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Zoroasters Gespriiche.

I

Zu Zoroaster kam einst ein Hofling und
sprach: ,Man hért Wunderdinge von dir, wie
du die Leute schlau abfertigen kannst, die
etwas von dir erfragen wollen, und durch
Mirchen den Neugierigen Bescheid iiber Dies-
seits und Jenseits giebst. Erzihle mir auch so
ein Gleichnis, woraus ich ersehen kann, wie es
mir nach dem Tode gehen wird.“

Zoroaster erwiederte gelassen: ,Ich habe
selten so vornehme Besuche; du wirst mir
daher erlauben, dir vor allem eine Erfrischung
zu bieten. Du kennst vermutlich die Frucht
Kikalia, die alle andern an Geschmack iibertrifft?“

Der Hofling war damit sehr zufrieden, und
Zoroaster gab ihm einen Topf mit Erde gefiilit.

»Was soll dies bedeuten? fragte der Hofling.

»ouche nur,“ antwortete Zoroaster.

Der Hofling durchwiihlte die Erde, konnte

aber die Frucht nicht finden. Beleidigt rief er aus:
Lichtstrahlen vom Orient, 1I. x
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»Du willst meiner spotten! Da ist nichts
zu finden. Was soll mir der Topf?“

Mit diesen Worten warf er den Topf an
die Mauer, so dass er in Scherben zerbrach,
und die Erde auf dem Boden zerstreut lag.

»J0 ist's recht!“ sagte Zoroaster. ,Der
Topf ist zu nichts niitze. Es war eine Kikalia
hineingesetzt; allein der Girtner hat sie ver-
faulen lassea.

sWeshalb hast du mir diesen Streich ge-
spielt?“

Zoroaster antwortete: ,Du selbst bist ein
mit lebendiger Erde gefiillter Topf. Das Samen-
korn zur herrlichsten Frucht ist in dich gelegt;
aber du hast dasselbe verfaulen lassen, und
wenn nun keine Frucht in dir gefunden wird,
so ist es leicht vorauszusehen, dass du, so wie
jener Topf, weggeworfen wirst.“

IL

Bald darauf erhielt Zoroaster wieder einen
Besuch von einem Hofling. Diesen irgerte
der Gleichmut des Weisen, weil er seine Ruhe
nicht fiir natiirlich, sondern fiir Verstellung hielt,
und er sagte zu ihm:

»Du behauptest die Wahrheit zu lieben;
aber Wahrheit sagen und Wahrheit horen, ist
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zweierlei. Alle Menschen sind geneigt, andern
ihre Fehler vorzuhalten, wollen aber selber
nicht einmal den Schein eines Vorwurfes er-
tragen. Wenn du die Wahrheit liebst, so
musst du sie auch héren kénnen.
Zoroaster sprach: ,Sei mir willkommen,*

. »Du hast dich losgemacht vom Urteil der
Welt,“ fuhr der Hofling fort, ,und dich in das
Gebiet einer selbstsiichtigen Sonderheit gestelit,
wo dir die Meinung anderer nicht beikommen
kann. In dieser Sphire achtest du weder Ge-
brauche noch Sitten; die Armut schreckt dich
nicht, und der Reichtum reizt dich nicht; das
Lob verachtest du, und du entziehst dich dem
Tadel; die Ehre zieht dich nicht an, und die
Huldigungen der Welt sind dir ein Possenspiel;
selbst die Gnade oder Ungnade des Konigs ist
dir gleichgiltig. Meinst du, die Welt wisse
nicht, dass deine scheinbare Demut nichts als
versteckter Hochmut, deine Gelassenheit ein
Betrug und Verstellung ist? Du sagst dir, dass
die Welt betrogen sein wolle, und wer dies
am besten versteht, der geht am sichersten.
Auf geradem Wege lisst sich nichts erringen,
Du bist ein Meister in der Ausfiihrung deines
Planes; aber mit der Wahrheit solltest du nicht

linger spielen.“
™
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Zoroaster antwortete: , Trotz deiner Stellung
hast du dir noch das Gute bewahrt, dass du
deine Meinung noch offen aussprechen kannst.
Du bist nicht ohne gute Anlage. Bleibe bei
mir. Wir wollen zusammen etwas Lustiges
erleben. Dort unten im Dorfe halten die
Bauern allerlei Spiele ab. Wir wollen uns den
Spass mit ansehen.“

sWas kiimmern mich diese lippischen
Spiele!“ sprach der Hofling.

»Dann, in dem andern Dorfe werden heute
Preise unter die Schuljungen verteilt.“

,Das kiimmert mich wenig.“

»,Jm dritten Dorfe wird ein Ginsehirt ge-
wihlt. Es ist ein wichtiger Posten. Der Ginse-
hirt kommt gleich nach dem Biirgermeister.“

»nZum Teufel mit dem Ginsehirten und dem
Biirgermeister!“ rief der Hofling aus und wollte
sich entfernen. Der Weise hielt ihn zuriick
und sprach:

»Sieh dir wenigstens mit mir den Hiihner-
stall an.“

Der Hiihnerhof lag ganz in der Nihe. Sie
gingen hin und betrachteten das Treiben dieser
stets geschiftigen und doch beschiftigungslosen
Tiere. Die Hennen suchten in der Erde schar-
rend nach Nahrung, wihrend doch ganze Troge
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voll vor ihnen standen; die Hihne stritten sich
um die Herrschaft, und derjenige, welcher einen
Vorteil iiber die andern errungen hatte, sah
verachtlich auf diese herab. Alles spihte und
suchte und machte sich wichtig. Der von
allen gefiirchtete Hahn, sowie sein in eine Ecke
vertriebener Gegner, blihten sich auf, und
wenn sie ein Kérnchen fanden, so lockten sie,
laut krihend, die Hennen zu sich. Neues Zu-
sammenrennen, neues Suchen, neues Kimpfen
begann, und so ging es immer fort.

»,Nun, was sagst du zu dieser Thitigkeit?“
fragte Zoroaster den Hofling, und dieser ant-
wortete:

»lch sage, dass ich einsehe, dass ich dir
Unrecht gethan habe. Ich hielt deine An-
spruchslosigkeit fiir Hochmut, und jetzt finde
ich, dass du ein Dummkopf bist. Ich finde an den
Vorgingen an dem Hiihnerstalle kein Interesse.“

»Da hast du recht,“ sprach Zoroaster. ,Ich
auch nicht; und auch das Treiben eurer so-
genannten grossen und aufgeklirten Welt hat
fir mich ebensowenig Interesse, als dieser
Hiihnerstall. Sieh! Jedes Wesen hat ein Ziel,
das gleichsam die Sonne seines Lebens ist.
Um diese dreht es sich und nach dieser richtet
es sich und beurteilt die andern Geschopfe
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darnach. Der Ginsehirt diinkt sich heute
ebenso gross als ein Prinz, und deine Sonne
ist dein Ansehen in dem Hiihnerstall deines
Hofes. Aber es giebt eine Sonne., die un-
endlich héher steht als alle diese eingebildeten
Herrlichkeiten und gegen welche die grosste
Herrlichkeit dieser Welt wie ein Kinderspielzeug
erscheint. Wer im Lichte dieser Sonne steht,
dem erscheint euer Treiben bedeutungslos, und
es ist folglich weder Demut noch Hochmut,
wenn er sich um euer Urteil nichts kiimmert,
Wenn du aber an diese Sonne nicht glauben
kannst, so wirst du auch das, was ich sage,
nicht verstehen.

»Bist du im Lichte dieser Sonne?*

soeine Erkenntnis ist mein Ziel.“

,Und was niitzt dir diese Erkenntnis?“

»,Ole macht meine Gliickseligkeit aus,“ ant-
wortete Zoroaster. Der Hofling aber konnte
dies nicht begreifen, weil er nichts von dieser
Gliickseligkeit, welche die Erkenntnis der Wahr-
heit mit sich bringt, empfand.

IIL.

Zoroaster wurde von einem seiner Schiiler
gefragt: ,Welche Beweise seiner Gnade giebt
mir der ewige Geist?* Er antwortete:
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»Du fragst sonderbar! Und doch ist dies
eine Frage, die viele Menschen thun. Sie
meinen, wo keine Beweise von Gnade vorhanden
seien, da sei auch keine Gnade und kein
Gnadenspender. Daher kommt die Lauheit,
Ungliubigkeit, Trigheit und Ungelehrigkeit in
der Lebensweise, wo es so schwer ist, das Ziel
und die Zwecke zu sehen. Sage mir, warst
du schon in der ersten Zeit deines Hoflebens
imstande, die Stimmung des Konigs zu
erkennen?“

Héfling. Wie wire dies méglich gewesen?
Du weisst selbst, in welch gleicher Haltung
alles bei Hofe erscheint; einer Haltung, die
vom Konige ausgeht, die er gewissenhaft hand-
habt, um in einer so grossen Anstalt Ordnung
zu erhalten, und alle Glieder derselben plan-
missig zu bewegen. Dem Neuling erscheint
der Konig gleich, und es bedarf grosser Ubung,
die Hiillen zu durchschauen, und seine wahre
Stimmung zu sehen. Noch schwerer aber ist
es, in dieser Ubereinstimmung an sich selbst
etwas herauszuheben, um sich dem Konige
bemerkbar zu machen. Diese Anstrengung
aller wird dir auch nicht entgangen sein.

Zoroaster. Sie ist mir nicht entgangen,
und “ich habe gesehen, welche Miihe sich der
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Mensch geben kann, wenn es ihm Ernst ist.
Dort hat man Geduld, iibt sich tiglich in Hal-
tung, Gebirden, Mienen und Blicken, Stellung
und Sprache. Dort ist keine Lauheit, keine
Tragheit, Ungelehrigkeit oder Unglaube; man
geht seinem Ziele entgegen, und nur gewalt-
same Hindernisse konnen den Strebenden ab-
schrecken. Was du bei Hofe gethan hast,
thue auch hier, und du wirst dein Ziel er-
reichen.

Hofling. Wie! Der ewige Konig, diese
ewige Kraft, vor der alles nur Staub ist, stiinde
auch in einer solchen Entfernung? Er hitte
auch sich umgeben mit grossen und kleinen,
engen und noch engeren Zirkeln, um dem
Suchenden den Zutritt zu erschweren?

Zoroaster. Warum denn nicht?

Hofling. Mache mich nicht verwirrt. Der
Geist ist in ewiger Kraft. Er vollbringt, was er
will, denn sein Wille ist schon Vollbringen. Wie
wire es nur denkbar, dass er Riicksichten hitte,
und sich nicht gleich jedem zeigte, so wie er ist?

Zoroaster. Dass er sich nicht gleich
jedem zeigt, wie er ist, sondern ernstlich ge-
sucht sein will, konnen wir daraus schliessen,
dass ihn so wenige kennen. Wire er so leicht
zu erkennen, wie er ist, wie wenige wiirden




—.9.—

seine Nahe ertragen! Frechheit, Stolz, Recht-
haberei, Rangsucht und Herrschsucht wiirden ihr
Gift in das Allerheiligste bringen, und so den
Tempel der ewigen Liebe in einen Gemein-
platz verwandeln. Was wiirde aus dem inneren
Zirkel eines Konigs werden, wenn jeder, der
dazu Lust hat, sich eindringen kénnte? Wiirde
nicht dadurch die ganze innere Ordnung ge-
stort werden, ohne dass der Eindringling einen
Nutzen davon hitte. Was wiirde selbst aus
den Elementen der Natur werden, wenn nicht
zwischen ihnen Scheidewinde gezogen wiren,
um das Eindringen des einen in das andere
zu erschweren. Die Erde, das Wasser, Luft
und Feuer, jedes hat seine ihm angewiesene
Sphire, und wenn sie sich vermischen, so
geschieht es nach bestimmten Gesetzen und
Bedingungen. Die Erde ldsst nur soviel Wasser
in sich eindringen, als sie bedarf, und sendet
den Rest in das Meer. Das Meer wirft die
Erde von sich oder versenkt sie in die Tiefe.
Die Luft herrscht iiber Erde und Meer, und
das Feuer ist zwar iiberall vorhanden, aber
auch iiberall abgesondert, wenn sich die Be-
dingung auflést, durch welche es an andere
Elemente gebunden ist. Nur das ewige Gesetz
der Ordnung vermag alle vier Elemente mit-
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einander zu verbinden, und nur in ihrer Ver-
bindung sind sie dem Menschen niitzlich. In
der geistigen Welt ist es nicht anders. Der
Schopfer des Weltalls ist die reinste Licht-
kraft, die beherrschend und verzehrend iiber
allem steht, wie das Feuer iiber der sichtbaren
Schopfung. Welches Wesen ist rein genug,
sich einer solchen Kraft unmittelbar zu nahen?
Ist es nicht notwendig, erst untergeordnete,
uns mehr verwandte Krifte zu suchen, mit
welchen wir uns verbinden, um so nach und
nach das Allerheiligste zu beriihren und es in
uns aufzunehmen? Betrachte die Natur in allen
ihren Teilen; betrachte die Fihigkeiten und
Krifte des Menschen! Uberall findest du
Scheidepunkte, Abstufungen und allmahliches
Aufsteigen vom Niedrigen zum Hohern und
endlich zum Hochsten.

Hoéfling. Ich begreife, was du sagst; es
ist naturgemiss. Aber gerade darin liegt die
Schwierigkeit, weil es den Menschen vom
Wege der Ausiibung in das Reich einer Wissen-
schaft fiihrt, deren Anfang und Ende er nicht
kennt; denn du wirst zugeben, dass, um Stufen
zu ersteigen, dieselben gesehen und gekannt
sein miissen. In der sichtbaren Natur sind sie
bezeichnet, aber in der geistigen fehlen dem
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Wanderer Namen und Ausdriicke dafiir.’) Sage
mir, welches ist die erste, zweite, sechste,
zwoélfte Stufe? Der Blinde kann die Leiter
nicht ersteigen, die er nicht sieht.

Zoroaster. Wenn man ihm aber Hand
und Fuss an die ersten Sprossen der Leiter
setzt, so steigt er so gut als der Sehende.

Hoéfling. Nun so lege mir Hand und Fuss
an die Leiter, von der ich nicht einmal weiss,
wo sie sich befindet.

Zoroaster. Soweit seid ihr Gelehrte mit
eurem Wortkram gekommen. Wenn ihr nur
eine Sache benennen koénnt, so meint ihr alles
zu haben; um den Geist derselben kiimmert
ihr euch nicht. Die Natur ist in ihren Kriften
iiberall ein Geheimnis, nur einige Wirkungen
kennen wir., Wer den Geist der Natur er-
forschen will, muss Wirkungen suchen, un-
bekiimmert, ob sie Namen haben oder nicht.
Die Vernunft klebt an der Regel, und man
hitte der Menschheit keinen schlimmeren Streich
spielen konnen, als man die Vernunft zum
hochsten Vermégen des Menschen stempelte.

1) Darin liegt das grosse Verdienst von H. P. Blavatsky,
dass sie diesem Mangel abgeholfen, und uns in ihrer
nGeheimlehre“ u. s. w. diese Stufenleiter wissenschaftlich
erklirt und auseinandergesetzt hat,
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Die Vernunft ist ein hohes Geschenk, aber sie
ist nicht frei. Sie schleicht hinter den Wir-
kungen her. Sie sagt, dass dies und jenes so
und so ist, aber woraus dieses Sein entspringt,
weiss sie nicht. Von freier Kraft dussert sie
keine Spur und darf sie nicht dussern, weil sie
alles auseinandersetzen muss. Kann sie aber
die Krifte des Sehens, des Horens u. s. w. er-
kliren? Sie sagt nur: dies sieht man, dies hort,
riecht, fiihlt, schmeckt man u.s.w. Woraus
das Sehen, Hoéren u. s. w. entspringt, und wie
es geschieht, dariiber muss sie schweigen.?)
Wenn wir in das Reich des Geistigen
iibergehen, so kann sie gar nichts mehr, als
Beobachtungen sammeln. Sehen, Horen, Rie-
chen u.s.w. sind sichtbare Krifte. Ahnen,
Wiinschen, Hoffen, Glauben u. s. w. sind geistige
Krifte.!) Meinst du wohl, nur derjenige ver-
moge zu ahnen, der das Wort ,Ahnen“ kennt,
oder nur derjenige konne sehen, der die Theorie
des Sehens studiert hat? Die Krifte sind vor-
handen; sie wirken, wenn wir sie auch nicht
benennen konnen. Du brauchst dich nicht
darum zu kiimmern, wie die Krifte deines
Lebens heissen. Suche ihre Wirkungen auf,

1) In Sankaracharyas ,Tattwa Bodha“ ist der Schlissel
zum Verstiindnisse dieser Dinge enthalten.



und aus dem Einflusse, den sie auf dich aus-
iiben, lerne sie leiten, pflegen und zur Voll-
endung in dir fiihren.') Wer sucht, der findet.
Wer seine Ahnung steigert, seinen Wunsch
nihrt, seine Hoffnung stirkt, und seinen Glauben
zum lebendigen Gefiihl, zum Bediirfnis erhebt,
der wird iiber die Krifte des Geistes, iiber das
Wesen des Schopfers und des Lebens selbst
nicht linger in Ungewissheit sein. Er wird
erkennen und dem Ewigen dankbar sein.

Zoroasters Weisheit. -
Das Eine.

Zoroaster sprach zu einem Jiinger: ,Nur
Eines ist not! Wer mehrere Notwendigkeiten
hat, der ist wie ein Spielball, der schliesslich
in eine Pfiitze fllt und in ihr liegen bleibt.“ Und
er machte ihm dies durch folgendes Beispiel klar:

Ein Girtner flehte einst zu Brahma, ihm
einen seltenen Baum zu schenken, wie er einen
solchen bei einem andern Girtner gesehen hatte.
Nach vielen Bitten wurde er erhort. In der
Mitte seines Gartens sprosste bald ein Baum
nach seinem Wunsche empor. Gross war die

1) Sie sind Offenbarungen der geistigen Wahrnehmungs-
kriifte des inneren Menschen, auf ‘der geistigen Daseinsstufe.
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Freude des Besitzers, aber da seine Wohnung
vom Garten ziemlich weit entfernt war, so
machte ihm die Pflege des Baumes viele Miihe,
und wurde oftmals versdumt, weshalb die Friichte
niemals die Vollkommenheit erlangten, die der
Girtner wiinschte. ,Vor meinem Hause sollte
ich einen solchen Baum haben,* sprach er zu
sich, und so nahm er denn einen kleinen Zweig
von dem Baume des Lebens und setzte ihn vor
seiner Wohnung in einen Topf. Wohl trieb
der Zweig Wurzeln und wuchs, aber er hatte
doch nicht dieselbe Kraft, wie wenn er aus
dem Kerne gewachsen wire; seine Friichte
gelangten nicht zur Reife und blieben am Ende
aus. Schliesslich verdorrte auch der junge
Baum, und als der Girtner nach dem alten
sah, den er so lange vernachlissigt hatte, da
war dieser blitterlos, die Wurzeln von Wiirmern
zerfressen, und keine Miihe konnte mehr gut
machen, was die Saumseligkeit verdarb.

Da wandte er sich wieder an Brahma, aber
eine Stimme sprach zu ihm: ,Thor! Ich gab
dir, was du begehrtest, und es geniigte dir
nicht. Du hattest einen Baum und pflegtest
nur einen Zweig. Wer das Ganze hat, soll nicht
wegen etwas Einzelnen das Ganze vernach-
lassigen. Du bist meiner Gaben nicht wiirdig.“
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Der Jiinger sprach: ,Ich begreife die An-
wendung dieser Geschichte nicht,“ und Zoroaster
antwortete: ,Dann kennst du auch den Baum
des Lebens nicht, sondern spielst mit dem
Zweige. . Der Gedanke ist des Menschen
hochstes Kleinod. Der Baum des Lebens ist
das ewige Wort. Aus ihm entspringt alles
Denken, alle Gedanken und alle Zweige des
menschlichen Wissens. Wer nun eines beson-
deren Zweiges bedarf, soll er den Zweig vom
Baume reissen und den Baum dariiber ver-
gessen?> Meinst du, es sei fiir denjenigen, der
in der Sonne sitzt, fiir jede geistige Thatigkeit
ein besonderes Licht nétig? Es giebt nur eine
einzige Geistessonne; in dieser siecht man alles,
wie im #usserlich sichtbaren Sonnenlicht. Wer
ihr Licht von ihr absondern will, der entfernt
sich von ihr und verliert sich am Ende selbst
in der Finsternis. In der allgemeinen Sonne
des Gedankenlebens sieht man alles, und jeder
einzelne Gegenstand spiegelt sich darin, Im
einzelnen ist nichts als Tiuschung.®

nAber die menschliche Gesellschaft hat der -
Geschiifte so viele, und zu jedem gehért eine
-eigene Geschicklichkeit. Folglich muss auch
Vereinzelung notwendig sein?“

Auf diese Frage antwortete Zoroaster:
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nJedes Geschift hat eine eigene &ussere
Form, die aber auch nur durch das allgemeine
Licht erkannt werden kann. Im Wesen selbst
aber sind alle Geschifte gleich, denn in ihnen
wirtkt das Gedankenlicht, das immer dasselbe
war und bleiben wird, wie auch die Formen
des Denkens sich #ndern. Wer klar sehen
will, muss die Sonne suchen. Ist er in ihrem
Lichte, so sieht er alle Wege, die vor ihm sind,
mit Klarheit. Wer eine Laterne braucht, der
sieht nur den engen Kreis, worin er steht, und
muss dann gehen, wie es der Zufall will, denn
die Wahl ist ihm versagt, weil er nicht weiter
sehen kann, als sein beschrinktes, selbst-
gemachtes Licht ihm leuchtet.“

Die Dauer des Lebens.

Jeder Mensch kann mit ziemlicher Gewiss-
heit selbst die Dauer seines Lebens kennen.

Dasjenige, welchem wir leben, ist unser
Leben. Wir widmen uns einer Sache, die uns
ganz erfiillt; ihr Geprige, ihr Geist, ihr Zweck
wird unser Leben. Wenn dasjenige, dem wir
leben, verginglich ist, so ist auch unser Leben
verginglich; wer fiir das Ewige lebt, hat ewiges
Leben.

Der Baumi lebt, um Friichte hervorzubringen;
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wenn er diesen Zweck nicht mehr erreichen
kann, stitbt er. Der Mensch findet seinen Tod
in der Sache, der er sich hingiebt. Die Sache
vergeht oder &dndert sich; das Streben endet
im Tod. Solange das Streben Nahrung erhiilt,
solange dauert die Kraft.

Wie kann ein Mensch auf das ewige Leben
hoffen, wenn er nur dem Verginglichen lebt;
wenn er in der Welt wie in einem Strome
schwimmt, in welchem immer eine Welle die
andere verschlingt; wenn er sich immer dem
Zeitlichen, und nie dem Ewigen widmet? Das
Schicksal der Macht, der ich mich iibergebe,
ist auch das meinige. Stiirzt sie, so gehe ich
mit ihr zu Grunde. Nur eine Macht, die un-
besiegbar ist, giebt Sicherheit. '

Niemand kann zwei Herren dienen! Wenn
die beiden sich bekimpfen wiirden, mit welchem
gollte er fechten? Konnte er sich vielleicht
heute diesem und morgen jenem anschliessen?
Aber wie vielen Herren dienen die thérichten
Menschen! Der Eifersucht, dem Neide, dem
Ehrgeiz, der Mode, dem Gelde, der Bequem-
lichkeit, der Vielwisserei, der Trigheit, der
Vielgeschiftigkeit, der Dummbheit, der Laune,
der Intrigue, der Selbstsucht, der Wollust, Hab-

sucht, Genusssucht u.s. w. Wenn einst das
Lichtstrahlen vom Orient, II. 2
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Erbe geteilt werden soll, mit welcher von diesen
Michten wird man es halten? Glaubt man
vielleicht, es sei dann noch Zeit genug, sich
zu besinnen?

