention unsichtbar und
friher als die sichtbare Entwicklung aus ihr in der Natur
vorhanden ist."*?

Der spirituelle Zukunftsmensch

Wahrend es in vergangenen Aonen nur wenigen Aus-
erwahlten wie Krishna oder Christus vorbehalten blieb,
den Rang des Gottmenschen zu erreichen, ist der kom-
mende Gottmensch kein Einzelexemplar mehr, sondern
eine kollektive Existenz — eine neue Menschheit, die in
kinftigen Phasen der Welt-Evolution in Erscheinung
treten wird. Der Pfad der Welt-Evolution geht vom Mi-
neral, der Pflanze, dem Tier und dem Menschen zum
Geist-, All- und Gottmenschen der Fernstzukunft. Aber
dieses Gottmenschentum als Vollendung der Kosmi-
schen Evolution wird sich nicht zwangslaufig einstellen,
als Ergebnis einer automatisch ablaufenden Entwick-
lung; es ist vielmehr Aufgabe des Menschen, Mithelfer
zu sein am Plan Gottes, mit beizutragen zur Geburt des
spirituellen Zukunftsmenschen. Die Emporlauterung des
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Menschen zu etwas Héherem unterliegt keinem Natur-
gesetz, sondern ist ein Werk der Freiheit; im Reich der
Natur wirken andere Gesetze als im Reich des Geistes.

Der spirituelle Zukunftsmensch, von goéttlichem Be-
wusstsein durchdrungen, stellt gleichsam den Punkt
Omega der Kosmischen Evolution dar: den Zielpunkt,
auf den alles Bisherige wie magnetisch zustrebt. Die
Entwicklung ging einst vom Tier zum Menschen; aber
die Menschwerdung der Zukunft schreitet noch tber den
Menschen hinaus — zu einem gottgleichen Ubermen-
schen (jedoch nicht im Sinne Nietzsches), der sich durch
einende Erkenntnis mit der Gottheit des Alls verbindet.
Und ohne Ubertreibung darf gesagt werden: ebenso wie
das empfindende, doch des Denkens unfahige Tier weit
entfernt ist vom jetzigen mental denkenden Menschen,
ebenso befindet sich dieser Jetztmensch noch weit ent-
fernt vom kiinftigen Bewusstsein des Gottmenschen.

Das Bewusstsein des kiinftigen Gottmenschen ist ein
die normale mentale Denkfahigkeit Uberschreitendes,
das Geistige unmittelbar schauendes Wahrbewusstsein.
Dieses Bewusstsein bedeutet nichts anderes als Gott-
Erkenntnis; aber keine blof3 intellektuelle Erkenntnis,
sondern ein unmittelbares Gewahrwerden Gottes, das
durch Einswerden vollzogen wird. Es gibt hier keine
Trennung mehr von Subjekt und Objekt, sondern nur
noch Identitat von Erkennendem und Erkanntem. Dies
meinte auch Christus, als er sprach: "Ich und der Vater
sind eins" (Joh. 10, 30).

Das Bewusstsein des Gottmenschen kann man am
besten verstehen, wenn man es mit anderen Bewusst-
seinsformen vergleicht. Wir gehen namlich davon aus,
dass es insgesamt sieben Bewusstseinsstufen gibt, die
— gleich den geféacherten Farben des Spektrums — vom
Ultraviolett des Mineralbewusstseins bis zum Infrarot
des Gottmenschbewusstseins reichen. Den sieben Be-
wusstseinsstufen werden auch Lebensformen und Be-
wusstseinstrager zugeordnet, sodass man folgendes
Schema aufstellen kdnnte:
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Bewusstseinsform: Trager: Lebensform:
Trancebewusstsein Korper Mineral
Traumloser Tiefschlaf  Atherleib Pflanze
Traumbewusstsein Astralleib Tier
Wachbewusstsein Mentalleib Mensch
Geistbewusstsein Manas Geistmensch
Allbewusstsein Buddhi Allmensch
Gottbewusstsein Atman Gottmensch

Das Bewusstsein des Gottmenschen, auf der un-
sichtbaren Infrarotseite des Spektrums gelegen, ist das
Atman-Bewusstsein; man kann es aber ebensogut als
Christus-Bewusstsein bezeichnen ("Ich und der Vater
sind eins"). Nur wenigen Auserwahlten wie Christus oder
Krishna ist es bisher vergénnt gewesen, schon innerhalb
des gegenwartigen Schopfungszyklus diesen Grad an
spiritueller Bewusstheit zu erlangen. Im Atman, dem ho-
heren Selbst des Menschen, spiegelt sich die ganze
Schoépfung wider; es wird dort die Identitat von Ich, Welt
und Gott erfahren.

Wer dies wahre Selbst gefunden und in innerer
schauender Erkenntnis die Einung mit dem Ewigen er-
reicht hat, der ist erldst. In den altindischen Upanishaden
wird das Atman als das sundlose, zeitiberlegene, lei-
densfreie Wesen beschrieben: "Das Selbst (Atman), das
sundlose, frei vom Alter, vom Tode und vom Leiden,
ohne Hunger und ohne Durst, dessen Winschen wahr-
haft, dessen Ratschluss wahrhaftig ist, das soll man er-
forschen, das soll man suchen zu erkennen; der erlangt
alle Welten und alle Winsche, wer dieses Selbst ge-
funden hat und erkennt!"*?

Dem kunftigen Gottmenschen, der das Atman- oder
Christus-Bewusstsein besitzt, wird als notwendige Vor-
stufe der Geist- und Allmensch vorausgehen. Der Geist-
mensch, der Manas im vollendeten Sinn des Wortes in
sich verwirklicht, wird in der sechsten und siebenten
Unterrasse der gegenwartigen flinften Wurzelrasse rea-
lisiert werden. Der Allmensch, der Buddhi-Bewusstsein
hat, tritt mit der Sechsten Wurzelrasse in Erscheinung,
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der Gottmensch mit der Siebenten. Somit wird der Gott-
mensch der Fernstzukunft nicht innerhalb des gegen-
wartigen Schopfungszyklus Wirklichkeit werden, sondern
erst auf den Weltkorpern, die dem aufsteigenden, evo-
lutiondren Bogen des groRen Weltenwerdezyklus ange-
hoéren. Diese Weltkorper sind kiinftige Reinkarnationen
unseres Planeten Erde auf den atherischen und astralen
Ebenen des Seins sowie auf den Ebenen des unteren
und oberen Devachan.

Das Samenkorn, aus dem die kunftigen Entwick-
lungsstufen des Geist-, All- und Gottmenschen erwach-
sen sollen, ist schon jetzt im Menschen angelegt: unser
hoéheres Selbst als die Dreiheit von Manas, Buddhi und
Atman. Der gottliche Bewusstseins-Keim, der sich vor
unausdenklichen Zeiten auf dem Wege der Involution in
die Urmaterie dieser Welt hineinsenkte, um sich im Lauf
der Aonen zu immer héheren Lebensformen zu evol-
vieren, leuchtet wie ein Lichtfunke goéttlichen Seins in
den Tiefen unseres Wesens und harrt seiner Erweck-
ung; wir massen ihn nur freisetzen und wirken lassen.
Der Evolutionsplan Gottes erfillt sich durch die imma-
nente Selbstbewegung des Geistes.
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Die GroBe WeiBe Bruderschaft

Unsere Alteren Briider von der Venus

neten, die seit urher das Zentralgestirn unsres Son-

nensystems auf festgelegter Bahn umkreisen, mit
ihrem sichtbaren Himmelslauf zugleich eine hohere kos-
mische Bestimmung erflillen; der Reigen der Planeten-
geister im All gleicht in der Tat einem vielstimmigen
Spharengesang. Jeder Planet, vom sonnennahen flinken
Merkur uUber Venus, Erde und Mars bis hin zum ent-
rickten Pluto, dieser erstarrten Welt ewigen Eises, ist
ein Teil der kosmischen Gesamtordnung — jeder hat sei-
nen besonderen Platz im All; und in der Erfullung der je-
weils eigenen Aufgabe wirken sie alle zusammen nach
ewigen Harmoniegesetzen. Und wer wirde bestreiten
wollen, dass unter den Planetengeistern eines Sonnen-
systems auch besondere Seelenverwandtschaften be-
stehen kdnnen? —

In unserem Sonnensystem, das von einem machtvol-
len Sonnenlogos regiert wird, besteht eine besonders
tiefe Seelenverwandtschaft zwischen Venus und Erde —
nicht zwischen den beiden physischen Planeten, wohl-
bemerkt, oder zumindest nicht in erster Linie, sondern
das Band der Sympathie und der Zusammengehdrigkeit
ist geflochten zwischen den beiden "Wesenheiten", wel-
che die Planetenkoérper von Venus und Erde "beseelen”,
mit Leben und Seinskraft erflllen. Und dies Band ist in
der Tat so stark, dass man von einer ganz tiefgreifenden
Seelenpartnerschaft zwischen Venus und Erde sprechen
kann; ja man kann sagen: Die Venus ist die Dualseele,
die okkulte Schwesterseele der Erde! —

Ebenso besteht ein enges Band der Sympathie, der
karmischen Verbundenheit und der gegenseitigen Be-
einflussung zwischen den Bewohnern der beiden ge-
nanten Planeten; ein Band, das in den vergangenen
Aonen der kosmischen Evolution gewoben wurde und

I n der Esoterik wird davon ausgegangen, dass die Pla-
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das die menschliche Rasse hier auf der Erde mit der
weitaus hoher entwickelten Venus-Menschheit zu einer
Schicksalsgemeinschaft verbindet. Aber wo existiert
eigentlich die Venus-Menschheit? So wird ein Skeptiker
vielleicht fragen. Es ware wohl nicht vorzustellen, dass
auf der glutheillen Oberflache der Venus, wo bekannt-
lich Temperaturen von Uber 400 Grad Celsius herrsch-
en, intelligentes Leben in irgendeiner Form existieren
kann.

Hier missen wir anmerken, dass die planetarische
Wesenheit der Venus in ihrer spirituellen Entwicklung
der Erde donenweit voraus ist, und das bedeutet, dass
die Venus-Menschheit nicht mehr — wie gegenwartig die
irdische Menschheit — auf der physischen Ebene exis-
tiert. Die Venus als physischer Planet ist in der Tat unbe-
wohnt. Kein Leben kdnnte dort Gberhaupt nur bestehen,
geschweige denn, sich zu menschlichen Formen hdher-
entwickeln. Aber in der Sicht der Esoterik besitzt jeder
Planet im Weltenall nicht nur einen physischen Plane-
tenkérper, sondern auch einen Atherkérper, einen As-
tralkorper, einen niederen und héheren Mentalkérper so-
wie einen zentralen géttlichen Lebensfunken, wie ihn der
Mensch auch besitzt. Planeten sind wirkliche Lebewe-
sen, zusammengesetzt aus Korper, Seele und Geist;
und die unsichtbaren Korperhullen der Planeten aus ath-
erischer, astraler und mentaler Substanz kénnen héher
entwickelten Menschheiten als Wohnstéatten dienen,
ahnlich wie die physische Oberflache der Erde uns Men-
schen als Wohnstatt dient.

In unserem Sonnensystem ist die Erde der einzige
Planet, wo menschliches Leben auf der physischen Ebe-
ne existiert, wo — mit anderen Worten — menschliche
Monaden in physischen Kdérpern inkarniert sind; die an-
deren Planeten unseres Systems sind physisch unbe-
wohnt, auf den héheren Ebenen jedoch von Geistwesen-
heiten bevolkert, die den gegenwartigen Entwicklungs-
abschnitt der irdischen Menschheit schon langst hinter
sich gelassen haben. Sie sind auf dem Evolutionspfad,
der zum géttlichen Licht hinflhrt, schon weiter als wir
vorangeschritten.
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Selbst also im Besitz eines hdoheren spirituellen Wis-
sens, haben diese Geistwesenheiten von anderen Pla-
neten schon immer den Kontakt zur Erden-Menschheit
gesucht. Vor Urzeiten sind sie schon zur Erde hinabge-
stiegen, haben sich auf dem irdischen Plan inkarniert,
um dort als Fuhrer, Lehrer, Impulsgeber, Entwicklungs-
helfer zu wirken. Von den damals noch hellsichtigen
Menschen wurden diese Geisteslehrer von anderen Pla-
neten als Goétter oder Halbgétter verehrt. Dies geschah
zu den Zeiten, als die versunkenen Kontinente Lemurien
und Atlantis noch existierten und als machtvolle Evolu-
tionszentren der Menschheit wirkten.

Die geistigen Lehrer der friihlemurischen Menschheit
kamen von verschiedenen Planeten, unter anderem
auch vom Merkur, in erster Linie aber von unserem ok-
kulten Schwesterplaneten, der Venus. Auf diese Tatsa-
che wird auch in der theosophisch inspirierten Literatur
immer wieder hingewiesen. So sagt z. B. White Eagle,
ein geistiger Lehrer und Mitglied der WeilRen Loge, in
einer an Grace Cooke vermittelten Botschaft: "Am An-
fang brauchte der Mensch in seinem hilflosen Zustand
Fdhrer und Lehrer. ( .... ) In jenen weit zurickliegenden
Tagen hatte er Fuhrer und Lehrer aus anderen Welten,
hauptsachlich von der Venus, die ihm Kenntnis Uber die
geistige Gesetze, die das Leben auf der Erde regulieren,
vermittelten."’

Ahnlich schreibt Max Heindel in Die Weltanschauung
der Rosenkreuzer: "Die ,Herren der Venus‘ waren die
Fuhrer der Volksmassen. Sie waren untergeordnete We-
sen der Venusentwicklung, die unter den Menschen er-
schienen, und waren hier als ,Botschafter der Goétter
bekannt. Sie flhrten und leiteten unsere Menschheit
Schritt fur Schritt zu ihrem Besten. Gegen ihre Autoritat
gab es keine Auflehnung, denn der Mensch hatte noch
keinen unabhangigen Willen entwickelt. Sie wollten ihn
bis zu der Stufe bringen, auf der er Willen und Ur-
teilskraft betatigen konnte, und sie fihrten ihn, bis er fa-
hig war, sich selbst zu fiihren."?

Worin bestand nun tatsachlich das Werk der Venus-
Intelligenzen damals auf der Erde? Wir wollen noch eine
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dritte Stimme aus dem Kreis der theosophischen Auto-
ren anflihren, namlich Alice Bailey, die wichtigste spiritu-
elle Lehrerin seit Madame Blavatsky, die in ihrem Werk
Eine Abhandlung (ber Kosmisches Feuer schreibt: "Viel
darf Gber das Geheimnis, dass ,die Venus das alter ego
der Erde’ ist, nicht gesagt werden, und das ware auch
nicht ratsam ( .... ). Vielleicht kommt man der Idee etwas
naher, wenn man daran denkt, dass im okkulten Sinne
Venus fur die Erde dasselbe bedeutet wie das hohere
Selbst fur den Menschen. Das Erscheinen der Herren
der Flamme auf Erden erfolgte nach dem Gesetz und
war nicht bloRer Zufall; es war eine planetarische Ange-
legenheit."

In diesem Zusammenhang erfahren wir auch, dass
sich die Venus gegenwartig in ihrer Fiinften Runde be-
findet, die Erde dagegen in ihrer Vierten; daher sind uns
die Venus-Intelligenzen auf dem Pfad der kosmischen
Evolution um einen Entwicklungsschritt voraus. Aus die-
sem Grund waren die von der Venus stammenden "Her-
ren der Flamme" auch in die Lage gesetzt, sich in den
Tagen Lemuriens auf dem Erdenplan zu inkarnieren, um
dort als "Botschafter der Gétter" zu wirken; ihre Aufgabe
bestand darin, das Feuer des Denkens in der frihlemu-
rischen Menschheit zu erwecken, eine im eigentlichen
Sinne prometheische Tat. Nicht umsonst heif3t die Ve-
nus in den alten Mythologien auch Lucifer oder Phos-
phoros, d.h. Lichtbringer. Da die Venus dem Licht des
Sonnen-Logos naher steht als die Erde, kommen von
der Venus denn auch die "Herren der Flamme", jene "lu-
ciferischen" Geister, denen es oblag, in den Menschen
selbst das Licht des Denkens anzuziinden.

"Der Planet Venus", sagt White Eagle, "besteht aus
feinerem Stoff als die Erde. Die Erde ist dunkel und
dicht. Die Venus besteht aus viel leichterer Substanz, so
auch die Korper jener, die auf der Venus leben. Die Ve-
nusier besitzen wissenschaftliche Kenntnisse geistger
Art, die den Planeten Erde noch nicht erreicht haben.
Wenn der Erdenmensch ein wahrhaft geistiges Wesen
geworden ist, wird er auch die Geheimnisse der Geis-
teswissenschaft entdecken.“*
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Die Griindung der Hierarchie oder Wie
die WeiBe Bruderschaft auf die Erde kam

Die spirituelle Hierarchie unseres Planeten Erde — die
Grolte Weilke Bruderschaft, die ihren Sitz an einem ge-
heimen Ort namens Shambhala hat — wurde vor 18 Milli-
onen Jahren gegrindet, als hochentwickelte Meistersee-
len aus einem anderen Planetenreich in unsere irdische
Evolutionsbahn eingetreten sind. Damals befand sich die
Menschheit noch im Ubergang vom Tierstadium zum be-
wussten Menschentum; sie hatte das rohe primitive Tier-
menschenstadium schon hinter sich gelassen und stand
im Begriff, sich die Fahigkeit des Denkens anzueignen.
In diesem Stadium brauchte sie Lehrer, Fiihrer, Entwick-
lungshelfer, die ihr beistehen wiirden bei der grof3en
Aufgabe, ein menschliches Potential im Vollsinn des
Wortes zu entfalten.

Und so wurde vom Galaktischen Rat, von den Hitern
dieses Teils des Milchstralkensystems beschlossen, auf
der Erde eine spirituelle Hierarchie zu griinden. Dieser
Hierarchie konnten nur solche Wesenheiten angehéren,
die vom menschlichen Standpunkt gesehen den Status
von "Alteren Briidern" hatten, die — mit anderen Worten
— die menschliche Evolutionsbahn schon wesentlich wei-
ter durchlaufen hatten als die Erdenmenschheit. Ublich-
erweise erfolgt die Weitergabe des Lichts und des Wis-
sens immer von den entwicklungsalteren Planeten zu
den jungeren, weniger entwickelten; es ist, als ob eine
Flamme weitergegeben werde von denjenigen Fackeln,
die schon brennen, zu denen, die noch nicht entfacht
sind.

Im System unseres solaren Logos ist die Venus nun
ganz eindeutig unter den benachbarten Planeten der Er-
de derjenige, der die am weitesten fortgeschrittene
Menschheit beherbergt, weit fortgeschrittener als die
Erdenmenschheit; deshalb musste der Funke des Geis-
tes von der Venus auf die Erde Ubertragen werden.
Dass die Venus vom planetarischen Logos her als die
Schwesterseele der Erde gelten muss, darauf mag in
diesem Zusammenhang noch einmal hingewiesen sein.
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Die Venusmenschheit hatte in ihrer Entwicklung die Ban-
de der Materie schon hinter sich gelassen, war also auf
die Stufe der Adeptenschaft getreten — deshalb waren
es hochentwickelte Meisterseelen aus der Venus-
menschheit, die dazu ausersehen waren, als Lehrer,
Ratgeber, Entwicklungshelfer auf die Erde zu kommen.

Die Schar dieser Meisterseelen hatte eine grof3e Op-
fertat unternommen. Es ist immer ein Selbstopfer, den
eigenen Entwicklungsplan zu verlassen und sich dem
Niederen zuzuwenden. Das Niedere zum Hoheren em-
porzuziehen erfordert groRe Kraftanstrengung und ge-
schieht oftmals ohne Belohnung. Doch wird durch Opfer
auch Karma aufgeldst, und der sich Opfernde steigt wei-
ter empor. Und wir wissen, welche Gruppe unter den Ve-
nus-Seelen sich zu dieser Opfertat entschlossen hat —
es war Lord Sanat Kumara mit seinen Anhangern.

Lord Sanat Kumara ist der Grinder der spirituellen
Hierarchie unseres Planeten Erde, das Oberhaupt der
GroRRen Weillen Bruderschaft und der héchste Logos auf
diesem irdischen Entwicklungsplan. Man nennt ihn auch
den "Herrn der Welt" oder den "Alten der Tage". Im
westlichen Kulturkreis ist diese Wesenheit auch unter
dem Namen Christian Rosencreutz bekannt. Wie auch
die GroRe WeilRe Bruderschaft zuweilen als der (wahre
und eigentliche) "Orden der Rosenkreuzer" bezeichnet
wird.