Kein Herrscher dringt jemanden, der ihm
keinen Dienst erwies, und sich nicht um ihn
bekiimmerte, Geschenke auf. Wird man uns
wohl das Geschenk der Unsterblichkeit auf-
zwingen? Zu jener Unsterblichkeit, wo reiner
Friede, reine Liebe, Wahrheit und Seligkeit
herrscht? Man berechnet alles Mogliche, zieht
aus einem Strohhalm Schlussfolgerungen; wes-
halb wendet man nicht auch dort die Logik
an, wo es sich um ein bewusstes Dasein im
Ewigen handelt? ,

Du willst ewig leben; aber was willst du
mit dir in die Ewigkeit nehmen? Vielleicht
deine Launen und Grillen, deine Eitelkeit, Ge-
lehrtheit, Stand, Rang, Titel und Reichtum?
Dort ist ja kein Erster und Letzter. Nur Einer

ist, durch welchen und in welchem alle sind.

Deine Talente, Geschifte, Pline, Geschicklich-
keit, alle diese Eigenschaften sind nicht du
selbst; sie sind nur deine Kleider, und oft sogar
nur die Kleider eines andern, den man nicht
gerne sehen lisst. Wenn nun diese Kleider
im Tode von dir abfallen, was hast du dann
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fiir die Ewigkeit? Niemand giebt dir dort
andere Kleider vor dem Throne des Ewigen.
Dein Inneres, dein Ich muss sich aus Ewigem
ein neues Kleid bereiten. Was dein Ich nicht
selbst thut, wird nicht gethan. Der Mensch
muss sich selbst fiir die Ewigkeit kleiden und
bauen, sonst betriigt er sich selbst. Kein
Baum kann fiir einen andern Baum dessen
Friichte tragen. Wer nichts erwirbt, der hat
nichts zu eigen.

Thr wisst viel und habt nichts. Im Wissen
habt ihr euch verloren, aus Biichern eine Welt
gegriindet, aus Scharfsinn einen Tempel aus-
gefiihrt, und meint, dass dies euch schiitzen
werde, wenn eure Schopfung zerbricht, und
das ewige Licht die Finsternis in ein neues
Chaos versenkt.

Entschlossenheit und Selbst-
beherrschung.

Beherrsche dich selbst! Dies ist die erste
Regel des Menschen, der ein Jiinger der Weis-
heit werden will. Die Aussenwelt hat uns ein
so gewaltiges Schein-Ich angehingt und an-
gekettet, dass wir das innere, wahre Ich gar
nicht mehr empfinden. Dieses innere Ich aber

ist unser eigentliches Leben. Wenn wir dieses
L
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verlorene Ich wiederfinden wollen, so miissen
wir das dussere Schein-Ich unterjochen und
beherrschen. Dadurch erhdlt das innere die
Freiheit sich zu regen, sich uns zu zeigen und
seine erhabenen Eigenschaften zu offenbaren.

Der gewchnliche Mensch lebt fiir den
dussern Schein, fiir die Schale, und kiimmert
sich nicht um den Inhalt. Das Aussere ist oft
prichtig aufgeputzt, das Innere aber leer. Wird
der Mensch niemals seinen eigenen Wert er-
kennen lernen?

Selbstbeherrschung ist nur dem Scheine
nach schwer. Wie oft bezwingt sich der Mensch
um kleinlicher Zwecke wfllen, um Ehre oder
Gold zu erlangen, um andere zu tiuschen oder
cine Leidenschaft zu befriedigen. Wie viel ver-
mag der Mensch iiber sich selbst, wenn es ihm
Ernst ist, sich zu besiegen! Nur am Ernst
fehlt es uns, wenn wir nicht sind, was wir sein
sollen. Nur darum sind wir nicht tugendhaft
und nicht erleuchtet, weil es uns nicht ernst
ist, es zu sein. Nur darum wandeln wir noch
in der Finsternis, weil wir es noch nicht iiber
uns gewinnen konnten, mit Erpst das Licht zu
begehren und es zu suchen. Sollen wir noch
linger in kindischer Unentschlossenheit ver-
harren, oder mit Egnst das Gute suchen?



Der entschlossene Verbrecher hat mehr
Wert, als so ein Halbgeschépf, das den Mut
nicht hat, etwas Ganzes, sei es gut oder schlecht,
zu sein; denn es ist wie ein Blatt, das vom Winde
hierher und dorthin getrieben wird. Ergreifetden
Ernst, dann habt ihr gewonnen. Wer den Ernst
nur sich selbst zeigt, dem ist das Ziel gewiss.

Wohl konnen wir nicht sogleich alles er-
reichen, was wir suchen, aber wir kénnen den
richtigen Weg einschlagen und auf ihm bleiben.
Der Mensch sollte sich mit Bestimmtheit ent-
schliessen und seinen Entschluss ausfiihren;
aber es geschieht nicht. Wenn er sich heute
vornimmt, morgen den richtigen Weg zu be-
treten, so hat er noch dieses und jenes vorher
zu besorgen; der Tag geht voriiber und auch
der nichste, und so kommt er nie zum Ziel.
Auch wenn er sich entschliesst, sich auf den
Weg zu machen, so wandelt er eine Strecke;
dann fillt ihm etwas ein, das noch zu besorgen
wire. Der Nachbar macht Hochzeit, da giebt’s
einen lustigen Tag; oder ein anderer hat eine
Einladung geschickt; was wiirde man sagen,
wenn er dabei nicht erschiene. Das Vergniigen
ist unschuldig. Wenn ich den andern Tag
mich recht zusammennehme, so bin ich bei
Zeiten wieder an der Arbeit. :



Auf tausenderlei Weise sucht der Mensch
so seinen Riickschritt zu beschonigen, und sieht
sich dann stets auf derselben Stelle. Ja, ge-
wohnlich geht er sechs Schritte vorwirts und
zwolf riickwirts, und fillt am Ende in den
Abgrund.

O arme, blinde, schwichliche Menschen!
Ihr riihmt euch eurer Freiheit, und habt nicht
soviel Kraft iiber euch selbst, euch zu ent-
schliessen, den Weg, den ihr wiinscht, zu gehen.
Thr méchtet gerne auf dem rechten Wege wan-
deln, aber der andere ist schén und mit Rosen
bepflanzt, mit Erholungsplitzen und Ver-
gniigungshiusern versehen. Der andere Weg
ist rauh und ungebahnt, und wer ihn wandelt,
der liduft Gefahr, sich dem Gerede der Men-
schen auszusetzen, und fiir einen Phantasten
gehalten zu werden. So wandelt man am Tage
den grossen Weg und glaubt bei Nacht und
Nebel das Versiumte auf dem andern nach-
holen zu kénnen.

Zwei Wege liegen vor uns. Auf beiden
konnen wir nicht wandeln. Wir konnen nicht
zugleich nach Westen und nach Osten reisen.
Wir miissen uns entschliessen. Die Unent-
schlossenheit ist das grosse Ubel des Menschen.
Er sieht die Strasse an und schildert sie, soweit
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sein Auge reicht, und meint genug gethan zu
haben, wenn er den rechten Weg mit vollen
Backen lobt, und den andern heruntersetzt,
wihrend er doch selbst auf der alten Stelle
bleibt. ' Co
Wir kennen die Ordnung der Nattr, die
uns ihr Licht entgegenbringt. Der Westen
muss durch die Nacht zum Osten dringen.
Riickwirts oder vorwirts; die Wahl ist leicht,
der Entschluss frei, und den Vollbringern ge-
biihrt der Preis. Wem e8 nicht Emst ist, ein
Gut zu erlangen, der ist des Gutes nicht wert.

Freiheit.

Frei muss der ,Maurer“ sein; keine Mei-
nung, kein Vorurteil, kein Gerede der Leute
darf ihn beherrschen. Im Fleische liegt eitles
Sinnen und Trachten. Wenn wir dieses in uns
herrschen lassen, so sind wir in ewiger Unruhe.
Diese fiihrt zur Leidenschaft und bringt uns
von Sionen; denn von Sinnen ist doch der-
jenige, welcher von Leidenschaft ergriffen, sich
selbst nicht mehr kennt und nicht mehr Herr
iiber seine Empfindungen, Vorstellungen und
Handlungen ist.

Wer nicht vergessen kann, wenn er be-
leidigt wurde, der ist krank und sein Briiten
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vermehrt seine Krankheit. Wer nicht Beleidigung
ertragen kann, der ist wie. ein schwaches Rohr,
das ein Windhauch knickt. Wer nicht in sich
selbst wohnt, der wohnt bei andern, die ihm,
so oft sie wollen, die Thiir weisen kénnen. In
meinem Innersten bin ich zu Hause; da bin
ich der Herr. Wehe demjenigen, der sich
selbst noch nicht im Innern gefunden. Im
Innersten ist es still und friedlich. Wer dort
wohnt, der kann ruhig sein; kein Sturmwind
kann ihn dort treffen, keine Klatscherei be-
unruhigen. Von dem Fenster meines Innern
kann ich mir die dussere Welt ansehen, und
brauche deshalb nicht aus mir selbst heraus-
zugehen.

Wer bei Fremden wohnt und die Woh-
nung verlisst, der ist nicht sicher, ob sie
nicht von einem andern, wihrend seiner Ab-
wesenheit, in Besitz genommen wird. Auf uns
selbst sind wir angewiesen. Nur im eigenen
Herzen konnen wir sicher wohnen. Die hohe
Kunst, des Lebens Stromungen zu erforschen,
kann nur in unserm Eigentum, auf eigenem
Grund und Boden ausgeiibt werden. Wer in
fremden Girten Friichte holt, der hat nur Ge-
borgtes; er kennt den Wert des Eigentums
nicht und ist kein freier Mann.
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Der innere Sinn.

Der innere Sinn des Jiingers der grossen
Kunst ist ein Seelenorgan, das uns unsere
Bestimmung, gleichsam wie ein Spiegel, immer
vorhilt. Die dusseren Sinne sind unfreiwillig
thitige Organe, denn wir sehen, horen,
empfinden u. s. w. auch ohne es zu wollen,
wenn die dusseren Gegenstinde unsere Sinne
berithren. Der innere Sinn tritt in Thitigkeit,
wenn sich ihm dazu Gelegenheit bietet. Das
Feld seiner Wahrnehmung ist die direkte Unter-
scheidung dessen, was gut und was bose, edel
oder gemein, schon oder hisslich’ist. Er lehrt
uns ohne alle Definitionen das Wahre vom
Falschen, das Niitzliche vom Schidlichen, das
Ernste vom Tindeln, das Wiirdige vom Kindi-
schen, das Unvergingliche vom Verginglichen,
das Ewige vom Zeitlichen, das Wesen von den
ihm anhiingenden Zufilligkeiten, das Lichtvolle
vom Dunkeln, das Goéttliche vom Weltlichen
absondern und erkennen.

Ein Sinn, der solche Kraft dussert, ist gewiss
von grosster Wichtigkeit, und mancher wird
in sich blicken, um zu sehen, ob in ihm ein
solches soweit umfassendes Seelenorgan vor-
handen sei, da er doch dessen Wirksamkeit
nicht empfindet. Dieser Sinn fehlt keinem
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normalen Menschen. Gott hat ihn jedermann
gegeben, und ihn als einen warnenden Genius
ins Herz gelegt, damit wir einen sichern Weg-
weiser durch das Labyrinth des Lebens haben.
Jeder hat gewiss schon die Stimme des Ge-
wissens vernommen. Jeder hat gewiss schon
gefiihlt, wie wohlthitig gute, und wie nachteilig
bose Handlungen auf das Innere wirken. Dies
ist der von Gott gesandte Genius, der in jedem
Menschen wohnt, und uns, wenn wir ihm
gehorchen, vor Verwirrung und Fehltritt
bewahrt.

Leider wird dieses Gefiihl selten gewiirdigt,
und noch seltener, als das, was es ist, anerkannt.
Der Hang zum Boésen, zur Hoffart und Eitel-
keit, das Getimmel und die Ergétzlichkeiten
dieser Welt haben eine solche Rinde um das
Herz gezogen, dass es kaum diese feineren
Eindriicke mehr aufnimmt und ihren Einfluss
empfindet. Dennoch ist es gerade dieses Gefiihl,
welches den innern Sinn zu unserm Bewusstsein
bringt, den Jiinger der Weisheit zur wahren
Tugend fiihrt; ihn von der profanen Welt
scheidet und ihm eine Welt des Lichtes und
der Wahrheit eroffnet. Hierzu ist es aber
notig, dass die Entwicklung dieses Sinnes nicht
sich selbst iiberlassen bleibe, sondern, wie jede
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andere Kraft, gepflegt, geiibt und durch Ubung
gestirkt werde.

Wer mit seinen Augen nicht sehen kann,
ist blind. Wenn ein Mensch den innern Sinn
nicht beachtet, so verschrumpft dessen Organ
und stitbt am Ende ab. Ist dieser Sinn in
Thitigkeit, so muntert er auf oder warnt; er
lobt oder tadelt. Er ist ein Wegweiser, den
wir auf allen Lebenswegen finden, ein Talisman,
der uns mit der Wahrheit verbindet. Er ist
ein himmlischer Ton, der die Seele, wenn sie
ihn in sich erklingen lisst, in Harmonie mit
dem Héchsten versetzt; er ist das hochste
Geschenk des Schopfers an die Menschen, eine
lebendige, gottliche Kraft. Diese Kraft sollen
wir in uns erwecken, damit sie Richter iiber
unsere Gedanken, Empfindungen und Hand-
lungen sei, und uns zum Tempel der Weisheit
leite, wo wir das Licht erblicken, das Ver-
gangenheit, Gegenwart und Zukunft erhellt.

Die Symbole des Freimaurertums.

Die Freimaurerei ist eine eigentiimliche
Anstalt. Obgleich kein Geheimnis, erscheint
ihre Einrichtung doch als Geheimnis. In den
Ansichten verschieden, gehen ihre Mitglieder
dennoch denselben Weg und nach demselben



-_— 28 -

Ziel. Die Hauptverschiedenheit liegt in der
Behandlung ihrer Symbole. Bei einem Teile
sind dieselben nur formelle Mittel, um den
Humanititszweck zu fordern; von dem andern
werden sie als Wesenheiten erkannt, die das
sind, was sie vorstellen, und darum nie gedndert
werden diirfen und kénnen. Dieser Unterschied
fallt beim ersten Anblick so scharf in die Augen,
dass eine Vereinigung der beiden Systeme un-
moglich erscheint; dennoch verfolgen beide
dasselbe Ziel. )
Der Zweck der Freimaurerei ist die Er-
bauung und Veredlung des Menschen, und
diese driickt sich #dusserlich in seinen Formen,;
in Gestalt und Benchmen aus. Das Héchste
und Reinste in der Natur ist die Wahrheit.
Wo alle Verhiltnisse einer Sache in der voll-
kommensten Ubereinstimmung sich befinden,
so dass die Sache in dieser Ubereinstimmung
sich gleichsam ausspricht, da muss auch Wahr-
heit sein. Vom Reinen wird das Reine an-
gezogen, sowohl in der geistigen, als auch in
der sichtbaren Natur. Da nun die Wahrheit
das Reinste ist, so muss sie sich in ihrer leben-
digen Wirksamkeit hauptsichlich in wahten,
vollkommenen Formen gefallen, und darin im
Spiele ihres ewigen Werkes sich freuen.




Kundig oder unkundig der Theorie, wirkt
doch alles im urspriinglichen Gesetze, und
darum fordert die Freimaurerei anfinglich nichts
als Ausiibung der Symbole durch Zeichen,
Griff und Wort, ohne sich ausdriicklich auf
eine Theorie einzulassen. Wer die Formen bei
allen Verrichtungen, auch zu Hause fiir sich
selbst iibt, der wird bald, ohne zu wissen wie
und woher, den Einfluss davon empfinden. Er
wird bald die Uberzeugung gewinnen, dass er
in manchen Dingen einsichtsvoller und ge-
schickter, in seinem Betragen ruhiger, in Be-
zichung auf die Ewigkeit nicht mehr zweifel-
haft, gegen Freund und Feind liebevoller und
duldsamer geworden ist. Aus diesem Grunde
hat die Freimaurerei die theoretische Kenntnis
ihrer Symbole nicht{ zur unerldsslichen Pflicht
gemacht, wohl aber die Ausiibung derselben
eingefithrt. Mancher wiirdige, vom Geiste des
Ordens erfiillte Mitbruder kann iiber die Theorie
seiner Kunst keinen Aufschluss geben; die
ewige Liebe aber belohnt seinen Eifer, und
zieht - ihn mit miitterlichen Banden an sich,
gleich dem, der sich iiber die Bedeutung der
Symbole griindlich auszusprechen weiss.”)

1) Alles dies lisst sich auch in Bezug auf die religicsen
Symbole der Kirche sagen.
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Die -andere Art, freimaurerische Symbole
zu behandeln, besteht darin, sie in ihrem Wesen
zu erforschen und ihre Wirksamkeit aus den
Naturgesetzen zu erkliren. Frither war diese
Art die ausschliessliche, und wer dazu nicht
Fahigkeit und festen Willen bewies, konnte
nicht Mitglied bleiben. Erst spiter wurde dieser
(esoterischen) Schule die andere (exoterische)
hinzugefiigt.!) Diese Art zu arbeiten fiihrt zu
héheren Resultaten, und wenn mehrere Logen
sich entschliessen wiirden, neben der rituellen
Anwendung auch die Erkenntnis zum Ziele
ihrer Arbeiten zu setzen, so wire viel gewonnen.
Dann wiirde die Freimaurerei sich wieder zu
einer Sache erheben, an welcher alle Phantome
und Fabrikate willkiirlicher Tendenzen scheitern
miissten.

Pythagoras arbeitete darauf hin, einen Kreis
dieser Art um sich zu bilden. Die Egyptier
iibten Strenge aus, um die Teilnehmer in diese
Kategorie zu erheben; aber meistens hatten
solche Versuche nur geringen Erfolg, und nur
einzelne schwangen sich zu einer hoheren Er-
kenntnis empor. Das ideale Musterbild einer

1) Letstere konnte man die ,theosophische Frei-
maurerei“ nennen.
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solchen Gesellschaft wird uns im neuen Testa-
mente unter der Lebensgeschichte von Jesus
von Nazareth vor Augen gefiihrt, der zwar die
christlichen Tugenden, Glaube, Hoffnung und
Liebe, allgemein lehrte, aber bei seinen aus-
erlesenen Jiingern auf die Erkenntnis des
Vaters drang.

Wenn wir uns auch noch zu schwach fiihlen,
solche Jiinger zu werden, so sollten wir doch
ihr Beispiel immer vor Augen haben, und tig-
lich die Lehren des Wortes, welches, aus Ur-
zeichen entsprungen, in unsern innersten Ge-
fiilhlen seinen Altar baut, uns zu Gemiit fiihren
und zu verstehen trachten. Nur auf diese Weise
sind wir imstande, zur Gewissheit des Lebens
zu gelangen und jene Meisterschaft zu erringen,
allen, die sich an uns wenden, die Wege zum
wahrhaftigen Lichte zu zeigen, und sie um den
Thron der ewigen Wahrheit als Kinder eines
einzigen Vaters zu versammeln.?)

1) Die Bildung einer solchen Gesellschaft wurde schon
sehr hiiufig versucht, aber mit geringem Erfolg, teils weil
die Griinder selbst keine Erleuchteten waren, teils weil die
- Mitglieder nicht reif daza waren, erleuchtet zu werden.
Auch die ,Theosophische Gesellschaft“ wurde in der Ab-
sicht gegriindet, eine solche ideale Vereinigung zu verwirk.
lichen; aber nur wenige sind ilber den #usseren Kreis
hinaus in den inneren, geistigen gedrungen, ,Viele sind
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Freimaurertum und Gotteserkenntnis.

Wenn wir das Leben des Menschen be-
trachten, so finden wir, dass ihm dasselbe eine
Reihe von Pflichten auferlegt, die eine Stufen-
leiter bildet, welche jeder durchwandeln muss.
Dieselbe lisst sich folgendermassen einteilen:

I. Geschifts- oder Berufspflichten.
Pflichten gegen die Familie.
Pflichten gegen den Nichsten.
Pflichten gegen den Staat.
Pflichten der Ehre.
. Pflichten gegen Gott.
Pflichten gegen sich selbst.
Die Geschiftspflichten fangen mit den
. Kinderjahren an und enden mit dem Beruf.

Die Familienpflichten gebieten die Sorgen
fiir die Angehérigen.

Die Pflichten gegen den Nichsten sind hoher
und heiliger Natur und gebieten, dass wir uns
bemiihen, denjenigen zu helfen, die zunichst’
unserer Hilfe bediirfen. Ihre Unterlassung ist
eine Missachtug der eigenen Natur und schadet
uns selbst.

N owvp e

berufen, aber nur wenige auserwiihlt,“ weil man nur durch
den Sobn zum Vater gelangen kann, und nur wenige bereit
sind, dem Selbstwahn zu entsagen und durch ihre Selbst-
aufopferung im Herzen des Vaters dessen Sthne zu werden,




Pflichten gegen den Staat sind durch die
gesellschaftliche Ordnung geboten.

Pflichten der Ehre sind diejenigen, welche
man erfiillt, auch ohne dass man gesetzlich
dazu verpflichtet ist. Es sind diejenigen, welche
das Gewissen gebietet. .

Uber die Pflichten gegen Gott wird viel
gesprochen, und man glaubt oft, dieselben
dadurch zu erfiillen, dass man den Anspriichen
der susserlichen Kirche geniigt. Aber alle
Pflichten, denen der Mensch sich im gewdhn-
lichen Leben unterzieht, sucht er nach und
nach zu ergriinden und zu seinem Erkenntnis-
Eigentum zu machen. Sollte er bei seinen
Pflichten gegen Gott immer auf dic Vermittlung
von ,Geistlichen“ angewiesen bleiben? Er fiihlt
und erkennt seine iibrigen Pflichten, und so
sollte er auch in seinem Verhdltnis zu Gott
sich iiber den blinden Glauben erheben und
zu einer klaren eigenen Erkenntnis kommen.
Auch sind nur in Beziehung auf Gott alle an-
dern Pflichten heilig. Ohne Gott sind wir die
Kinder des Zufalls. \

Gott ist! Und wenn er ist, so ist er alles,
und wir in ihm, wie er in uns. Wenn wir in
ihm sind, so muss es moglich sein, ihn zu

erkennen, und ist er in uns, so haben wir uns
Lichtstrahlen vom Orient, IL 3



bloss selbst zu erkennen, um auch zu seiner
Erkenntnis zu gelangen.

Was sind wir uns selbst schuldig? Diese
Frage scheint im ersten Augenblicke egoistisch
zu sein; aber wenn wir betrachten, wie alles
in der Natur einem bestimmten Ziel entgegen-
strebt, und nur in der Erreichung desselben
sein wahres Dasein bekundet, so ist es auch
Pflicht zu untersuchen, welches Ziel der Mensch
zu erringen habe, wenn er der Ordnung des
Schépfers nicht entgegen sein soll.