Alle Adepten der okkulten Philosophie stimmen darin
Uberein, dass die Ankunft der Hierarchie auf der Erde
ein hochbedeutsames Ereignis gewesen ist. Es fand,
wie gesagt, vor etwa 18 Millionen Jahren statt, als sich
die Erdenmenschheit noch in der sogenannten lemuri-
schen Entwicklungsphase befand (Ubergang vom Tier-
menschentum zum Menschen). Damals sahen Meer-
und Landverteilung auf der Erde wesentlich anders aus
als heute. Das Hauptevolutionszentrum auf der Erde war
ein heute langst untergegangener Kontinent namens Le-
muria, der sich — nach heutigen geographischen Begrif-
fen — stdlich von Indien, zwischen Afrika und Australien
bis weit in den Pazifik hinein erstreckte. Dieses Lemuria
war gewissermallen die Wiege der Menschheit. Dort er-
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blihte die erste grol3e Kultur noch vor Atlantis.

Die Ankunft der Hierarchie auf der Erde darf man
sich nicht zu auferlich, zu materiell vorstellen — etwa im
Sinne eines Raumfahrtkommandos von der Venus zur
Erde. Dies sind die auBerlich-materialistischen Vorstel-
lungen der UFO-Anhénger, die nichts zu tun haben mit
den wirklichen Geschehnissen, die sich auf einer Uber-
materiellen und Ubersinnlichen Ebene abgespielt haben.
In einem alten okkulten Text wird das hier in Frage ste-
hende Ereignis, ndmlich die Ankunft des zuklnftigen K&-
nigs der Welt auf der Erde, folgendermal3en dargestellt:

"Der grol’e Lemurische Polarstern war noch vollkom-
men, und der gewaltige Halbmond erstreckte sich noch
entlang dem Aquator, einschlieRlich Madagaskar. Das
Meer, das die Stelle einnahm, an der jetzt die Wiste
Gobi ist, brach sich noch an den Felsenhindernissen der
nordlichen Himalaya-Abhange und alles wurde vorberei-
tet fir den dramatischsten Augenblick in der Geschichte
der Erde — die Ankunft der Herren der Flamme. ( ..... )
Dann mit dem méachtigen Brausen schnellen Herabstei-
gens aus unermesslichen Hohen, umgeben von leuch-
tenden Feuermassen, die den Himmel mit zlingelnden
Flammen erflllten, blitzte durch die Luft das Gefahrt der
Soéhne des Feuers, der Herren der Flamme vom Plane-
ten Venus; es hielt an und schwebte Uber der ,Weil3en
Insel’, die lachelnd im SchoRe des Sees Gobi ruhte;
grin war sie und strahlend in Mengen duftender vielfar-
biger Blumen; die Erde bot ihr Bestes und Schonstes
dar, ihren ankommenden Koénig zu bewillkommnen."

Die Weille Insel im innerasiatischen Meer, an der
Stelle der heutigen Wiste Gobi, war ein Ort des Glicks
und der Freude, ausersehen als Hauptwohnsitz der spiri-
tuellen Hierarchie auf der Erde — dieser Ort hiel3 Sham-
bhala, und so heilt er auch heute noch; nur ist er jetzt
mit Schleiern der Unsichtbarkeit umgeben, da er in die
Sphére des dichtesten chemischen Athers geriickt wur-
de. Wie heildt es doch in der Botschaft des Tibeters:
"Wenn man auch davon spricht, dass Shamballa aus
physischem Stoff bestehe und einen bestimmten Ort im
Raume einnehme, so handelt es sich doch bei dieser
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physischen Materie um Atherstoff, und der Herr der Welt
und Seine Helfer der héheren Grade bewohnen Korper,
die aus Atherstoff gebildet sind."

Seit 18 Millionen Jahren also residiert die Weilte Lo-
ge auf der Erde, gefiihrt von Sanat Kumara und seinen
Jungern [den Kumaras], und sie besteht aus den Manus,
Rishis und Avataren, den Aufgestiegenen Meistern mit
Ihren Schulern, Adepten und Jingern — weitverzweigt
und ausgebreitet Uber die ganze Welt, wie ein Banyan-
Baum, der seine Aste iiberall hin erstreckt, obwohl doch
aus einer Wurzel entsprossen. Alle spateren Mysterien-
schulen, die von Atlantis und die der Arischen Periode,
haben ihren Ursprung in diesem ersten Zentrum der Ku-
maras auf der Erde, jener einst so glicklichen Insel
Shambhala — heute ein unsichtbares Atherzentrum im
Herzen Asiens, jenseits der schroffen Gipfelziige des
Himalaya, wo kein Unbefugter seinen Schritt hinlenken
darf. Dort befindet sich immer noch jenes spirituelle
Weltzentrum, von dem aus die Erde machtvoll und weise
regiert wird.
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H. P. Blavatsky und die Meister der
Weisheit

vatsky (1831-1891) die bedeutendste und ein-
flussreichste esoterische Lehrerin des 19. und
vielleicht auch des 20. Jahrhunderts gewesen ist.
Praktisch alle Esoteriker der 1. Halfte des 20. Jahrhun-
derts, vor allem die um 1875 geborenen, sind von den
Lehren der Madame Blavatsky mafRgeblich beeinflusst.
Aus einer russischen Offiziersfamilie stammend, bereiste
sie schon in jungen Jahren Europa sowie Indien und
Tibet, kam auch schon frih mit den Aufgestiegenen
Meistern in Berlhrung, vor allem mit dem Mahatma
Morya, der ihr den Auftrag erteilte, die allen Religionen
zugrunde liegende Urweisheitslehre in den Landern des
Westens in einer dem modernen Europaer entsprechen-
den Form zu verbreiten. Die groRe Tragik der Helena
Blavatsky bestand darin, dass sie viel zu frih ihre
Botschaft in die Welt brachte, warf sie doch die Fackel
der Spirituellen Philosophie in ein Aon hinein, das noch
ganz von den Vorurteilen des Materialismus verblendet
war. Im Besitz hchster medialer Begabung, wurde sie
von Rivalen und Parteigdngern des Materialismus sys-
tematisch diffamiert und so zum Opfer einer groRange-
legten Verleumdungskampagne, was ihrem Ruf und
leider auch ihren Ideen sehr geschadet hat. Doch heute
scheint die Zeit fir eine vorurteilsfreie Betrachtung des
Phanomens "Blavatsky" allmahlich gekommen zu sein.
Die groRen Meister des Ostens, Mahatmas genannt,
entsprechen jenen Geistwesen, die in der christlichen
Religion als Heilige oder Nothelfer, im Buddhismus als
Boddhisatvas bezeichnet werden — sie sind Freunde,
Helfer und Fdrderer: Wegbegleiter der Menschheit auf
ihrer Pilgerreise zum ewigen Licht. Die langjahrige Leite-
rin der Theosophischen Gesellschaft, Annie Besant
(1847-1933), sagt von dem Begriff "Meister", dass er
"gewisse menschliche Wesen bezeichnet, die ihre
menschliche Entwicklung vollendet und menschliche

E s besteht kein Zweifel, dass Helena Petrowna Bla-
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Vollkommenheit erlangt haben, die, soweit unser Teil des
Sonnensystems in Frage kommt, nichts mehr zu lernen
haben, die, wie die Christen sagen, 'erlést' und nach den
Hindus und Buddhisten 'befreit' sind.“” Diese Meister nun
bilden in ihrer Gesamtheit die WeiRe Bruderschaft, d. h.
die spirituelle Hierarchie unseres Planeten Erde.

Auf der Stufenleiter der Evolution stehen die Meister
oder Mahatmas auf halbem Weg zwischen Menschen
und Goéttern. Gottfried von Purucker fihrt aus: "Die Mei-
ster oder Mahatmas sind héher evolvierte Menschen, die
seit vielen menschlichen Rassen, die uns vorangingen,
an der Spitze der Evolution stehen. Sie sind Menschen,
die die Krafte und Fahigkeiten des inneren Gottes hervor-
gebracht haben, die sich im gegenwartigen Menschen
nur schwach zum Ausdruck bringen. (....) In friheren
Zeitaltern waren sie Menschen wie wir, in zukulnftigen
Zeitaltern werden sie Gotter sein, wie wir in der Tat ein-
mal ebensolche werden kénnen, wenn das Schicksal der
menschlichen Rasse auf diesem Planeten in ferner Zu-
kunft sein Ende der gegenwértigen kosmischen Evoluti-
onsperiode erreicht haben wird."

Das Eingehen in das géttliche Licht ist das Ziel aller
menschlichen Geist-Monaden; das Ende ihrer langen Pil-
gerschaft durch die Reiche der Materie. Die Meister von
Shambhala haben dieses Ziel bereits erreicht; daher kon-
nen sie mit Recht als die "Alteren Briider" der Menschheit
bezeichnet werden. Und nicht zuletzt sind die Meister von
Shambhala auch die eigentlichen Lehrer der Theosophia.
Einige dieser Meister sind namentlich bekannt geworden
— Morya, Kut Hoomi, Dwal Khul, Hilarion, St. Germain
und Serapis; sie veranlassten die Grindung der Theoso-
phischen Gesellschaft im Jahre 1875 und inspirierten den
Grolteil der theosophischen Literatur, die im letzten Vier-
tel des 19. Jahrhunderts bis in die 30er und 40er Jahre
des 20. Jahrhunderts erschienen ist.

Den Meistern des Ostens steht, als wesenhafte Er-
ganzung, die — stets im Geheimen arbeitende — Herme-
tische Bruderschaft des Westens gegeniber, der auch
ein Geisteslehrer wie Christian Rosenkreutz angehorte.
Im alchemistischen Schrifttum wird immer wieder auf die
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Existenz von "Hermetischen Meistern" verwiesen, die oft
als Ubernatirliche, ja halbgéttliche Wesen geschildert
werden. Sie gleichen den indischen Yogis und Adepten,
da sie uber alle Beschrankungen von Raum und Zeit
hinausgewachsen sind und materiellen oder physikali-
schen Gesetzen nicht mehr unterstehen.

In seiner Geschichte der hermetischen Philosophie
(1742) weil Langlet du Fresnoy von jenen sagenhaften
Meistern der Hermetik folgendes zu berichten: "Sie sind
weder dem Hunger noch dem Durst, weder dem Alter
noch irgendwelchen anderen naturlichen Beschwerden
unterworfen. Sie erkennen durch unmittelbare Offenba-
rung, wer wirdig ist, in ihre Gesellschaft aufgenommen
zu werden. Sie kénnen in jeder Epoche so leben, als ob
sie seit dem Anfang der Welt existiert hatten und bis
zum Ende der Jahrhunderte bleiben sollten. Sie vermo-
gen die machtigsten Geister und Damonen zu bezwin-
gen und sich dienstbar zu machen."

Der berihmte Magier und Alchemist Cagliostro (1743
—1795), der selbst der Hermetischen Bruderschaft des
Lichts angehdrte, sagt von sich: "lch gehore keiner Zeit
und keinem Orte an; aulRerhalb von Zeit und Raum lebt
mein Geistwesen seine ewige Existenz; und wenn ich
mich in meine Gedankenwelt vertiefe, den Lauf der Jahr-
hunderte zurlickverfolge und und meinen Geist in eine
Seinsweise versetze, die weit entfernt von derjenigen ist,
die ihr wahrnehmt, werde ich, was ich sein will. Da ich
bewusst am absoluten Sein teilhabe, passe ich meine
Handlungsweise der Umgebung an, die um mich ist;
mein Land ist dasjenige, in dem ich augenblicklich den
Schritt anhalte ... Ich bin derjenige, der ist ... frei und
Herr des Lebens. Es gibt Wesen, die keine Schutzengel
mehr haben: Ich bin eines von ihnen.""

Die Ahnlichkeit dieser Hermetischen Meister mit den
Mahatmas des Ostens — auch sie Erleuchtete, Halbgot-
ter, Ubernatlrliche Wesen — fallt deutlich genug ins Au-
ge. Vielleicht gibt es sie ja tatsachlich, diese geheime
Bruderschaft von Wissenden, zum géttlichen Licht Auf-
gestiegenen, die ihre Aufgabe darin sehen, den von
ihnen beschrittenen Weg zum Heil auch der restlichen
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Menschheit zu weisen. Und vielleicht hatte Johann Wolf-
gang von Goethe (1749-1832) gerade diese Hermeti-
schen Meister im Sinn gehabt, als er in einem seiner
schdénsten Logengedichte, es nennt sich Symbolum, von
den "Stimmen der Meister" sprach, die uns "von driiben"
rufen:

Doch rufen von driiben
Die Stimmen der Geister,
Die Stimmen der Meister,
Versdumt nicht zu (iben
Die Kréafte des Guten.
Wir heiBen euch hoffen."

Die Loge der Hermetischen Meister ist in den Lan-
dern des Westens unter dem Namen Hermetische Bru-
derschaft des Lichts oder Hermetische Bruderschaft von
Luxor bekannt geworden. Madame Blavatsky hat schon
in ihrem monumentalen Erstlingswerk Isis entschleiert
auf diese im Geheimen arbeitenden Hermetischen Meis-
ter hingewiesen, die sie nach einem Zeugnis des Frei-
maurers K. R. H. Mackenzie beschreibt als eine "gehei-
me Bruderschaft, die seit sehr alter Zeit bestanden hat
und eine Hierarchie von Beamten, geheimen Zeichen
und Passworten, sowie eine besondere Methode der
Unterweisung in der Wissenschaft, Religion und Philo-
sophie besitzt .... Wenn wir jenen glauben konnen, die
gegenwartig bekennen, zu ihr zu gehdren, so sind: Der
Stein der Weisen, das Lebens-Elixier, die Kunst der Un-
sichtbarkeit und die Macht des direkten Verkehres mit
dem intramundanen Leben, Teile der Erbschaft, die
ihnen zufiel. Der Schreiber dieses hat mit nur drei Per-
sonen zusammenzutreffen Gelegenheit gehabt, die die
tatsachliche Existenz dieser Kdrperschaft religiéser Phi-
losophen behaupteten und andeuteten, dass sie selbst
tatsachlich Mitglieder seien. Es war kein Grund vorhan-
den, den guten Glauben dieser Personlichkeiten anzu-
zweifeln — die augenscheinlich miteinander unbekannt
und Manner genugender Kompetenz, tadelloser Lebens-
fuhrung, edlen Sitten und beinahe asketisch in ihren Ge-

254



URALTE WEISHEIT — NEU ENTDECKT

wohnheiten waren. Alle schienen Manner von 40—50
Jahren und augenscheinlich umfassender Gelehrsam-
keit zu sein .... lhre Sprachenkenntnis kann nicht ange-
zweifelt werden .... Sie blieben nie lange in einem Lan-
de, sondern verschwanden wieder, ohne Aufmerksam-
keit zu erregen.""?

Es gibt Meister der Weisheit in allen Teilen der Welt,
im Westen ebenso wie im Osten, in den Landern des
Nordens ebenso wie in denen des Sidens; als Boten
einer hoheren Welt sind sie allesamt Bestandteile der
groRen planetarischen Bruderschaft der Meister. Aber
wahrend die Mahatmas des Ostens vorwiegend im Ge-
biet des Himalaya weilten, haben die Aufgestiegenen
Meister von Luxor — die Hermetischen Meister des Wes-
tens — seit jeher in den agyptisch-abendlandischen Kul-
turraum hineingewirkt. Mit dem Anbruch des Neuen Zeit-
alters wird die Hierarchie der Meister erneut in Erschei-
nung treten, deutlich sichtbar und in aller Offentlichkeit,
und das Kommen dieser Meister des Lichts vorzube-
reiten, gehort zu den Hauptaufgaben aller Adepten der
Uralten Weisheit in der Gegenwart. Die Mitglieder der
Grolien WeilRen Bruderschaft suchen die Zusammenar-
beit mit den geistig Erwachten unserer Zeit. Die Meister
werden die Lehrer und geistigen Fuhrer der erwachen-
den Menschheit eines Neuen Zeitalters sein. Mogen wir
daher allezeit bereit sein, den Impuls der Meister in uns
aufzunehmen!
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Agharti — das unterirdische Konigreich

und der Mongolei — stammt die seltsame Sage
von einem verborgenen Koénigreich namens Ag-
harti® (oder Agartha, angebl. assyro-chaldadisch "die
Erde"™), das sich im Inneren der Erde befinden und von
einer unbekannten Rasse ubermenschlicher Wesen be-
wohnt sein soll. Nach einer Sage, die Karl Haushofer
(1869-1946) im Jahre 1905 aus dem Orient mitbrachte,
und die Rene Guenon auf seine Weise in Der Kénig der
Welt (1954) ausgestaltete'®, siedelten sich einst fiihren-
de Persdnlichkeiten einer untergegangen Kultur in einem
riesigen Hohlensystem unter dem Rumpfsockel des Hi-
malaya an. Es wird vermutet, dass es Uberlebende der
versunkenen Kontinente Mu und Atlantis waren, die sich
nach der groRBen Katastrophe, die liber sie hereinbrach,
ins Innere der Erde zurlickzogen. Das Kdnigreich Aghar-
ti soll sich im Mittelpunkt eines ausgedehnten, ja weltum-
fassenden Netzwerkes unterirdischer Stollen und Kanale
befinden, das alle Teile der Welt miteinander verbindet.
Das Mysterium von Agharti umfasst auch die Kennt-
nis unbekannter, Ubernatirlicher Krafte. Selbst im Besitz
des Wissens einer hochstehenden untergegangenen
Kultur, verfugten die Bewohner der unterirdischen Welt
Agharti angeblich Uber eine besondere okkulte Ener-
gieform, die in dem Roman The Coming Race des bri-
tischen Schriftstellers Edward Bulwer-Lytton (1803—
1873) als Vrilkraft beschrieben wird. Diese Kraft gleicht
dem alchemistischen "Stein der Weisen", der Blei in
Gold zu verwandeln vermochte; denn Vril wirkt sowohl
zerstoérend als auch aufbauend, es transformiert die Ma-
terie, 16st sie auf und bildet sie neu, wird aber auch als
Lichtquelle, Warmespender, Heilkraft und Antriebskraft
fur Fortbewegungsmittel verwendet. Von Beobachtern
wird Vril als ein irisierendes grines Licht beschrieben.
Seltsame Flugobjekte, die in den letzten Jahrzehnten im
Umkreis der Erde immer haufiger gesichtet wurden, so-
genannte UFOs, konnten in Wahrheit vrilgetriebene
Fluggerate sein, die aus dem Inneren der Erde kommen

L\ us den Landern im Herzen Asiens — Indien, Tibet
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— Botschafter des Konigreichs Agharti.

So bildet der Agharti-Mythos einen Ideenkomplex, in
dem sich wie in einem Prisma gleich drei Mythen Uber-
schneiden: 1. der Mythos eines unterirdischen Konig-
reichs; 2. der Atlantis-Mythos, und 3. der Mythos der
Kraft Vril, die in den verschiedenen esoterischen Tradi-
tionen der Menschheit unter verschiedenen Bezeichnun-
gen wie Ather, Pneuma, Prana, Odkraft, Orgonenergie
ect. auftaucht. Nun sind Mythen nicht blo3 Phantasiepro-
dukte, sondern oftmals geistgeschaute Wahrbilder, Visi-
onen, Allegorien einer héheren Wirklichkeit oder sym-
bolische Ausdrucksformen einer héheren Wahrheit. Fur
den esoterischen Geistesforscher zumal zeigt sich jed-
weder Mythos, mag er nun woértlich zu nehmen sein oder
nicht, als ein Hinweis auf hohere geistige Weltzusam-
menhange, die oftmals Gber das hinausgehen, was die
herkdmmliche Schulwissenschaft zu erklaren vermag.
Es gibt (nach Sheakespeare) "mehr Wunder zwischen
Himmel und Erde", als wir zu erkennen vermégen; und
dazu gehdren die Wunder im Inneren der Erde!