~ Der Mensch unterscheidet sich von anderen
Wesen und vom Ganzen durch sein selbst-
bewusstes abgesondertes Ich. Dieses Ich ist
der Stern, um den sich bei ihm ‘alles dreht.
Dieses Ich von chaotischen Gefiihlen und Phan-
tasiebildern zu trennen, scheint seine Haupt-
aufgabe zu sein.

»Wo hat das Ich seinen Sitz?“ wird gefragt;
jeder aber wird um die Antwort verlegen sein.
Es ist leicht zu sagen: ,Ich bin das Ich,“ aber
damit ist nichts gedient; denn was ist dasjenige,
das sagen kann: ,Ich bin ich!“ Jedes Organ
des Korpers scheint ein ihm eigentiimliches
Ich zu haben und ZHussert sich bei ortlichen
Schmerzen; und dennoch ist der Mensch nur
ein einziges, ein alle andern ,Ich“ umfassendes




ichbewusstsein, das weder dem Kopf, noch dem
Magen, der Lunge oder dergleichen speciell
angehort.

Das Ich ist diejenige Kraft, die uns zu dem
macht, was wir sind. Alle unsere Eigenschaften
zusammengenommen bilden ein Ganzes, eine
Individualitit, die sich aus einem lebendigen
Samen entwickelt und aufgerichtet hat zu einer
herrlichen Gestalt. Das Gefiihl und Bewusst-
sein dieser Gestalt regieren und leiten den
Menschen und vereinigen die Krifte aller seiner
Organe in einen Centralpunkt, der als Herr
iiber ihnen steht. Das Ich nimmt wahr und
denkt vermittelst seiner Organe; Gehirn und
Herz und alle Organe sind seine Diener.

Es giebt allerdings viele Menschen, bei
denen die Sache umgekehrt ist, und die vom
Kopf oder vom Herzen regiert werden. Die
einen sind die gefiihllosen Verstandesmenschen,
die andern fliessen von Empfindungen iiber,
haben aber nirgends einen sichern Haltpunkt.
Der allzu Sentimentale vertindelt oder ver-
trauert das Leben; der blosse Verstandesmensch
hat keinen Glauben, keine Hoffnung, keinc
Liebe; er kennt die Wiirde der Menschennatur
hochstens vom Horensagen oder aus Biichern

Das Leben des Menschen ist eine kostliche
3‘



Lampe, von welcher vielerlei Lichter mit ver-
schiedenfarbigen Strahlen ausgehen, deren Zu-
sammenfluss die Sonne des Ichs bildet und
ihm sein individuelles Geprige erteilt. Diese
Sonne soll sich stets vergrossern durch Thitig-
keit und Fleiss. Sie muss sich der Zersplitte-
rung entziehen, womit die Welt sie immerdar
bedroht. Ihre Pflicht ist es, sich zu sammeln
und vor Zerstreuung zu bewahren; dann nimmt
der Mensch zu an Gediegenheit und Kraft, und
lernt alle die geistigen Eigenschaften erkennen,
die friiher in ihm geschlummert haben. So
iibt der Mensch die Pflichten gegen sich selbst
aus und erfihrt, welche Friichte durch die
Selbsterkenntnis zu erringen sind.

»Erkenntnis!“ ruft hier die Menge von
Gelehrten und Ungelehrten. ,Wer kann zur
Erkenntnis dringen? Wer den Schleier liiften,
der zwischen Zeit und Ewigkeit ist?“ Man
fordert uns auf, an etwas zu glauben, was noch
kein Sterblicher gesehen hat. Unsern Glauben
sollen wir auf die Behauptungen von Autorititen
bauen, die selbst keine Erfahrung gemacht
haben. Wer mit einem solchen Glauben zu-
frieden ist, der ist noch nicht fihig geworden,
sein Haupt aus dem Joche des Sinnlichen zum
Ewigen zu erheben.



Blinder Aberglaube und blinder Unglaube
sind die beiden Extreme, die dem Drange nach
Erkenntnis entgegenstreben. Der blinde Glaube
verlangt keinc Erkenntnis, er fiirchtet sich sogar
davor, und betrachtet das Ringen darnach als
Siinde. Der Unglaube kennt nichts als Verstand
und Vernunft, und was er nicht zergliedern
kann, ist filr ihn nicht vorhanden. Zwischen
diesen beiden furchtbaren Ungeheuern wandelt
der Mensch und fillt bald dem einen, bald
dem andern in die Arme. Wo ist nun Ret-
tung, wenn es keine positive Selbsterkenntnis
giebt?

Die Pflichten gegen Gott lassen sich nur
aus der Erkenntnis Gottes (Theosophie) er-
kliren. Die ‘Erkenntnis Gottes aber ist nur
moglich durch das lebendige Wort, das in der
Natur des Menschen liegt und immerdar spricht,
wenn man sich fihig macht, es zu horen. Des-
halb ist es unsere erste Pflicht, das lebendige
Wort zu suchen, um durch dasselbc den Keim
der Unsterblichkeit in uns selbst zur vollendeten
Pflanze zu zichen. Wenn Gott in uns ist, so
ist es notig, uns selbst kennen zu lernen, um
ihn zu finden. Selbstertkenntnis ist somit die
erste Pflicht des Menschen gegen sich selbst,
aber es ist auch die schwerste. Die meisten



Menschen sind iiberall, nur nicht bei sich selbst.
Der Mensch geht auf der Erde, schwirmt im
Himmel und glaubt bei Gott zu sein; aber in
sich selbst mag er nicht einkehren, obgleich
er nirgends als im Innern seinen Zufluchtsort
finden kann. Er mag die Stimme des Predigers
in der Wiiste, die in ihm ist, nicht héren, die
Wiiste nicht urbar machen, um endlich Friichte
des Lebens darin zu ziehen. Die Welt ist das
Hindernis der Selbsterkenntnis. Sie hat ihre
Ketten um uns geschlungen, und wir fiirchten
uns vor der Freiheit der Selbstindigkeit. Wir
nennen uns ,Freimaurer und kennen noch
nicht einmal die Thiire des Tempels, in den
wir einzugehen haben.

n,Lerne dich selbst erkennen!“ In der Be-
folgung dieser Lehre liegt unser Heil. In ihr
liegt alles, was den Menschen erheben kann
vom Tod zum Leben, von der Knechtschaft
zur Freiheit. '

Sieben Stufen haben wir zu durchwandeln.
Auf jeder kann der Mensch Zeugnis geben
von seiner Thitigkeit. Wohl dem, der alle Stufen
ersteigt und in vollendeter Selbsterkenntnis die
Stimme des Meisters vernimmt, die ihm iiber
alle Ritsel des Lebens Aufschluss giebt.




Wahrheit und Liige.

Die Tugend ist Wahrheit, das Laster ist
Liige. Einst kommt es zu Tage, was der Bése
im Finstern thut, und die Liige reisst ihn in
den Abgrund; die Tugend aber ist selbst ein
Licht und sucht nach dem Lichtmeer, um im
Glanze der ewigen Wahrheit sich zu sonnen
und immer neue Bliiten zu treiben. Das Laster
kann keine sonnigen Bliiten treiben, weil es
das Sonnenlicht flicht. Es kann im Licht nicht
bestehen; die Finsternis ist sein Element. Die
Wahrheit fiilhrt zum Leben, die Liige zam Tod.
Im Lichte entwickeln sich immer neue Bliiten
des Lebens; die Erzeugnisse der Finsternis
sind Erzeugnisse der Fiulnis.

Tugend ist Wahrheit, Wahrheit ist das
alleinige Wissen. Ein boser Mensch kann nie
zum klaren Wissen, zum hellen Bewusstsein
kommen, weil er im Finstern, in der Liige
handelt; die Liige aber hat keine Gemeinschaft
mit Licht, mit Tugend und Wahrheit. Im
Sonnenlicht entwickeln sich die Farben der
Blumen; die Gewichse der Finsternis sind
farblos. Wie kann der Liigner die Farben des
Lichtes der Wahrheit erkennen, da er doch
selbst in der Finsternis ist?
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Der Misston stimmt nie zur Harmonie des
Ganzen; wer immer im Misstrauen lebt, kann
die Krifte der Harmonie nicht ergriinden. Im
Finstern ist keine Harmonie und kein klares
Bewusstsein moglich; die Saiten werden vom
Moder verstimmt, das Licht erlischt in dem
Gifthauch der Tiefe. Im Sonnenlichte ist Glanz,
Harmonie, Bewusstsein, Leben und Wahrheit.
Das eine Licht giebt Farben und Téne; das
andere Liebe und inneres Bewusstsein. Im
Glanze der sichtbaren Sonne entfaltet der Friih-
ling seine tausendfachen Reize; das ewige Licht
entwickelt im Menschen die Tugend, Liebe
und Wissenskraft. Die unsichtbare Sonne ist
Gott. Wer in seinem Lichte steht, gedeiht,
und die Blume des Lebens entfaltet Bliiten der
Tugend und Wahrheit. Je niher man dem
ewigen Lichte steht, um so klarer ist die Ent-
faltung des Wissens.

Ein paar Augenblicke der Lichteinwirkung
konnen der Pflanze nicht viel niitzen, wenn sie
ihre Herrlichkeit entfalten soll, so muss sie-
vom Lichte durchdrungen sein. Der Schimmel-
pilz im dunkeln Keller wiirde, wenn er denken
konnte, glauben, das herrlichste Gebilde der
Welt zu sein, weil er nichts Besseres kennt.
So sind die Gelehrten, die alles, was sie nicht
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in ihren Biichern gelesen haben, fiir nichts
achten. Biicher und Hérsile sind ihre Sonnen
und Lichter; von dem lebendigen Lichte der
Wabhrheit im Innern des erleuchteten Menschen
haben sie keine Ahnung und konnen es nicht
begreifen.

Das Licht ist erweckend, erzeugend und
bildend, im Geistigen wie im Materiellen. Je
reiner das Licht ist, um so reiner ist seine
Einwirkung und um so edler sein Erzeugnis.
Gott ist das reinste Licht, und der Mensch ist
dessen unmittelbarer Einstrahlung fihig. Durch
diese wird im Menschen ein gottliches Erzeugnis
erweckt, das zu einem ewigen Leben bestimmt
ist. Wer diesem Lichte sich hingiebt, der
wird zu einem Gefisse gottlichen dauernden
Wesens, das sein Inneres reinigt, und es zu
einem heiligen Tempel gestaltet, in welchem
das Ebenbild Gottes die Worte der ewigen
Utkraft verkiindet, und uns mit hiniiberzieht
in die Gefilde der Ewigkeit, wo alles durch
sein Dasein den Schépfer preist.

Die Bestimmung des Mensclien.

Des Menschen Bestimmung ist das walire
Leben. Wer diese Bestimmung nicht erreichen
kann, der ist noch kein Mensch, sondern hat
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das Schicksal der Tiere, welche dem Gang der
Natur bewusstlos und spurlos unterliegen. Das
jetzige sinnliche und intellektuelle Leben ist
noch kein wahres Leben, sondern nur ein
Kampf um dasselbe. Uns vom Tode zu be-
freien, ist die erste Bedingung zum Leben.
Unser Leben steckt im Kérper wie Feuchtig-
keit in der Erde. Erst wenn es sich sammelt
und zu einer lebendigen Quelle wird, hat das
Leben begonnen. Im Korper sind alle Be-
dingungen des Todes enthalten; er besteht nur
durch die Befriedigung seiner Bediirfnisse;
wenn diese nicht mehr erfiillt werden, tritt die
Zersetzung ein. Der Korper hat folglich gar
kein eigenes Leben, sondern erhilt seine
Lebensfihigkeit durch die in ihm wohnende
Seele. Er hat somit nur ein Scheinleben, das
wahre Leben ist in sich selbst bestehend, und
von allen Bedingungen, die ausser ihm liegen,
unabhingig.

Der Mensch soll dieses Leben in sich selbst
finden, das nichts anderes bedarf als sich selbst;
dann hat er das dauernde Leben gefunden.
Die Natur bedarf nichts anderes als sich selbst,
um zu bestehen, und ist dadurch vollkommen.
Gott ist das hochste Leben in allen Dingen;
er besteht nicht nur in sich selbst allein,




sondern er schafft auch Formen, in denen sein
Leben regiert. Wenn wir dieses Dauernde
gefunden haben, so mag das Vergingliche
fallen; es bleibt uns dann noch die Kraft,
welche sich selbst erhilt, weil sie in sich selbst
beruht. Wer diese Kraft in sich gefunden hat,
der erkennt auch ihre Eigenschaften und kann
aus sich heraus eine Fiille von Leben ergiessen.
Das Dauernde, Bleibende, Bediirfnislose im
Menschen ist der Geist, der sich in seinen
Eigenschaften selbst erhilt. Das Wunderbare,
das nicht mit Worten ausgedriickt werden kann,
ist, dass der Geist, ohne an Kraft abzunehmen,
bei eigener Thitigkeit vielmehr wichst und auch
auf andere einwirkt. Wer pflanzt, wird ernten.
Suchet, und ihr werdet finden. Opfert euch
dem Geiste, und er wird euch mit euch selbst
verséhnen und zur Unsterblichkeit fiihren.

Tauglichkeit.

Die Zeit des Menschen ist gemessen; er
muss fort von hier, und die Frage ist: Wohin
geht er?

Die Antwort giebt' uns die Natur. Das
Wasser fliesst ins Meer, der Rauch steigt in
die Luft, der Stein fillt zur Erde, jedes Ding
kehrt zu seines Gleichen zuriick; alles geht



dorthin, wohin es taugt. Darin liegt die ewige
Gerechtigkeit.

Das Schwere hat keinen Halt in der Luft;
das Wasser flieht vor dem Feuer; die Liige
verbindet sich nicht mit der Wahrheit. Wer
Heiliges und Ewiges sucht und erringt, der wird
sich mit diesem verbinden; das Unreine kann
aber im Reinen nicht bestehen.

Dies ist wissenschaftlich und logisch klar,
aber dennoch wollen es nur wenige begreifen.
Wir leben im Fleische, hingen daran, suchen
darnach und sind eitel genug zu glauben, es
werde bei uns anders gehen, als bei andern
Dingen in der Natur. Mancher, der in seinem
philosophischen Eigendiinkel an keine selb-
stindige Geisteskraft glaubt, und den Glauben
daran als ,Wunderglauben“ verachtet, erwattet
fiir sich selbst das unméoglichste aller Wunder,
das Zeitliche in Ewiges, Materielles in Geist,
Schein in Wesen, Liige in Wahrheit verwandelt
zu sehen. Dabei wird viel geschwitzat, dogma-
tisiert und philosophiert, aber nichts gethan.
Das innere Leben wird nicht gesucht. Dieses
innere Leben, das fiir jeden nicht ausser ihm,
sondern in ihm ist, wird nicht gezeugt und
nicht geboren, nicht gepflegt und nicht zur
Reife gebracht. Wie konnte dann der Mensch



in ein geistiges ewiges Leben eingehen, das
er nicht hat, und in das er nicht taugt??)

Uber den Ackerbau.
L

Des Menschen Leben ist wie ein Acker.
Auf jedem Acker wichst etwas, selbst wenn
nichts darauf gesit wird. Was aber ohne Pflege
wichst, ist hochstens Gras, wo nicht Unkraut,
das nicht einmal fiir das Vieh tauglich ist. Der
Acker muss von seinem Besitzer sorgfiltig
gepfligt und bearbeitet werden; dann erzeugt
er auf ihm, was er bedarf. Auch muss das
Gesdete sorgfiltig von Unkraut rein gehalten
werden, sonst erstickt das Gute und alle Arbeit
ist umsonst. Wer pflanzt, der wird ernten; wer
reinigt, der wird eine volle Ernte haben.

1) ,Nur das, was aus dem Geiste geboren ist, kann in
das ewige Leben eingehen.* Wenn diese geistige Wieder-
geburt nicht schon wihrend des Lebens stattgefunden hat,
so muss sie nach der Trepnung der Seele vom Korper
stattfinden. Dann geht nicht die Personlichkeit des Menschen,
sondern das aus ihr Geborene in den Himmel ein. Wo
aber der Keim des Geistigen in Sinnlichkeit und Materia-
lismus erstickt ist, da ist auch nichts mehr vorhanden, das
wiedergeboren werden konnte. Dann kehrt nur das Mate-
riclle zum Materiellen zuriick. Dann muss die geistige
Monade des Wesens, das frither einmal ein Mensch ge-

wesen ist, den Lanf ibrer Evolution von Neuem beginnen,
Dies ist das Geheimnis des geistigen Todes,



Der Mensch ist ein lebendiger Acker, auf
dem dasjenige wichst, was man pflanzt und
pflegt. Siehe dich vor, was du siest, damit
du nicht um die Ernte kommst. Die Zeit des
Wachsens ist kurz, die Ewigkeit lang. Es
wachst in dir, ob du sidest oder nicht. Willst
du Unkraut, so lebe dahin, wie dich der Augen-
blick, der Zufall, die Launen, Begierden und
Leidenschaften fithren; willst du aber etwas
Gutes ernten, so sorge fiir deine Zukunft; sie
liegt in deinen Hianden. Kannst du mehr ver-
langen von der ewigen Liebe des Vaters?

II.

Der Mensch ist ein Acker. Licht und
Finsternis, Leben und Tod streiten sich um
seinen Besitz. Die Finsternis ist ein Dieb, der
den Acker schon lingst unrechtmissigerweise
besessen hat, und er bietet nun alles auf, um
seinen Besitz zu behaupten. Richter zwischen
beiden ist unser Wille, oder vielmehr wir selbst.
Wir sind in der Gewalt der Finsternis und
miissen zum Licht; wir sind in der Siinde und
miissen zur Tugend. Finsternis ist Nacht, Licht
ist Tag. Wer seine Bestimmung nicht kennt,
ist in der Finsternis; wer sie erkennt, ist im
Licht.




In Licht und Finsternis teilt sich die
Schopfung. Im Lichte ist Wahrheit, in der
Finsternis Irrtum, begleitet von allen Ubeln und
Greueln. Das volle Licht ist iiber alle Garung
erhaben, und deshalb in vélliger Ruhe und
Gewissheit. Dic Finsternis ist in bestindiger
Flucht vor dem Licht, daher in Unruhe und
Ungewissheit. Das reine Licht verzehrt alle
Finsternis. In ginzlicher Nacht leuchtet, auch
in dem irdischen Reich, kein Licht mehr. Soweit
noch zerstreutes Licht dringt, ist noch Helle; tief
unter der Erde wird selbst der Abglanz des
Sonnenscheines nicht mehr gesehen.

Die Weisheit ist ein Himmelslicht, iiber alle
sinnlichen Eindriicke erhaben. Leuchtet dieses
Licht in uns, oder sind wir im Dunkel des
Materiellen versunken? Der Blinde sicht weder
seinen Weg, noch die Hindernisse, die sich
darauf befinden. Der Eigensinnige will sich,
ungeachtet seines hilflosen Zustandes, nicht
filhren lassen. Woran erkennen wir, ob wir noch
geistig blind sind oder im tiefen Irrtum stecken?

Wer seine Pflichten nicht erfiillt, der ist noch
in der Tiefe gefangen. Wer nicht im Geiste
lebt, der lebt in der Erde, und ,Erde“ ist
Finsternis, Wer nur fiir seinen eigenen Vorteil
lebt und die Liebe zum Nichsten nicht achtet,




der ist noch tief in der Nacht. Wer sich selbst
nicht erkennt, ist am meisten von allen mit
Blindheit behaftet. Wer erst Reize nétig hat,
um zu wissen, dass er lebt, dessen Lebensfeuer
hat sich noch nicht entziindet. Wer kein Licht
um sich verbreitet, wandelt selber im Dunkeln
Wer nicht fiir die Seinigen sorgt, ist ein Fiirst
im Reiche der Finsternis. Wer nicht lieben,
glauben und hoffen kann, ist der drmste von
allen Blinden.

Licht und Finsternis streiten sich in uns
um die Herrschaft. Wir miissen den Streit
entscheiden. Treten wir auf die Seite der
Finsternis, so entfliecht das Licht; iibergeben
wir uns aber dem Lichte, so muss die Nacht
entweichen. Dem Lichte sei Sieg und Ehre!
Fiir das Licht wollen wir leben, und unter sejner
Fithrung die Palme des Lebens erringen.

III.

Der Mensch ist ein Acker. Der Geist des
Lichtes und der Geist der Finsternis wollen
beide darauf sien und pflanzen. Wir haben
zu entscheiden. Der Geist des Lichtes kommt
und sdet, aber nun miissen wir das Gesdete
pflegen. Nur einmal im Jahre wird gesiet;
nach dem Sien kommt dic Pflege des Ackers.




Jeder hat schon genug Samen empfangen; aber
ob und wie er ihn pflegt, dies ist eine andere
Frage. Mancher wacht einige Tage iiber seinen
Acker, und, hingerissen von anderen Dingen,
verlisst er die Aufsicht; dann kommt der Geist
der Finsternis, nimmt den guten Samen heraus
und siet Unkraut hinein. Der Mensch ahnt
den Betrug nicht, bis sich die Frucht zeigt,
die ihn mit Scham und Abscheu etfiillt, seinen
Geist verdunkelt und sein Herz vergiftet. Hat
er nun den Mut, die giftigen Pflanzen aus-
zurotten und sich dem Lichte zu iibergeben,
so ist noch Hoffoung fiir ihn da; lisst er sie
stehen, so wird bald der ganze Acker davon
iiberwuchert und verdorben sein. Hiite deinen
Acker, denn wenn die giftigen Pflanzen auf-
gegangen sind, werden sie nur mit grosser
Anstrengung wieder auszurotten sein.

Selten gehorcht der Mensch dieser War-
nung. Er hilt sein Herz jedem Eindruck offen,
und sieht sich in kurzer Zeit umstrickt. Dann
sucht er seine Fehler zu verdecken und zu
beschonigen, und macht sich selbst und andere
glauben, er habe etwas Gutes erreicht.

Darum sind die Menschen so darauf erpicht,
viel zu lernen und viel zu wissen. Die Frucht

(der Erkenntnis), die nicht am Stamme ge-
Lichtstrahlen vom Orient, II 4
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wachsen, sondern nur geborgt ist, verfault, und
muss durch eine andere ersetzt werden. Daher
das unaufhérliche Haschen nach neuem Wissen
und neuen Erfahrungen; daher der Kampfund die
Unruhe, welche keine Ruhe aufkommen lLisst.
Wer aber guten Samen bewahrt und die echte
Frucht errungen hat, braucht nicht linger zu
suchen; er hat in sich selbst den Baum der
Erkenntnis, der ihn iiber seine Bestimmung
belehrt und ihm in allen Verhiltnissen des Lebens
eine sichere Stiitze bietet.

Iv.

Der Mensch ist ein Acker, in dessen
lebendigen Kriften guter und schlechter Samen
gedeiht. Das, 'was du hast, ist Same, aber
noch keine Frucht. Meinst du, dein Treiben
und Jagen, dein Hetzen und Rennen, deine
Klugheit und Zweifel, deine Selbstsucht, dein
Ehrgeiz, deine Launen und Grillen, dein eitles
Wissen, vollgestopftes Gedichtnis, deine Kunst-
fertigkeit und Anlagen, Schriften und Hypo-
thesen, Grimassen und Possen, Wiirden .und
Titel, Pliane und Projekte seien fiir die Ewigkeit?
Der Gelehrte wird albern, der Geschichts-
forscher verliert das Gedichtnis, der Kiinstler
kommt aus-der Mode, das Genie verzehrt sich
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selbst, Titel und Reichtum verschwinden; alles
vergeht, und wenn nichts Neues entstiinde, so
wire fiir den Menschen keine Hoffnung zur
Fortdauer oder fiir eine bessere Zukunft.

Alle Eigenschaften des Menschen, die an-
geborenen und die erworbenen, sind nichts als
der Grund und Boden, in welchen der Same
des Glaubens, der Wahrheit und Liebe gesiet
werden muss. Aus diesen entsteht dann die
Frucht, die der Verginglichkeit trotzt und
unser Ich hiniibernimmt in die Regionen des
ewigen Lebens. Dieser Korper, mit allen seinen
glinzenden Eigenschaften, ist nicht der Mensch
selbst; er ist nur das Gefiss, in welchem das
himmlische Geschopf, der Mensch aus Gott,
geboren werden soll.

Ernst ist die Bestimmung des Lebens. Der
Mensch muss Ewiges in sich aufnehmen und
es zur Reife bringen. Da ist es denn nicht
gleichgiiltig, wie wir unsere Zeit anwenden, in
welche Verhiltnisse wir uns begeben, in welcher
Gesellschaft wir leben; ob wir den neuen Men-
schen in uns bewahren oder zu Grunde gehen
lassen. :

Unsere Empfindungen, Anlagen und Krift
sind der Acker. Der Geist des ewigen Lichtes

ist der Simann. Wir sind die Verwalter des
4
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Ackers. Weche dem, der die Pflanzung ver-
-nachlissigt und dem Herrn die erwartete Frucht
nicht liefert. Wohl aber dem, dessen gute
Friichte gereift sind; er hat sich in sich selbst
verklirt und wird in voller Verklirung zur
ewigen Seligkeit kommen.?)

Der Weg zum Leben.

Mensch! Sei in Wirklichkeit das, was du
zu sein scheinst: Mensch. Grosses Gesetz!
Schwer zu vollziehen, aber doch moglich. Sei
Mensch! Was du sonst bist, dauert nicht lange
und hat keinen bleibenden Wert.

Im Anfange war der Mensch nach Gottes
Ebenbilde geschaffen, in volliger Reinheit und
Wahrheit. Das Wort des Lebens war in ihm
vollkommen, durch keine irdischen Pline ge-
triibt und verworren. Da kam die ,Klugheit“
und fiihrte ihn auf Abwege. Die eigene Klug-
heit machte sich geltend und wollte forschen;
daraus entstand das Ubel, Leidenschaft und
Krankheit. Die Gdrung wurde immer grosser;

" 1) Der Same bedarf keiner Plege; es ist alles in ihm,
was er zu seiner Entwicklung braucht; wohl aber bedart
der Acker, aus dem er seine Krifte schopft, der Pflege.
Es wird nur einmal im Leben gesit. Wenn die sich ent-
faltende Lotuspflanze im Schlamme der Sinnlichkeit wieder
- erstickt, so.ist sie verloren,




immer niher riickte der Mensch dem Tode
und sank schliesslich zur Stufe des Tieres herab.

Was ist nun des Menschen Los? Ver-
wirrung, Verzagtheit, Scheinfreude, Krankheit
und Ekel. Welches ist sein Ziel? Zuriicktritt
in den Urzustand, Vernichtung des Weltlichen,
Sieg des Geistes, der friilheren Unschuld, der
Allgegenwart Gottes.

Ist ein solcher Sieg moglich? Viele haben
gesiegt; viele sind eingedrungen in den Tempel
des wahrhaftigen Lebens, das von Gott ausgeht,
das unentweiht vom Diinkel der Welt die Wah-
heit empfindet und sie als einzige Kraft des
Lebens erprobt.

Welchen Weg muss man gehen? Den ein-
zigen, der zum Anfang fiihrt.

Wo ist dieser Weg? Durch die Mitte, durch
den Strom, durch die Flut, durch die Siinde;
hindurch durch alles, was nicht Mensch ist,
was sich der Mensch nur angekiinstelt hat.
Dahin, wo er den Anfang nahm, wo ein reiner
Samen unter vielem Unkrautsamen verborgen
liegt, zur ersten Quelle, wo er ins Leben iiber-
ging, wo seine ersten Pulse sich regten, wo
nichts war als Leben, das er empfing; dorthin
muss der Mensch zuriick, und aus dem bessern
Samenkorn ein neues Dasein ziehen.. Dann



wichst er auf in Gott und lebt in Gott, und
kennt ihn in sich selber durch die Kraft, durch
das Wort, durch den Himmel, der sich jetzt
iiberall vor ihm und um ihn ausgegossen hat.

Wer es fassen kann, der iibe es. Mehr Lisst
sich dariiber nicht sagen.

Das sichere Dasein.

Wir sind versammelt, um zu lernen, uns
aufzubauen, uns einzufiigen in das Ganze, damit
aus allen nur ein Bau, eine Kette, ein Heiligtum
werde. Keiner kann sagen: ,Ich stehe allein.
Ich bin mir selbst genug.“ Nur Eines ist die
ganze Schopfung, und der Geist, der sie schuf,
ist auch nur Einer. Ausserhalb der Schépfung
kann keiner bauen, und ohne den Schopfungs-
geist kann er gar nichts thun.

Es giebt dreierlei Arten von Menschen:
diejenigen, welche gar nichts thun, diejenigen,
welche allein sein wollen, und die, welche im
Ganzen ein Teil zu sein sich bestreben.

Die erste Gattung besteht aus solchen, die
mutlos sich von der Gegenwart beherrschen
lassen, ihren Begierden und Launen folgen, der
Langeweile zu entflichen suchen, im breiten
Strome schwimmen und sich irgern, wenn er
nicht immer so fliesst, wie sie es wiinschen.




Zur zweiten Klasse gehoren die starken
~ Geister und Plinemacher; die Philosophen, die
alles demonstrieren wollen, die Pharisier, die
nach Verdiensten ringen, die Ruhmsiichtigen,
die Gelehrten, Possenreisser und Kiinstler, die
in Scharfsinn, Kunst und Kiinstlichkeit das
Leben messen und ausser ihrer Sphire nichts
Hoheres mehr kennen. Sie alle haben sich
vom Ganzen losgerissen. Sie wollen bauen,
wo kein Platz mehr ist. Sie haben einem
Liigengeist gehuldigt, der entflieht, wenn sich
die Wahrheit als nur Eine, als ein ewig Ganzes
offenbart.

Die Dritten sind durch ihre Unterwerfung
unter ein einziges ewiges notwendiges Gesetz
vereint.!) Wenn sie nun ein reines Streben
ein reger minnlicher Fleiss im Kampfe nach
Wahrheit, dem ewigen Lichte noch niher fiihrt,
so erhellt sich der Kreis, und das Band wird
inniger und dauernder, und diese bilden in dem
grossen Kreis noch einen Lichtkreis, der allen
leuchtet und ihnen den Weg zeigt zum Heilig-
tam, in welchem sie einst alle ihre Thitigkeit

1) Deshalb kann auch niemand zu einem Freimaurer
oder Theosophen gemacht werden, sondern muss erst ein
solcher in seinem Herzen werden. Ohne dieses Werden
hat die Aufnabme in einen Verein keinen Wert,



._56_

und ihre Bestimmung erreichen werden. Zu
diesem engeren Kreis gehoren wir, oder sollten
wir gehoren.

Leben ist unser Ziel. Sich ein sicheres
Dasein zu griinden, ist das Bestreben aller.
Ein dauerndes Leben ist die Absicht eines jeden.
Wer es gewonnen, der hat den Preis errungen,
der jedem Sterblichen gesetzt ist. Sein Leben
sich zu sichern ist das oberste und erste aller
Gesetze.

Das Leben ist keine theoretische Wissen-
schaft, es ist praktisch; denn sonst miisste der
Gelehrte mehr Lebensfihigkeit haben als der
Landbewohner. Wir sehen aber in der Regel
das Gegenteil. Koénnen ist mehr als Wissen.
Wer etwas kann, der hat das Wissen in sich
selbst. Alles Praktische muss man kénnen;
das Wissen davon hat nebensichlichen Wert.
Alle Theorien niitzen nichts, wenn man sie
nicht ausiiben kann. Alles Praktische beruht
auf Kénnen, und es giebt zweierlei Arten da-
von, die mechanische und die freie Kunst.

Das Leben ist praktisch. Es ist eine Kunst,
zu der Geschicklichkeit und Ausiibung gehort.
Es ist die héchste und freieste von allen Kiinsten.

Jede Kunst hat gewisse notwendige Regeln,
die aus ihrem Zweck, aus ihren Elementen . und




Kriften unmittelbar hervorgehen. Was sind
nun die Elemente des Lebens? Welche Grund-.
eigenschaften muss man erkennen, um das
Leben als eine Kunst aufzufassen, seine Krifte
zu gebrauchen und wihrend seiner Dauer den
hochsten Zweck zu erreichen?

Der Geist ist die Triebkraft, der Beweg-
grund aller Lebensfihigkeit; er baut sich seine
Werkzeuge, um sichtbar zu wirken. Durch
alle Organe des Korpers erblicken wir seine
Thitigkeit. Jedem Wesen ist sein Stempel auf-
gedriickt, welcher sein hochstes Streben, seine’
hochsten Pflichten, sein hochstes Ziel andeutet.
Jedes Geschopf bemiiht sich, diese seine-héchste
Kraft zu entwickeln. Die Ameise ist ununter-
brochen beschiftigt, ihren Bau zu vergrossern;
die Biene scheint nichts zu wollen, als ein voll-
endetes, mit Honig gefiilltes Haus; jede Tier-
gattung widmet ihr Leben der wollkommensten,
ihr eigenen Kraft und findet darin ihren Lebens-
genuss. Nur der Mensch zersplittert seine Krifte
fir vielerlei unniitze Dinge. L

Vor allen Tieren ist der Mcx.xsch, aus-
gezeichnet durch seine Sprache. Hierin muss
er auch das Ziel seiner Thatigkeit suchen.!)”

1) Es ist hier nicht von .dem &usserlichen Sprechen
die Rede, sondern von der Sprache des' Gefithls|, darch
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Durch die Sprache vergleicht und denkt der
Mensch; er verbindet Vergangenheit, Gegen-
wart und Zukunft, erkennt das, was hinter ihm
und um ihn ist und sieht vor sich die Ewigkeit.
Er erblickt sich selbst und wiinscht sich noch
nach Jahrtausenden zu sehen; Tod und Ver-
nichtung ist ihm ein unfassbarer Gedanke.
Das hochste Gefithl, das im Tier sich ent-
wickelt, ist die Triebfeder seiner Wirksamkeit.
(Es ist das ,Wort“, das zu ihm spricht.) Das
hochste Gefiihl, das Menschen empfinden
koénnen, ist das Gefiihl einer Unsterblichkeit.
In diesem Gefiihl 16sen sich alle Instinkte des
Lebens auf; erheben den Gedanken zu einer
Empfindung und geben ihm die Kraft zur
Wirksamkeit und zur Befriedigung.

welche alles in der Natur zu uns spricht. Nach der indi-

schen Lehre giebt es vier Arten von ,Sprache, in denen

das Wort (Vach) zu uns spricht, ni#mlich Para-, Pa.
syanti-, Madhyama- und Vaikhari-Vach, welche.

Formen von Sprache man vielleicht als das geistige, das
seelische, das gedachte und das iusserliche gesprochene
Wort bezeichnen konnte, Das ganze Weltall in seiner
objektiv sichtbaren Gestalt ist der dussere Ausdruck, die
Vaikheri-Form des inneren Wortes, d. h. des Lichtes des
Logos, welches die Madhyama~Form ist; der Logos selbst
ist die Pasyanti-Form und Parabrahm stellt sich als die
Pars-Form (als das Wort noch in Gott ruhte) dar. Vergl
,Lotusblithen“ 1893 S. 47.




In der Sprache liegt die Kraft, die Ewig-
keit zu denken. Aus der Sprache fliesst das
Gefiihl eines ewigen Lebens. Aber durch die
Sprache kann auch diese hohe Kraft wieder
vernichtet und in die Zeitlichkeit, in die Regionen
des Todes gebracht werden.') Der Mensch ist
fir den Himmel geboren, wie die Biene fiir ein
Haus voll Honig; aber er Lisst sich seinen
Himmel wegdemonstrieren; er hat sich zuriick-
geschlendert in das Reich der Verginglichkeit;
tierische Kunstfertigkeit und mechanische Denk-
weise haben ihn aus dem Tempel verfithrt und
ihn auf Irrwege gebracht, wo er die List der
Schlange zum Scharfsinn erhebt und sich in
die Ewigkeit hinein zu phantasieren triumt.

Das Tier hat die Kiinstlichkeit in so hohem

1) Alle Gefiible, Instinkte, Begierden und Leidenschaften
sprechen zam Menschen und beten gleichsam su jhm, als
ihrem Schépfer, Erhalter und Zerstdrer. Jede Empfindung
ist ein awfquellender Lebensgeist, eine Willensform und
Wesenheit, welche bestrebt ist, sich zu ernithren und za
wachsen, und welche schliesslich das ganze Haus des Men-
schen erfillen und in Besits nehmen kann. Der Mensch
ist aber selbst dasjenige, was ihn erfilllt und woraus er
gewachsen ist; dasjenige Gefithl, das ihn am meisten be-
berrscht, bestimmt seinen Seelenzustand und bildet sein
Wesen. Deshalb handelt derjenige am verniinftigsten, wel-
cher sich dem héchsten Gefiihle hingiebt und die Sprache
desselben verstehen lernt.



— 60 —

Grade, dass der Mensch mit allen seinen:An-
lagen immer weit zuriickbleibt. Sehen wir z. B.
den Bau vieler Vogelnester und den Bienen-
stock. Der Mensch besitzt Kunst; er erweckt
und lenkt die Empfindungen des Herzens, und
geht dadurch mit seiner Wirksamkeit schon in
das Reich des Lebens iiber. Die kénigliche
freie Kunst') wirkt als Kunst und Kiinstlichkeit
zugleich. Sie bearbeitet die Stoffe des Lebens,
wie der mechanische Kiinstler die sichtbaren
Stoffe, und erhebt sich dadurch zu einer Kunst-
fertigkeit, die nicht nur die Empfindungen der
Menschen, sondern des Ganzen, die Empfin-
dungen Gottes nachahmend, ins Leben ruft und
hiermit Kunstwerke fiir die Unsterblichkeit
(Gotter) schafit.

Dies ist die Sphire des Menschen. Aus
dem Leben selbst muss er die Stoffe nehmen,
um ein neues Leben zu bilden. Alle Lebens-
empfindungen, die sich in ihm regen, muss er

1) Diese konigliche Kunst, aus Menschentieren 'Gattgr-
menschen zu machen, wird im Indischen Radscha Yoga
(Verbindung mit dem Géttlichen) genannt, Die Freimaurerei
in ihrem innersten Wesen ist identisch mit Yoga oder Hexh-
gung. Sie besteht darin, dass man das Géttliche in sich
aufpimmt, und um den Organismus zu dessen Aufnahme
maglichst fihig zu machen, giebt .es verschiedene Ubnngen,

die aber nur fiir diejenigen niitzlich sind, welche duu, reif,
d. h. wahre Menschen geworden sind.
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ans Licht der Erkenntnis zichen, dass sie sich
selber :beschauen, und sich ihm unterthan
machen, wie der Musiker die Tone, der Rechner
seine Zahlen. Dann kann er sich, wenn eine
Lebensauigabe gelost ist, wieder eine andere
machen, und so fort in alle Ewigkeit.?)

Bewusstsein in sich selbst (wahres Selbst-
bewusstsein) ist das Ziel des Menschen. Wenn
die Empfindung sich zur Anschauung und end-
lich zum Gedanken erhebt, dann ist sie iiber-
gegangen in das Reich des Aussersinnlichen,
wo die Kraft des Geistes sich kund giebt.

Denken ist das Hochste des Lebens. Wenn
die Empfindung sich in Gedanken offenbart,
und sich selber empfindet, dann hat sie die
hochste Stufe erreicht. Des Tieres Leben ist
Empfinden, des Menschen Leben Denken. Aber
der Gedanke muss ein freies Produkt des Lebens
sein, sonst ist er nicht rein, nicht kriftig; er ist
und vergeht, wie der Gegenstand des Gedankens
wechselt.?)

1) Dies ist die Lehre von der so viel missverstandenen
Reinkarnation oder Wiederverkérperung. Nicht die Person-
lichkeit, sondern die Seele baut sich dabei einen neumen
Organismus aur und tritt wieder ein neues Leben als Per-
sonlichkeit an,

%) Es ist hier nicht vom Denken im Sinne des Speku-
lierens ilber einen Gegenstand, sondern vielmehr von dem
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Bei der Kiinstlichkeit ist kiinstlich bearbeitete
Materie das Ziel; bei der freien Kunst ist die
Materie das Mittel. Ohne Materie kann weder
Kunst noch Kiinstlichkeit wirken. Wenn die
Materie nicht mehr vorhanden ist, so hort auch
ihre Thitigkeit auf. Die Kunst zu leben ent-
zieht sich der Materic und sucht Gedanken des
Lebens auf. Die Empfindung hat sich zum
Wissen gesteigert, und das erhohte Leben
empfindet sein Wissen und lebt darin.

Viele (Asketen) haben das Leben gesucht,
indem sie ihre Empfindungen abstumpften, sie
gleichsam toteten und dadurch das Leben ver-
loren. Die héchste Stufe einer Lebensempfin-
dung ist, wenn sie sich in ihrer Schirfe selbst
ausspricht und zur Erkenntnis wird. Dadurch
entzieht sie sich jeder Empfindung der Materie,
wird geistig, wird ein kunstgerechtes Leben.
Da wo wir unser Leben am stirksten empfinden,
da sind die Urtone desselben. Diese zu sam-
meln, zu erkennen und in ihre notwendige

lebendigen Ewigkeitsgedanken die Rede. Das Tier (Hunde,
Pferde, Elefanten etc.) denkt auch, aber seine Gedanken
werden durch iussere Umstinde hervorgerufen; die Natur
denkt in ihm. Der Ewigkeitsgedanke im Menschen ist das
Gedankenlicht, die Quelle aller objektiven Denkfihigkeit.
Da sein Ursprung keinem Wechsel unterworfen ist, so ist
er ewig. Gott denkt in einem géttlichen Menschen sich selbst.




Stufenabteilung zu bringen, ist die erste Auf-
gabe fiir den, der sich das Leben zum Ziel
seiner Arbeiten gesetzt hat.

Erst wenn der Musiker seine Tonleiter und
ihre Verhiltnisse genau kennt, hat er die Quelle
seiner Kunst gefunden und kann eigenmichtig
und nach Belieben daraus schépfen.) Erst wenn
wir die Krifte des Lebens und ihre Verhiltnisse
zu einander genau kennen, stirbt das Leben in
uns nicht mehr, weil wir in jedem Augenblicke
neue Lebensthitigkeit hervorrufen kénnen.

Apollonius von Tyana.

Zu Apollonius von Tyana, den man aber
in der Gegend seines neuen Aufenthaltes nur
den Mann vom Berge oder den Felsenbewohner
hiess, kam einst ein junger Mann, um den
Sonderling in der Nihe kennen zu lernen, und
wenn es der Miihe sich lohnte, von ihm einigen
Unterricht in der geheimen Kunst, oder ,Magie®,

1) Diese Stufenleiter ist in der Lehre von den sicben
Prinzipien in der Natur des Menschen und des Weltalls
erklirt, (Siehe ,Lotusblidthen® Vol, I, S. 411.) Es handelt
sich aber weniger darum, dieselbe theoretisch zu kenmnen,
als sie vielmehr in sich selbst zu empfinden und zu unter-
scheiden. Dann wissen wir auch, auf welche Stufe jede
unserer Empfindungen gehdrt, und konnen, weil wir iiber
allen stehen, jeder ihren richtigen Platz anweisen,
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‘wie man sie damals nannte, zu erhalten. Er
"wusste zwar vom Horensagen, dass es schwer
sei, aus ihm etwas herauszubringen; aber dies
schreckte ihn nicht ab, einen Versuch zu
machen. Er wollte nicht eher weichen, bis er
seinen Zweck erreicht haben wiirde. Apollo-
nius fertigte den Wahrheitssucher schnell ab,
und hiess ihn zu den Priestern in die Schule
gehen. Aber der junge Mann wollte sich nicht
so abweisen lassen, und sprach voll Ernst:
»Wenn du etwas weisst, was andern niitzlich
ist, so musst du es mitteilen, sonst bist du
kein Weiser, sondern ein selbstsiichtiger Sonder-
ling, der seinen Ruhm nicht dadurch schmilern
will, andere so klug zu machen, als er selbst
ist.“ Hierauf antwortete Apollonius:

»Ich wiinsche dir, dass du den Tag erlebst,
an welchem du iiber das, was du eben sagtest,
errSten musst.“ :

Suchender. Dariiber werde ich nie er-
réten. Wir leben in einer Zeit, in der man
keine Wahrheit verbergen darf. Die Bildung
g;l_ér Menschheit ist so weit gediehen, die Auf-
klirung hat so grosse Fortschritte gemacht,
dass jeder, der etwas weiss, es offenbaren muss,
‘wenn er sich nicht seiner hochsten Pflicht, der
Menschenliebe, entzichen will
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Apollonius. O heilige Pflicht der Menschen-
liecbe! Auf wie vielerlei Weise wirst du ver-
dreht und verletzt! O du heiliges Gesetz, das
den Urheber aller Wesen in des Menschen
Herz geschrieben hat, wie selten wirst du er-
kannt! — Junger Mann! Wenn ich dir auf
deine Phrasen antworte, so glaube ja nicht,
dass ich die Absicht habe, mich zu verteidigen
oder dich zu beschimen; ein innerer Drang
gebietet mir, dir zu antworten. So hére denn:
Ich war in der Welt, habe gelehrt, 6ffentlich
und heimlich, wo ich Horer fand. Ich bin von
Stadt zu Stadt, von Land zu Land gezogen,
und fiir meine Miihe ist mir Schande, Schmach;
Verfolgung und Todesurteil geworden. Du
kannst den Preis, der auf meine Ergreifung
gesetzt ist, verdienen; denn wisse, ich bin
Apollonius von Tyana.“

Der Fremde erschrak bei der Nennung
dieses Namens. Apollonius war als der grosste
Betriiger, Zauberer, Gottesleugner, Aufriihrer,
Sittenverderber u. s. w. ausgeschrieen und als
solcher von den Menschen gerichtet und zum
Tode verdammt. Der junge Mensch erholte
sich endlich von seinem Schrecken und sprach:

»Du magst sein, wer du willst, ich werde

keinen Preis durch deinen Verrat verdienen.
Lichtstrahlen vom Orient, II. s
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Du hast mir deinen Namen genannt, und dies
berechtigt mich, dich zu bitten, mir Aufklirung
zu geben, durch welche Lehre du dir den Hass
so vieler Menschen zuziehen konntest.“

A. Ich will es dir sagen, aber du wirst es
nicht glauben. Ich wollte die Menschen lieben
lehren.

- S. Wie ist dies moglich? Wie konate die
Lehre, zu lieben, diesen Hass nach sich ziehen?