Der Agharti-Mythos steht wie ein Ratsel, wie ein
Sphinxgesicht vor unserem Auge. Welche Wunder und
Geheimnisse birgt das Innere der Erde? Die russische
Esoterikerin Helena P. Blavatsky (1833-1891), die gro-
Re Teile Asiens bereiste, erwahnt in der Einleitung ihres
Hauptwerkes Die Geheimlehre (1888) "...unterirdische
Krypten und Hohlenbibliotheken, in den Felsen gehauen,
sobald die Gonpa und Lhakhang in den Bergen gelegen
sind. Hinter dem westlichen Tsaydam, in den einsamen
Passen des Kuen-lun sind verschiedene solcher Ver-
stecke. Entlang dem Ricken des Altyn-tag, dessen
Boden kein europaischer Ful so weit betreten hat, liegt
ein gewisser Weiler, verloren in einer tiefen Berg-
schlucht. Es ist ein kleiner Haufe von Hausern, ein Doérf-
chen vielmehr als ein Kloster, mit einem armselig aus-
sehenden Tempel darin, und einem alten Lama, einem
Einsiedler, der in der Nahe wohnt, um ihn zu bewachen.
Pilger sagen, dass die darunter liegenden unterirdischen
Galerien und Hallen eine Sammlung von Bulichern ent-
halten, deren Anzahl, nach den gegebenen Listen, zu
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grof} ist, um Raum selbst im Britischen Museum zu fin-
den. Nach derselben Uberlieferung waren die jetzt wiis-
ten Gebiete des wasserlosen Landes von Tarim — einer
echten Wildnis im Herzen von Turkestan — vor alters be-
deckt mit blihenden und wohlhabenden Stadten. (....)
Die Uberlieferung spricht ebenfalls von ungeheuren un-
terirdischen Raumen....""

Die geheimen Labyrinthe Innerasiens sind bis heute
unerforscht. Helena P. Blavatsky berichtet auch von rie-
sigen versunkenen Stadten im Inneren der Mongolei. Als
weiteren Kronzeugen kdnnen wir den russischen Maler,
Schriftsteller und Arch&ologen Nicholas Roerich (1874—
1947) anfiihren, der in seinem Buch Shambhala (1930)
sagt: "Zu den zahllosen Legenden und Marchen der ver-
schiedensten Lander zahlen Geschichten von verlore-
nen oder unterirdisch lebenden Stammen. Auf unter-
schiedlichste Weise sprechen sie von ein und dem-
selben: in Wahrheit handelt es sich nur um Varianten
derselben Geschichte. (....) An vielen Orten Asiens
spricht man von den Agarthi, dem unterirdischen Volk.
Zahlreiche Legenden zeichnen dieselbe Geschichte
nach: wie die Besten die triigerische Welt verlieen und
Rettung in verborgenen Landern suchten, wo sie neue
Krafte erwarben und gewaltige Energien gewannen. Im
Altai, im schdnen Hochtal von Uimon, erzahlte mir ein al-
tersgrauer Altglaubiger (Starost): 'Ich werde lhnen be-
weisen, dass die Geschichte von den Chud, dem unterir-
dischen Volk, keine Fantasie ist! Ich werde Sie zum Ein-
gang des unterirdischen Konigreiches fiihren.™"’

Noch ein Russe gehort in den Kreis der Agharti-For-
scher, der aus dem Baltikum stammende Dr. Ferdinand
Ossendowski (1876—1945), der zur Zeit des russischen
Burgerkrieges auf der Flucht vor den bolschewistischen
Machthabern die Weiten Zentralasiens bereiste. In sei-
nem Buch Tiere, Menschen und Gétter (1923) erzahlt er,
wie er in der Inneren Mongolei dem Prinzen Chultum
Beyli und seinem Lieblingspriester Gelong Lama be-
gegnete, die ihm bisher ungehérte Informationen ber
das verborgene Koénigreich Agharti offenbarten. Hier zu-
nachst die Worte des Lama: "Vor mehr als sechzig-
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tausend Jahren verschwand ein Heiliger Mann mit einem
ganzen Volk unter der Erde und sie erschienen nie wie-
der auf der Oberflache. Doch haben viele Menschen die-
ses Konigreich seitdem besucht (....). Niemand weif3, wo
dieser Ort liegt. Manche sagen in Afghanistan, andere
meinen in Indien. Alle Menschen sind dort vor dem Bo-
sen und dem Verbrechen geschitzt, beides gibt es in-
nerhalb seiner Grenzen nicht. Die Wissenschaft hat sich
friedlich entwickelt und nicht als Mittel der Zerstdérung.
Die unterirdischen Menschen haben das hdchste Wis-
sen erreicht. Jetzt ist es ein grofes Konigreich, Millionen
von Menschen umfassend, die vom 'Kdnig der Welt'
regiert werden. Er beherrscht alle Machte der Welt und
liest in allen Seelen der Menschheit und in dem grof3en
Buch ihres Schickals. Unsichtbar regiert er achthundert
Millionen Menschen auf der Oberflache der Erde, und
sie werden jede seiner Anweisungen befolgen.""®

Dem fiigte Furst Chultum Beyli noch folgendes hinzu:
"Dieses Konigreich wird Agharti genannt. Es umfasst
alle unterirdischen Durchgénge in der ganzen Welt. Ich
horte wie ein gelehrter Lama dem Bogdo Khan erzahlte,
alle unterirdischen Héhlen Amerikas seien von den alten
Menschen bewohnt, die unter die Erde verschwunden
sind. Spuren von ihnen werden noch auf der Oberflache
der Erde gefunden. Diese unterirdischen Voélker und die
Raume werden von solchen regiert, die dem 'Konig der
Welt' den Treueeid geleistet haben. Viele Wunder gibt
es dort. Sie missen wissen, dass es in den zwei grofiten
Ozeanen ehemals zwei Kontinente gab. Sie verschwan-
den unter den Fluten, aber ihre Bewohner retteten sich
in das unterirdische Konigreich. In den unterirdischen
Hohlen existiert ein besonderes Licht, das den Wuchs
von Kérnern und Pflanzen férdert und ein langes Leben
ohne Krankheit ermijglicht.“19

Hier also auch der Hinweis auf die beiden versunke-
nen Kontinente — Atlantis und Lemurien, das sagenhafte
Land Mu - sowie auf das geheimnisvolle kinstliche
Licht, das eine Ahnlichkeit mit Bulwer-Lyttons Vrilkraft zu
besitzen scheint. Der Erste, der auf die Existenz des un-
terirdischen Konigreichs Agharti aufmerksam machte,
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war ubrigens der heute fast vollig unbekannte franzdsi-
sche Indienforscher Loius Jacolliot (1837-1890), der in
seinem Buch Le Spiritisme dans le Monde (1875) Uber
Agharti schrieb: "Dieses unbekannte Land wurde nie von
einer menschlichen Macht okkupiert — nicht einmal die
mongolischen und europaischen Invasionen unserer Zeit
vermochten es, die Geheimnisse der Tempel von Asgar-
tha zu ergrinden ... Jene, die dort wohnen, besitzen gro-
Re Macht und wissen alles, was in der Welt vor sich
geht. Sie durchreisen die ganze Welt in den unterirdisch-
en Gangen, die so alt sind wie das Konigreich selbst."*°
Es ist ein seltsamer und vielleicht sogar befremd-
licher Gedanke, dass es gegenwartig auf der Erde Regi-
onen geben soll, und sei es unterirdische, wo Uberle-
bende des untergegangenen Atlantis-Kontinents noch
existieren. Und doch scheint Agharti eine Kolonie ver-
sprengter Atlanter zu sein. Im Besitz des spirituellen und
magischen Geheimwissens dieser hochstehenden ver-
sunkenen Kultur, erscheinen sie im Vergleich zur oberir-
dischen Menschheit als die Uberlegenen. Die Hinweise
auf ein einstiges Inselreich im zentralen Atlantik und auf
ein ahnliches in der Sudsee sind zahlreich; der Mythos
spricht eine deutliche Sprache. Auch der oben erwahnte
Louis Jacolliot war davon Uberzeugt, dass es in prahisto-
rischen Zeiten blihende Hochkulturen gab: "Eine der al-
testen Legenden Indiens, die in den Tempeln weiterer-
zahlt und auch schriftlich festgehalten wurde, berichtet,
dass vor mehreren hunderttausend Jahren ein riesiger
Kontinent existierte, der von einer groRen Katastrophe
zerstort wurde, wobei nur die Halbinsel Hindustan ver-
schont blieb. Die Brahminen gehen davon aus, dass es
in diesem Land eine Hochkultur gab, von der wir heute
nur Legenden kennen. Die indo-hellenische Tradition,
die von der Bevolkerung bewahrt wurde, die aus dem
Tiefland Indiens emigrierte, berichtet von der Existenz
dieses Kontinents und einem Volk, dessen Schicksal im
Nebel der Zeit weitgehend in Vergessenheit geriet."*’
Berichte aus indischen Palmblattbibliotheken deuten
auf einen versunkenen Sudkontinent hin, der sich einst-
mals sudlich von Indien von Madagaskar tber Australien
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bis zu den Osterinseln im Pazifik erstreckt haben soll —
das legenddre Land Mu?, geologisch das einstige
Gondwanaland. In der Esoterischen Philosophie hat sich
der Name Lemurien zur Bezeichnung dieses altesten
Evolutionszentrum eingeblrgert. Der Name ist hergelei-
tet von einer bestimmten Gattung von Halbaffen, die nur
in Madagaskar und Indien vorkommen ("Lemuren"). Die-
ser grof3e Sudkontinent nun brach wohl schon im Meso-
zoikum, dem Erdmittelalter vor nicht weniger als 225
Millionen Jahren, erstmals in einzelne Teile auseinander.
Bruchstiickhafte Uberreste davon mdgen jedoch in der
Erdneuzeit, dem Kanozoikum, das mit dem Miozan vor
26 Millionen Jahren begann, noch bestanden haben, als
sich die ersten Saugetiere und spater die ersten Ansatze
menschlichen Lebens zu entwickeln begannen. In esote-
rischer Geistesschau ist Lemurien nicht nur die Wiege
der Menschheit (der "Garten Eden"), sondern auch der
Sitz einer uralten Hochkultur, die lange vor dem Beginn
der Atlantis-Kultur bestanden hat.

Die Lemurische Urkultur erweist sich somit als der
Ursprung sowohl von Agharti als auch von Shambhala,
dem geheimen Weltzentrum im Inneren Asiens. Denn
als Lemurien infolge grof3er Feuerstirme im Indischen
Ozean und im sudlichen Pazifik unterging, flohen die
Uberlebenden, eine Rasse tertidrzeitlicher Frihmensch-
en — nach Indien! Auch ein so namhafter Vorzeitforscher
wie Edgar Dacque halt es Ubrigens flr wahrscheinlich,
dass beim Untergang Lemuiens die Uberlebenden,
"spatmesozoisch-alttertiarzeitliche Menschen an den
héchsten Spitzen des spateren siuidasiatischen Hochge-
birges ( = Himalaya) landeten, das dem versunkenen
Gondwanaland unmittelbar gegeniiber lag"’.

Die von H. P. Blavatsky verfasste Geheimlehre sagt,
"selbst vor der wirklichen Ankunft der vierten oder atlan-
tischen Rasse war die Mehrzahl der Menschheit in Bos-
heit und Siinde verfallen, ausgenommen allein die Hier-
archie der 'Auserwahlten™*, und im Kommentar heilt
es: "Die letzten Uberlebenden des schénen Kindes der
weillen Insel (des urspringlichen Shveta-dvipa) waren
Zeitalter vorher zu Grunde gegangen. lhre (Lemuriens)
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Auserwahlte hatten Zuflucht auf der Heiligen Insel (jetzt
dem fabelhaften Shambhala in der Wiiste Gobi) gefun-
den, wahrend einige von ihren verfluchten Rassen, die
sich von dem Hauptstamme trennten, jetzt in den Dick-
ichten und unter der Erde ("Hohlenmenschen') lebten,
als die goldig-gelbe Rasse (die vierte) ihrerseits
'schwarz vor Siinde' wurde."*

Der Sachverhalt ist klar und eindeutig: Die Einge-
weihten Lemuriens (die "Auserwahlten") gingen nach
Shambhala — damals eine Insel in jenem Binnenmeer,
das heute die Wiste Gobi ist —, wahrend einige der "ver-
fluchten Rassen" Lemuriens "unter die Erde" gingen, um
dort als "Hoéhlenmenschen" zu leben. Mit den letzteren
kdnnen nur die Bewohner des unterirdischen Konig-
reichs Agharti gemeint sein. "Verflucht" sind die lemuri-
schen Rassen Aghartis in dem Sinne, als sie einen vor-
zeitlichen "Sindenfall" vollzogen: Missbrauch hoéherer,
goéttlicher Krafte fir schwarzmagische Zwecke. In die-
sem Zusammenhang mussen wir nochmals auf die mys-
teridse, von Lord Bulwer-Lytton beschriebene Vrilkraft zu
sprechen kommen. Die Geheimlehre nennt sie die "
furchtbare siderische Kraft, welche den Atlantiern be-
kannt war und von ihnen Mash-mak genannt wurde, und
von den arischen Rishis in ihrer Astra Vidya mit einem
Namen bezeichnet wurde, den zu veréffentlichen wir
nicht fir gut finden. Sie ist die Vril von Bulwer Lyttons
Zukinftiger Rasse und den zukiinftigen Rassen unserer
Menschheit. Der Name Vril mag eine Erdichtung sein;
die Kraft selbst ist eine Thatsache, an der man in Indien
bisher ebenso wenig zweifelt, als an der Existenz der
Rishis, da sie in allen geheimen Blchern erwahnt wird.
Diese Schwingungskraft wirde, wenn sie aus einem
Agni-ratha, der an ein schwebendes Gefal, an einen
Luftballon befestigt ist, nach den Anleitungen, die sich in
der Astra Vidya finden, gegen eine Armee gerichtet wir-
de, 100.000 Manner und Elefanten ebenso leicht in
Asche verwandeln, wie eine tote Ratte. Sie wird im Vish-
nu Purana, im Ramayana und in anderen Werken in der
Fabel vom weisen Kapila allegorisiert, dessen 'Blick die
60.000 Soéhne des Konigs Sagara in einen Berg von

262



URALTE WEISHEIT — NEU ENTDECKT

Asche verwandelte'...."*®

Diese "furchtbare siderische Kraft" Vril nennt Bulwer-
Lytton "jene grofde Urkraft, jenes innerste grol’e Agens
aller Natur, jene die Welt impulsierende Quelle aller Na-
turkrafte"?’, und er sagt weiterhin: "Die Philosophen die-
ser mir fremden Welt behaupteten nun, dass sie im "Vril'
jenes grolde, ewige Agens auch handhabten, dass sie all
das beherrschten, was Faraday vielleicht noch als 'at-
mospharischen Magnetismus' betrachtet hatte, ja, dass
sie den Temperaturwechsel und sogar das Wetter be-
einflussen kdnnten; auch dass sie alle jene Phdnomene
zu meistern wissten, die wir mit chaotischem Suchen
bald Mesmerismus, bald tierische Elektrizitat, bald odi-
sche Krafte und mit anderem Wortschwall betiteln. Doch
hier hatten alle diese Krafte erst ihre wissenschaftliche
Erkenntnis, ihren praktischen Wert in der Verwendung
des Vril gefunden. Durch Vril vermochten sie bewussten
Einfluss zu Giben ebenso auf geistige wie auf korperliche
Funktionen, auch auf Tiere und Pflanzen, auf alle Natur-
reiche. In der Tat, hier sind Wirklichkeiten, zu denen
selbst die Traume der Alchemisten nicht aufsteigen.
Liegt es doch allen Agentien, Kraften und Wirkungen der
Natur zugrunde, dieses eine, was sie dort 'Vril' nen-
nen."?

Nach R. Charroux gibt es auf der Erde vier Eingange
in das unterirdische Konigreich Agharti — einen zwisch-
en den Pfoten der Sphinx in Gizeh, einen auf dem Mont-
Saint-Michel in der Bretagne, einen ebendort in dem ma-
gischen Wald Broceliande, und das Haupteingangstor in
Shambhala in Tibet. Ob noch weitere Zugange existie-
ren, mag dahingestellt bleiben. Ein anderer Mythos, der
immer wieder mit Agharti in Verbindung gebracht wird,
ist jener der "fliegenden Untertassen". Die sogenannten
UFOs gehdren zu den gréfiten Ratseln des 20. und 21.
Jahrhunderts, aber dass es sich bei diesen zerbrech-
lichen Gebilden tatsachlich um Besucher aus fremden
Sonnensystemen handelt, ist nicht erwiesen. In einem
faszinierenden Artikel in der Zeitschrift Predictions
schrieb Nadine Smith: "Die extraterrestrische Erklarung
der UFOs wird heute von vielen Forschern angezwei-
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felt". Ein neuerer Forschungsansatz macht tetktonische
Effekte der Piezoelekrizitat fir UFO-Sichtungen verant-
wortlich, die durch Reizung bestimmter Regionen des
Gehirns zustandekamen; also auch hier eine ganz "in-
nerweltliche" Erklarung des Phanomens! Der erste, der
auf die Idee kam, dass der Ursprung der UFOs in ge-
heimen unterirdischen Welten liegen koénnte, war der
brasilianische Professor Henrique Jose de Souza. 1959
schaltete sich der Amerikaner Ray Palmer in die Diskus-
sion ein, der behauptete: "Es gibt eine gewaltige Menge
an Beweisen, die daflir sprechen, dass es im Inneren
der Erde grofde Hohlen gibt, aus denen die fliegenden
Untertassen mit grofRer Wahrscheinlichkeit stammen."
Auch Raymond Bernard brachte die UFOs mit Agharti in
Verbindung und vermutete, dass sie von Vrilkraft ange-
trieben werden. Wie dem auch sei — ein irdischer Ur-
sprung dieser seltsamen Flugphanomene erscheint doch
wahrscheinlicher als die Vermutung, es handele sich um
Besucher aus Lichtjahre entfernten aulerirdischen
Sternsystemen.

So steht die Agharti-Legende wie ein Komplex von
Ratseln vor unserem Auge. Ein Ratsel greift in das an-
dere Uber, und eine Ldsung scheint es — wenn Uber-
haupt — nur fir alle gemeinsam zu geben. Jedenfalls
scheint der Komplex Agharti-Vril-UFOs in sich zusam-
menzuhangen und seinerseits mit dem Komplex Agharti-
Atlantis in Verbindung zu stehen. Sind die Bewohner der
unterirdischen Welt versprengte Lemuro-Atlantier? Auch
der keltische Mythos kennt die Geschichte eines ur-
zeitlichen Gottergeschlechts, den Thuata de Danaan, die
auf ihrem Weg der Involution in die Materie von anderen,
Uberlegenen Gottern besiegt und anschlieBend in die
unterirdische Welt der Feenhligel verbannt wurden. Die-
se unterirdische Feenwelt, wie sie in den irischen Legen-
den geschildert wird, sieht dem Koénigreich Agharti Gber-
raschend &hnlich. Uberhaupt scheint die Lokalisierung
Aghartis unter der Erdoberflache eher symbolisch ge-
meint zu sein: Agharti ist vermutlich ein Symbol fiir die in
den Religionen aller Volker vorkommende "Unterwelt":
die Inseln der Seligen des Hesiod, das Totenreich
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Amenti der Agypter, das die Sonne néchtlich durch-
schreitet, nachdem sie im Westen unterging. Agharti ist
das Unterweltsreich, in das der Sage nach Orpheus hin-
abstieg, um Eurydike zu befreien — das Reich der Mitter-
nachts-Sonne, der gebannten atlantischen Gotter.

THE KING OF THE WURLD’

Is there an underground
cave city called Agharti
ruled by a Venusian who
holds ouwr future hopes?

A LL through the world today are
A thousards of people who claim
to have knowledge of an un-
derground city, not specifically located
although generally assumed to be in
Tibet, called Agharti, or Shambala. In
this city, they say, is a highly developed
civilization ruled by an “Elder” or a
“Great One" whose title is among others
“The King of the World." Some claim
to have seen him, and it is also claimed
that he made at least one visit to the
surface. It is also claimed that when
Mankind is ready for the benefits he can
bring, he will emerge and establish a
new civilization of peace and plenty.

To quote the words of a “witness™:
“He came here ages ago from the planet
Venus to be the instructor and guide of
our then just dawning humanity
Though he is thousands of years old,
his appearance is that of an exceptional-
ly well-developed and handsome vouth
of about sixteen. RBut there is nothing
juvenile about the light of infinite love.
wisdom and power that shines from his
eyes. He is slightly larger than the aver-
age man, but there are no radical dii-
ferences in race.”

Apparently the ruler of Agharti is o
man; apparently he possesses great
power and science, including atomic
energy machines. Apparently also he is
dedicated to bring to us great benefits.
Apparently he has power to end war-
fare on the surface at will. We, the
people of Earth, ask: What man can
judge another? Wars must end now!
Judge not, Great One, lest you be
judged. For we ARE ready for peace!