A. Kurzsichtiger! Siehst du denn nicht, dass
die Kunst zu lieben, die ganze Menschheit an-
ders gestalten, sie ginzlich umwandeln miisste?
Wenn der Arme lieben konnte, so diirfte er
den Reichen nicht beneiden. Wenn der Reiche
lieben konnte, so miisste er den Armen mehr
geben. Der Eigensinnige diirfte nicht mehr
halsstarrig sein, der Unzufriedene nicht mehr
schelten, der Stolze nicht mehr herrschen, der
Missvergniigte nicht klagen; die Richter wiren
iiberfliissig, die Priester miissten Demut iiben,
die Rechtsverdreher hitten keine Kniffe mehr,
dem Ehrgeiz wire alle Nahrung entzogen und
der Hochmut wire verachtet. Der Krieger
diirfte nicht mehr morden, der Staatsmann
nicht mehr intriguieren, die Rache miisste
schweigen, die Wahrheit wiirde siegen, die
Menschheit wire ausgeschnt mit sich selbst




.__67_

und mit der Gottheit, und wiirde in ewigem
Frieden das Ziel der Unsterblichkeit erlangen,
die ohne die Liebe nur eine Phrase, ein Hirn-
gespinnst und ein Schulgezinke der Schrift-
gelehrten ist.

S. Du sichst mein Erstaunen. So unglaub-
lich deine Behauptung schien, so augenschein-
lich wahr ist sie bei ruhigem Nachdenken.
Vergieb mir, dass ich unbescheiden war, und
dass ich so oft, vom grossen Haufen verfiihrt,
dich mit den andern verdammt habe. Das
Gesetz der Liebe hast du gelehrt und keine
Horer gefunden. Sage mir, was du jetzt lehrst,
denn man nennt dich einen Lehrer?

A. Ich lehre den Menschen die Kunst, sich
untereinander zu vertragen.

S. Und was entsteht daraus?

A. Gutmiitige Heuchler, die sich Gewalt
anthun, ihre bésen Eigenschaften zu verbergen,
damit die andern gegen sie es auch so machen.

S. Dein Urteil ist schrecklich, aber nur zu
wahr. Du lisst mich die Menschen sehen, so
wie sie sind. Vertriglichkeit ist ihr Gesetz;
nicht aus Tugend, sondern aus Eigennutz, um
von andern das Gleiche verlangen zu konnen.
Die Menschen sind keine Tiger, keine Hyédnen

mehr; sie sind zu zahmen Haustieren geworden,
5.
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die, wenn auch mit heimlichem Ingrimme, doch
im Scheine des Friedens ihr dargereichtes Futter
verzehren, und ihres Leibes pflegen, als wire
dieser ihres Daseins Zweck und ihr héchstes
Gut. — Lass mich bei dir bleiben. Mbgen
dann die Menschen mich verdammen; von dir
will ich die Kunst zu lieben lernen, und wenn
du mich dann wiirdig findest, so filhre mich
noch hoher auf die Stufe der Weisheit, und
lass mich die Bestimmung der Menschheit und
meines Daseins finden. '

Er blieb bei Apollonius und wurde ein wiir-
diger Schiiler jener erhabenen Kunst, die von
vielen gesucht, von wenigen erkannt, und von
den meisten als Chimire verspottet wird.

Die Kunst zu lieben.

Jede Kunst hat zum Zweck, dass sie aus-
geiibt werde. Niemand wird sich der Miihe,
die die Erlernung einer Kunst erfordert, unter-
ziechen, wenn er nicht die Absicht hat, sie ins
Leben treten zu lassen. Keine Kunst gehort
dem Einzelnen; jede ist Eigentum der Mensch-
heit. Ja, in der Vereinzelung, in der Ab-
geschiedenheit kann keines ihrer Produkte er-
kannt werden, und nur durch Einwirkung auf
andere ist sie imstande, sich als Kunst zu




bewihren. Wenn Mitteilung und Einwirkung auf
andere der Zweck jeder Kunst ist, so kann sich
die Liebe, die héchste heilige Kunst des Men-
schen, auch nicht isolieren, sondern muss thitig
sein, an andern Menschen sich priifen und
bewidhren.

Nach dieser Ansicht wird freilich die Liebe
auf einen andern Standpunkt, als den gewdhn-
lichen, gestellt. Sie ist nicht nur ein Spiel des
Herzens, an dem man Ergoétzlichkeit findet,
sondern sie wird eine Pflicht, deren Erfiillung
oft Miihe, Aufopferung, Selbstiiberwindung und
festen Mut verlangt.

Dass bei jeder Kunstausbildung die Schule
oder Methode von grosser Wichtigkeit sei, hat
uns schon lingst die Erfahrung gezeigt; es ist
daher bei Erlernung einer jeden Kunst not-
wendig, deren Schule zu kennen, ihren Plan
zu ergriinden, und so das Wesentliche vom
Zufilligen, den Geist von der Form, den Inhalt
von der Schale zu unterscheiden.

Die Liebe ist eine geistige Kunst; das Geistige
aber lasst sich nicht in sich selbst, sondern nur
in seinen Wirkungen wahrnehmen. Darum ist
es unmoglich hier sichtbare Regeln oder Formen
zu geben. Aus diesem Grunde haben schon
die dltesten Weisen es fiir gut befunden, die
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Regeln der Baukunst als Grundlage fiir diese
Kunst zu gebrauchen. Die Anwendung hat
freilich grosse Schwierigkeiten; allein mit Eifer,
Mut und mit dem Segen von oben ist es schon
manchem gelungen, die Schule durchzumachen,
und sich zum vollendeten Kiinstler zu erheben.

Die hochste und schonste Aufgabe fiir die
dusserliche Baukunst ist die Erbauung eines
Tempels zur Verehrung Gottes, weil hierbei
nicht nur auf Bequemlichkeit und richtige Ein-
teilung der Verhiltnisse zu niitzlichen und augen-
blicklichen Zwecken, sondern auch auf das
Genmiit, auf die Stimmung, die das Ganze hervor-
bringen soll, Riicksicht genommen werden muss.
Nun ist aber die Liebe eine Baukunst, die aus
lebendigen Steinen, aus geistigem Material, einen
Tempel erbauen soll, wo alle Teile in der
héchsten Ubereinstimmung stehen.

Die Arbeiter in diesem Tempel sind wir
gelbst. Als lebendige Steine miissen wir uns
aber auch selbst bearbeiten. Der Plan ist von
dem grossen Baumeister entworfen ; nach diesem
miissen wir uns zurichten, damit wir, je nachdem
wir erfunden werden, in die Vor- oder Riickseite,
zu einem Gesimse oder Kapitil, zu einem Eck-
oder Schlussstein, zum Portal oder zu den
Stufen des Altars verwendet werden konnen.
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Einen neuen Grundstein diirfen und konnen wir
nicht legen; der ist vom Allmichtigen selbst
gelegt; er hat von Urbeginn an die Grosse und
Form bestimmt, und wir haben nichts zu thun,
als den Bau zu férdern, recht viele gut behauene
Steine herbeizuschaffen, damit bald das Gebidude
geschlossen werden und die Geisterwelt ihren
Triumph feiern kann.

Alle geistigen Krifte gehen von Gott aus
und kehren wieder zu ihm zuriick. Doch sie
kehren nicht so zuriick, wie sie ausgegangen
sind, sondern miissen vorher bearbeitet und zum
Bau tiichtig gemacht worden sein. Wodurch
kann dies geschehen? Dadurch, dass wir uns
in Ubereinstimmung setzen, mit den edleren
geistigen Kriften, damit wir nach Richtscheit,
Senkblei, Winkelmass und Bleiwage in die Linie
jener Vollendeten passen, die das Irdische be-
seitigt haben, und allein dem héheren einzigen
Zweck der Menschheit leben.

Zu diesem Ziel aber fiihrt uns allein die
Kraft der Liebe. Sie macht uns tauglich, in
alle Verhiltnisse zu passen, uns in alle Liicken
zu stellen; sie kann uns die Fihigkeit verleihen,
sogar als Ecksteine oder ale Sdulen, auf denen
der Tempelbau ruht, gebraucht zu werden.

Als Bausteine haben wir auch nicht das



— 72 —

Recht, irgend einen Stein zu verwerfen, oder
zu sagen: ,Wenn dieser oder jener in die Linie
kommt, in welcher ich stehe, so suche ich mir
einen andern Platz aus.* Richtet nicht, damit
ihr nicht gerichtet werdet. Mit welchem Mass
du ausgiebst, mit demselben wirst du empfangen.
Liebe ist das ewige Losungswort der Schopfung.
Sie ist die unverwesliche Kraft, die uns allein
zur Unsterblichkeit fiihrt. Sie ist die gottliche
Kunst, die uns in die Reihen der Heiligen setzt.
Sie macht uns zu Teilen jenes erhabenen Tem-
pels, in welchem Gott selbst der ewige Hohe-
priester ist. Liebe ist der allmichtige Geist,
der uns zu Kiinstlern und Kunstwerken zugleich
erhebt, und uns dadurch unsere ewige gottliche
Natur beurkundet.

Meine Briider! Wir sind Mitglieder dieser
heiligen Baugesellschaft. Wir sind aber nicht
sowohl Lehrer, als Mitarbeiter. Nicht nur in
Worten allein, sondern im Handeln, in Arbeit
und Thitigkeit muss unsere Liebe sich zeigen.
Dies ist es, was so manchen zuriickschreckt;
dies ist die Ursache, warum so mancher auf
dem schon begonnenen Wege stillsteht, weil
er alltigliche Verhiltnisse nicht besiegen kann,
weil Tragheit, Eitelkeit und sinnliche Liiste die
Schwingen seines Geistes lidhmen, weil Hoch-




mut, Zorn, Widerspruch, iible Laune, Wohl-
leben, Heuchelei, Selbstsucht, Ehrgeiz und das
ganze Heer egoistischer Triebe ihn dergestalt
umringen, dass er sein besseres Selbst gar nicht
zu finden vermag. Handeln, Arbeit ist unsere
Pflicht. Steine behauen, sie in vorgeschriebener
Form zum grossen Tempelbau zu liefern, ist
unsere unausgesetzte tigliche Arbeit. Darum
miissen wir alles, was uns auf unserer Kiinstler-
laufbahn stort, beseitigen, uns zuerst selbst
reinigen und bearbeiten; dann aber auf unsere
nichsten Umgebungen, auf Familienglieder, auf
Freunde, Verwandte und Nachbarn wirken, und
so tagtiglich den Kreis unserer Liebe erweitern,
bis er zuletzt die ganze Menschheit und endlich
die Gottheit selbst umfasst.

Diese Aussicht ist so unendlich, dass sie
auch den Mutigsten zuriickschrecken konnte;
allein in ijhrer Grosse selbst liegt eine Kraft,
die uns leicht iiber die vorkommenden Be-
schwerden hinwegfiihren kann. Nur der Anfang
ist schwer. Sich selbst als richtige Richtschnur
fir andere hinzustellen ist die so selten geloste
-Aufgabe; wer es aber dahin gebracht hat, dem
wird sich von selbst der Kreis erweitern, und
in dem Lichte, das von ihm ausgeht, wird er
erneute Stirke zu fernerer Thitigkeit finden.



Das grosste Hindernis ist der Eigennutz.
Wir meinen, wir diirfen und kénnen nicht lieben,
wenn wir nicht wieder geliebt werden. Wir
stehen in dem Wahne, dass, um zu lieben,
unser Herz bewegt und angezogen werden miisse.
Wir sind zwar immer bereit, unserm Hass zu
entsagen, aber da muss eine Vers6hnung voraus-
gehen, wir wollen uns bitten lassen, dann sind
wir mit Liebe und Freundschaft nicht unfreigebig.
Unsere Sinne miissen vorher gekitzelt werden;
dann soll der Geist als gefilliger Knecht nach-
folgen. Dabei bilden wir uns dann noch ein,
gutmiitig, verschnlich, ja sogar stark zu sein.
Wir gleichen dem Kinde, das seine Puppe zu
Boden witft, weil sie sein freundliches Nicken
nicht erwiedert.

Wir diirfen nicht hassen, auch wenn wir
nicht geliebt werden; wir diirfen den Feind
nicht hassen, auch wenn er unverschnlich ist.
Wer hasst, der wandert in der Finsternis; wir
aber wandeln im Licht. Mag mein Feind mich
hassen, ich liebe ihn; mag er mich verfolgen,
“ich segne ihn; mag er mich verderben, Gott
hat es zugelassen, ich darf ihn nicht richten.
Wer hasst, wandelt in der Finsternis; wer in der
Finsternis wandelt, ist ungliicklich, und wer bedatf
mehr der Liebe und Teilnahme als das Ungliick?



Habe ich mich selbst auf die Stufe gestelit,
auf der ich stehe? Bin ich selbst die Ursache,
weshalb ich hier, und nicht an seiner Stelle
stehe? Wer hat sich selbst gebildet? Wer
darf sich erheben und sagen: ,Ich bin durch
mich, der ich bin!“ Wire jener an meinem
utid ich an seinem Platze, wire er nicht wie
ich, und ich wie er? Wir kénnen nur danken,
verstummen, und uns der ewigen Fiigung unter-
werfen, aber nicht die Weisheit des Ewigen
meistern. Der Hass steht der Liebe entgegen
zur Priifung, die Liebe tritt dem Hass gegen-
iiber zur Belehrung; alles ist im Plan det ewigen
Weisheit enthalten. Was von Gott ausgegangen
ist, muss wieder zu seinem Urquell zuriick.
Kein Strahl des gottlichen Geistes darf verloren
gehen; iiberall und immer miissen wir thitig
seii und arbeiten. Dann erst, wenn der letzte
Stein in der ganzen Schépfung behauen und
geformt ist, kann der Tempelbau geschlossen
und der Triumphgesang der ewigen Liebe an-
gestimmt werden.
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Johannes.

Johannes! Dich suchen wir alle. Warum
finden dich nicht alle? Warum giebst du dich
so wenigen zu erkennen?

Es ist eine schlimme Zeit! Nach aussen
trachtet alles. Im Aussern sucht der Mensch
sein Heil und ahnet nicht, dass er dort sein
Leben zerstreut und seine urspriingliche Be-
stimmung verfehlt. Im Ausserlichen herrscht
die Leidenschaft und wirft den Menschen immer
weiter hinaus in die Reiche des Todes, wo
alles nur ein zerteiltes Leben und keine Spur
eines innern Zusammenhanges ist.

Was kann uns das Geteilte niitzen? Nichts
kann es uns frommen. Der zersplitterte Baum
bringt keine Friichte mehr, und doch wihnt
der Mensch, dass er, von Leidenschaften
zerrissen und geteilt, noch fortbestechen werde
in einem ewigen Jenseits. Nirgends aber finden
wir eine Berechtigung zu dieser Erwartung.
Nirgends ist es dargethan, dass der Mensch so
leichten Spieles sein Leben gewinnen kodnne
fiir kiinftige Zeiten und fiir die Ewigkeit. Oder
sollten uns in dieser Bezichung die Geister-
sehereien hysterischer Medien und Somnam-
biilen geniigen? Traut der Mensch, wenn es



sich um sein Lebensgliick handelt, dem Aus-
spruche eines Fieberkranken oder Triumenden?

Da wir in gewdhnlichen Dingen so vor-
sichtig sind, ist es nicht sondetbar, dass wir
uns, wenn es sich um die wichtigste Angelegen-
heit unseres Daseins, um die Frage um Leben
und Tod hdndelt, mit blossen Mirchen, Triume-
reien und Phantasien begniigen? Johannes ist
der Anfang des Kostbarsten, was wir haben,
der Anfang zum Leben, und doch wird die
Aufgabe so selten gelost, die er dem Menschen-
geschlechte beinahe aufdringt. Aber sein ewiges
unabénderliches Zeichen wird selten beriick-
sichtigt, und die Kraft seines Namens selten
gesucht; man geht an seinen lebendigen In-
halt, den er im lieblichsten Lichte zeigt, kalt
voriiber, und hofft in einem Buche oder in
einer Rede das Wesen zu finden.

Ein Wesen kann nur angedeutet, aber nicht
ausgesprochen werden. Die Liebe ist der Stern,
woraus das Leben fliesst; wer kann sie zer-
gliedern? Im Gefiihle wird sie lebendig und
der Verstand empfingt von ihr das Vermégen,
iiber sie nachzudenken; aber wer die Liebe
nicht fiihlt, kann nicht iiber sie urteilen, und
kein Ausdruck der Sprache ist imstande, ihr
Wesen zu ersetzen oder sich dazu zu erheben.
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Nicht nur iiber dein Zeichen sprechen sollen
wir, Siule Johannes, sondern es in uns selbst
wiederfinden und als Urelement der schwersten
aller Kiinste gebrauchen lernen, der kéniglichen
Kunst, in welcher ist Schonheit, Weisheit
" und Stirke.

Hier stehen wir an der Grenze eines neuen
Lebens, wo ein scheinbar willkiirliches Zeichen
sich zum Wesen erhebt, in welchem nicht nur
die Kraft etwas anzudeuten liegt, sondern welches
selbst Kraft ist, welches wirksam leuchtet und
alles durchdringt und besiegt, wenn wir es mit
wandelbaren Stoffen und zusammengesetzten
Dingen in den Kampf stellen. Die Sache liegt
nicht entfernt, sie ist nicht nur bei uns, son-
dern in uns, sonst wire sie nicht Lebensgesetz
und nicht Eigentum dessen, der sie gefunden
hat. Hierin steht diese Lehre mit allen welt-
lichen Lehren im Gegensatz, dass sie rein indi-
viduell ist und nur demjenigen angehort, der
sie erkannt hat.

Der Weise lebt nur sich, sich ganz allein.
Er muss sich geniigen, sich hebea und be-
festigen fiir Zeit und Ewigkeit, Der Profane
. geéhort der Welt und nie sich selbst; er schitzt
den Wert seines Lebens nur nach dem Urteil
anderer Menschen, und gewinnt niemals Zeit,
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an sich zu denken und in sich zu suchen.
Hier ist die Scheidewand zwischen den Beiden
Die Profanen bauen auf andere, der Weise nur
auf sich selbst.?)

Aber man wird einwenden: ,Dies ist ein
beschrinktes Los, nur sich selbst zu leben.
Der Mensch soll thitig sein; zuerst fiir andere,
dann fiir sich selbst.“

Dieses Urteil klingt gut, aber in Wahrheit
ist es nicht giiltig. Alles was ist, muss sein,
was es ist und kein anderes. Wer immerdar
nur in anderen lebt, geht endlich im Fiihlen
und Denken in andere iiber und verliert sich
selbst. Das ist das grosse Ubel der Welt, dass
sich die meisten verlieren, und diesen Verlust
durch Einfluss auf andere zu ersetzen trachten.
Wiirde jeder sich selbst geniigen, so wire ewiger
Friede auf der Erde, und die Anmassungen des
Stolzes, der Herrschsucht, des Neides und der
Unzufriedenheit wiirden nicht in stetem Kampfe
untereinander stehen.

1) Um dies nicht misszaverstehen, miissen wir zwischen
dem wahren Selbst, der Individualitit und dem Scheinselbst,
der Personlichkeit, unterscheiden. Der Weise lebt nicht
fiir sein Scheinwesen, sondern fiir sein wahres individuelles
Ich, Auch kann niemand aus eigenem wahren Selbstbewusst-
sein etwas fiir andere thun, solange er noch nicht sein Ich

in Wahrheit gefunden hat und zu diesem Selbstbewusstsein
gekommen ist.
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Das Zeichen auf der Siule ist nur das Merk-
mal des inneren Gehaltes. Im Innern ist das
wahre Licht, dorthin miissen wir gelangen, wenn
wir der Finsternis entgehen wollen. Wie kénnen
wir aber in das Innere kommen, wenn wir nach
aussen wandeln? Wie konnen wir uns selbst
gewinnen, wenn wir stets die andern im Auge
haben? Es heisst: ,Du sollst dein Licht nicht
unter den Scheffel stellen. Aber das Licht
muss erst in uns selbst Licht geworden sein,
dann wird es von selber leuchten. Das Licht
Johannis leuchtet ewig, aber im Grunde nur
ihm selber. Wir konnen ihn bloss zum Vorbild
nehmen, und, so wie er, das Lebenslicht in uns
entziinden.

* * *

Lasset uns untersuchen, ob sich der Geist
des Lebens in uns regt, oder ob wir noch auf
ungewissem Meere schwimmen. Regt sich der
Geist, so wollen wir uns des gefundenen Lebens
freuen; sind wir aber noch im Dunkeln, so
wollen wir der innersten Kraft in uns das Wort
geben, sie zu suchen und sie verstehen lernen.
Wir suchen das Licht, und dieses Licht ist das
Leben. Wenn wir dieses Licht nicht kennen,
so leuchtet es noch im Finstern ohne Erfolg
und ohne begriffen zu sein. Ist es aber erkannt,
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so wird es heller Tag in uns und um uns her,
weil wir dann alles in seinem urspriinglichen
Wesen erblicken.

An dieses Licht, an dieses Leben, an unser
eigenes Licht und Leben sind wir gewiesen,
um alle Krifte der Natur kennen zu lernen.
Dieses Leben ist unser Fiihrer, unsere Leuchte
ist Johannes. Diesem Lichte, wenn wir es auch
noch nicht erkannt haben, wollen wir geloben,
in Zukunft nicht linger trige zu sein, sondern
unsere Heimat zu suchen, uns mit dem Gott-
lichen in uns zu verbinden, und so in ihm
gliicklich und frei zu werden. Dies ist das
Beginnen eines neuen Lebens, welches das
Ziel aller derjenigen sein soll, die sich dem
leichtsinnigen Treiben der Welt entzichen, wo
alles wie Schilfrohr im Winde schwankt, und
wo sich jeder von jedem falschen Lichte locken
lisst, das seine Eitelkeit erregt. Fort mit dem
kindischen Spiele der Menschen, die stets ihre
Puppen wechseln, um sie aufs neue zu be-
kleiden. Was nicht bleibend ist und nicht in
Urkriften Bestand hat, ist kein Ziel fiir Mdnner,
die sich das Unvergingliche zum Ziel ihrer
Thitigkeit gesetzt haben.

Unser Leben ist es, das wir suchen in seinen

geheimsten Quellen. Unser Ich zu finden im
Lichtstrahlen vom Orient. IL 6
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innersten Mark unseres Fiihlens und Denkens
ist die Aufgabe, die Johannes uns giebt, wozu
er das erste und sicherste Mittel auf seine Siule
gezeichnet hat. Dies wollen wir uns tief ein-
prigen, damit es nie unser Gedichtnis verlasse.
Dann mag die Welt mit ihren Schwirmereien
kommen, wir werden sicher vor jeder Ver-
wirrung sein.

Zwei Welten giebt es, eine innere und eine
jussere. Die innere gehort dem Meister, der
dusseren gebietet der Zufall. Die innere Welt
ist dauernd, weil sie sich im Streben nach innen
immer mehr befestigt; die dussere vergeht, weil
sie sich immer mehr von ihrem Centrum, ihrer
Kraft, entfernt und am Ende verfliegt. In uns
ist der Richter; aber nicht, wie die Profanen
meinen, in Vernunftschliissen und Folgerungen,
sondern so wie er sich zeigt, in Kraft und Wir-
kung, uns zum Gedeihen oder Verderben. Im
innersten Punkte des Lebens, wohin keine
Schule dringt, hat dieser Richter seinen Thron,
und was er spricht, das geschieht.

% *
%

Wo ich hinblicke ist Leben, weil alles nur
Eines ist. Das Allleben herrscht in der ganzen
Natur wie im Einzelnen. Wie das Ganze ist,
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so ist das Einzelne, nur mit dem Unterschiede,
dass das Ganze sich nie von seinem Urzustand
entfernt, wihrend das Einzelne eine kiinstliche
Welt im Kleinen ist. Das Ganze kann im
Urzustande bestehen, das Einzelne nicht. Berge,
Thiler, Linder und Meere sind fiir das Ganze
kaum bemerkbare Dinge; fiir das Geschopf
aber sind die Erde, der weite Himmel, der
Kampf der Elemente, die Sterne und ihre Be-
wegungen unergriindliche Tiefen voller Wunder.

Wenn sich die Menschennatur zur Gestal-
tung in sich selbst erhebt, dann erst fingt sie
wahrhaftig zu denken an. Der Gedanke ist das
Hochste im ewigen Raum und in der Zeit.
Der Mensch erhilt ihn vom Ganzen, und wie
er seiner Natur nach viel feiner ist als die Natur
des Ganzen, so ist er es auch in seiner Denkkraft.
Die menschliche Natur kann sich infolge ihrer
Beschrinktheit die kolossale Denkweise des
Universums nicht vorstellen, aber ein Gleichnis
zeigt, dass die Grosse die Genauigkeit der Wir-
kung nicht aufhebt; denn der Lauf der Sterne
zeigt Stunden, Minuten und Sekunden ebenso
richtig wie eine Taschenuhr.

Das Ganze hat alles in sich, was der Mensch
hat, sonst konnte er es nicht haben. Vom

Ganzen empfingt er es. Er ist im Kleinen, was
6*
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das Ganze im Grossen ist. Der Mensch in seinen
Kriften ist ein Bild des Ganzen. Dieses in sich
zu erkennen, alle Triebfedern seines Fiihlens
und Denkens ins Bewusstsein zu bringen, ist
Nachahmung Gottes, ist gottliche Thitigkeit,
ist Wirkung und Vollbringen nach unabinder-
lichen Gesetzen und bringt uns dem ewigen
Gedanken, der die ganze Schopfung ebenso
lenkt, wie wir unsern Korper regieren, immer
niher. Wer auf dieser Stufe steht, ist ein wahr-
haftiges Bild Gottes und Gottessohn; er lebt
im Geiste und bleibt durch den Geist im Ganzen
(im Vater) fiir Zeit und Ewigkeit.

Aber nun entsteht die wichtigste aller Fra-
gen: ,Wenn das Geschopf das Ganze in sich
erkannt hat, 16st es sich dann in diesem auf,
oder besteht es als Einzelnes auch in der Ewig-
keit fort?“

Dass alles, was da ist, in seinen Elementar-
kriften fortbestehen muss, ist ebenso sicher,
als dass Etwas ‘niemals zu Nichts werden kann;
aber der Fortbestand als ein einzelnes, vom
Ganzen verschiedenes Ich, ist nur denkbar,
solange dasselbe als Geschépf fortbesteht, mit
eigenen Kriften und Wahrnehmungen. Wenn
wir nicht denken kénnen, so haben wir das
Leben noch nicht vollstindig, und um zu



_85._

denken, miissen wir erst empfinden lernen. Es
giebt keine Vorstellung, die sich nicht auf etwas
Korperliches bezége, so sehr auch die speku-
lative Philosophie sich Miihe giebt, etwas Un-
korperliches sich vorzustellen. Was sich nicht
sehen, fiilhlen und horen ldsst, ist fiir uns nicht
vorhanden, und darum verliert sich die speku-
lative Philosophie auch in Nichts.?)

Kérperlich muss alles sein, was sich empfin-
den ldsst, und nur das Korperliche kann
Empfindungen haben. Das Korperleben kann
fir den Menschen niemals niemals aufhéren,
wenn er nicht sein Ich verlieren soll. Was aber
ist das fiir ein K6rper, der ihn in die Ewigkeit
trigt?

Hier fingt eine neue Welt, eine neue Lehre
an. Der Mensch als vollkommenstes Geschopf
reisst sich los vom Ganzen, bleibt aber deanoch
im Ganzen und das Ganze in ihm. Darum ist
er im verjiingten Massstabe vollkommen wie

1) Die spekulative Philosophie bewegt sich im Reiche
der Vorstellungen; die Theosophie ist die Erkenntnis des
Ewigen in sich selbst. Der Mensch ist in seinem Wesen
zweipolig, ewig und verginglich, Schipfer und auch Ge-
schopf, unpersdnlich und geistig an dem einen Pole, per-
sénlich und materiell am andern. So erzeugt er bestindig
sich selbst,
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das Ganze, und bleibt in ewiger Ubereinstim-
mung mit ihm. Er hort (als Mensch) niemals
auf, ein Geschopf zu sein. Er geht zu immer
neuen Verwandlungen iiber, bis er den letzten
Zustand erringt und den Tod besiegt. Er
bereitet sich immer vollkommenere Hiillen oder
Korper, die er aus dem Leibe, in dem er ge-
rade wohnt, herauszieht und zu héheren Ver-
richtungen baut.?)

Das Herausziehen eines solchen neuen Leibes
ist der Zweck unseres Lebens, die eigentliche
Thitigkeit unseres Verstandes und unserer Ver-
nunft, indem diese zecugend den Kérper durch-
dringen und eine neue Geburt bereiten. Diese
neue Geburt ist aber kein blosses Wissen; sie
entwickelt sich zu einem neuen Leib, den wir
filhlen, héren und sehen. Er tritt aus dem
innersten Punkte unseres Lebens hervor und
bewegt sich in alphabetischen Schwingungen,
aus denen ein freies Wissen, ein siegreiches
Wirken entspringt.

Ohne Korper, ohne Absonderung vom
Ganzen durch einen Leib in gegebenen Um-
rissen, ist kein Ich moglich. Der Mensch hat

1) Diese Hiillen sind in Sankaracharyas ,Tattwa,
Bodha“ beschrieben.
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daher, wenn der neue Leib ins Leben tritt,
zwei Iche, das alte und das neue. Nun ist
seine Aufgabe, das alte dem neuen so unter-
zuordnen, dass das erste verschwindet und das
andere allein in ihm fiihlt, denkt und be-
schliesst.

Wir sehen hieraus, dass es fiir den Menschen
ein positives Naturgesetz giebt, welches ihm
zeigt, warum und wozu er freien Willen besitzt.
Er soll sich mit diesen Kriften einen voll-
kommeneren Leib erzeugen, der iiber allem
Leiden erhaben ist. Seine Geistesfreiheit ist
nicht dazu da, um tierischen Bediirfnissen allein
zu leben. Dazu waren solche géttliche Ein-
richtungen nicht nétig. Der niedrigste Wurm
kann sich nihren und seine Gattung fortpflanzen;
freie Eigenschaften, Erkenntnis und Wille,
miissen iiber dem Augenblick stehen und in
die Ewigkeit schauen.

Mensch! du bist fiir die Ewigkeit da. Siule
Johannis! Du zeigst uns ein ewiges Licht, das
fir uns immerfort leuchtet, solange wir unsern
Blick darauf wenden. Wir sind berufen zur
Erkenntnis zu dringen, in welcher das Zeugungs-
mittel ist fiir neue Gestalten, die unzerstérbar
tiber die Zeit sich erheben.



— 88 —

Pythagoras.
Buchstaben und deren okkulte
Bedeutung.

Der Name Pythagoras ist auf allen Schulen
bekannt; sein Leben aber und seine Lehre sind
der Welt ein Geheimnis, so sehr sie sich auch
abmiiht, den Lehrbegriff seines Zahlensystems
zu ergriinden.’) Es ist auch hier nicht unsere
Absicht, die ganze Tiefe seines Lehrgebiudes
zu untersuchen, sondern nur auf ihn selbst, als
auf einen Mann aufmerksam zu machen, der
die grosste Griindlichkeit in der koniglichen
Kunst (Radscha-Yoga) besass. Als Beweis, wie
hoch er in seiner Sphire stand, mag der
Umtand dienen, dass sein Name die Grund-
elemente aller seiner Erkenntnisse und Hand-
lungen enthilt. Er wurde, was er war, durch
sich selbst, durch sein, sich selbst zur Aufgabe
gesetztes Wort.

Um hieriiber eine deutlichere Erklirung zu
geben, wollen wir eine Skizze der Priifungen,
denen er die Suchenden unterwarf, und die

1) Die Welt kann denselben auch nicht ergriinden,
solange sie Buchstaben und Zahlen nur als #usserliche
Zeichen und Symbole und nicht als dem Menschen an-
gehorende innerliche Wesenheiten erkennt.




Enthiillung einiger Grundsymbole, die er bei
seinen Aufnahmen gebrauchte, anfiihren.

* *
%*

Ein Edler von Syrakus meldete sich zur
Aufnahme in den Orden, und wurde vor Pytha-
goras gebracht. Dieser betrachtete ihn vom
Kopf bis zu den Fiissen und fragte: ,Was
suchst du hier?“

Edler. Pythagoras.

Pythagoras. Suchst du den Namen oder
den Mann?

Edl. Ich suche den Mann. Den Namen
kenne ich schon.

Pyth. Wenn du den Namen kennst, so
hast du schon alles, was du wiinschest. Wer
den Namen kennt, der kennt auch den Mann,
weil dieser aus jenem hervorgeht.

Edl. Dies ist mir unverstindlich. Der Name
geh6rt dem Manne, nicht aber der Mann dem
Namen.

Pyth. Diese Verschiedenheit der Ansichten
trennt uns. Entferne die Scheidewand, die
zwischen uns steht, dann wirst du Pythagoras
kennen lernen.

Er winkte. Der Aufseher, begleitet von
einigen Briidern, trat in- das Zimmer; Pytha-
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goras aber entfernte sich. Der Fremde sah
betroffen umher und frug: ,Was wollt ihr hier?“

Der Aufseher antwortete: ,Dich zu Pytha-
goras fijhren.“

»War denn dieser Mensch nicht Pythagoras?*

»Er war es,“ sprach der Aufseher. ,Aber
da du noch nicht richtig sehen kannst, so sahst
du nur sein Kleid.“

Sie fiihrten ihn in ein rundes Gemach, das
von einer einzigen Offnung erleuchtet wurde.
In der Mitte desselben stand eine runde Siule,
auf deren Lichtseite der Buchstabe P gezeich-
net war.

wDies ist Pythagoras, wie du ihn sahest,“
sagte der Aufseher. ,Auf dem Aussenteile
steht das P geschrieben, die andern Buchstaben
sind im Innern. Suche sie dort in ihrer Kraft,
dann kennst du sowohl den Maan, als auch
den Namen.“

,Wiel“ rief der Edle aus. ,Wire dies
alles, was ich von euch erfahren konnte? Ich
habe erwartet, dass ihr mich in eure Geheim-
nisse einweihen, mich auf die Probe stellen
wiirdet?¥

Der Aufseher hiess ihn warten und ging
fort, kam aber bald wieder zuriick und iiber-
reichte ihm eine Miinze, auf welcher die im



— 91 —

Zimmer stechende Siule nebst Inschrift ein-
geprigt war, und sprach:

nDies sendet dir Pythagoras. Wenn es
dein Ermnst bleibt, ihn kennen zu lernen, so
betrachte es tiglich und komme in einem Jahre
wieder.“

Der Edle ging nach Hause und betrachtete
die Miinze von allen Seiten, in der Erwartung,
irgend eine geheime Inschrift darauf zu ent-
decken, fand aber nichts. ,Diese Menschen,“
sprach er zu sich selbst, ,sind entweder Be-
triiger, oder sie wissen Dinge, von denen die
gewohnlichen Gelehrten keine Ahnung haben.
Ich will die Aufgabe befolgen. Werde ich
betrogen, so bin ich um eine Erfahrung reicher;
ist etwas Gutes dahinter, so wird es sich zeigen.

Als das Jahr voriiber war, kam er wieder
zu Pythagoras, und sprach zu ihm:

pDiesmal suche ich deine Erkenntnisse.“

»Auf welchen Wegen?“ frug Pythagoras.

»Auf denen, die du gegangen.*

n,Kannst du meine Wege gehen?*

nZeige sie mir.“

sMeine Wege sind mein Name,“ sprach
Pythagoras.

p,Das fasse ich nicht,“ antwortete der
Edle.
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sWenn du es fassen kénntest, so wirest du
am Ziele.“

pEnthiille mir diéses Ritsel.“

»Nur die Gotter vermégen es. Der Name
ist nur der Schliissel zum Tempel der Ewig-
keit.“

nWo ist dieser Tempel?“

wDer Name hat seine Wurzeln in ihm. Suche
sie auf, dann bist du im Tempel.“

* *
*

Nun fand eine férmliche Aufnahme statt.
Man fijhrte ihn wieder vor eine Siule, die der
ersten ganz dhnlich war, und als er seine ganze
Aufmerksamkeit darauf richtete, o6ffnete sich
das P nach unten und oben und liess ihn in
eine Art von Gewdlbe schauen, das mit einem
hellschimmernden T erleuchtet war. Man frug
ihn, ob er erkenne, was er seche. Er bejahte es.

»Du hast das zweite Licht auf dem Wege
nach dem Tempel gesehen,“ sprach Pythagoras.
nLerne es in dir selbst erkennen; iibe es, damit
du reif werdest, das Allerinnerste zu betreten.
Von jetzt an bist du durch Bande des Lebens
an uns gekniipft. Werde deinen Verpflichtungen
nicht ungetreu, und die ewige Wahrheit wird
dein Lohn sein.“



Der Edle zog sich zuriick, um sich zu sam-
meln. Lange gewann er die Ruhe nicht, die
zur innerlichen Betrachtung nétig ist, aber er
war fest entschlossen mit sich selbst ins Reine
zu kommen, und dann die ihm zuteil gewordene
Aufgabe ernstlich zu iiben. Endlich fing er an,
das P und das T von allen Seiten zu betrach-
ten; aber jedesmal, wenn er auf einer sichern
Spur zu sein glaubte, trat wieder ein Heer von
Zweifeln gegen ihn auf. Er sprach eines Tages
mit dem Aufseher dariiber und frug:

»Weshalb nennt ihr die zwei ersten Mittel-
laute im Namen des Meisters Lichter?“

s Weil sie es sind,“ antwortete jener.

»Ich kann sie nicht als Lichter, sondern
héchstens als Mittel, um Licht hervorzubringen,
erkennen. Buchstaben sind zufillige Teile von
Worten und Ausdriicken, in denen Begriffe
enthalten sind.“

»Wenn wir die Sprache nur als ein Gedanken-
register betrachten, so magst du Recht haben.
Wenn sie aber mehr ist als das, und in ihren
Elementen, den Buchstaben, die eigentliche
Kraft enthalten ist, und alle Urkrifte in ihrer
Einfachheit am sichersten wirken und das Ver-
hiltnis kund thun, in welchem sie unter sich



selbst und zu andern Dingen stehen, so sind
sie Wesenheiten, die unabinderlich sind.“

pDies scheint mir unbegreiflich. Wie konn-
ten Buchstaben mehr Krifte haben als Be-
griffe?«

» Weil sie elementarisch einfach sind. Kannst
du P denken, und womit denkst du es?“

»lch muss es mit den Lippen belauschen.
Das T denke ich mit der Zunge.“

nKannst du das P mit der Zunge oder das
T mit den Lippen denken?“

»Nein! Dies ist mir unméglich.“

pKannst du das P in deinem Korper
denken?“

»Nein!®

pVersuche es auf deinem Koérper zu
denken.“

»Wirklich! Ich empfinde es da zwar leise,
aber doch deutlich.“

,und das T?¢

»Ich fiihle 'es im Innern des Korpers.“

n,Oomit fiihlst du schon Elementarkrifte der
Sprache,“ sagte der Aufseher. ,Verfolge diese
Spuren und du wirst finden, dass in diesen
Elementen mehr enthalten ist, als die Phantasie
sich trdumen lisst, oder der Intellekt sich vor-
stellen kann. Die Gottheit kann zwar, vermoge



ihrer Weisheit, nach unsern Begriffen sich rich-
ten, aber am reinsten giebt sie sich kund in
den elementarischen Eigenschaften der Sprachen,
und diese Eigenschaften bleiben dieselben in
allen Sprachen, unter allen Nationen, zu allen
Zeiten, in allen Sphiren und in alle Ewig-
keit.“

,Du erdffnest mir eine neue Welt, in der
mir schwindelt,* sprach der Edle. ,Ich habe
Geduld, und will mir Miihe geben, in das
Wesen dieser Lehre einzudringen.“

% *
*

Er hielt Wort. Nach einem Jahre wurde
er fahig das dritte Licht zu schauen. Pytha-
goras iibernahm selbst den Vorsitz bei der
Enthiillung. Als am Schlusse der Handlung
die Siule sich offnete, das P sich teilte und
das T schimmerte, zeigte sich noch eine andere
Offnung, in welcher das G gleich dem Morgen-
stern leuchtete, und Pythagoras sprach:

wDort ist der Mittelpunkt. Dort ist die
Kraft, in welcher der Schépfer sein héchstes
Ziel erreichte, indem er das Geschopf in iiber-
einstimmender Erkenntnis mit sich selber ver-
band, und den Menschen der Unsterblichkeit
fahig machte. Nicht in wandelbaren Stoffen,
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sondern im Namen selbst ist das Leben; darum
haltet fest an ihm, damit wir durch ihn
vereinigt bleiben in Erkenntnis und Liebe fiir
Zeit und Ewigkeit.“

Pythagoras nahm sich jetzt des neuen Schii-
lers an. Er enthiillte ihm bald die zwei wirk-
samen Lichter R und S, machte ihn bekannt
mit dem System seiner Naturzahlen und er-
6finete ihm dadurch die vier Quellen des Lebens,
die ewig aus dem Urstrom fliessen.?)

1) Nach der Lehre der okkulten Wissenschaft hat jedes
Ding seiner Natur gemiiss seinen bestimmten Namen, Zahl
und Gewicht. Demgemiss sind auch alle Zahlen, Worte,
okkulten oder kirchlichen Zeremonien, die aus dem Wesen
der Sache, die sie vorstellen, hervorgehen, nicht wesenlos
und nicht willkiirlich erfunden, sondern es ist in ihnen selbst .
das Wesen der Kriifte, welche sic darstellen, enthalten.
Dieses Wesen wird aber nur denjenigen offenbar, welche
selbst in dasselbe eindringen. Hierdurch werden die darin
enthaltenen Eigenschaften im Menschen selbst zu lebendigen
Kriften. Die Kopfgelehrten und Theoretiker streiten sich
um die Bedeutung der Dinge, der praktische Okkultist oder
wirkliche Christ erfasst das Wesen der Sache mit seinem
Herzen und macht es dadurch zu seinem Eigentum. Siehe:
F. Hartmann, ,Die Symbole der Bibel und der Kirche.“
Leipzig 1899. ’



Der Grundstein des Freimaurertums.
Frage: ,Was bist du in der Freimaurerei?“
Antwort: ,Ein Siegeszeichen.“

Ja, ein Siegeszeichen! Dieses Zeichen muss
uns den Eingang offnen in den Tempel; es
muss siegend das Heer der Feinde durch-
dringen, die uns den Eintritt wehren. Welches
aber ist das Zeichen, das hier gemeint ist?
Es ist das Zeichen, das auf der Lehrlingssiule
steht; dieses ganz allein, ohne alle Ubergriffe,
ohne alle andere Bedeutung, als was es selber
ist, kurzgesagt, es ist das

”Iu.

Dieses, im innersten Werk des Lebens aus-
gesprochene, im Innern des Herzens und in
allen Teilen des Leibes empfundene I,?) ist die
alles durchdringende Kraft, der kein Feind
widerstehen und die kein Hindernis aufhalten
kann.?)

»Oage mir den ersten Buchstaben, dann will
ich den zweiten sagen,“ so lautet die Formel
in unserem Ritual. Dort steht der erste Buch-
stabe! Nimm ihn auf-in dich, dann wirst du

1) Ich.
%) Das wahre Selbstbewusstsein, der Herzensglaube,
das geistige Leben,
Lichtstrahlen vom Orient, II. 7




die Fiahigkeit erlangen, auch den zweiten und
noch mehrere zu sagen.

Dass hier nicht das nur mit dem Munde
Ausgesprochene gemeint sei, versteht sich von
selber; denn die Worte des Mundes sind nur
der Widerhall der innern Worte, die der Meister
im Tempel spricht; im Widerhall aber ist keine
Kraft mehr, und er dient hoéchstens dazu, den
Blinden im Irrgarten zu warnen, dass er sich
nicht an jedem Baume stosst.

Hier sind wir an dem Punkte, wo fast alle
straucheln, wo es sich darum handelt, die Frei-
maurerei in jhrem wahren Wesen zu erkennen.
Wer an der iusseren Form hingen bleibt,
schwankt im Finstern und kann die Wahrheit
nicht erkennen, selbst wenn er im Besitz der
Diplome aller freimaurerischen Grade wire.
Nur wer dieses Zeichen in sich aufnimmt, es
im Gegensatz vom Lauten, im Allerstillsten hért
und empfindet, der wird erleuchtet werden vom
Glanz des Lebens und sein Geschick erkennen
im reinsten Lichte der Wahrheit.

Was ist Erkennen? Ein reines Denken.

Was ist reines Denken? Reines Empfinden
und dessen Schauung.

Nicht den Gegenstand der Empfindung zer-
gliedert das reine Denken, sondern den Ein-



druck, den der Gegenstand auf uns macht.
Die Zergliederung des Gegenstandes fiihrt zu
Irrtiimern; unser Gefiihl betriigt uns nie. Durch
die Untersuchung des Gegenstandes ausser uns
zersplittert sich die Kraft und verliert sich leicht
im Fremden; in der Untersuchung der eigenen
Krifte stirkt sich der Mensch, und kann es,
wenn er sich daran gewdhnt, alles aus sich
selbst zu schopfen, zur Erlangung magischer
Krifte bringen.

Im Innern ist das Lebeg, im Mittelpunkte
des Kreises ist sein lammender Stern. Nach
aussen verdiinnt es sich, und je weiter die
Kreise sich vom Mittelpunkte entfernen, um so
schwicher dussert sich seine Wirkungskraft.

Innerstes Werk der Seele! Von dir geht
alles Leben aus. Mittelpunkt der Siule, wohin
von allen Seiten, von unten und von oben die
Strahlen sich vereinigen; du bist die Quelle,
aus welcher Weisheit, Stirke und Schénheit
fliessen. Heiliger Mittelpunkt! Nimm uns auf
in dich, dass wir durch dich das erste Zeichen
empfinden, und in deiner ewigen Fiille die
Stimme der Wahrheit vernehmen lernen.

Geh’ in dich!

Geh’ in dich! Herrliche Lehre, die wir

von unsern Voreltern empfangen, und die der
7*
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Mensch in allen Angelegenheiten als die beste
erkannt hat. Geh’ in dich. Dort findest du
dich selber und mit dir alles. Geh’ in dich!
lehrt die Mutter das Kind, der Vater den Sohn,
der Lehrer den Schiiler.

Geh’ in dich! lehrt der Weise den Jiinger;
in dir allein ist Wahrheit und Leben, woraus
Freiheit und héhere Erkenntnis fliesst.

Komm’ in mich! Komm’ in meinen
Tempel! spricht der Geist, damit du in mir
dich selber erblickst und die Wege kennen
lernst, die du in dir selber zu gehen hast, um
zu dir selber zu kommen.

Komm’ in mich! ruft dein Inneres dir zu.
Ich bin das Ich, nicht du! Du bist eine meiner
Umbhiillungen. Warum lebst du der Schale
ganz? Gilt dir das Kleid mehr als der Herr?

Komm’ in mich! ruft die ganze Natur.
In mir, in meinem Innersten ist der wirkende
Funke. Was du erblickst bin nicht ich; es ist
nur die Bekleidung; unter dieser ist der em-
pfangende Geist, die lebendige Zeugung, die
sich selber gebirend immer wieder erneut.