So wurde die Legende von Agarthi in Ray Palmers
Magazin Amazing Stories im Mai 1946 prasentiert.
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Shambhala — das geheime Weltzentrum

China und der Mongolei berichten von einem ver-
borgenen Konigreich namens Shambhala, das
sich irgendwo zwischen den schneebedeckten Gipfel-
ketten des Himalaya und des Altai-Gebirges befinden
soll. Sie schildern "Shambhala“ als ein spirituelles Welt-
zentrum, wo die zur Unsterblichkeit aufgestiegenen
Meisterseelen ein gliickliches und sorgenfreies Leben
fuhren. Die Chinesen glauben, dass der Meister Lao-
Tse, als er Unsterblichkeit erlangte, auf den Jadeberg im
"Paradies des Westens* ging, wo sich der Juwelenpalast
der sagenumwobenen "Konigin-Mutter des Westens* be-
finden soll. Dort soll auch der legendare Kénig Mu (um
1000 v.Chr.) geweilt haben, nachdem er zuvor die Gip-
felkdmme des Kunlun-Gebirges Uberschritten hatte: “Die
Kdnigin-Mutter des Westens sang dem Konig ein Lied
vor, und der Kdnig stimmte ein. Es war ein sehr rih-
rendes Lied. Dann sah er auch, wo die Sonne einkehrt,
die taglich zehntausend Meilen weit lauft.“*°
Den Mongolen galt Shambhala als ein Ort, an dem
besonders tapfere Krieger wiedergeboren werden, eine
Art zentralasiatisches Walhalla, ein Himmel gefallener
Helden, die als Lohn ihrer Kampfesmiihen ewiges Leben
erben. Daher kommt es auch, dass Sukhe Bator, der
Nationalheld der Mongolei, im Unabhangigkeitskampf
gegen chinesische und weillrussische Truppen ein
Marschlied folgenden Wortlauts komponierte:

Zahlreiche Mythen aus Indien, Tibet, Zentralasien,

Chang Shambhala Dayin,

Der Krieg Shambhalas im Norden!
Lasst uns in diesem Krieg fallen,
Um wiedergeboren zu werden

Als Ritter des Herrschers

von Shambhala! *°

Die Bewohner des Hochlandes von Tibet glauben,
dass die Wiedergeburt ihres Nationalhelden Gesar Khan
sich "im nérdlichen Shambhala ereignen wird, wo er sich
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mit jenen Anhangern und Anfuhrern vereinigen wird, die
ihm in seinem vorherigen Leben gefolgt sind.“ Mit einer
gewaltigen Streitmacht wird er dann "das Bdse zerstéren
und Gerechtigkeit und Wohlergehen wieder Uber alle
Lander bringen."31 Die Oiroten, ein westmongolischer
Stamm, der am Altai-Gebirge lebt, erzdhlen sich eine
ahnliche Version des Shambhala-Mythos. Sie erwarten
ein Neues Zeitalter des Wohlergehens und Gliicks, das
mit dem Kommen des "Weillen Burkhan“ anbrechen
wird. Sein Vorbote, der heilige Oirot, wird seinen Glau-
bigen auf einem weien Pferd erscheinen.

Im Hinduismus wird davon ausgegangen, dass am
Ende des gegenwartigen Zyklus — des Kali-Yuga, des
Dunklen Zeitalters — der héchste Gott Vishnu in Gestalt
des sogen. Kalki-Avatar wiedererscheinen wird: ein end-
zeitlicher Krieger, der auf einem weillen Pferd in die
Schlacht zieht und seine Feinde besiegt, damit wieder
ein neuer makrokosmischer Zyklus anbrechen kann. Der
Kalki-Avatar, der letzte von zehn Avataren des Gottes
Vishnu, wird auch als "Kénig von Shambhala“ bezeich-
net; sein weilkes Pferd erinnert indes an die endzeitliche
Vision der Johannes-Offenbarung, wo es uUber den zum
Endgericht wiederkehrenden Christus heif3t: "Und ich
sah, und siehe, ein weilRes Pferd. Und der darauf saf,
hatte einen Bogen, und ihm wurde eine Krone gegeben,
und er zog aus sieghaft um zu siegen® (Off.6/2). Hier wa-
re zu fragen, ob die Wiederkehr Christi am jlingsten Tag
und das Erscheinen des Kalki-Avatar esoterisch das-
selbe bedeuten. Denn auch die Idee des Harmagedon
(Off. 16/16), des apokalyptischen Endkampfes zwischen
Gut und Bédse, findet sich im Shambhala-Mythos. In
einem Gedicht aus der Hand des dritten Panchen-Lama
wird geschildert, wie Rudra Cakrin, der 32. Kdénig von
Shambhala, das Heer der gottlosen Barbaren vernich-
tend schlagt:

Du, der beste aller Lehrer,

wirst als Kénig von Shambhala geboren,
um das Heer der Barbaren zu vernichten,
um das Zeitalter der Vollendung einzuleiten.
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In jener Zeit, vergiR* mich nicht,
und steh* zu mir, dem ersten deiner Schiiler.

Du, der beste aller heiligen Lehrer,

wirst ein Pferd aus Stein reiten,

das die Kraft des Windes besitzt.

Deine Hand wird den Speer in das Herz Chipas,
in das Herz des Konigs der Barbaren stoen.*

Wenn diese letzte Schlacht geschlagen ist, wird sich
die Herrschaft Shambhalas Uber die ganze Welt er-
strecken, und "erneut wird sich ein Goldenes Zeitalter
entfalten, besser als alles, was jemals zuvor geschah.“33
Aber bis zur Endschlacht und dem Anbruch des Golde-
nen Zeitalters muss Shambhala im Verborgenen bleiben,
von Nebeln umhillt und von undurchdringlichen Eispan-
zern umgeben, eine Art geheimes spirituelles Weltzen-
trum, das die Guten und Erleuchteten schon jetzt um sich
schart, damit diese umso besser gerlstet in den End-
kampf gegen das Bdse eintreten. Es ist im Ubrigen Klar,
dass jene Endschlacht, von der die Johannes-Apoka-
lypse und der Shambhala-Mythos Ubereinstimmend be-
richten, sich nicht auf der diesseitigen, physischen Ebene
abspielen wird. Es handelt sich dabei eher um eine
"Schlacht” auf den hoheren, Ubersinnlich-geistigen Ebe-
nen, um einen groBen Reinigungsprozess, der notwen-
dig eintreten muss, um den Gang der Menschheits-Evo-
lution im gottgemafen Sinne weiterzufiihren.

Die Legenden aus dem Hochland von Tibet zeichnen
ein klares Bild des Kdnigreichs Shambhala. Es ist ein Ort
ewigen Friedens, umgeben von einem doppelten Ring
aus Schneebergen, deren Gletscher im Sonnenlicht glit-
zern. Zwischen dem &uferen und dem inneren Gebirgs-
ring liegt ein Gebiet, das durch Flisse und kleinere Ge-
birgsketten in acht Regionen unterteilt wird, die sich wie
acht Blutenblatter um den Blitenkelch anordnen. So
gleicht Shambhala einer achtblattrigen Lotosblite, die im
ewigen Eis erbliht. Jede der acht Regionen beherbergt
zwolf Firstentimer, sodass das Konigreich Shambhala
insgesamt aus 96 Flrstentimern besteht. In diesen Frs-
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tentimern erheben sich Stadte und Pagoden, deren Da-
cher aus reinem Gold bestehen. Der innere Gebirgsring
umschliet das Zentrum des Konigreichs, wo sich die
Hauptstadt Kalapa befindet. Ostlich und westlich der
Stadt liegen zwei wunderschéne Seen, wie ein Halbmond
und eine Mondsichel geformt und mit Juwelen angefilllt.
Sudlich der Hauptstadt befindet sich ein duftender Hain
von Sandelholzbdumen; im Norden erheben sich steile
Felsengebirge mit Tempeln und Gétterschreinen.

Der Juwelenpalast des Koénigs von Shambhala leuch-
tet so hell, dass selbst Sonne und Mond neben ihm
verblaRen. Uberall im Palast schwebt der Duft von San-
delholz-Raucherstabchen, und der goldene Thron des
Konigs wird von acht Lowenstatuen getragen, die mit
feinsten Edelsteinen besetzt sind. Wenn sich der Kdnig
auf diesem Sitz der Macht und der Weisheit aufhalt, be-
fahigt ihn ein "magischer Edelstein“ dazu, alle seine
Winsche zu erfillen, der legendare Wunschstein Chin-
tamani. Hier zeigt sich eine Parallele zum Grals-Mythos;
denn auch der Gral ist in der Beschreibung des Wolfram
von Eschenbach ein "makellos reiner Stein“, der — vom
Gralskdnig gehltet — ganz nach Wunsch Reichtum und
Nahrung in Flle hervorbringt. Shambhala hat mit der
Gralsburg auch dies gemeinsam, dass es ein Ort ist, zu
dem Unberufene niemals hingelangen kénnen; den man
niemals finden kann, wenn man ihn sucht: denn nur dem
Berufenen offenbart sich der Weg zur Gralsburg — der
Weg nach Shambhala.

In gewisser Weise gleicht Shambhala auch einem Ely-
sium, einem Paradies, einem transzendenten Himmel,
und der Weg dorthin fuhrt nur Uber die Wiedergeburt zu
einem neuen Leben, besonders nach einem helden-
haften Tod. "Obwohl Shambhala im Volksbuddhismus
vielfach als Gétterhimmel betrachtet wird“, schreibt der
Tibetologe Edwin Bernbaum, "halten es die meisten
Lamas fir ein Reines Land, eine Art von Paradies fir
jene, die sich auf dem geistigen Weg befinden. Nach den
Schriften bietet das Kdnigreich alle Voraussetzungen, die
einen schnellen Fortschritt in Richtung Erleuchtung
moglich machen. Wer immer Shambhala erreicht oder
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dort wiedergeboren wird, kann niemals mehr in eine
niedere Existenzform zuriickfallen und wird entweder in
diesem Leben oder doch bald darauf in Nirwana einge-
hen. Die Lamas fligen hinzu, dass Shambhala das ein-
zige Reine Land ist, welches auf unserer Erde existiert.“*

Shambhala ist ein Jenseitsreich, aber doch im Dies-
seits, auf dieser physischen Ebene; ein Reich géttlicher
Transzendenz mitten in dieser physischen Welt der Ma-
terie. Deshalb wird Shambhala fiir diejenigen, die nur das
Materielle sehen, immer ein Ratsel und ein Geheimnis
bleiben. Es wurde auch schon mehrfach versucht, Sham-
bhala geographisch zu lokalisieren, zumeist in Zentral-
asien, etwa in der Wiiste Gobi, im Tarim-Becken oder gar
in der Wiste Takla-Makan. Solche Ortungen sind jedoch
letztlich sinnlos; denn Shambhala ist eine Ubersinnliche
und atherische Realitat!

Shambhala existiert im Bereich des dichtesten Athers,
und es ist der Wohnort der Weilten Loge — der Grof3en
Bruderschaft der aufgestiegenen Meisterseelen. Die
Geister von Lao-Tse, Buddha, Pythagoras, die Geister
aller groRen Eingeweihten und Menschheits-Lehrer
halten sich dort auf. Auf keinen Fall handelt es sich bei
Shambhala jedoch um einen Kriegerhimmel. Diese Vor-
stellung entstammt dem Nationalismus inner-asiatischer
Volker, die das geistige Wahrbild "Shambhala“ allzu eng
mit ihren eigenen Nationalmythen verwoben. Nein: Die
Ritter aus Shambhala sind geistige Krieger; sie tragen,
wie der Apostel Paulus sagt, die "Waffenriistung Gottes*®
(Eph.6/13) und kampfen allein mit den "Waffen des
Lichts* (R6m.13/12).

Shambhala ist eine machtvolle Realitit im Atherisch-
en, Ubersinnlichen. Jenseits der ewig beschneiten Gip-
felketten des Himalaya, Uber dem Herzen Asiens, ja Uber
dem Herz-Chakra der Erde, schwebt das geistige Urbild
Shambhalas im feurigen Ather — die wahre Gralsburg,
eine Lichtburg, aus reinstem Geistesfeuer erbaut. Sham-
bhala ist das Welten-Auge, das gutig Uber die Mensch-
heits-Entwicklung wacht; der Wohnort jener Mahatmas
oder Grolien Seelen, die aus der verganglichen Wandel-
welt der Sterblichen aufgestiegen sind ins géttliche Licht.
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Das Eingehen in das géttliche Licht ist das Ziel aller
menschlichen Geist-Monaden; das Ende ihrer langen
Pilgerschaft durch die Reiche der Materie. Die Meister
von Shambhala haben dieses Ziel bereits erreicht; daher
kénnen sie mit Recht als die "Alteren Brider‘ der
Menschheit bezeichnet werden.

Nicolas Roerich
(1874-1947)
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Koot Hoomi
Einige Szenen aus seinen Erdenleben

Kaschmirs, seine Farbe ist reines Gold, und er re-

giert den Zweiten Strahl der Weisheit — sein Name
lautet Koot Hoomi, abgekiirzt als Meister K. H. bekannt.
Koot Hoomi zahlt wohl zu den popularsten Meistern des
19. und 20. Jahrhunderts. Zusammen mit Meister Morya
gehdrt er zu den Impulsgebern der Theosophischen Ge-
sellschaft. Die Namen Morya und Koot Hoomi sind be-
reits in den Puranas (z. B. Vishnu Purana Buch IV Kap.
4 und 24 und Buch Ill Kap. 6) als die Namen von Rishis
erwahnt, also von Weltweisen, auf deren Einfluss die
Veden zurlickgehen. Die sieben Rishis, deren westliches
Pendant die Sieben Weisen sind, wurden im Alten Indien
mit den sieben Sternen des Sternbildes Grofier Wagen
assoziiert.

Koot Hoomi’s Atherreich wird liber den Bergen Ka-
schmirs angesiedelt, weil dieser Meister seine letzte In-
karnation in Punjabi / Kaschmir verlebt hat. Er war Brah-
mane, ein Eingeweihter héchsten Grades, und kam Mitte
des 19. Jahrhunderts nach Europa, wo er 1850 die Ox-
ford-Universitat besuchte und anschlielend einige Zeit
in Dresden, Wirzburg, Nurnberg und an der Universitat
Leipzig verbrachte. Sein grofites Anliegen war es, die in-
nere Bedeutung der Ostlichen Weisheitslehren dem
Westen zuganglich zu machen. Deshalb wandte er sich
immer wieder nach Westen, sammelte einen Schiiler-
kreis westlicher Menschen um sich, die er personlich
oder in Lehrbriefen unterrichtete, inspirierte schlief3lich
die grofRe russische Mystikerin H. P. Blavatsky zur Nie-
derschrift der Geheimlehre.

Wie wir wissen, gehort Koot Hoomi zu den Meistern
oder Mahatmas. Was ist hierunter zu verstehen? Ein
Meister ist nicht blo® irgendein erleuchteter Erden-
mensch, der Zufallserkenntnisse durch innere Schau ge-
wonnen hat. Nein — ein Meister ist ein héherer Typus
Mensch, er ist der zur Vollkommenheit gelangte Gott-

Sein Atherreich erhebt sich hoch (ber den Bergen
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mensch, etwa im Sinne von Krishna, Buddha oder Jesus
Christus. Franz Hartmann schrieb einmal hierlber: "Ein
,Mahatma‘ im theosophischen Sinne ist derjenige, in
dem innerhalb des &uferlichen tierischen Menschen
noch der innerliche ,Ubermensch’ enthalten und offenbar
geworden ist; nicht ein Mensch, der sich einbildet, bes-
ser als andere zu sein, sondern der sich so eins mit dem
groBen Ganzen fuhlt, dass er nur das Wohl der ganzen
Menschheit will und seine eigene Persdnlichkeit dartiber
vergisst.“35

Dies entspricht auch dem Sinn des indischen Wortes
Mahatma, was ja Maha-atma bedeutet, also einen Men-
schen bezeichnet, der ein grolles Atma besitzt, das
heifl3t ein grofles Selbst, das das ganze Universum um-
fasst. In der Tat, ein Mahatma besitzt nichts Eigenes
mehr, nicht einmal ein eigenes Ich, das zu einem Teil
Gottes geworden ist. Solche Mahatmas oder Grof3e
Seelen werden schon in der Bhagavad Gita erwahnt.
Krishna spricht (Bhagavad Gita 9.13): "O Sohn Prthas,
diejenigen, die nicht verblendet sind, die groRen Seelen,
stehen unter dem Schutz der géttlichen Natur. Sie sind
vollstandig im hingebungsvollen Dienst beschéftigt, da
sie Mich als die Hochste Personlichkeit Gottes kennen,
die urspriinglich und unerschopflich ist.“ Hingebungs-
voller Dienst ist also fur einen Mahatma bezeichnend,
und solch eine GroRe Seele ist schon durch viele Ge-
burten und Tode hindurchgegangen, um géttliches Wis-
sen zu erwerben. Was Meister Koot Hoomi betrifft, so
werden ihm nach der esoterischen Tradition eine Reihe
von Inkarnationen auf Erden zugeschrieben, die hier ein-
mal mitgeteilt werden sollen, unabhangig davon, ob je-
der Einzelne dies nachvollziehen kann oder nicht:

e Pharao Thutmosis Ill. (1503—-1450 v. Chr.) ein
Priester des Ammon Ra;

e Pythagoras von Samos (582—498 v. Chr.), Philo-
soph und Esoteriker;

e Balthasar, einer der drei "Weisen aus dem Mor-
genlande®;
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e Der heilige Franz von Assisi (1182-1226), Dich-
ter des Sonnengesangs;

e Shah Jahan (1592-1666), der in Indien den Taj
Mahal erbaute.

Dieser Uberblick I&sst schon erkennen, warum Meis-
ter Koot Hoomi so groRe Sympathien zu den Menschen
des Westens besal® — weil er als Pythagoras und Franz
von Assisi selbst im westlichen Kulturkreis inkarniert
war. Als Pharao Thutmosis lll. lebte er im Vorderen Ori-
ent, als Konig Balthasar war er bei der Geburtsstunde
Christi zugegen. Kein Wunder, dass fiir Koot Hoomi die
geistige Aussohnung von Ost und West an erster Stelle
stand! Wir wollen nun schlaglichtartig einige Szenen aus
den friheren Erdenleben dieses Meisters aufleuchten
lassen.

Die Traumstele des Pharao Thutmosis

Es wird berichtet, dass Pharao Thutmosis eines Tages
bei einem Jagdausflug mide geworden war und sich im
Schatten der Sphinx, die vom Wistensand schon halb
zugeweht war, niederlegte. Schlaf legte sich auf ihn nie-
der, und kaum hatte er die Augen geschlossen, da Uub-
erkam ihn ein Traumgesicht. Im Traum sah er die
Sphinx, dieses machtige Sonnenwesen in Gestalt eines
gefligelten Léwenmenschen; und die Sphinx sprach zu
ihm: "Schau mich an, sieh mich genau an, mein Sohn
Thutmosis. Ich bin dein Vater Harmachis-Chepri-Amun-
Re. Ich werde dir die Konisgherrschaft auf Erden Uber
die Lebenden geben. Du sollst seine weille Krone und
seine rote Krone auf dem Thron von Geb, dem Erben,
tragen. Das Land wird in seiner Lange und Breite dein
sein, und alles, was das Auge dessen, der Herr Uber
Alles ist, erleuchtet. Gute Vorrate werden fur dich sein
aus dem Inneren beider Lander, die reiche Ernte eines
jeden Fremdlandes und eine Lebenszeit reich an Jah-
ren. Schon seit vielen Jahren hat sich dir mein Antlitz
zugewandt; mein Herz gehdrt dir und du gehoérst mir.
Sieh nur, ich leide Schmerzen, und mein Korper ist rui-
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niert. Der Sand der Wuste, auf dem ich friher stand,
driickt mich jetzt nieder. Ich habe darauf gewartet, dass
du tust, was mir am Herzen liegt....."

Thutmosis aber, vom Schlafe erwacht, ging in seinen
Palast und gab Anordnung, die Sphinx vom Wiistensand
freizulegen. Zwischen den Pfoten des Sonnenléwen
aber liel er eine Saule aufstellen, auf der alles dies be-
richtet wird, die Traumstele des Pharao Thutmosis. Der
Pharao regierte noch viele Jahre iiber die Gaue Agyp-
tens, machtvoll Uberstrahlt von seinem géttlichen Ahn-
herrn, dem Sphinx.