Komm’ in mich! ruft Gott. Ich bin das
Licht, die Gewalt und das ewig regierende
Wort. Ich bin es allein, aus dem alles Leben
fliesst. Komm’ in mich, zur Quelle. Willst
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du immerdar am Saume meines Kleides spielen
und niemals mich selber erkennen?

Geh’ in dich! ruft das gottliche Wort. In
dir nur kann ich mich offenbaren und dich mit
immer neuen Erkenntnissen bereichern. Nach
aussen bist du roh, bist Rinde zum Schutze
gegen die Elemente und Stiirme der Welt; in
dir sind reinere Sinne, die den Hauch meiner
Rede verstehen. R

Geht in euch! ruf’ ich euch zu. Bedenkt,
dass in euch selbst alles enthalten ist. Warum
entfernt ihr euch stets von euch selbst? Warum
sucht ihr Gliick, Ruhe und Frieden ausser dem
Kreise eures Ichs?

Nur in euch selbst ist der Friede; nur in
euch selbst ist fiir euch die Wahrheit zu finden.
Befriedigung ist nur diejenige, welche dem
Innern entspringt. Darum geht in euch! Dann
gewinnt ihr das Wort, das euch fiihrt und lehrt
und erhebt, und euch die Krone der Unsterb-
lichkeit verleiht.

Mysterien.

Es giebt grosse und heilige Mysterien, aber
sie lassen sich nicht dusserlich entdecken, son-
dern bleiben verborgen, bis man sie innerlich
sucht. Viele suchen sie, aber sie ‘haben den
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Mut und den Glauben nicht. Ohne Mut lisst
sich nichts Vollkommenes erringen, und ohne
den Glauben giebt sich niemand die Miihe dazu.
Wer an Gott oder ein héheres Dasein glaubt,
der glaubt an Mysterien, weil das Wesen Gottes
das grosste Geheimnis ist, und niemand ein
~ hoheres Bewusstsein kennt, wenn er es nicht
hat. Wer eine wahrhaft religiose Empfindung
hat und die Gebote seiner Religion achtet, der
glaubt an Mysterien, weil jedes religise System
sich auf Mysterien griindet, deren Enthiillung
die Anfgabe eines jeden seiner Bekenner ist.
Die positiven Religionssysteme stehen voll-
endet da, wie ein Gesetz in der Natur. Sie
horen auf, Mysterien zu sein, weil die Gewohn-
heit und der blinde Glaube sie so mit dem
Menschen vereinigt, dass ihre Lehren in seine
Natur iibergehen und einen Teil seines Ichs
bilden. Vielen aber reicht der blinde Glaube
nicht hin. Sie wollen intellektuelle Erkenntnis,
und somit schaffen sie sich selbst einen Gott,
so gross und riesenhaft als ihre erhitzte Phan-
tasie ihn ausbriiten kann. Aber je grosser sie
sich denselben machen und denken, desto mehr
entfernen sie sich von Gott, und am Ende ist
Gott und Himmel fiir sie eine fremde Welt,
wohin zu gelangen fiir 'sie eine Unmoglichkeit



wird. Da miissen sie nun, da sie das Ganze
ihrer Gottheit nicht mehr fassen konnen, Eigen-
schaften von ihr aufsuchen, die ihnen nidher
sind, und so eine Stufenleiter bilden, auf welcher
sie von den Teilen zum Ganzen aufsteigen
konnen.

Dies ist das eigentliche Feld der Mysterien.
Gotteserkenntnis in seinen Eigenschaften ist der
Zweck alles menschlichen Strebens. Die Uber-
ginge vom Menschen zu Gott, vom Geschépfe
zum Schéopfer, sind die Grundlage alles Wissens,
aller Bildung und Wohlfahrt, und es solite
Gesetz jedes Landes sein, den Forschern in den
Mysterien ein Asyl zu geben, wo sie ungehin-
dert von Vorurteil und Aberglauben die Resul-
tate ihrer Forschungen niederlegen und zum
Besten der Menschheit aufbewahren konnten.

Indien und Agypten, Griechenland und Rom
hatten ihre Mysterien und Lehranstalten zur
Erweckung des geistigen Lebens, und Pytha-
goras hatte nichts Geringeres im Sinne, als
nach und nach alle Herrscher in seinen Bund
zu ziehen, um auf diese Weise eine unmittel-
bare Herrschaft Gottes durch das Wort in ganz
Europa einzufiilhren. Kaisern und Grossen war
es Ehrensache, Mitglied der eleusmlschen My-
sterien zu sein.
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Zur Zeit des Verfalles des romischen Kaiser-
tums und der darauf folgenden Religions-
verfolgungen, Voilkerwanderungen und Kriege
schien alles innerliche Leben verdringt zu sein,
und die Mysterien wurden nicht mehr erkannt;
aber aus dem Schutte dieser Verwiistung erhob
sich, wie von unsichtbarer Hand gebaut, der
Tempel der Freimaurerei, mit den reinsten
Symbolen ausgestattet. Eine Anzahl der vor-
ziiglichsten Mitglieder verband sich unter dem
Namen ,Rosenkreuzer“. Dieser Bund fiihrte
seine Jiinger zu einer Hohe von geistiger Er-
kenntnis und innerer Freiheit, so dass es schien,
als wolle ein neues goldenes Zeitalter erscheinen.
Die Hauptmitglieder waren Philosophen, Theo-
logen, Arzte, Chemiker, Baumeister, Dichter,
Maler und Bildhauer. Die Philosophie war unter
ihnen reine Gotteserkenntnis (Theosophie), und
die Wissenschaft hat ihnen vieles zu danken.
Theologen, Kiinstler und Gelehrte hatten nur
den einen Zweck, die Herrlichkeit Gottes durch
das Licht seines Geistes in der Natur kennen
zu lernen, und sie verbreiteten sich iiber alle
Zweige des Wissens und Konnens, so wie die
Umstinde und ihre Naturanlagen es erlaubten.

Die Gesellschaft zihlte die reichsten und an-
gesehensten Leute in Europa unter ihre Mitglie-
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der, weshalb ihr auch reichliche dusserliche Mittel
zu Gebote standen, so dass die Welt in den
Glauben verfiel, die Rosenkreuzer besissen das
Geheimnis, Gold zu machen, und beschiftigten
sich hauptsichlich mit dessen Verfertigung.
Nun dringten sich Betriiger in den Orden
ein, um hinter dieses Geheimnis zu kommen.
Sie hielten dasjenige fiir materielles Gold,
worunter die Eingeweihten nur den letzten voll-
kommenen Zustand des menschlichen Wesens
verstanden. Filscher, Schatzgriber und Geister-
beschworer (Spiritisten) traten unter der Maske

dieser erhabenen Bundesgenossen auf und er-

fillten die Linder mit ihrem Unfug, so dass
endlich die wahre Gesellschaft sich in die Ver-
borgenheit zuriickzog. Goethe, Stilling, Herder
gehorten diesem Bunde noch am Ende des
vorigen Jahrhunderts an.

Die Rosenkreuzer sind von der Oberfliche
verschwunden, aber die Mysterien sind in uns
selbst; des Menschen Bestimmung ist das innere
Leben zu suchen. Die Frucht des Menschen
ist sein inneres Leben, alle andern Lebens-
zweige sind nur Aste, Blitter und Waurzeln.
Jeder Mensch hat seinen Familien- oder Be-

. kanntenkreis. Er leuchte diesen voran. Er

mache sie aufmerksam auf die erhabene
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Bestimmung des Menschen, fiihre sie durch die
Labyrinthe des Lebens, zeige ihnen durch die
Kraft des Lichtes und des Wortes die Wege
dazu. Dann hat er seine Pflicht erfiillt; dann
werden ihm auch des Lebens Geheimnisse klar.
Die Gotteserkenntnis gehért keiner beson-
deren Nationalitit oder Schule an. Der wahrhaft
Eingeweihte ist als solcher kein Deutscher,
Indier, Englinder oder Franzose, er ist Mensch.
Dies ist freilich der héchste Punkt, auf den sich
ein menschliches Wesen stellen kann. Ihn
geistig zu erringen ist die schwerste aller Auf-
gaben. Das Freimaurertum hat sich als Mensch-
heitsbund hingestellt, und darum iibertrifft es
dem Ziele nach alle fritheren Anstalten. Das
Ziel ist fiir unser Zeitalter fast zu gross, denn
der Erfolg lehrt, dass man auch unter vor-
geschrittenen Mitgliedern oft auf irgend ein
Dogma, Autorititendiinkel u.s. w. stosst, die
ihre Freiheit beschrinken. Es gehort eine hohe
Kraft dazu, sich von allen Banden des Wihnens
und von allem Sektenwesen zu befreien.
Lernt das Wahre vom Falschen zu unter-
scheiden, und stirket euch; denn schwer ist es
dem Menschen, das Licht der Ewigkeit zu er-
tragen. Unser Leben, bisher nur von Begierden
und Leidenschaften genihrt, soll nun Speise zu
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sich nehmen aus dem ewigen Lichtmeer, worin
nichts Zeitliches und Unreines ist. Weh euch,
wenn ihr es unvorbereitet erfasst; denn ihr
miisst dann wieder zuriick in die Nacht, um
entweder nie mehr hervorzutreten, oder aufs
neue den Weg zum Heiligtum zu wagen.') Wer
aber gereinigt ist und stark, den wird dieses
Licht mit unverginglichen Kriften erfiillen.

Die inneren Sinne.

Das Ziel des Menschen ist nicht leicht zu
erreichen. Die Natur hat es ihm nicht schwer
gemacht, wohl aber er sich selber, weil er sich
zu weit davon entfernt. Sein Ziel ist, sich dem
Geiste anzuvertrauen, im geistigen Bewusstsein
zu leben, und durch den Geist zum Lichte,
welches das Leben ist, zu kommen.

Dem Menschen ist die Gedankenwelt auf-
geschlossen und er ist dadurch zum Bewohner
einer hoheren Sphire geworden. Die Pflanze
sucht und forscht in der Erde, um sich aus ihr

1) Dies bezieht sich auf das grosse Mysterium, dass
diejenigen Gefallenen, welche in den Besitz géttlicher (ma-
gischér) Krifte gekommen sind und dieselben missbranchten
(schwarze Magie) am Ende der Vernichtung (Hélle) anheim-
fallen, und ihre Monaden dann wieder auf der niedersten
Stafe der Evolution die Stufenleiter der Entwicklung be-

ginnen,
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zu ernihren. Das Tierhaupt hat sich aus der
Erde losgerissen, nimmt aber eine horizontale
Stellung ein und sieht mit gierigem Blick nach
der Erde, um sich seine Nahrung zu erspihen.
Der Mensch hat sich aufgerichtet und sein
Haupt dem Himmel zugewandt. Er sieht und
denkt unendliche Weltenrdume und gehort da-
durch schon zum Teil der Unendlichkeit an.
Sein urspriingliches Leben ist schon durch seine
Stellung angedeutet als ein Erkennen ewiger
Krifte, und in dieser Erkenntnis liegt der Keim
zur Fortdauer in der Ewigkeit. So wie das
Tier seine Nahrung in der Erde erkennt, so
sollte der Mensch seine ewige Heimat und die
aus ihr kommende Seelennahrung erkennen,
aus ihr Lebens- und Erkenntniskrifte einatmen
‘und sich aus ihnen ernihren. Allerdings bedarf
sein Korper auch der irdischen Nahrung, aber
die Sorge um diese sollte der Sorge um die
Ernihrung der Seele untergeordnet sein.

Wer die Fihigkeit hat, im Ewigen zu leben,
der ist thoricht, wenn er sich auf das Zeitliche
und Vergingliche beschrinkt; aber der Mensch,
wenn auch sonst verstindig, ist doch in der
Erkenntnis und Erreichung seiner Lebens-
bestimmung ein Kind; er gebraucht seine
hoheren Geisteskrifte zu Albernheiten und
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Spielereien, und zieht sich selbst aus der ihm
angewiesenen hoheren Sphire hinunter in den
Staub.

Einen sicheren Priifstein hat der Mensch,
womit er die Richtigkeit seines Lebens be-
urteilen kann. Er muss in die Ewigkeit schauen,
nicht aber, wie die Gelehrten, auf Umwegen
und durch blinde Spekulation, sondern mit
volliger Klarheit. Das Vermdogen, iiber ein Ding
zu sprechen, ist auf Schen, Horen, Fiihlen u.s. w.
gegriindet. Was man mit den Sinnen wahr-
nimmt, dariiber kann man auch sprechen, und
das, woriiber sich sprechen lisst, muss auch
wahrnehmbar sein. Die Sinne sind notwendig
zur Sprache; sie bringen ihre verborgensten
Organe in Bewegung. Der Taubgeborene kann
nicht sprechen, und der Blindgeborene kann
sich keine Farben vorstellen. Wir konnen aus
uns selbst iiber nichts sprechen, das wir nicht
sinnlich erkannt haben, und wenn diejenigen,
welche uns iiber das himmlische Leben Auf-
schluss geben, das Licht des Himmels nicht
empfunden hitten, so wire keine Wahrheit in
ihren Worten.

Die Gelehrten aber halten es anders. Sie
nennen die Kunst Begriffe zu bilden und daraus
ein Urteil zu ziehen, ,das innere Schauen,“
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und leben in ihren selbstgemachten Begriffen.
Andere, nicht selbst denkende Menschen,
nehmen diese Meinungen im Vertrauen auf die
Glaubwiirdigkeit der Gelehrten blindgliubig an,
und verlieren dadurch mit diesen Gelehrten die
Kraft der Selbsterkenntnis und das Selbst-
bewusstsein ihrer unsterblichen Wesenheit.
Der Mensch hat dussere und innere Sinne;
die Thitigkeit beider aber ist dieselbe. Er hat
auch eine innere Sprache, die mit den inneren
Sinnen in volliger Ubereinstimmung steht.
Diese innere Thitigkeit der Sinne und Sprache
ist dem Menschen durch seine aufrechte Stel-
lung von der Natur gegeben, und wenn er sich
daran gewohnt, in diesen zu leben und zu
handeln, so hat er die Bestimmung seines
Lebens erreicht. Aber wie weit sind wir noch
vom Ziele entfernt. Wie sehr haben wir uns
gewohnt, Schattenbildern zu folgen, die wir fiir
reine Lichter halten! Wie sehr haben wir die
innere Sprache, das innere Auge,.gegen aus-
wendig gelerntes Zeug aus zweiter Hand ver-
tauscht, und sind dadurch von unserm wahren
Ziele, der Seclbsterkenntnis abgekommen! Die
Pflanze kennt ihr Ziel und erreicht es; das Tier
erkennt und erreicht es; der Mensch erkennt
und erreicht es in der Regel nicht; ja diese
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Erreichung des Zieles wird dem Menschen von
den Menschen erschwert, er wird daran ge-
hindert und deshalb verfolgt.

Inneres Auge! inneres Ohr! innere Stimme!
Dich wollen wir wieder gewinnen, damit wir
uns selbst in der Wahrheit erkennen, und uns
das Gezinke der Schulgelehrten nicht linger
bethort.

Innerliche Sammlung.
(Ein Gleichnis,)

Zu einem Pythagorier kam ein Peripathe-
tiker, d. h. einer jener Philosophen, die auf
offentlichen Plitzen auf- und abgehend Unter-
richt erteilen, und sprach: ,Viele Mitglieder
deiner Schule gelten fiir Weise, aber niemand
weiss, wie sie zu ihrer Weisheit gekommen
sind. Ich wiinsche daher bei dir zu finden,
was ich schon lange vergebens suche, niamlich
jene geistige Wissenschaft, die aus sich selber
schopft.“

Der Pythagorier antwortete: ,Komm und
zinde mir diese Lampe an, die ich hier
in der Hand habe. Damit nahm er eine
Lampe vom Tische und gab jenem einen
brennenden Span, und ging mit der Lampe
auf und ab. Der Peripathetiker sprach: ,Wenn’
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du nicht stehen bleibst, so kann ich deinen
Wunsch nicht erfiillen.“ Da stand dieser still,
und jener ziindete mit Leichtigkeit die Lampe
an, und freute sich, einen solchen Meister be-
lehrt zu haben. Der Weise aber sprach: ,Du
bedarfst meiner Schule nicht. Du kannst dich
selber belehren. Handle nur deiner Lehre
gemiss, und glaube nicht, dass du bei bestin-
digem Hinundherwackeln die Leuchte der
Weisheit in deinem Innern anziinden kannst.

Er entfernte sich, aber der Peripathetiker
sprach zu sich selbst: ,Ich glaube, er hat recht.
Wir Gelehrte sind wie Kinder, die nur den
Begierden und Launen ihrer Natur folgen. Ich
werde in Zukunft anders zu Werke gehen, und
in fester Stellung das Licht suchen, das mir
allein Befriedigung geben kann.“

Das Gastmahl
" (Ein Gleichnis.)

Zu obigem Pythagorier kam ein Cyniker
und sprach: ,Du bist kein echter Philosoph.
Du hast noch Bediirfnisse und verschaffst dir
sogar sinnliche Geniisse. Der Pythagorier
antwortete: ,Hére eine Geschichte.” _

»Ein reicher Mann gab ein grosses Gast-
mahl. Unter den Geladenen gab es drei Klassen.
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Erstens jene, die, gleich dir, hochmiitig alles
an sich voriibergehen liessen, ohne es zu be-
rithren. Dann andere, die von allen so viel zu
sich nahmen, dass sie beim Nachhausegehen
in den Strassengraben fielen und liegen blieben,
bis die Folgen ihrer Unmissigkeit voriiber
waren. Die Dritten genossen von allen, aber
mit Missigung, wodurch nicht nur die Sinne,
sondern auch das Herz erfreut wurde, und sie
waren mit Dankbarkeit gegen den Geber erfiillt.
Die ersteren zwei Klassen wurden in Zukunft
nicht mehr geladen, aber die Dritten wurden
seine tiglichen Gaste.“

Der Cyniker wollte antworten, aber der
Pythagorder fuhr fort: ,Dieses Gleichnis ist fiir
diéjenigen, die es begreifen, und den Mut haben,
es auf sich selbst anzuwenden. Die Welt hat
sich in Reiche und Arme geteilt. Hier ist
Unmissigkeit, dort Not. Zu den Ersten konnt
ihr euch nicht erheben, mit den Zweiten zu
gehen seid ihr zu stolz, und somit habt ihr
euch eine egoistische Mittelstrasse gewihlt, auf
der ihr dem Reichen nicht zu danken und den
Armen nicht zu bemitleiden braucht. Ich aber
lehre: Wer Dankgefiihl im Herzen trigt, und

sich Miihe giebt, das Vertrauen zu einer ewigen
Lichtstrahlen vom Orient. II, 8
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Kraft in sich zu erwecken, der wird im Gliick
sich nicht erheben und im Ungliick nicht ver-
sinken. Der Verichter der Gaben des Schopfers
verachtet sich selbst. Der Unmissige richtet
sich selber zu Grunde. Wer die Giite des
Gebers erkennt und dankbar fiir das ihm zu teil
Gewordene ist, befihigt sich dadurch, immer
grossere Gaben zu erhalten und findet in allem
Befriedigung.“

»Dein Gleichnis ist gut,“ sprach der Cyniker,
n,aber wie soll es jenen ergehen, die gar nicht
geladen sind?* ‘

»Alle sind geladen,“ antwortete der Weise,
naber viele entfernen sich von dem Geber.
Daher kommt Armut und Not, Jammer, Ver-
druss, Krieg und Betrug, Ziigellosigkeit und
Falschheit, Unsittlichkeit, Anmassung, Stolz,
Hoffahrt, Verfiihrung und Heuchelei, selbst-
gemachte Weisheit, Unbestindigkeit, Liige,
Habsucht, Eifersucht, Verleumdung, Wort-
briichigkeit, Unversohnlichkeit, Krankheit, Hun-
gersnot und Pest, und all das Heer der Ubel,
das die Menschen in Unterwiirfigkeit zum Bosen
erhilt, und sie immer mehr von der Quelle
des Guten entfernt.“




Wiederverkérperung.
(Ein Gleichnis.)

Zu einem Weisen kam ein Mann und frug:
2Wie geht es uns, wenn wir unsern Korper
verlassen?“

Der Weise antwortete ihm mit folgendem
Gleichnis:

Ein Konig sprach zu einem angehenden
Baumeister: ,Ich werde dir ein Haus bauen,
und wenn es fertig ist, sollst du meinen Willen
horen.*

Das Haus wurde fertig. Der Konig fiihrte
ihn an den Eingang desselben und sprach:
nHier sollst du wohnen. Das Haus ist vollendet,
aber nicht gereinigt. Ziehe ein und bringe
alles in Ordnung; dann werde ich weiter fiir
dich sorgen.“

Der junge Baumeister zog ein und fand das
Haus durch den Abfall der Baumaterialien und
die Unreinlichkeit der Arbeiter in einem so
schlimmen Zustande, dass er keine Lust hatte,

die Reinigung zu besorgen. Er wihlte sich
' einige Zimmer, von deren Fenster man den.
Marktplatz sehen konnte, zum Aufenthalt, und
versah sie mit Putz; die inneren Gemicher aber,

auf welche die grosste Kunst verwendet worden
*38
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war, liess er ungereinigt stehen und schloss
sie ginzlich ab. So lebte er lingere Zeit und
unterhielt sich damit, das Treiben auf der Strasse
zu beobachten; um das Innere des Hauses
kiimmerte er sich nicht.

Eines Tages erschien ein Bote des Konigs
und iiberbrachte ihm den Befehl, sogleich aus-
zuzichen und vor dem Konige zu erscheinen.
Unwillig gehorchte er dem Befehl. Der Konig
sprach zu ihm:

pDeine Zeit ist um; dein Haus wird ab-
gebrochen und das Material zu andern Zwecken
verwendet, weil es nichts mehr taugt; allein ich
habe fiir dich gesorgt und gebe dir vorziig-
liches Material zu einem neuen Hause; nur
mache ich die Bedingung, dass du dir das
neue Haus ganz nach dem Plane des alten
bauest. Besonders sollen die innerlichen Ge-
micher ganz dem vorigen gleich sein.“

Der Baumeister erschrak bei diesem Befehl
und bat, man moge ihn noch ein Jahr in der
alten Wohnung lassen, um sich alles gehorig
ansehen zu koénnen; allein seine Bitte wurde
nicht erfiillt. ,Nicht eine Stunde,“ erwiederte
der Konig. Du hattest Zeit genug, den Plan
deines Hauses zu erforschen.”

Der Baumeister kam auf dem Bauplatze an.
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Eine Bauhiitte war bereits aufgeschlagen, und
das Material bereit. Er besah den Platz und
die Steine und bemiihte sich, eine Vorstellung
seines friilheren Hauses zu gewinnen, und den
Bauplan zu entwerfen; aber alles war vergebens,
denn er hatte das Innere niemals betrachtet,
viel weniger den Plan des Ganzen untersucht.
Um jedoch sein Unvermégen zu verbergen,
liess er zu graben anfangen, um das Fundament
zu legen; aber alles, was er baute, stiirzte wieder
zusammen. Er ging in seiner Angst zu andern
Baumeistern und frug sie um Rat; aber diese
konnten ihm keinen niitzlichen Rat geben, weil
sie den Plan und die Einrichtung des friiheren
Hauses nicht gesehen hatten. Er war in Ver-
zweiflung; dennoch liess er durch mehrere
Jahre die Arbeiten planlos fortsetzen, bis er
endlich, nachdem seine Krifte erschépft waren,
und er zum Gespétte seiner Arbeiter geworden
war, sich nicht mehr halten konnte, und in ein
fremdes Land, wo ihn niemand kannte, entfloh,
und dort verblieb, bis ihn der Tod von seinen
Qualen befreite.“

So .endete die Erzihlung. Der Mann hatte
mit Aufmerksamkeit zugehort und sprach: ,Ich
wohne in einem ungereinigten Hause, von dem
ich weder den Grundriss noch die innere Ein-
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richtung kenne, und ich fiihle mich zu schwach,
um es zu reinigen und gehérig zu untersuchen.