Pythagoras von Samos — ein Lebensbild

Als Pythagoras von Samos zog es Koot Hoomi wieder
nach Agypten. 582 v. Chr. auf der Kykladen-Insel Samos
geboren, auf der Grenzscheide zwischen Europa und
Asien, Sohn eines griechischen Kaufmannes und einer
syrischen Mutter, je zur Halfte Europaer und Asiate — so
besuchte Pythagoras 19jahrig den greisen Thales von
Milet, der ihm anriet, nach Agypten zu gehen, in das
Land der Sphinx und der Pyramiden. War es fir Py-
thagoras das Land der Erinnerung seiner Seele? Hatte
er nicht schon einmal dort gelebt?

Im Jahre 541 v. Chr. ging er Uber Phénizien nach
Naukratis am Nildelta und dann nach Memphis, um sich
bei Pharao Amasis vorzustellen, ein Empfehlungsschrei-
ben des Polykrates von Samos in der Tasche. Pytha-
goras blieb insgesamt 22 Jahre in Agypten; er wurde —
als erster Europaer — in den dortigen Priesterstand auf-
genommen, erlangte die héchsten Wirden und Einweih-
ungen, bis der Perserkdnig Kambyses kam, das Land
eroberte und Pythagoras nach Babylon verschleppte —
dort blieb er, als Gefangener des Kdnigs, noch weitere
12 Jahre. Er hatte dort Umgang mit chaldaischen Ma-
giern und mit Zarathustra. Aus der babylonischen Ge-
fangenschaft heimgekehrt, begab er sich zunachst nach
Griechenland, dann in das griechisch besiedelte Unter-
italien, wo er einen esoterischen Orden griindete.
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Im Jahre 509 v. Chr. erwarb Pythagoras ein Landgut
auf sybaritischem Boden, 10 Meilen von Kroton entfernt,
wo er eine klosterliche Lebensgemeinschaft aufbaute,
einen Ashram nach indischem Vorbild. Dieser Pythago-
reische Orden war eine frilhe Vorwegnahme der Theo-
sophischen Gesellschaft. Was wurde dort gelehrt? Ich
zitiere Porphyrios: ,Was er aber denen sagte, die bei
ihm waren, kann niemand genau sagen, denn sie be-
wahrten ein ungewohnlich strenges Schweigen. Am
meisten bekannt bei allen wurde allerdings folgendes. In
erster Linie sagte er, dass die Seele unsterblich sei.
Zweitens, dass die Seelen den Ort wechseln, indem sie
von einer Art Lebewesen in eine andere Ubergehen.
Weiter, dass alles, was einmal geworden ist, von neuem
in gewissen Kreislaufen wiederkehrt und nichts wirklich
Neues ist und dass man alle beseelten Wesen miteinan-
der verwandt nennen soll. Denn man sagt, dass Pytha-
goras diese Lehren nach Hellas gebracht habe.“”

Der Orden lehrte also die Einheit allen Seins und die
Verwandschaft aller Lebewesen, die Reinkarnation der
Seele in vielen Kdérpern und die Entwicklung in Zyklen;
die vegetarische Ernahrung, die Ablehnung blutiger Tier-
opfer, die Gleichberechtigung von Mann und Frau, die
Einlbung in Gleichmut sowie die Einheit von Wissen-
schaft und Esoterik wurden ebenfalls hochgehalten —
alles Grundprinzipien der Uralten Weisheitslehre, der
Theosophie!

Franz von Assisi — Dichter des Sonnengesang

Als weitere Wiederverkdrperung des Meister Koot Hoo-
mi erscheint uns die Gestalt des Franz von Assisi, eig-
entlich Giovanni Bernardone, der um die Wende zum 13.
Jahrhundert den Bettelorden der Franziskaner begrin-
dete. Die Radikalitat seiner Nachfolge Christi, verbunden
mit einer Tiere und Pflanzen miteinbeziehenden Schop-
fungs-Spiritualitat, besal® die unwiderstehliche Kraft des
personlichen Beispiels und zog so die Menschen einer
Zeit in ihren Bann, die gerade damit begonnen hatte,
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einen Sinn fur die individuelle Persoénlichkeit zu entwick-
eln.

Der Heilige Franziskus wurde als Sohn des reichen
Tuchhandlers Pietro Bernardone und seiner franzdsi-
schen Gattin Pica in der umbrischen Stadt Assisi gebo-
ren; auf den Namen Giovanni getauft, wurde er wohl we-
gen seiner teilweise franzdsischen Abstammung immer
nur Francesko (das "Franzoéslein") genannt. Nach fréh-
licher, ritterlich-romantischer Jugendzeit und zweimali-
gem kurzem Kriegsdienst erlebte er im Alter von 24 Jah-
ren seine Umkehr — er opferte allen Besitz, ging als
Bettelmdnch durch die Lande, predigte freiwillige Armut
und das Evangelium. Ahnlich hatte Gautama Buddha,
aus reichem nepalesischem Furstenhaus stammend, mit
29 Jahren Familie und Reichtum verlassen, um ein wan-
dernder Asket zu werden.

In seinem glanzvoll gedichteten Sonnengesang
kommt die Schopfungs-Spiritualitdt des Franz von Assisi
am deutlichsten zum Ausdruck. Darin lobsingt er den
briderlich-schwesterlichen Kraften der Natur, dem Wind,
den Wolken, Luft, Wetter, Wasser, Feuer und Tod, ein
inniger Hymnus an das Weltganze, in dem sich die kos-
mische All-Liebe morgenrétlich emporschwingt zum Her-
zen der Gottheit. Dieses Gedicht entstand um 1224, als
Franz sich in die Einsamkeit des Arnotales zuriickgezo-
gen hatte; es wurde von seinen Jingern in die italieni-
sche Volkssprache Ubersetzt, in der kurze Zeit spater
auch Dante und Petrarca schrieben. So ist es das erste
Gedicht in italienischer Sprache:

Gelobt seist du, Herr,

mit allen Wesen, die Du geschaffen,

Der edlen Herrin vor allem, Schwester Sonne,
Die uns den Tag herauffiihrt und Licht

Mit ihren Strahlen, die Schéne, spendet;

Gar préachtig in méchtigem Glanze;

Dein Gleichnis ist sie, Erhabener.

Gelobt seist Du, Herr,

durch Bruder Mond und die Sterne,

Durch Dich funkeln sie am Himmelsbogen
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Und leuchten késtlich und schén.

Gelobt seist Du, Herr, durch Bruder Wind

Und Luft und Wolke und Wetter,

Die sanft oder streng, nach Deinem Willen,

Die Wesen leiten, die durch Dich sind.

Gelobt seist Du, Herr, durch Schwester Quelle:
Wie ist sie niitze in ihrer Demut,

wie késtlich und keusch!

Gelobt seist Du, Herr, durch Bruder Feuer,
Durch den Du zur Nacht uns leuchtest!

Schén und freundlich ist er am wohligen Herde,
Méchtig als lodernder Brand.

Gelobt seist Du, Herr, durch unsere Schwester,
Die Mutter Erde, die glitig und stark uns tréagt
Und mancherlei Frucht uns bietet

Mit farbigen Blumen und Matten.*®

Wandel und Predigt des Heiligen formten sich bald
zu Legenden, den Fioretti ("Blimlein"), wo sich die Ge-
stalt des Geliebten der Armut durch die heitere umbri-
sche Landschaft bewegt. Durchdrungen vom Geiste der
Mitgeschopflichkeit und der Solidaritadt mit allem Leben,
konnte er sich mit jeder Kreatur verbunden flihlen. Am
bekanntesten wurde seine "Vogelpredigt". Hieruber le-
sen wir in den Fioretti: "Wie Franz der Menge Vogel an-
sichtig wurde, staunte er, und vom Geiste Gottes be-
rihrt, sprach er zu seinen Begleitern: 'Wartet hier auf
dem Wege, bis ich zuriickkomme: ich will unterdessen
hingehen und meinen Geschwistern, den Vogeln, predi-
gen. Sprach's und trat in das Feld auf die Vdgel zu, die
auf dem Boden lagerten. Kaum hatte er angefangen zu
predigen, flogen alle Végel, die auf den Badumen salen,
herbei und bleiben allesamt unbeweglich am Boden,
wahrend er zwischen ihnen hinschritt und viele mit sei-
nem Habit streifte. Keines von den Tieren flog von der
Stelle.*® So wirkte Franz von Assisi immer durch sein
personliches Beispiel. Bereits zwei Jahre nach seinem
Tod, am 26. 7. 1228, wurde er von Papst Gregor IX.
heiliggesprochen. In unseren Herzen wird er als Pionier
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einer 6kologischen Ethik und Spiritualitdt immer lebendig
bleiben.

Shah Jahan - der Erbauer des Taj Mahal

Shah Jahan (1592-1666), aus dem Geschlecht der mos-
lemischen Mogulherrscher stammend, bestieg 1628 den
kaiserlichen Thron. Seine Regierungszeit brachte den
Glanz und die GroéRRe der Mogulherrschaft noch einmal
zur Hochblite. Indien verdankt diesem Herrscher eine
ganze Reihe von Prachtbauten, Moscheen, Palasten
und Grabdenkmalern. Unter diesen sticht das Taj Mahal,
errichtet fUr die frih verstorbene Gemahlin des Kaisers
Mumtaz Mahal, besonders hervor. Es ist eines der herr-
lichsten Bauwerke der Welt.

Dieses einmalige Mausoleum liegt inmitten eines
Uppigen Gartens. Ein breiter Marmorweg, eingesaumt
von einer Allee von Zypressenbaumen, fihrt zu ihm hin,
links und rechts davon befinden sich kiinstliche Wasser-
becken mit Goldfischen. Auf einem schwarzen Sockel
erhebt sich der blendend weille Marmorbau mit all sei-
nen Minaretten und der Kuppel, reich verziert mit Ju-
welen, Gold und Silber. Der weil’e Marmor wurde vom
fernen Jaipur herbeigeschleppt, der Jaspisstein aus dem
Punjab, Kristall und Jade aus China. Die Turkisen liefer-
ten Tibet und das Rote Meer, die Saphire und den La-
pislazuli Ceylon, die Korallen wurden aus Arabien ge-
bracht, Onyx und Amethyste aus Persien. 20.000 Ar-
beiter waren bei dem Bau tatig, und es dauerte 23
Jahre, bis er vollendet war.

Koot Hoomi — der Eingeweihte aus Kaschmir

In seinem letzten Erdendasein (19. Jahrhundert) hat
Meister Koot Hoomi als eingeweihter Brahmane in
Kaschmir gelebt. Sein Wohnort ist nicht genau bekannt,
aber er muss sich am FuRBe des Karakorum-Gebirges
befunden haben, das sich — weit westlich von Shigatse
und Lhasa — im Norden von Kaschmir befindet und ein-
en Teil der groRen Himalaya-Kette bildet.
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Dort, unter den schneebedeckten Eisriesen, befand
sich Koot Hoomi’s Haus, ein groRes Gebaude aus Holz
in chinesischem Stil, einer Pagode &hnlich, zwischen
einem See und einem wunderschonen Berg gelegen.
Madame Blavatsky suchte ihn dort auf, wohl um das
Jahr 1868, und nach eigenen Angaben hat sie dort Sen-
zar, die Priestersprache der Eingeweihten, erlernt.

Der junge Inder Damodar Mavalankar gab an, dass
er Koot Hoomi mehrmals getroffen habe, physisch und
auf der Astralebene: "Wahrend meiner Anwesenheit in
Lahore empfing ich drei Besuche des Meisters in seinem
physischen Koérper. Jeder dieser Besuche dauerte unge-
fahr drei Stunden; ich war bei vollem Bewusstsein, und
einmal ging ich ihm auerhalb des Hauses entgegen. Er,
den ich in Lahore korperlich sah, war derselbe, den ich
in Adyar in seinem Astralkdrper gesehen hatte, und auch
derselbe, den ich in meinen Trdumen und Visionen in
seinem Hause, Tausende von Meilen entfernt, in mein-
em Astralkdrper besucht hatte. Bei diesen Astralbesu-
chen hatte ich ihn, da meine psychischen Krafte nur erst
wenig entwickelt waren, nur in einigermafien nebelhafter
Form gesehen..."40 Koot Hoomi hat 1889 die Meister-
schaft Uber die Erdenwelt erlangt, indem er sein Wesen
mit dem universellen Sein in Ubereinstimmung brachte.
Seitdem dient er der Menschheit als Weltenlehrer.
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El Morya — Meister vom ersten Strahl

nennt man sie, und sie bilden in ihrem Zusam-

menwirken eine weltumfassende Weile Bruder-
schaft, die — obgleich im Geheimen wirkend — schon im-
mer die Geschicke der Menschheit mafigeblich beein-
flusst hat. Im Kreise dieser Ubernaturlichen Wesen ragt
die als Meister M. oder Mahatma Morya bekannte Per-
sonlichkeit besonders hervor. Morya wird beschrieben
als ein Mann von ungewohnlicher GrolRe, alle anderen
Menschen (berragend, reich und unabhangig, in die Ge-
heimnisse der Magie und Alchemie eingeweiht, und als
Mensch, der niemals als Betrliger zu verdachtigen ware,
da er seine Ubernaturlichen Fahigkeiten nie 6ffentlich zur
Schau stellte. Auf Bildern findet man ihn als einen Men-
schen orientalischen Typs dargestellt, mit Turban, dich-
tem Vollbart und einem durchdringenden, geradezu hyp-
notischen Blick, der den Betrachter unwiderruflich in
seinen Bann zieht.

Mahatma Morya gehoért mitKkoot Hoomi zu den be-
kanntesten und einflussreichsten theosophischen Meis-
tern des 19. und 20. Jahrhunderts. Er war der person-
liche Meister von H. P. Blavatsky, der er oft im Traum er-
schien, und seit ihrer Kindheit wirkte er als ihr "Schutz-
engel". In ihrem Buch In den Héhlen und Dschungeln
Hindustans (dt. 1899) wird er noch als rein literarische
Figur unter dem Namen Gulab-Lal-Sing eingefiihrt. Spa-
ter erschien er ihr im Londoner Hyde Park inmitten einer
Delegation indischer Gaste und forderte sie auf, in be-
sonderer Mission nach Tibet zu gehen — was sie zu ein-
em spateren Zeitpunkt auch tat. Dort bekam sie auch die
Gelegenheit, ihn personlich zu treffen und mit ihm Um-
gang zu pflegen, wodurch sie gewiss auf ihre Erden-
mission — der westlichen Welt die uralte "Geheimlehre"
zu bringen — in vortrefflicher Weise vorbereitet wurde.

Meister Morya war keineswegs Tibeter. Er ent-
stammte vielmehr dem vornehmen Geschlecht der Raj-
puts, und sein Name wird schon in den Puranas er-
wahnt, besonders im Vishnu Purana. Es gibt nach

Grorse Seelen, Mahatmas, Weise, Erleuchtete: so
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Aussage dieses Textes eine Morya-Dynastie, zu der
auch Chandragupta gehorte, alle aus der Kaste der
Kchatryas, also der adeligen Herrscher. In der Matsya
Purana ist von der Dynastie der zehn Moryas, oder
Maureas, die Rede; dort heildt es auch, dass die Moryas
eines Tages Uber ganz Indien herrschen wirden, indem
sie die Kchatrya — (Krieger) Kaste wiederherstellten, was
nattrlich im esoterischen Sinne, als Streiter fir Licht und
Wahrheit, aufzufassen ist. Diese neue Kchatrya-Herr-
schaft der Moryas wird sich jedoch erst in vielen Jahrtau-
senden, mit dem Kommen des nachsten Avatars er-
fullen. In einem heiligen Text heillt es, dass Moru aus
dem Geschlecht des Sonnenkdnigs lkshvaku durch alle
vier Yugas lebendig bleiben und in Kalapa wohnen wir-
de, der Hauptstadt des Konigreichs Shambhala. Und
dieser Moru ist natirlich gleichbedeutend mit Morya,
dem geheimnisumwobenen "Meister M".

Das Herrschertum der Kchatrya-Kaste passt dazu,
dass Meister Morya dem Ersten Strahl — dem Strahl der
Macht, der Regentengewalt, ja auch der magischen Wir-
kungsweise — zugeordnet wird. Die sieben Strahlen sind
sieben Ausflisse Gottes. Aber die Eingeweihten des
Ersten Strahles wirken in erster Linie durch die Kraft
ihres Geistes, sie sind keine machtgierigen Despoten,
sondern Priesterkonige und Sakralherrscher. Das Herr-
schen bedeutet fir sie einen sakralen Akt, keine blof3
weltliche Angelegenheit; ihr ganzes Bestreben geht da-
hin, das "Reich Gottes" auf Erden wiederherzustellen.
Solche Sakralherrscher gab es einst unter den Koénigen
des versunkenen Erdteils Atlantis, spater bei den Agyp-
tern, und in kiinftigen Aonen wird das Sakralkénigtum
durch die Macht des Ersten Strahles wiederhergestellt
werden, ein universales Gralsreich des Friedens mit
Shambhala als Mittelpunkt. Schon jetzt bildet die WeilRe
Loge der Meister eine Art "geheime Weltregierung", aber
ihr Wirken vollzieht sich noch im Verborgenen.

Seit dem letzten Viertel des 19. Jahrhunderts gab es
immer wieder Menschen, denen die Mahatmas erschie-
nen sind — als Traumbilder, Visionen, phantomhafte Er-
scheinungen; sie zeigten sich diesen Menschen in ihren
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mayavirupas, also Gedankenkorpern oder in Astralfor-
men. Es handelt sich dabei aber nicht um Spukerschei-
nungen oder Halluzinationen, sondern um die Wahrbil-
der einer echten Begegnung, die sich auf Ubersinnlicher
Ebene vollzogen hat. V. S. Solowjow, urspriinglich Be-
wunderer und spater erbitterter Gegner von H. P. Bla-
vatsky, hatte eine solche Begegnung mit einem Meister:

"Ich schlo3 meine Tlre und ging schlafen. Pl6tzlich
wachte ich auf, oder, was wahrscheinlicher ist, ich
trdumte oder bildete mir ein, dass ich durch einen war-
men Hauch aufgeweckt wurde. Ich befand mich in
meinem Zimmer, und vor mir, im Halbdunkel, stand eine
hohe, in Weil} gekleidete menschliche Gestalt. Ich fiihlte
eine Stimme, die mir, ich weil nicht wie, oder in welcher
Sprache, gebot, das Licht anzuziinden. Ich war nicht im
geringsten erschrocken oder Uberrascht. Ich zlindete die
Kerze an und sah nach meiner Uhr. Es war zwei Uhr.
Die Erscheinung verschwand nicht. Vor mir stand ein le-
bender Mensch, und dieser Mensch war augenschein-
lich kein anderer als das Original des wunderbaren Por-
trats, das ich gesehen hatte; ein genaues Abbild des-
selben. (.....) Die Idee kam mir, dass es eine Halluzi-
nation gewesen sei, und dass ich verrtickt wirde; aber
da war Mahatma Morya wieder an derselben Stelle; er
hielt seinen Blick auf mich gerichtet, geradeso wie es auf
mein Gehirn beeindruckt war. Er schiittelte sein Haupt
und sprach in derselben lautlosen eingebildeten Sprache
der Traume: ,Sei versichert, dass ich keine Halluzination
bin, und dass dein Verstand dich nicht verlaf3t." Er ver-
schwand. Ich sah auf meine Uhr, und es war nahezu
drei Uhr. Ich I6schte das Licht und schlief sogleich wie-
der ein.""!

Es ist bekannt, dass Meister Morya seiner erwahlten
Adeptin, Madame Blavatsky, den Auftrag erteilte, die
Geheimlehre zu schreiben, und als sie sterbenskrank
daniederlag, rettete er ihr gar das Leben. Dieses wun-
derbare Phanomen ereignete sich in Ostende, auf der
Durchreise von Adyar nach London, und die Grafin
Constanze Wachtmeister war zugegen. In ihren Erinne-
rungen beschreibt sie das Ereignis wie folgt: "Als ich
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meine Augen 6ffnete, war die Morgenddmmerung ange-
brochen, und es kam mir die Angst, dass am Ende
Blavatsky gestorben ware, wahrend ich hatte wachen
sollen. Erschrocken wandte ich mich nach dem Bette,
und da sah ich Blavatsky, die mich ruhig mit ihren klaren
grauen Augen betrachtete. Sie gebot mir, naher zu tre-
ten. Was ist geschehen?* fragte ich sie. ,Sie sehen so
ganz verandert aus?‘ Sie antwortete: ,Ja, der Meister
war hier. Er gab mir die Wahl entweder zu sterben und
frei zu sein oder noch ldnger zu leben und die Geheim-
lehre zu vollenden....."* Der Meister, der sie damals vor
diese Wahl stellte — und sie entschied sich, wie wir wis-
sen, fur die Geheimlehre — war eben jener, den sie seit
ihren frihsten Tagen als ihren "Schutzengel" erkannte,
den sie zuerst mit dem Namen John King bezeichnete —
Meister Morya.

Da Mahatmaschaft die Meisterschaft tUber alles Irdi-
sche, Vergangliche bedeutet, Gber Raum, Zeit und Mate-
rie, kann ein solcher Status nur durch eine lange Kette
von Erdenleben erworben werden. Von etlichen Mahat-
mas ist bekannt, wer sie in friiheren Inkarnationen gewe-
sen sind. Es finden sich oft illustre Persdnlichkeiten der
Geistesgeschichte unter den "Vorleben" der Meister, und
so ist es auch bei EI Morya. Seine Energie des Ersten
Strahles, diese machtvolle, dominante, konigliche Ener-
gie, hat er schon in vielen Inkarnationen ausgelebt, da-
runter etliche auch in England. Obwohl er als ein typisch
indischer Weiser auftrat, besitzt Meister Morya eine sehr
tiefe, karmische Verbindung mit den Britischen Inseln,
mit Geschichte, Kultur und Lebensweise Englands. Au-
Rerdem ist er nicht immer Herrscher gewesen, sondern
befand sich oft genug in einer Opfer-, ja geradezu Mar-
tyrer-Position. Aber nur durch Opfer wird Meisterschaft
errungen.

Nun mochte ich gern zwei "Opfer"-Inkarnationen El
Moryas nennen, beide in England, zunachst einmal Tho-
mas Becket (1118-1170). Er war der Sohn eines nor-
mannischen Kaufmanns aus Rouen, der nach London
auswanderte, war am Hof des Erzbischofs von Can-
terbury tatig, wurde dann Kanzler Heinrichs Il. von Eng-
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land. Im Mai 1162 selbst zum Erzbischof von Canterbury
erhoben, vertrat er ganz entschieden die kirchlichen
Freiheiten. So lehnte er die Konstitutionen von Claren-
den ab, welche die kdniglichen Rechte bei der Besetz-
ung geistlicher Amter stark betonten, und floh nach
Frankreich. Langwierige Verhandlungen zwischen Hein-
rich, dem Papst und Becket fiihrten zu dessen Rickkehr
nach England am 30. 11. 1170. Als der Erzbischof von
York Heinrich krénte, obwohl dies allein dem Erzbischof
von Canterbury zustand, tat Becket seine Gegner in den
Bann. Dies fUhrte dazu, dass er am 29. 12. desselben
Jahres von vier Rittern in seiner eigenen Kathedrale er-
mordet wurde. Von Papst Alexander lll. heiliggespro-
chen, breitete sich sein Kult recht bald im ganzen Ab-
endland aus; in Chaucers Canterbury Tales, in der No-
velle Der Heilige von C. F. Meyer sowie in Dramen von
T. S. Elliot und Anouilh lebt die Gestalt des Martyrers bis
zum heutigen Tag weiter.

Die andere Inkarnation ist die des Sir Thomas More,
besser bekannt unter dem Namen Thomas Morus (1478
—1535), englischer Lordkanzler und Verfasser des Ro-
mans Utopia. Er zahlte zu den gréRten humanistischen
Denkern seiner Zeit, und auf seinen Reisen auf das eu-
ropdische Festland war er mit den fihrenden Huma-
nisten seiner Zeit, vor allem Erasmus von Rotterdamm,
in Kontakt getreten. Von seinen zahlreichen Schriften
hat das Hauptwerk Uber den besten Staat auf der Insel
Utopia (De opitme statu rei publicae deque nova insula
Utopia) dauerhaften Wert erlangt, das erstmals 1516 auf
Neulateinisch in Léwen erschien und das die literarische
Gattung der Utopie begrindete, die im 20. Jahrhundert
von H. G. Wells, Aldous Huxley und George Orwell wei-
terentwickelt wurde. Das Werk ist eine ldealstaatsschil-
derung in der Nachfolge von Platons Politeia, die sozia-
listisch-kommunistische Zlge tragt und insofern ein so-
zialreformerisches Anliegen verfolgt. Als Lordkanzler
weigerte sich Thomas Morus, der Scheidung Konig
Heinrichs VIII. zuzustimmen; deshalb wurde er wegen
Hochverrats zum Tode verurteilt und hingerichtet. Als
Martyrer wurde er 1935 heilig gesprochen.
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Weitere, sehr bedeutende Inkarnationen von Mahat-
ma Morya sind Kénig Artus von England, mit dem sich
das Mysterium des Heiligen Grals verbindet, und der
groRe Mogulherrscher Akbar, der in Indien ein gewalti-
ges Reich errichtete. Artus und Akbar — beide waren
machtvolle Herrscherpersonlichkeiten, der Symbolik des
Ersten Strahls gemaR, die das Gesicht des Abend- und
Morgenlandes entscheidend gepragt haben, die tiefe
Spuren im Strombett der Zeit hinterlieRen, als Staaten-
griinder, Regenten, Sakralherrscher. Wie das Herrscher-
tum des legendaren Konig Artus die Glanzzeit des Ab-
endlandes bedeutet, so beinhaltet die Regentschaft Ko-
nig Akbars die Glanzzeit Indiens. Kaum erahnen wir die
GroRe dieser Meisterseele, die diese beiden historisch-
en Figuren, Artus und Akbar, zur lebendigen Einheit zu-
sammenschmolz.

Konig Artus war durchaus eine historische Figur, ein
keltischer Stammesfuhrer Britanniens, der im 6. Jhrt. n.
Chr. die eindringenden Angelsachsen in mehreren
Schlachten zurtickdrangte, doch wurde er von den Min-
nedichtern des Mittelalters zum Idealbild gerechten Herr-
schertums hochstilisiert. Er kdmpfte gegen Fabelwesen,
Drachen, aulere Feinde, beschitzte die Schwachen
und Rechtlosen, grindete schliellich die Tafelrunde, die
man als eine Art ritterliche Mysteriengemeinschaft ver-
stehen kann. Im Kreis der Tafelrunde hat Artus als ein
Erster unter Gleichen gegolten. Indem sich die Tafel-
runde auf die Suche nach dem Heiligen Gral begab, be-
trat sie den Pfad der Gottsuche, denn der Gral ist etwas
im hdéchsten MalRe Transzendentes. Es war des Kdnig
Artus Plan und Vorhaben gewesen, ein Gralsreich des
universalen Friedens auf Erden zu errichten. Damit steht
er auch in der Nachfolge des Joseph von Arimathea, der
nach christlicher Legende den Heiligen Gral von Pala-
stina an die Kusten Britanniens brachte. Geheimnisvoll
ist auch des Konig Artus Entriickung auf die Zauberinsel
Avalon. Von dort soll er angeblich irgendwann zu den
Seinen zuruckkehren, um erneut ein auf Gralstum und
Gerechtigkeit gegriindetes Friedensreich auf Erden zu
etablieren.
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Historisch greifbarer als der mythische Konig Artus ist
der grof3e indische Mogul-Herrscher Akbar (1542—1605).
In ihm vereinten sich die verschiedensten Elemente:
vom Vater her trug er ein tatarisches Erbe in sich, die
Mutter stammte aus einem vornehmen persischen Hau-
se, und die Umgebung, in der er aufwuchs, war indisch-
moslemisch. Schon in jungen Jahren auf den Thron ge-
kommen, infolge des frihen Unfalltodes seines Vaters,
schuf er innerhalb von sieben Jahren durch Eroberung
ein gewaltiges indisches Groldreich, das sich von Belut-
schistan und Kaschmir bis nach Bengalen erstreckte und
sudlich bis tief in den Dekkan hinein, fast bis nach Goa,
wo die Portugiesen schon eine Kolonie grindeten. Das
Entscheidende dabei ist, dass hier erstmals in der Ge-
schichte Indiens die Umrisse eines kiinftigen National-
staates aufleuchten. Es war Akbars erklartes Zeil gewe-
sen, Indiens buntes Vdlkergemisch zu einer einzigen
groRen Nation zusammenzuschweillen. Damit war er
seiner Zeit um Jahrhunderte voraus.

Von Haus aus ein Moslem, dachte Akbar in religiésen
Dingen tolerant und universal. Er liebte es, an seinem
Hofe moslemische Geistliche, hinduistische Pandits,
Parsipriester und Jesuitenpatres zu versammeln und
ihren Disputationen zu lauschen. In spateren Jahren
sagte er sich vom Moslemglauben ganzlich los, wurde
aber auch nicht Christ, trotz seines haufigen Umgangs
mit den Missionaren, sondern griindete seine eigene Re-
ligion, die er im Jahre 1582 unter dem Namen géttliche
Religion oder Din Ilahi ankundigte. Diese enthielt Be-
standteile aus allen Religionen: Es gibt nur Einen Gott,
so lehrte sie, und nur die Sonne, die Sterne und das
Feuer durften als Erscheinungsformen Gottes auf Erden
verehrt werden. Das war ein Gedanke, den er von den
Anhangern Zarathustras Ubernahm. So entstand eine
monotheistische Kunstreligion, dhnlich der Echnatons in
Agypten, die vielleicht gedacht war als das einigende
Band, das den von ihm angestrebten groRindischen
Nationalstaat zusammenhalten sollte.

Zusammen mit Chandragupta und Ashoka, die auch
beide dem alten Geschlecht der Mauryas entstammten,
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gehdrt Akbar zu den ganz grof3en Herrscherpersdnlich-
keiten Indiens. Sein groRindischer Nationalstaat, den er
kiihn und zukunftsweisend anvisierte, entspricht jenem
abendlandischen Universalreich im Zeichen des Heiligen
Grals, das Konig Artus zu griinden gedachte. Es spielt
hier keine Rolle, ob der Aufgestiegene Meister El Morya
diese beiden historischen Figuren — Artus und Akbar —
nur inspirierte oder ob er physisch in ihnen inkarniert
war. Allenthalben ist es die Energie des Ersten Strahles,
die in ihnen wirkte und mit der Meister Morya in ge-
wissem Sinne die Weltgeschichte lenkt, geleitet von dem
heiligen Bestreben, die Erde in ein "Kdnigreich Gottes"
umzuwandeln.
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Der Graf von Saint-Germain
Ein Pionier des Wassermann-Zeitalters

derer von Rakoczy gehdrt zu jenen seltenen, un-

begreiflichen Wesen, die das letzte Ziel menschli-
cher Vollendung erreicht haben — die keinem Karmage-
setz mehr unterstehen, die alle Begrenzungen von Ma-
terie, Raum und Zeit Uberwunden haben, um aus den
jenseitigen Lichtreichen férdernd, unterstiitzend auf die
irdische Evolution einzuwirken. Meister nennt man sol-
che Vollendeten, oder Mahatmas, das heil’t Menschen
mit einem groflen Atma (maha-atma), also einem be-
sonders groRRen Licht-Selbst, das sie gleichsam (uber-
strahlt und ihre ganze Persodnlichkeit durchlichtet. Solche
sind die Lehrer und Erzieher des Menschengeschlechts.
Wo immer sie sich aufhalten, sind sie von einer gold-
durchwirkten Licht-Aureole umgeben.

Der Osten kannte diese Mahatmas seit jeher und
nannte sie mit den Rishis (den "Weisen") in einem
Atemzuge; der Westen verehrte sie auch, obgleich die
Meister in der westlichen Hemisphare meist im Ge-
heimen wirkten. Saint-Germain ist einer dieser Meister
im Verborgenen. Durch unzahlige Erdenleben hindurch-
gegangen, wirkt er gegenwartig als Sachwalter des vio-
lettfarbenenen Siebten Strahles, der im jetzt beginnen-
den Wassermannzeitalter an die Stelle des Sechsten
Strahles, der nun seine Wirkung langsam einbift, treten
wird. Dem Siebenten Strahl sind zugeordnet Freiheit,
Transformation, WeiRe Magie und Erweiterung unseres
Bewusstseins zum Spirituellen. Deshalb gehért Saint-
Germain zu den entscheidenden Lehrern des Neuen
Zeitalters. Er erhellt uralte Weisheit mit neuem Licht und
macht sie uns so wieder zuganglich. Als Meister R. war
er der Lehrer von Madame Blavatsky, zusammen mit El
Morya und Koot Humi, und inspirierte so die Griindung
der Theosophischen Gesellschaft mit Jahre 1875.

Saint-Germain gehdrt — wie Hilarion — zu den west-
lichen Meistern, und die Weltgegend, der er sich be-
sonders verbunden fuhlt, ist das schroffe Bergland von

D er Graf von Saint-Germain*® aus dem Geschlecht
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Transsylvanien. Dies hat karmische Grinde und hangt
mit der letzten Erdenverkdrperung des Meisters zusam-
men, die dieser als Sohn des Fursten Franz von Ra-
koczy (1676-1735) antrat. Franz von Rakozcy war
durchaus eine historische Figur44. Er war ein ungarischer
Edelmann, der sich wider die Habsburger empdérte; 1703
setzte er sich an die Spitze eines oberungarischen Bau-
ernaufstandes gegen die zentralistischen Reformen Leo-
polds I.; 1705 wahlte ihn eine standische Konfoderation
zum Fihrer der ungarischen Unabhangigkeitsbewegung.
Schon seine Vater und Vorvater waren zu Fulrsten von
Transsylvanien erklart worden, einem Land, das reich
war an Gold, Silber, Diamanten, Smaragden, Opalen
und Jaspis. Nach anfanglichen militarischen Erfolgen
gegen die Habsburger brach der Aufstand zusammen,
und First Rakoczy floh erst nach Polen, dann 1713 nach
Frankreich, wo er in einem Pariser Vorort mit Namen
Saint-Germain die MuRe fand, sich in die Werke von
Augustinus, Thomas von Aquin und Bossuet zu ver-
tiefen.

In Saint-Germain wurde am 18. August 1700 der
Sohn des Firsten Josef Rakoczy geboren, der sich spa-
ter als Leibarzt, Gesandter und Diplomat betéatigte und in
dieser Eigenschaft unter verschiedenen Namen ganz
Europa bereiste. Josef Rakoczy war also ein geborener
Graf von Saint-Germain, und in ihm dirfen wir die letzte
irdische Inkarnation jenes grolen Meisterwesens er-
blicken, das wir gemeinhin mit dem Namen Saint-Ger-
main bezeichnen. Durch die karmischen Verkniipfungen
eines aulergewohnlichen Lebenslaufes sind Transsyla-
nien, Ungarn und der Pariser Vorort Saint-Germain zu
einer neuen Einheit verwoben worden, die sich in der
Gestalt des Meisters Saint-Germain manifestiert. Dass
das ungarische Volk den Namen der Rakoczys stets in
Ehren hielt, sieht man daran, dass die republikanische
Regierung im Jahre 1926 Banknoten mit dem Portrait
Franz Rakoczys herausgab; es gibt auch einen Rako-
czymarsch, von einem unbekannten Komponisten ge-
schaffen, den Hector Berlioz in Fausts Verdammung
(1846) verwendet™.
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Der Herzog von Saint Simon schildert Franz Rakoczy
mit begeisterten Worten: "Rakoczy war sehr hochge-
wachsen, ohne dass es auffiel, und sah stark, robust
und sehr edel, ja imponierend aus, ohne irgend etwas
Rohe. Er war ein weiser, anspruchsloser, besonnener
Mensch, von einer gewissen Hoflichkeit, von einer
groRen Ungezwungenheit im Verkehr mit jedermann. Ein
sehr rechtschaffener Mensch, aufrichtig, wahr, au3eror-
dentlich mutig, gottesfiirchtig, ohne es zu zeigen, ohne
es auch zu verbergen, mit sehr viel Unbefangenheit. Im
Geheimen gab er den Armen viel, widmete dem Gebet
betrachtliche Zeiten. Nachdem man ihn aus der Nahe
gesehen hatte, blieb man verwundert, dass er Haupt
einer grof’en Partei gewesen war und dass er in der
Welt so viel von sich reden gemacht hatte."*®

Die Gestalt des Grafen von Saint-Germain war stets
von einem Schleier des Geheimnisses umgeben. Man-
che geben sein Geburtsdatum mit 1684, andere mit
1710 an, doch besteht kein Zweifel dariiber, dass er in
Wahrheit der im Jahre 1700 geborene Sohn des Firsten
Franz Rakoczy, mit dem Vornamen Josef, gewesen war.
Manche halten ihn fir einen portugiesischen Juden,
andere flr einen spanischen Jesuiten, wieder andere flr
den Sohn eines Steuereinnehmers zu San-Germano in
Savoyen, doch alles dies ist irrig. Es ist ein Teil jener
Mystifikationen, die um die Gestalt des Grafen von
Saint-Germain schon zu dessen Lebzeiten gewoben
wurden. Zahlreich sind auch die Namen, unter denen er
in allen Teilen Europas auftrat — Aymar, Graf von Bella-
mare, Chevalier Schéning, Graf Soltikow, Graf Tzarogy,
und viele andere, doch lie3 er selbst stets deutlich
durchblicken, dass er eigentlich ein First Rakoczy sei. In
theosophischen Kreisen wird er deswegen heute noch
mit dem Namen Meister R. bezeichnet.

Seit etwa 1750 begann Saint-Germain, in der Offent-
lichkeit in Erscheinung zu treten. Und dies zunachst in
Frankreich. Von Marschall Belle-Isle bei Hofe eingefiihrt,
gewann er die Gunst Ludwigs XV., den er mit Madame
Pompadour bekannt zu machen nicht versdumte. Dann
ging der ratselhafte Mensch 1760 mit einem diplo-
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matischen Auftrag nach Den Haag. Man versuchte je-
doch, ihn als russischen Spion zu verleumden, und so
floh er nach England, wo er auch schnell Eingang in die
hoéchsten Kreise fand. Von dort eilte er nach Russland,
wo er an dem Thronwechsel von 1762 entscheidenden
Anteil hatte. Bald darauf erschien er in Berlin, 1772 in
Nurnberg, 1774 hielt er sich als Graf Tzarogy in Franken
auf, trat in die Dienst des Markgrafen Karl Alexander von
Ansbach und begleitete ihn auf einer Reise nach lItalien.
Nach Deutschland zuriickgekehrt, wusste er sich in die
Gunst des Landgrafen Karl von Hessen zu setzen, der
ihm auf seinem Schlofy Gottrop bei Schleswig ein Wohn-
recht gewahrte. Dort soll er 1784 gestorben sein, nach
anderer Version allerdings erst 1795.

Durch seine Kinste und Kenntnisse, sein gutes Ge-
dachtnis und durch seine gewinnende aullere Erschei-
nung konnte er an den Hofen Europas, wo er verkehrte,
bei allen Menschen einen tiefen Eindruck hinterlassen.
Er stand auch mit den Philosophen Voltaire, Montes-
quieu, Rousseau, d’Alembert und Diderot in freund-
schaftlichem Verhaltnis. Der junge Baron von Gleichen
(1733-1807), spater ein prominenter Rosenkreuzer, hat
seine Erinnerung an seine erste Begegnung mit Saint-
Germain wie folgt wiedergegeben:

"Als ich Anfang 1759 in Paris zurlickkam, stattete ich
einen Besuch ab bei der Witwe des Ritters Lambert und
sah einen Mann eintreten von mittlerer GréRe, sehr ro-
bust, mit einer prachtigen und auserlesenen Einfachheit
gekleidet. Verwundert fragte ich meinen Nachbar, wer
jener Mann sei; er teilte mir mit, dass er der berihmte
Graf von Saint-Germain sei, welcher die seltenste Ge-
heimnisse innehatte, welchem der Koénig ein Apparte-
ment in Chambord gegeben hatte, welcher in Versailles
ganze Abende mit Seiner Majestat und Madame Pom-
padour zubrachte, und welchem jeder Mann nachlief.
(....) Ich blieb bis Mitternacht bei ihm und verlie3 ihn wie
sein sehr getreuer Anhanger.""’

In die hoheren Grade der Freimaurerei eingeweiht,
verstand Saint-Germain die Kunst, Gold und Edelsteine
herzustellen, die er angeblich auf seiner zweiten Reise
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nach Indien erlernte, die er im Jahre 1755 mit Oberst
Clive unternommen hatte. Dann gab es noch allerlei Le-
genden und Gerlichte Uber den geheimnisvollen Grafen,
so etwa, dass er mehr als tausend Jahre alt sei; ja dass
er noch Christus und die Apostel gekannt hatte. Dies sei
durch ein lebensverlangerndes Elixier, in dessen Besitz
er sich befand, bewirkt worden. Nach zeitgendssischen
Quellen "gab er sein Alter auf 400, auf 1000 und mehr
Jahre an und erklarte, mit Christus und den Aposteln
eng befreundet gewesen zu sein. Als einst sein Kutscher
in Dresden gefragt wurde, ob sein Herr wirklich 400
Jahre alt sei, antwortete er: er wisse das zwar nicht ge-
nau, aber in den 130 Jahren, da er in seinen Diensten
stehe, habe er immer so ausgesehen, wie jetzt."*®

Saint-Germain wird oft mit derjenigen Strémung der
Freimaurerei in Verbindung gebracht, die unter dem
Namen Strikte Observanz bekannt wurde — es handelt
sich hierbei um einen Versuch, die Freimaurerei auf ihre
Urspringe in der mittelalterlichen Templer-Mystik zu-
rickzuflhren. In der Tat war Saint-Germain sehr darum
bemuht, der zu seiner Zeit schon dekadent geworde-
nen, vom Geist des Agnostizismus, des Deismus und
der radikalen Aufklarung infizierten Freimaurerei (lllu-
minaten!) wieder eine spirituelle Grundlage zu geben.
Als dies nicht gelang, engagierte er sich 1875 fur die
Grindung der Theosophischen Gesellschaft, mit dem
Ziel, in ihr das Instrument einer spirituellen Bewusstwer-
dung im westlichen Kulturkreis zu schaffen. Er hatte
schon einige Jahrhunderte zuvor bei der Griindung des
Malteserordens Pate gestanden. Der Malteserorden, die
Freimaurerei, die Theosophische Gesellschaft — das
alles waren Versuche, eine spirituelle Bewegung in Eu-
ropa zu entfachen. Sie legen Zeugnis ab von dem jahr-
hundertelangen, viele Reinkarnationen Uberdauernden
Versuchen des Meisters Saint-Germain, in der westlich-
en Hemisphare die Keime einer spirituellen Bewegung
zu verankern.

Durch viele frihere Erden-Inkarnationen ist Meister
Saint-Germain auf seine Aufgabe, Lehrer des kommen-
den Wassermann-Zeitalters zu sein, grindlich vorbe-
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reitet worden. Unter anderem sind folgende Inkarna-
tionen von ihm bekannt:

Vor 11.500 Jahren, auf dem versunkenen Erdteil
Atlantis, diente er als Hohepriester im Tempel der
Reinheit fir den Orden des Meisters Zadkiel.

In sumerischer Zeit lebte er als der sagenumwobene
Koénig Gilgamesch, der Uruks Stadtmauer erbaute.

In Agypten trat er wahrend der 9.-10. Dynastie
(2160-2040 v. Chr.) als Pharao Achtoy in Erschei-
nung. Der Sitz der Regierung war von Memphis nach
Herakleopolis verlegt.

Im Alten Israel wirkte er als Samuel (1086—1004), der
erste in der Reihe der jidischen Propheten, der Saul
(1065-1010) zum Konig salbte und somit die judi-
sche Kdnigsdynastie von David und Salomo begriin-
dete.

Als Joseph von Nazareth, Vater Jesu, trat er mit dem
auf Erden inkarnierten Christus-Logos unmittelbar in
Beziehung.

Als St. Alban wurde er zum ersten Martyrer Eng-
lands, 303 n. Chr. in Verulam bei London hinge-
richtet.

Auch der legendare Merlin (5.-6. Jh.), der Begriinder
der Tafelrunde und Berater des Konig Artus, wird als
eine frihere Inkarnation von Saint-Germain ange-
sehen.

In der Inkarnation als Roger Bacon (1215-1295) war
er englischer Naturforscher, Philosoph und Theologe.
Als Christoph Columbus (1451-1506), der Entdecker
Amerikas, erlangte er weltgeschichtliche Bedeutung.
In der Gestalt des Francis Bacon (1561-1626) war er
englischer Philosoph, Staatsmann und Alchemist;
viele der unter dem Namen Shakespeare erschiene-
nen Dramen sollen auf ihn zuriickgehen.

o Zuletzt als Josef Rakoczy (1700-1784) inkarniert,
wirkte er unter dem Namen Graf von Saint-Germain
an fast allen Hofen Europas als koéniglicher Ratgeber
und Diplomat; er engagierte sich auch in der Frei-
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maurer-Bewegung, die er im spirituellen Sinne zu
reformieren trachtete, und bewirkte Erstaunliches als
Alchemist.

An dieser Kette friiherer Inkarnationen sieht man,
dass "Meister R", wie man Saint-Germain auch nennt,
meist in der westlichen Hemisphare tatig war, denn viele
Erdenleben hatte er in einem judisch-christlichen und
angelsachsischen Umfeld durchlebt. Dies befahigt ihn in
besonderer Weise, den Menschen des Westens die
Uralte Weisheit der Adepten in einer ihnen angemes-
senen Form darzubieten. Der Malteserorden, das Ro-
senkreuzertum, die Freimaurerei und die Theosophische
Gesellschaft gehen allesamt auf seine Initiative zurick,
und bei zahllosen esoterischen Orden und Logen stand
er als der inspirierende Genius im Hintergrund. All dies
verfolgt nur ein Ziel, namlich das Kommen des Wasser-
mann- oder Geist-Zeitalters vorzubereiten, und damit
auch das Kommen des Neuen Weltenlehrers und das
Sichtbarwerden der Hierarchie. Dies ist das grof3e Pro-
jekt des 20. und 21. Jahrhunderts. So kann Saint-Ger-
main mit seinem Erdenwirken am besten als ein Weg-
bereiter, als ein Bahnbrecher verstanden werden. Er sat
die Saat der Zukunft aus, deren Friichte erst in Aonen
sichtbar sein werden. Ganz dem Dienst an die Zukunft
hingegeben, gehort Saint-Germain zu jenen seltsamen
Zeitenwanderern, die den Schickalsweg der Menschheit
seit unvordenklichen Zeiten begleitet haben, stets an der
Spitze der Welt-Evolution stehend.

295



PRISMA DER THEOSOPHIE

Wer ist der neue Weltenlehrer?

eines Neuen Zeitalters. Ein Blitzezucken geht

durch die Noosphare der Erde, um Neues anzu-
kindigen. Und das entscheidende Ereignis am Beginn
des jetzt anbrechenden Wassermann-Zeitalters ist die
Herabkunft eines neuen Weltenlehrers, der als reale
oder auch nur symbolische Person die Geist-Schwing-
ungen der neuen Zeit mit sich bringen wird. — Aber wer
ist der neue Weltenlehrer?

Jedes Weltzeitalter im Zyklus des Grofien Platonisch-
en Jahres untersteht der Inspiration und geistigen Lei-
tung eines Weltenlehrers — ein Religionsstifter, Prophet,
Kinder ewiger Wahrheit, ja ein in Menschengestalt ver-
korperter Gott bzw. ein Wesen aus héheren Welten, dem
die Aufgabe zukommt, die entscheidende Lehre und
Wahrheit des jeweiligen Weltenmonats auf die Erde
herabzubringen. Fir ein tieferes esoterisches Verstand-
nis der menschlichen Kulturgeschichte ist es unerlallich,
ein Bild vom Wirken dieser Weltenlehrer zu gewinnen,
zumal da einige davon die Grinder heute noch beste-
hender Weltreligionen sind.

Wie Krishna einst dem Krebs-Zeitalter die erhabene
Lehre des Yoga brachte als die rechtmaRige Offenba-
rung des Goéttlichen fur diese Zeit, wie Zarathustra dem
Zwilling-Zeitalter den Dualismus und Thot-Hermes dem
Stier-Zeitalter im Alten Agypten die Alchemie brachte im
Einklang mit dem Geist jener Zeit; so wie schlieRlich
Christus am Beginn des Fische-Zeitalters erschien und
sagte "lch bin der Weg, die Wahrheit und das Leben"
(Joh. 14, 6) — so wird mit dem Anbruch des Wasser-
mann-Zeitalters, dem selben kosmischen Gesetz der
Entwicklung folgend, ein neuer Weltenlehrer auf Erden
erscheinen, um die alte Wahrheit im neuen Gewande zu
verkiinden und die Religion des Neuen Aons zu stiften.

Der Weltenlehrer steht an der Spitze der Hierarchie
der Meister. Flrwahr, er ist nicht nur ein Meister, son-
dern der Meister aller Meister — eine hochentwickelte
Wesenheit, die schon durch unzahlige Evolutionszyklen

Gegenwértig erbebt die Erde in der Erwartung
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hindurchschritt, um nun, dicht vor dem Tor zur endgul-
tigen Erlésung stehend, innezuhalten und durch frei-
willige Erdenverkérperungen auch dem Rest der Men-
schheit den befreienden Weg zum Licht aufzuzeigen. Mit
anderen Worten: Der Weltenlehrer ist ein Avatar (Sans-
krit, von ava = hinab, und tri = hinibergehen): ein "Her-
abgestiegener”, ein Bote aus der Geistigen Welt. Es hat
schon immer im Laufe der Menschheits-Geschichte
solche Avatare gegeben, von den Tagen der alten Atlan-
tis-Kultur bis heute; sie steigen herab nach dem zykli-
schen Gesetz der Abfolge der Weltzeitalter. Wobei sich
eine solche Wesenheit nicht nur als Mensch, sondern
zuweilen auch als Tier, Pflanze, ja sogar als Mineral ver-
kérpern kann. So findet durch den immer tieferen Her-
abstieg der Gotter in die Naturreiche eine fortwahrende
Erlésung in der Natur statt.

In der von H. P. Blavatsky verfassten Geheimlehre (3
Bde., 1888) wird der Weg des Avatars wie folgt dar-
gestellt: "Seine lange Reise unbefleckt antretend, steigt
der Pilgrim immer mehr und mehr in die sindvolle
Materie hinab, und, nachdem er sich mit jedem Atom im
geoffenbarten Raume in Beziehung gesetzt hat, und sich
durch jede Form des Lebens und Daseins durch-
gekampft und darin gelitten hat, ist er erst auf der Thal-
sohle der Materie und am halben Wege seines Cyklus,
wenn er sich selbst mit der gesamten Menschheit iden-
tifiziert hat. (....) Um aufwarts und heimwarts fortzu-
schreiten, muss der 'Gott' jetzt den miihevollen steilen
Pfad nach dem Golgatha des Lebens emporsteigen. (....)
Dann steigt er thatsachlich in den Himmel; wo er,
versunken in das unbegreifliche absolute Sein und die
Wonne des Paranirvana bedingungslos herrscht, und von
wo er wieder herabsteigen wird bei der nachsten
'‘Ankunft’, welche der eine Teil der Menschheit in dem
buchstablichen Sinne der 'Wiederkunft' und der andere
als den letzten 'Kalki Avatar' erwartet."*®

Gar haufig ist die Ankunft eines neuen Weltenlehrers
als zuklnftiges Heilsereignis angekiindigt worden; als
Christus noch auf dem Erdenplan weilte, sprach er oft
vom Kommen des Heiligen Geistes. Der "Heilige Geist",
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durchaus als Person aufzufassen, ist der inspirierende
Genius der Menschheit im Wassermann-Zeitalter. So
heil3t es im Johannes-Evangelium: "Und ich will den Va-
ter bitten, und er wird euch einen anderen Troster ge-
ben, dass er bei euch sei ewiglich: den Geist der Wahr-
heit..." (Joh. 14/15). Der Heilige Geist wird hier als Tros-
ter — Paraklet — bezeichnet; andere Ubersetzungen lau-
ten "Flrsprecher" oder "Beistand".

Diese Wesenheit, wie immer man sie nennen will,
wird von Christus eindeutig als der kiinftige Weltenlehrer
beschrieben: "Aber der Troster, der heilige Geist, den
mein Vater senden wird in meinem Namen, der wird
euch alles lehren und euch an alles erinnern, was ich
gesagt habe" (Joh. 14/26).

Ahnlich wie von Christus wurde der Weltenlehrer des
Wassermann-Zeitalters schon von dem grof3en persisch-
en Religionsstifter Zarathustra (um 600 v. Chr.) prophe-
tisch vorgeahnt: als jener endzeitliche Sonnenheiland,
dessen Herabsteigen in die Erdenwelt das kommende
Gottesreich vorbereiten wird. Er, dessen Lichtkdrper aus
géttlichem Feuer-Fluidum besteht, ist wie Christus ein
Wesen aus der geistig-gottlichen Sonnensphare; seine
Aufgabe besteht darin, die Logos-Energien Gottes wie-
der neu zur Menschheit herabzubringen. Uber diesen
kiinftigen Sonnenheiland, der Shoshyant genannt wird,
heil3t es in Yascht 19/89:

Die méchtige, die kénigliche, VerheiBung tragende
Sonnen-Ather-Aura, die gottgeschaffene,
Verehren wir im Gebet, die libergehen wird

Auf den sieghaftesten aller Heilande

Und die anderen, seine Apostel,

Die die Welt vorwérts bringt, die sie (iberwinden ldsst
Alter und Tod, Verwesung und Féulnis,

Die ihr verhilft zu ewigem Leben,

Zu ewigem Gedeihen, zu freiem Willen,

Wenn die Toten auferstehen,

Wenn der lebendige Uberwinder des Todes
Kommt und durch seinen Willen

Die Welt vorwérts gebracht wird.>®
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Erwarten die Christen den Parakleten, die Juden den
kiinftigen Messias, die Zarathustrier den Sonnenheiland
Shoshyant, so wird in den Hochreligionen Asiens immer
wieder auf kiinftige Avatare oder Boddhisattvas hinge-
wiesen, die nach Ablauf gewisser Zyklen auf die Erde
wiederkehren werden.

Eine solcher Gestalten ist im Hinduismus der Kalki-
Avatar, der — wie es heil3t — als die zehnte Inkarnation
Vishnus am Ende des gegenwartigen Zeitalters auf ein-
em weilden Pferd reitend zur Erde herabsteigen wird, um
die Welt von allem Bdsen zu reinigen. Dieser Kalki-
Avatar wird als der Koénig von Shambhala bezeichnet.
Auch hier also eine Vorahnung des kinftigen Welten-
lehrers; denn am Beginn des Wassermann-Zeitalters
stehen drei Ereignisse, die wie ein Leuchtfeuer das
Kommen des Neuen Aons aufzeigen: 1. Das Offen-
barwerden Shambhalas; 2. Das Offenbarwerden des
heiligen Grals; 3. Die Ankunft des Neuen Weltenlehrers.

Mit dem Wassermann-Zeitalter wird eine Stufe im
menschlichen Evolutionszyklus erreicht, wo Shambhala
— das spirituelle Weltzentrum im Herzen Asiens, der
Wohnort der Weillen Hierarchie des Lichts —, bisher
streng geheimgehalten und den Blicken sterblicher
Menschen entzogen, unmittelbar sichtbar in Erscheinung
treten wird; zugleich werden in das Bewusstseinsfeld der
Menschheit neue Geist-Schwingungen ausgegossen,
die eine allgemeine Anhebung des spirituellen Bewusst-
seins bewirken.

Shambhala, die "Stadt der Gotter", ist zugleich die
wahre Gralsburg, unsichtbar in der Region des feinsten
Athers verborgen. Der heilige Gral wird in der indischen
Mythologie Amrita-Kumbha genannt. Er gilt als ein ratna
("Juwel"), einer der kostbaren Schatze, die zum Vor-
schein kamen, als die Gétter den Ozean zum Schaumen
brachten. Es handelte sich dabei um ein Gefal}, das
Amrita — das Wasser der Unsterblichkeit — enthielt. Der
Gral ist somit sowohl ein Juwel (Wolfram von Eschen-
bach nennt ihn einen "makellos reinen Stein") als auch
etwas durchaus Kelchartiges; denn sonst kdnnte er nicht
die Amrita-Flussigkeit enthalten. Auf die Unsterblich-
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keitskraft des Grals wird auch in der westlichen Grals-
radition hingewiesen. Wer in die Nahe des Grals kommt,
heillt es, bleibt frei von Alter und Gebrechen.

Der Herrscher von Shambhala, der sich im Wasser-
mann-Zeitalter als kiinftiger Weltenlehrer offenbaren
wird, besitzt das Kleinod des Grals. In der Abgeschie-
denheit des spirituellen Weltzentrums wurde es &donen-
lang gehtet, bis es mit dem Anbruch des Neuen Welt-
zeitalters in Erscheinung treten soll. So wird der Weg der
Gralsjungerschaft im Wassermann-Zeitalter zum kollekti-
ven Menschheits-Weg werden. Der neue Weltenlehrer
offenbart sich als Gralskdnig, als neuer Parzival und als
wiedergekehrter Christus; als Paraklet und als Kalki-
Avatar, vor allem aber als — Maitreya.

Zahlreich sind seine Namen, und in allen Weltreli-
gionen finden sich Hinweise auf seine dereinstige
Ankunft, die am "Ende der Zeit" als groRes Heilsereignis
stattfinden wird. Wie ein weithin leuchtender Stern strahlt
der Name Maitreya Uber den Landern Asiens, und Sta-
tuen von ihm finden sich von Nordpakistan bis Jawa; die
Buddhisten des Hinayana verehren ihn ebenso als den
kommenden Boddhisattva wie die des Mahayana und
des Tantra. In China als Mila-Fu bekannt, wird sein Na-
me auch in Korea und Sri Lanka (als Metteya) geprie-
sen; ferner ist er in Japan als Miroku, in Tibet als Maitri,
in der Mongolei und Mandschurei als Maidari wohlbe-
kannt. Der ganze Osten verneigt sich vor der Majestat
Maitreyas, des kommenden Weltenlehrers.

Der Ursprung des Namens "Maitreya" ist Mitri, der
"freundlich Gesinnte"; von der selben Wurzel leitet sich
auch der Name des persischen Lichtgottes Mithras her.
Ein Freund der Menschheit ist Maitreya in der Tat, und
als "Troster" wird er ihr beistehen, den kommenden Evo-
lutionssprung in ein héheres spirituelles Bewusstsein zu
meistern. Die Maitreya-Statuen sind Ublicherweise daran
erkennbar, dass sie in der einen Hand eine Lotosblume
halten, in der anderen eine Flasche Amrita — Ambrosia,
den Unsterblichkeitstrank der Goétter oder in westlicher
Deutung den heiligen Gral. So wird sich der kommende
Maitreya als Gralskonig und Gralsbringer offenbaren.
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Der Legende nach war Maitreya urspringlich ein
Prinz, bis er dem Buddha begegnete und dessen Jlnger
wurde. Demgemal wird er oft als gutaussehend, gold-
farben, in ein goldenes Gewand gekleidet und — ein Hin-
weis auf seine kinftige Rolle als Weltenherrscher — mit
einer Krone auf dem Haupt beschrieben. Dies ist schon
ein deutlicheres Bild des kommenden Heilandes der
Welt als jenes, das Hans Kinkel im Jahre 1922 mit
geradezu prophetischen Worten gegeben hat:

"Ein neuer Verkiinder Gottes wird erscheinen, der die
Sonne auf seinem Antlitz tragt und fir dessen Wegbe-
reitung unser Leben geweiht ist. Von seinem Munde wird
die Religion des Feuers und der Kraft ausgehen, wie der
Gesang der himmlischen Heerscharen. Gelb wie das
Sonnenlicht wird seine Farbe sein. Die hochste Fille der
Macht wird in seinen Handen liegen und die Erfiillung
alles dessen, was unsere tiefste Sehnsucht und Qual
bedeutet, wird die Stufe seines Stuhles sein. Im Feuer
wird sich sein Leben, sein Leib und seine Seele auf-
I6sen. (....) Wie im Traum sehen wir seine grofe Gestalt
Uber die entfernten Berge der Zukunft gehen, aber wir
kdnnen die Zlge seines Gesichtes nicht erkennen. Das
héchste Schicksal, das uns zugefallen ist, ist zu warten,
bis das, was in der sich verandernden Welt auf ihn
hindeutet, stark und immer starker anklingt. Wie ein
hoher Berg in der Morgensonne erglanzen die Umrisse
seines Hauptes schon bis in die Nacht unseres Tales
hinab. Wir werden die Erflllung seines Lichtes nicht
mehr sehen, aber dass die Erfillung Wirklichkeit werden
wird, ist die Gewissheit, fir die wir leben und sterben
werden.""

Diese Worte deuten in aller Offenheit auf den kom-
menden Lehrer des Wassermann-Zeitalters hin. Maitre-
ya wird bei seiner glanzvollen Ankunft in dieser Welt
keine neue Lehre predigen, keine neue Religion stiften,
sondern er wird Weltenwahrheit kinden — eine Wahr-
heit, die sich an alle Vélker und Rassen, an Europaer
und Asiaten, Christen und Buddhisten, an die Bekenner
aller Religionen und Konfessionen richtet. Er wird ein
Heilsbringer fir die ganze Menschheit sein, nicht nur fir
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Einzelne oder bestimmte Gruppen. Ja, es ist in der Tat
ein Ziel seiner Mission, alle Religionen dieser Erde zu
vereinen, sodass ihre gemeinsame Wahrheit offenbar
wird. So wird ein neues Zeitalter der Synthese, der Har-
monie und des Friedens eingeleitet.

Mit dem Anbrechen des neuen Weltzeitalters wird
Maitreya, dessen Geist schon jetzt in der Bewusstseins-
Aura der Erde weilt, in der Weise in die physische Er-
denwelt hinabsteigen, dass er einen physischen Kérper
annehmen wird. Ja, er wird — wie alle Weltenlehrer, die
bisher in der Geschichte der Menschheit auftraten, und
wie alle kinftigen Weltenlehrer — physisch vollkommen
inkarniert sein, mit einem Koérper aus Fleisch und Blut;
nur ist gegenwartig die Zeit fir seine Leibwerdung noch
nicht gekommen. Wir leben zur Zeit immer noch in der
Endphase des Fische-Zeitalters; die Grundlagen fir eine
kiinftige Kultur im Zeichen des Wassermann sind noch
nicht so gefestigt, dass der kommende Avatar und Wel-
tenlehrer sein Amt als Kdénig von Shambhala 6ffentlich
und flr alle sichtbar antreten kann. Es ist falsch, wenn
gesagt wird, dass Maitreya schon jetzt in einem phy-
sischen Koérper auf Erden weile. Seine Ankunft ist ge-
wiss; aber er wird erst dann kommen, wenn "die Zeit
erfullt ist".

Die Erfillungszeit steht nahe bevor. Nur noch eine
kleine Weile, und der neue Weltenheiland kommt — aber
er wird unerkannt kommen, "wie ein Dieb in der Nacht".
Nur die Seinen werden ihn erkennen. Deshalb ist es fur
alle esoterisch denkenden und fiihlenden Menschen
wichtig, sich schon jetzt auf die Ankunft Maitreyas in ge-
bidhrender Weise vorzubereiten. Es sei an dieser Stelle
einmal an die Agni-Yoga-Blucher Helena Roerichs erin-
nert, wo es in aller Deutlichkeit heif3t: "Maitreya kommt,
strahlend mit allen Feuern, Sein Herz entbrennt vor
Erbarmen fur die hilflose Menschheit. Sein Herz ist ent-
flammt mit der Bestatigung der neuen Biindnisse. (....)
Die Legende, die die Offenbarung von Maitreya als eine
Auferstehung des Geistes bestatigt, ist richtig. Wir wol-
len hinzufiigen, dass die Auferstehung des Geistes als
bewusste Annahme der Lehre des Herrn Maitreya der
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Vorlaufer der Ankunft sein mag. (....) Das Gebet, das
Christus aulerte, als Er von der Erde schied, blieb un-
beachtet von den Menschen. Das Gebet, das Buddha
aulerte, blieb unbeachtet von der Menschheit. Das Ge-
bet, das Maitreya verkiinden wird, klopft an die Pforten
des menschlichen Geistes wie ein Blitz. So wird die Erde
geschichtet und das Bewusstsein des Geistes hervor-
gerufen."*

Geistiges Sonnenfeuer wird die Aura des kommen-
den Maitraya umstrahlen. Waren Krishna und Christus
Verkérperungen des Logos, so durfen wir auch in Mai-
treya eine Kundgebung des Weltenwortes sehen. Chris-
tus, Krishna, Buddha und Maitreya sind esoterisch ge-
sehen eins; sie stellen allesamt Erscheinungsformen des
in der goéttlichen Ursonnensphare weilenden Kosmisch-
en Christus dar. Maitreya ist wie Christus, wie alle Wel-
tenlehrer und Avatare, eine Ausdrucksform des Kosmi-
schen Christus. Die Vorboten seines baldigen Kommens
dringen schon jetzt in das Bewusstseinskraftfeld der
Menschheit ein. Mit einem Gebet an den kunftigen
Weltenlehrer, es stammt von dem indischen Sufi-Mysti-
ker Hazrat Inayat Khan (1882-1927), mdgen diese Be-
trachtungen nun abgeschlossen sein:

Gnadenreichster Herr, Meister, Messias

und Erléser der Menschheit,

Dich griiBen wir in aller Demut.

Du bist die erste Ursache und die letzte Wirkung,
Das géttliche Licht und der Geist der
Fiihrung, Alpha und Omega.

Dein Licht ist in allen Dingen,

Deine Liebe in allen Wesen, in der

liebenden Mutter, im glitigen Vater,

im unschuldigen Kind, im hilfreichen Freund,
im inspirierenden Lehrer.

Gib, dass wir Dich erkennen in all

Deinen heiligen Namen und Gestalten:

als Rama, als Krishna, als Shiva, als Buddha.
Lass uns Dich erkennen als Abraham,

als Samolon, als Zarathustra, als Moses,
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als Jesus, als Mohammed

und in vielen anderen Namen und Gestalten,
der Welt bekannt und unbekannt.

Wir preisen Deine Vergangenheit,

Deine Gegenwart erleuchtet tief unser Sein,
und wir harren Deines Segens fiir die Zukuntft,
Oh Gesandlter, Christus, Nabi, Gottes Rasul! >
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Kuan Yin — Maria - Sophia

Kuan Yin — Portrait einer Gottin

seit Uber tausend Jahren in vielen asiatischen

Landern, vor allem aber in China verehrt, wo man
sie geradezu die “Madonna des Ostens® nennen kann.
Denn die Ahnlichkeit zur christlichen Gottesmutter Maria
ist Uberwaltigend, auch die zur agyptischen lIsis oder zur
Sophia der Gnosis. Man weif3, dass Helena Blavatsky in
der Geheimlehre Kuan Yin (bei ihr: Kwan Yin) als den
goéttlichen Logos bezeichnete, und dass diese Goéttin in
Stromungen der modernen Esoterik zusammen mit
Meister Saint-Germain dem Siebenten Strahl zugeordnet
wird. Dieser wird mit zeremonieller Magie verbunden,
und es wird gesagt, dass im jetzt anbrechenden Wasser-
mann-Zeitalter die Schwingungsfrequenz dieses Strahls
zu machtvoller Wirkung gelangen werde. Es sind die
Energien des Neuen Zeitalters, die in ihm zum Ausdruck
kommen. Deshalb kénnen wir uns heute die Frage
stellen: Wer ist Kuan Yin eigentlich? Welche Bedeutung
hat sie flr uns persénlich, hier und jetzt, an der Schwelle
eines Neuen Zeitalters?

Wie kam es eigentlich dazu, dass Kuan Yin (neben
Maitreya und Saint Germain) zu einer der zentralen spiri-
tuellen Leitfiguren unserer Zeit werden konnte? Zeich-
nen wir hier einmal ihre Entwicklungsgeschichte nach,
ihren Weg vom buddhistischen Bodhisattva bis zur auf-
gestiegenen Meisterin der Lichtarbeit.

Die ursprungliche Heimat dieser Géttin ist Indien. Im
Mahayana-Buddhismus galt sie urspringlich als ein
Bodhisattva, als ein Erleuchtungswesen, das sich ganz
der Befreiung aller lebenden Wesen widmet. Die Le-
gende berichtet, dass Kuan Yin am Tor zum Nirvana
stand, um in die endgiiltige Befreiung einzugehen, als
die Wehklagen der Menschheit ihr ins Ohr drangen. Das
Leid beruhrte sie so tief, dass sie beschloss, nicht eher

Kuan Yin, die Gottin des universellen Mitleids, wird
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ins Nirvana einzugehen, bis das letzte fihlende Wesen
befreit ist. Sie legte dann das Bodhisattva-Gelliibde ab,
welches lautet: “Die Zahl der Wesen ist unendlich, ich
gelobe sie alle zu erlbsen; Gier, Hass und Unwissenheit
entstehen unaufhérlich, ich gelobe sie zu lberwinden;
Die Tore des Dharmas sind zahllos, ich gelobe sie alle
zu durchschreiten; Der Weg des Buddhas ist unver-
gleichlich, ich gelobe ihn zu verwirklichen.“"

Es ist interessant zu sehen, wie die Gestalt der Kuan
Yin sich in China entwickelt hat. Der Buddhismus hat
sich ja bekanntlich von Indien Uber Tibet, Hinterindien
und die Mongolei bis nach China und Japan ausgebrei-
tet. Wahrend der Han-Dynastie (206 v. Chr. — 207 n.
Chr.) kommt einer der wichtigsten Texte des Mahaya-
na-Buddhismus, das Lotos-Sutra von Indien nach China,
in dem der Bodhisattva Avalokiteshvara eine wichtige
Rolle spielt. Im Mahayana-Buddhismus gibt es finf
Dhyani-Buddhas, von denen einer Amitabha ist. Dieser
herrscht Uber das so genannte Reine Land, in dem nur
solche Menschen wiedergeboren werden, die den Kreis-
lauf der Wiedergeburten hinter sich gelassen haben und
fahig sind, die Buddhaschaft zu erlangen. Amitabha ist,
theosophisch ausgedrickt, der Vater-Logos, und aus
seiner Wesensmitte entspringt der Bodhisattva Avaloki-
teshvara, der Sohnes-Logos, der als Heilsbringer in die
Inkarnation hinabsteigt, um die Welt zu erlésen. Auf
Bildnissen wird er oft als tausendarmig dargestellt, um
seine Qualitat als Retter aller Wesen zu untersteichen.
Wie Christus ist er der Legende zufolge selbst in die
tiefsten Hollen hinab gestiegen, um auch die dort Lei-
denden mit Hilfe seines universellen Mitleids zu erlésen.
Dies entspricht doch ganz dem universellen Liebeswerk
des Christus. Hier sehen wir, dass der Mahayana-Bud-
dhismus geistig eine enge Verwandtschaft zum esote-
rischen Christentum aufweist. Immer wieder leuchtet uns
die grof3e innere Einheit der Religionen entgegen.

Als Kumarajiva das Lotos-Sutra ins Chinesische (b-
ertrug, Ubersetzte er den Namen Avalokiteshvara mit
Kuan Yin — das bedeutet: der die Laute der Welt wahr-
nimmt. Wahrend der Jin-Dynastie (265-420) nimmt
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zunachst die Verehrung des mannlichen Avalokitesh-
vara, unter der Bezeichnung Kuan-shih-yin, Gberhand.
Er wird in der Folgezeit aber oft schon als androgynes
Wesen dargestellt. In der Tang-Dynastie (618—907) fin-
den wir die ersten weiblichen Darstellungen der Gottin
Kuan Yin. Sie gilt als die “Mutter der zehntausend Bud-
dhas®, und die Prinzessin Miao Shan wird als ihre fru-
here Inkarnation angesehen. Dass diese im 7. Jahrhun-
dert v. Chr. tatsachlich gelebt hat, ist inzwischen histo-
risch belegt. Sie war so vom liebenden Mitgefihl gegen-
Uber allen Wesen gepragt, auch beim Volke so beliebt,
dass sie sich als letzte irdische Inkarnation der Kuan Yin
geradezu anbot. Kuan Yin ist somit in der Tat als eine
“aufgestiegene Meisterin® zu bezeichnen. Sie ist, wie alle
Buddhas, Bodhisattvas, Erleuchteten den Weg der irdi-
schen Inkarnation gegangen, vom Mineral Uber die
Pflanze und das Tier bis ins menschliche Stadium hinein
und auch uber dieses noch hinaus.

Im 8. Jahrhundert verbreitet sich die Figur der “Kuan
Yin in der weillen Robe“. Ab dem 10. Jahrhundert finden
sich in den Tempeln nur noch weibliche Figuren der
Kuan Yin, und die mannliche Form des Avalokiteshvara
ist nunmehr endgiltig verschwunden. Wahrend der
Ming-Dynastie (1368—1644) verbreitet sich die Legende
von Miao Shan immer weiter, und die Gestalt der Kuan
Yin gewinnt eine ungeheure Popularitat. Monche lassen
sich auf der vor den Kiisten Chinas liegenden Insel Pu-
tuo Shan nieder, die zum geheiligten Kultort der Géttin
wird. Es gibt in China in dieser Zeit eine umfangreiche
Ikonographie der Kuan Yin, in die im Zuge der christ-
lichen Missionierung auch Zige der Muttergottes ein-
geflossen sind. Seit der Qing-Dynastie (1644-1911) ha-
ben Jesuiten Marienbilder in China verbreitet. Sehr po-
puldr ist die Darstellung der Kuan Yin, die auf einem
Drachen reitend das Meer durchpfligt und eine Flasche
mit Nektar in der Hand halt. Dieser Nektar ist Amrita, der
Unsterblichkeit gewahrende Trank der Gotter. Er ent-
spricht in der westlichen spirituellen Tradition dem Am-
brosia, von dem sich die Goétter nahren. Wir finden sie
auch auf einem Lotusblatt sitzend, vielarmig, auf dem
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Lowen reitend oder — wie Botticellis Venus — in einer Mu-
schel stehend.

Der Lotos hat bei den Bildnissen der Kuan Yin eb-
enso eine esoterische Bedeutung wie die Flasche mit
dem Nektar. Eine Legende gibt hierliber Auskunft: “Als
Kuan Yin kurz vor ihrer Erleuchtung einmal auf einem
Felsen am See sal’ und meditierte, horte sie, wie sich
zwei Menschen unterhielten. Sie lauschte ihren me-
lodischen Stimmen und horte, wie der eine sagte: ,Sieh
nur die herrlichen Lotosbliten, die hier Gber dem Wasser
erblihen!’ ,Ja’, sagte der andere, ,und auf jeder Lotos-
bllte sitzt ein Buddha.” Nach einer Weile des Betrach-
tens sagte einer der beiden: ,Aber schau nur, eine Blite
ist noch frei.’ In dieser Nacht traumte Kuan Yin, dass
sich ihr Herz in einen weilken Lotos verwandelte, der
strahlend erblihte. In der Mitte war die Silhouette eines
Buddhas zu erkennen. Im Traum naherte sich Kuan Yin
dem Lotos, um die Figur genauer erkennen zu kdnnen.
Schliellich sah sie, dass sie es selbst war, die von nun
an diese letzte freie Blite im Lotosteich bewohnen
wiirde.“?

Kuan Yin manifestiert sich in allen erdenklichen For-
men dort, wo ein Wesen ihrer Hilfe bedarf, vor allem
wenn es sich von Wasser, Feuer, Schwert oder bosen
Damonen bedroht sieht. Aullerdem ist sie diejenige, an
die sich kinderlose Frauen um Hilfe wenden. Ahnlich wie
Maria, die christliche Muttergottes, wird Kuan Yin meist
als Nothelferin angerufen. In einem Gebet an Kuan Yin
heil’t es: “Neige, o Pusa, dein himmlisches Ohr, auf
mich zu hdren; in deiner géttlichen Liebe erldse mich
vom Unglick; leihe mir dein Erbarmen und deinen
Schutz; lass scheinen auf mich dein geistiges Licht und
erleuchte das Herz mir! Taufe mich mit deinem Tau,
dem slRen, dass er abwasche von mir alle Befleckung
des Hasses und bosen Willens, lautere mich von aller
Siinde und Bosheit und mache rein mich im Denken und
im Tun! Behiite mich vor Ubeln bei Nacht wie bei Tage!
Sei bei mir immerdar, o Pusa, wenn ich wache und wenn
ich schlafe! Gib, dass unter den Strahlen deiner Herr-
lichkeit mein Verstandnis erwache! Gib, dass ich zuneh-
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me in geistlicher Einsicht und Erkenntnis! Gib, dass,
wenn ich die Schrift lese, ihre Worte mir im Gedachtnis
bleiben, und dass, wenn die heiligen Wahrheiten ausge-
legt werden, ich Weisheit habe, sie zu verstehen! Dass
ich mit gesundem Urteil und mit Einsicht begabt werde!
Dass mir langes Leben zuteil werde und Glick und
Friede! Dass ich immerdar aufgehe in der Betrachtung
deiner Wahrheit!*?

Um tiefer mit Kuan Yin in Kontakt zu treten, bedarf es
der Mantras, Meditationen, Anrufungen und Visualisie-
rungen, vielleicht auch eines eigenen Kuan-Yin-Altars
als Kraftplatz und Meditationsort. Als Mantra empfehlen
wir neben dem bekannten Om Mani Padme Hum (“Heil
dem Juwel im Lotos“) das spezielle Mantra Namo Kuan
Shi Yin Pusa, mit dem die Géttin direkt bei ihrem Namen
gerufen wird. Ubersetzt bedeutet es: “Ich nehme Zu-
flucht zum Bodhisattva Kuan Shi Yin, der die Rufe der
Welt beachtet.” Es empfiehlt sich, diesen Spruch in die
tagliche Meditationspraxis einzubauen. Zuséatzlich kann
helfen, ihr Bild zu visualisieren und sich mit ihm geistig-
seelisch zu verbinden.

Obgleich tief in der chinesischen Volksfrommigkeit
verwurzelt, besitzt Kuan Yin heutzutage eine grof3e
Bedeutung fir die moderne Esoterik. Bekannt im Wes-
ten wurde sie erst durch die groRartige Vermittlungsar-
beit der Theosophen. In ihrem Hauptwerk, der Geheim-
lehre, hat Madame Blavatsky die chinesische Kuan Yin
mit der brahmanischen Gottin Vach (die “Stimme®)
gleichgesetzt und beide als Erscheinungsformen des
weiblichen Logos bezeichnet. Ich zitiere die betreffende
Stelle: “Denn Vach (...) ist, in Gemeinschaft mit Kwan-
Yin, mit Isis (auch die Tochter, das Weib und die
Schwester des Osiris) und mit anderen Gottheiten, der
weibliche Logos, so zu sagen, die Gottin der aktiven
Krafte, das Wort, die Stimme oder Ton und Rede. (....)
Und sie ist eine Form von Aditi — dem hdher als Aether
stehenden Prinzip — von Akasha, der Synthese von allen
Kraften der Natur. Somit sind Vach und Kwan-Yin beide
die magische Kraft des occulten Tones in der Natur und
im Aether — welche ‘Stimme’ Sien-Tchan, die illusive
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Form des Weltalls, aus dem Chaos und den sieben Ele-
menten hervorruft.*

Dies ist eine esoterische Deutung der Goéttin Kuan
Yin — sie ware somit eine Verkorperung des Akasha-
Prinzips in der Schopfung. Daneben wird sie in der mo-
dernen Esoterik als einen der “aufgestiegenen Meister*
gesehen, zu denen auch Jesus, Mutter Maria, Saint-
Germain und Gautama Buddha gezahlt werden. Unter
den aufgestiegenen Meistern gilt sie als die Hiterin des
Tempels der Gnade und der Barmherzigkeit, und ihre
Lichtstatte befindet sich im unsichtbaren Atherbereich
Uber Peking und Uber der Insel Putuo Shan. Sie gehort
auch dem karmischen Rat an, wacht uber die Akasha-
Chronik, und ist in der Lage, das personliche Karma ein-
es Menschen zu erleichtern, wenn man sie deswegen
anruft. Als eine dem Siebenten Strahl zugeordnete Meis-
terin steht sie auch in Bezug zur Violetten Flamme, die
eine enorme transformierende Heilkraft fir das Neue
Zeitalter darstellt. So besitzt Kuan Yin eine grof3e Be-
deutung fir das anbrechende Wassermann-Zeitalter. In
Gebeten, Meditationen und mit Hilfe von Visualisierun-
gen kann ihre Gegenwart herbeigerufen werden.

Fir die fernere Zukunft wird vorhergesagt, dass Ava-
lokiteshvara — der mannliche Gegenpol zu Kuan Yin —
eines Tages die Position von Amitabha 