Der Weise erwiederte:

»Wer Hilfe sucht, wird sie finden; aber wer
der Trigheit sich iiberlisst, dem bleibt das
Wesen verschlossen, welches ihm gegeben ist
zum Aufbau seiner kiinftigen Herrlichkeit.“

Die Kunst zu lieben.

Ein in den gewohnlichen Erkenntnisfichern
nicht unkundiger Mann besuchte einen Weisen,
um von ihm iiber die Bestimmung des Menschen
belehrt zu werden. Der Weise sprach: ,Lerne
lieben, indem du dem Zuge deines Herzens
folgst. Jeder Mensch hat ein Herz, das auf-
recht in seinem Leibe auf erhabener Stufe steht.
Bemiihe dich, die Stellung, die Form, die Farbe
und die Thitigkeit desselben dir lebhaft vor-
zustellen, und du wirst keinen mehr hassen.
Selbst wenn er dein Todfeind wire, wiirdest du
ihm nicht nur Mitleid, sondern Liebe schenken.“

»,Gieb mir eine Erklirung hierfiir.“

nAlles, was der Mensch sich klar vor-
zustellen strebt, geschieht nicht nur -allein mit
dem Kopfe, sondern auch mit denjenigen Or-
ganen, die dem Gegenstande unserer Vor-
stellungen entsprechen. Zur Beurteilung der
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Hirte oder Weichheit eines Gegenstandes muss
das Gefiihlsvermogen zugleich mit dem Denk-
vermogen des Kopfes arbeiten; um uns einen
schlechten Weg vorzustellen, miissen die Fiisse
mit in Thitigkeit gezogen werden. Jedes Glied
im Kérper, dessen Funktionen durch Worte
oder Gedanken beriihrt werden, fiihlt sich da-
durch erweckt und liefert Material zu einem
bestimmten Urteil. Durch die Vorstellung des
Herzens eines andern kommt unser eigenes Herz
in Thitigkeit, und da dasselbe infolge seiner
Eigenschaften nicht hassen, sondern nur lieben
kann, so sind wir durch diese Thitigkeit zur
Liebe gezwungen.“?)

s,Du setzest mich in Erstaunen!“ sprach
der Fremde. ,Wenn der Mensch sich selber
zur Liebe zu stimmen vermag, so hat er ja
das Gliick in seinen Hinden; denn wo Liebe
wohnt, ist Gliick. Nach dieser Lehre hort aller
fremde Einfluss, aller Mysticismus und Déamo-
nismus auf, und der Mensch, als ein Geschopf
der Natur, braucht nur in der Natur zu suchen
und zu lesen, um alles zu erringen, was ihm
nétig und niitzlich ist.“

1) Auch die Gelehrtenwelt fiingt allmiihlich an ein-
zusehen, dass der Mensch nicht nur mit dem Kopfe, son-

dern mit allen Organen des Korpers denkt, weil jedes
Organ seine ihm eigentiimliche Art von Bewusstsein hat.
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Bei einem spiteren Besuche, den er dem
Weisen abstattete, fragte er einmal: ,Warum
kann ein solches Gliick nicht dauernd sein?
Warum sind wir dem Tode unterworfen, der
die Bewegungen des Herzens zum Schweigen
bringt?“

Hierauf antwortete der Weise:

wDeine Liebe hat noch nicht den richtigen
Grad erreicht, denn sonst kénnten solche Zweifel
nicht mehr in dir wohnen. Reine Gefiihle
konnen nicht sterben. Ein solches reines Ge-
fiihl ist die Liebe zu Gott, welche alle besitzen,
die ihn zu erkennen trachten.“

»Wo und wie lisst er sich erkennen?“

»,Jm Herzen. Durch das Gefiihl einer innigen
Liebe, die in uns ist, so wie die Liebe zum
Menschen und zum Geschlecht.

»Wie erkennen wir diese Liebe?“

»Wenn der Gedanke sich mit dem Herzen
vermahlt und dadurch lebendig wird, indem
er sich selber fiihlen lernt.“

»Ist diese Vermihlung méglich?“

oSie ist in der Natur des Menschen be-
griindet, und er entzieht sich ihr nur dadurch,
dass er dem Kopf das Regiment iibergiebt,
das Herz aber in Unthitigkeit lasst.“

»Auf diese Art betrachtet, ist der Mensch
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ein vollkommenes Geschopf, ein Wunderwerk
der Schopfung?“

sDer Mensch ist das Meisterstiick des
Schopfers, das er erbaut hat zu einem Tempel,
worin sein Geist in hoher Vollkommenheit sich
ausbreitet. Dieser Geist lisst sich durch die
Liebe zu ilim im Herzen erkennen.®

sWoher kommt dieser Geist?“

»von oben.

»,Das verstehe ich nicht.“

»50 suche das Verstindnis. Die gewshn-
liche Liebe sucht dussere Formen, die Liebe
zu Gott innere; beide aber miissen sich im
Herzen wieder finden, sonst sind sie sinnlich.
Im Herzen empfangen sie die Weihe zum Leben
und gewinnen dadurch Selbstindigkeit und
Dauer fiir diesseits und jenseits. Ube die
Lehre aus.®

Der einfache Begriff als Bedingung
zur Unsterblichkeit.

Die Logik lehtt uns denken. Begriffe bilden
sich durch die Vergleichung iibereinstimmender
Merkmale unserer Vorstellungen. Schliisse ent-
stehen dadurch, dass wir aus zwei Urteilen ein
drittes Urteil bilden. Aber was sind diese Vor-
stellungen, Begriffe, Urteile und Schliisse, wenn
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wir sie genau betrachten? Erschopfen sie irgend
eine Sache oder auch nur ein Merkmal der-
selben? Sind nicht bei aller Genauigkeit dabei
noch viele Dinge vorhanden, die gar nicht
beriihrt werden?

Die Logik spricht von einfachen Begriffen,
erklirt abér, dass diese nicht in ihr Gebiet
gehdren, weil ein einfacher Begriff keine andern
Merkmale habe. Die Metaphysik lehrt, dass
das Unsterbliche des Menschen, sein Geist,
etwas Einfaches sei, das sich nicht teilen lasse.
Da nun die Logik keinen einfachen Begriff
zuldsst, so ist der Begriff des Wesens des
menschlichen Geistes ginzlich von ihr aus-
geschlossen.

Man behauptet, die Kraft, womit wir unter-
scheiden und vergleichen, sei ein Grundwesen
und allein auf sich selbst gegriindet. Wenn
dies richtig ist, so haben wir gefunden, was
wir suchen; denn dann ist diese Kraft das un-
sterbliche Wesen im Menschen, der Geist.
Allein bei genauer Untersuchung erheben sich
neue Zweifel in Bezug auf eine ewige Dauer,
weil die genannte Kraft in ihrer Wirksamkeit
an Gegenstinde gebunden ist, die das Siegel
der Verginglichkeit an sich tragen, und keinen
Augenblick vor Verwandlung oder Auflésung



— 123 —

sicher sind; denn wo ist etwas unter allen 6ffent-
lichen Lehrgegenstinden zu finden, das ganz auf
sich selber beruht und mit uns selber in jener
Ubereinstimmung sich befindet, wo unser Urteil
und wir selbst nur Eines sind, und wir in der Sache
unsere eigenen Krifte, die Sache aber in uns
ihre Geltung erhilt? Und dennoch muss dies
so sein, wenn es fiir uns als Grundlage dienen
soll, um unsere Fortdauer darauf zu bauen.

Das Reinste und Einfachste, was sich uns
vorstellt, ist das Licht. Aber sind wir ohne
dessen Einwirkung von aussen imstande, seiner
Einfluss zu bewahren? Man sagt zwar, die Idee
des Lichtes lebt in uns fort. Aber als was?
Ist etwa die Idee des Lichtes wieder ein vom
Lichte verschiedener Begriff? Da kimen wir
am Ende dahin, uns wieder einen Begriff von
der Begriffsidee bilden zu miissen. Wir wiirden
so am Ende dahin kommen, die Sache in nichts
aufzulésen, um endlich eine letzte Idee, die
Idee von Nichts, zu haben.

Hier ist nur ein einziger Weg, um aus dem
Labyrinthe zu kommen. Wir miissen uns be-
quemen, an die Lehrlingsdule zu treten und
ihre Inschrift zu beherzigen. Die Inschrift
spricht sich selber aus und ist zugleich das,
was sie ausspricht. Sie hat kein anderes



Merkmal, als sich selbst, und ist zugleich mit
uns so verwachsen, dass sie, obgleich sie auf
der Siule steht, nur durch uns selbst genannt
oder gedacht werden kann, und wir kénnen
sie nicht nennen oder denken, ohne ihr ganzes
Wesen zu erschopfen. Hier finden wir die
einfache Vorstellung, den einfachen Begriff.
Sie ist, was sie ist, und lisst sich mit nichts
vergleichen, als mit sich selbst. Sie ist in uns
und nur im Menschen, weil der Mensch allein
sie denken, fiihlen und sprechen kann. Sie ist
eine Kraft in der Natur, ohne alles andere
Merkmal ausser ihr; sie war immer dieselbe
und wird immer dieselbe bleiben, wenn auch
die ganze Welt sich auflésen wiirde. Hier ist
das, was die Philosophie als Bedingung auf-
stellt, erfiillt; hier ist Vollkommenheit in ab-
soluter Einfachheit; der Laut ist ganz, mit nichts
anderem zu verwechseln, und trigt in seiner
Selbstindigkeit das Geprige einer ewigen
Unwandelbarkeit in sich.

Ich!
(Fragen und Antworten,)
Bleibe in Gott, der da herrschet, dann
hast du an seiner Herrschaft Teil
Ewiges Gleichnis! Lichtmeer! Ge-
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dankenmeer! Allgewalt Gottes, in Eins
verschmolzen mit dem Geschépf! Du
hast den Gedanken gegeben, worin der
Mensch sein Ich von den andern abson-
dert und als sein Eigentum erkennt.

Im Ich ist der Gedanke Gottes, wel-
cher die Kraft und die Wahrheit ist.

Frage. Der Mensch hat so vielerlei Ge-
danken. Sind alle diese Gedanken Gottes, in
denen Kraft und Wahrheit ist?

Antwort. Dies kann nicht wohl sein, weil
wir in ihnen so selten Wahrheit und Kraft er-
blicken.

Fr. Welches ist das Merkmal eines Gottes-
gedankens?

A. Der Umstand, dass er in sich selber
besteht.

Fr. Welcher Gedanke besteht in sich selbst?

A. Derjenige, welcher von keinem andern
abgeleitet ist, sondern aus freiem Grund die
freie Blume treibt. Der freie Grund ist im
Boden und der Boden das eigene Ich. Die
freie Blume ist im Herzen, entsprossen aus
Gott im Ich, das aus Gott in Gott ist.

Fr. Wie enthiillen sich diese Ritsel?

A. Im einfachen Sinne, buchstiblich auf-
gefasst, ohne etwas Fremdes hineingedacht.
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Das Ich ist in Gott, so wie der Fisch, aus dem
Wasser entsprungen, selbst grosstenteils Wasser
ist, und sein Leben im Wasser hat.

Fr. Weshalb sind diese Dinge so schwer
zu begreifen?

A. Weil sie einfach und die Menschen zu-
sammengesetzte Wesen sind. Thr seid zu aber-
glaubisch oder voll Vorurteil. Das Natiirliche
geniigt auch nicht. Thr wollt Wunder haben
und Vielwisserei.

Fr. Giebt es Wunder?

A. Uberall werdet ihr Wunder sehen, wenn
ihr an Gott glaubt; nirgends werdet ihr eines
finden, wenn ihr euch nicht selber erkennt.
Fiir den Blinden giebt es kein Farbenspiel und
keine Wunder fiir denjenigen, der nicht sieht.

Fr. Was sind Wunder?

A. ‘Wirkungen oder Erscheinungen von in
der Natur wirkenden Kriften, die du noch
nicht kennst.

 Fr. Giebt es Krifte oder Geheimnisse, die
wir noch nicht kennen?

A. Sicherlich! Glaubst du, du hittest schon
die Grenze alles Wissens erreicht?

Fr. Weshalb wird nichts von diesen Kriften
gelehrt?

A. Die Lehre ist euch gegeben, aber ihr
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beniitzet sie nicht. TIhr wollt erfinden, aber
nicht finden. Ihr wollt Schopfer sein, aber
keine Geschopfe. Thr wollt alles, nur das
Rechte nicht.

. Was ist das Rechte?

A Nicht ihr, weil ihr keinen Grund habt.

Fr. Unser Grund ist Gott.

A. Ja, wenn ihr zu ihm als inneren Ur-
sprung zuriickkehrt; aber je mehr ihr in eurem
Eigendiinkel lebt, um so mehr entfernt ihr euch
von ihm und gleicht dem Stein, der sich im
Wasser bildet und kein Wasser mehr auf-
nehmen, noch wieder zu Wasser werden kann.

Der Schlamm, der im Wasser entsteht, ist
nicht Wasser. Schlamm im Menschenleben ist
alles, was nicht aus dem Ewigen kommt. Jede
Sache ist, was sie ist, und nichts anderes.
Gott ist Gott, und was nicht aus Gott ist, ist
vom Ubel. Des Menschen Bestimmung ist, zu
Gott zuriickzukehren und in ihm aufzugehen.
Der selbstsiichtige Mensch entfernt sich von
ihm und verhirtet sich zum Tode.

* *
*

Verlass mich nicht, Gott! Gieb deine
Gedanken, dass ich erkenne dein Ge-
heimnis und deine Offenbarung. Ewig
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bist du, allein vollkommen, in deinem
Urkleide.

Fr. Welches ist das Urkleid Gottes?

A. Die Gedankenform.

Fr. Welches ist die Form des Gedankens?

A. Die sich in sich selbst regt.

Fr. Was regt sich in sich selbst?

A. Alles, was sein Wesen hat.

Fr. Zeige mir ein Ding, das sein Wesen hat?

A. Blei.

Fr. Was ist das Wesen des Bleies?

A. Es driickt sich durch seine Schwere aus.

Fr. Worin besteht seine Regsamkeit?

A. Im Druck.

Fr. Wenn man aber dem Drucke wider-
steht, so hort die Regsamkeit auf?

A. Frage doch jemanden, der eine Last
in ruhiger Stellung halten muss, ob die Schwere
jemals miissig sei.

Fr. Aber der Gedanke hat keine Schwere?

A. Alles hat sein Gewicht und seinen
Schwerpunkt. Ohne Tiefe giebt es keine Hohe.
Was steigen soll, muss einen Anhaltspunkt
haben, was von sich stosst, hat den Druck in

“sich selbst; was sich zusammenzieht, handelt
im Gesetz der Schwere, weil Schwere nur durch
Anziehungskraft erzeugt wird. Steigen und
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Fallen sind die Extreme aller Krifte. Alles in
der Natur ist in Thitigkeit, alles Bewegung in
seinem ewigen Gesetze.

Fr. Aber der Gedanke des Menschen ist
ein Erzeugnis, ein Gewordenes?

A. Es giebt. einen Urgedanken, aus dem
er entspringt, dhnlich wie der Apfel aus dem
Baume hervorgeht.

Fr. Was hat Blei und Schwerkraft mit dem
Gedanken gemein?

A. Was hat die Materie mit dem Ton der
Flote gemein? Je hirter das Holz, desto reiner
der Ton. Glaubst du, der Gedanke bediirfe
keiner Materie? Der Gedanke entspringt aus
dem Urgedanken und wird gebildet durch
Zeichen, sei es fiir das Auge, das Ohr oder
Gefiihl. In je einfacheren Kriften die Gedanken
sich bilden, um so vollkommener sind sie.
Wenn wir zum Denken noch Federn, Papier
und Biicher bediirfen, so sind wir noch weit
vom Ziele.

Fr. Die Kraft, die in dem Gedanken sein
soll, kann ich mir nicht erkliren?

A. Sie wird dir auch nicht vollkommen
klar werden, bis du selbst in dieser Kraft bist.
Fr. Wie kann ich sie mir vorstellen?

A. Betrachte die Elektrizitit. Sie ist eine

Lichtstrahlen vom Orient, II. 9



Kraft, welche Felsen zersprengen und Biume
zersplittern kann. Das Leben im Geistigen
steht aber noch viel hsher, als das Leben in
der dussern Natur. Wenn auch nur ein Geringes
von geistiger Kraft auf rohe Lebensstoffe ein-
wirkt, so entsteht eine dhnliche Wirkung wie
bei Donner und Blitz. Die Geschichte enthilt
viele Beispiele von solchen Wirkungen dieser
Kraft, aber die Welt hat keinen Glauben dafiir,
weil sie diese Kraft nicht kennt.?)

Pythagoras.

Kérperliche Stellung als Bedingung
zur Veredlung der Seele.

Zu Pythagoras kam ein Freund und fragte
ihn, zu welchem Zweck die Welt erschaffen sei.

»,Um den Menschen hervorzubringen,“ gab
jener zur Antwort.

»Wie!“ sprach der.Freund: ,Darum wiren
Himmel und Erde, Sonne und Mond und alle
Sternenheere vorhanden, um ein so gebrech-
liches, siindenvolles und flatterhaftes Geschopf
aus dem Staube ins Dasein zu rufen?“

1) Diese Kraft wird im Indischen ,Kryasakti“, d. h.
die schopferische Kraft des Geistes durch Gedanken und
Wille, genannt.
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n,Nur darum,“ antwortete der Weise.

Freund. So hiltst du den Menschen fiir
das Hochste alles Erschaffenen?

Pythagoras. Er ist es.

Fr. Und meinst du, wenn die Schépfung
nicht so gross wire, als sie ist, so hitte der
Mensch nicht werden kénnen?

P. Wenigstens nicht so, wie er ist. Der
Mensch trigt von jedem Teile der Schopfung
etwas in sich. Alles Erschaffene ist mit allem
begabt; aber im Menschen kann das Voll-
kommenste offenbar werden, nimlich die Kraft
- zu denken.

Fr. Von welchem Teile der Schopfung er-
hilt er diese Kraft?

P. Von keinem einzelnen, sondern von allen,
indem dieselben sich bei dem Menschen in den
reinsten Verhiltnissen zusammenstellen.

Fr. Worin bestehen diese Verhiltnisse?

P. In der Figur des Lebens, in seiner
Bewegung, in der Stufenfolge vom Rohesten
zum Reinsten, vom Schwersten zum Leichtesten,
vom Finstersten zum Hellsten, vom Untersten
zum Obersten.

Fr. Wie entsteht diese Stufenfolge?

P. Durch die Richtung der Gestalt. Wenn

der Mensch die Gestalt des Menschen nicht
9.
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hitte, so wire er kein Mensch. Er hitte in
keiner andern Form sich als Mensch aus-
sprechen konnen.

* x *

Der Freund entfernte sich und dachte an
die Gestalt des Menschen, in welcher alle Voll-
kommenheit liegen soll. ,Es muss so sein,“
dachte er, ,denn sonst konnte der Adler, der
Lowe, die Hy#ne, oder jede andere Tiergattung
zu derselben Stufe gelangen. Wir suchen in
richtigen Begriffen und Urteilen, Pythagoras
aber in der Stellung des Kérpers. Wir bauen
in der Idece und wihnen, die Materialien, die
in dem Bereiche unserer Begriffe liegen, reichen
schon dazu hin; aber er untersucht den Grund
und Boden und giebt uns die Mittel an die
Hand, um das Material zu bearbeiten.

Er verliess seine bisherige Griibelei und
wandte vielen Fleiss darauf, die naturgemiss
edelste Haltung seines Kérpers im Stehen und
Gehen, in Ruhe und Bewegung zu gewinnen.
Er fiihlte auffallende Wirkungen und gelangte
durch Erfahrung zur Uberzeugung, dass zum
vollkommenen Denken der ganze Kérper nétig
sei, und dass jedes Organ, sowohl im Innern
als Aussern, neben den korperlichen Verrich-



tungen auch noch korrespondierende Krifte
besitze.")

Er suchte wieder Gelegenheit, Pythagoras
zu sprechen, und sprach: ,Die veredelte Hal-
tung meines Korpers lisst mich eine lebendige
Kraft empfinden, die in mir und um mich
thitig ist. Lehre mich sie ganz erkennen.“

P. Lerne darin denken.

Fr. Was soll ich denken?

P. Dinge, die dasjenige sind, was dein Ge-
danke ist.

Fr. Dies ist unmoglich.

P. Gott denkt auf diese Art und nicht anders.
Auch der Mensch hat diese Fihigkeit, aber er
hat sie fiir willkiirliche Benennungen vertauscht.

Fr. Dazu ist der Mensch gezwungen. Wenn
er den Sachen keinen Namen giebt, hat er
zwar Vorstellungen, aber keine Begriffe. Er
weiss dann, dass die Gegenstinde in die eine
oder die andere Klasse gehéren.

P. Kennt er dadurch die Sache besser?

Fr. Das gerade nicht, aber er kann ihr
doch einen Platz anweisen.

1) Die indische Yogalebre kennt mehr als achtzig ver-
schiedene Stellungen, von denen jede eine bestimmte, auf
physiologischen und psychologischen Gesetzen begriindete
‘Wirksamkeit hat,
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P. Und dies nennst du denken! Diese
Denkformen sind niitzlich und sogar notwendig,
um sich iiber gewohnliche Dinge verstindlich
auszudriicken, aber zur Erkenntnis des Wesens
der Dinge fiihren sie ebensowenig, als wenn
jemand, ohne Musik zu verstehen, sich einbilden
wiirde, er sei ein Musiker, weil er weiss, dass
die Tonleiter siecben Tone hat und dass Eins,
Drei und Fiinf einen Akkord geben. Der wahre
freie Gedanke muss die Sache erschépfen und
sie selbst sein. Suche eine Sache, die, indem
du sie denkst, Gegenstand und Gedanke zugleich
ist, d. h. eine Sache, die, obschon nur Gedanke,
sich doch als Gegenstand des Gedankens dar-
stellt. Bist du einem solchen Gedanken auf
der Spur, so verfolge ihn, bis du seiner gewiss
bist; dann wird, was ich bis jetzt gesagt, sich
dir aufkliren, und die Wahrheit des Lebens
offenbar werden.

Die Sprache der Natur.

Ein Fremder kam zu Pythagoras, um ihm
zu sagen, dass dasjenige, was er iiber seine
Lehrweise vernommen, gegen die gesunde Ver-
nunft streite. Pythagoras fragte ihn hierauf:
»Was ist Vernunft?“

Fr. Vernunft ist die vergleichende Kraft,
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die eitlen Phantome der Phantasie und Traum-
bilder von wirklich vorhandenen Dingen zu
unterscheiden.

P. Was sind Phantome?

Fr. Dinge, die nicht sind und nur zu sein
scheinen. '

P. Demnach ist also der Schein doch in
Wirklichkeit vorhanden, und entsteht aus Etwas,
das Nichts ist. Wenn du mir eine verniinftige
Erklirung dariiber geben kannst, so besuche
mich wieder.

%* %*
*

Eines Tages begegnete er Pythagoras in
einem Palmenwildchen, und bat ihn um weitere
Aufklirung iiber den bereits besprochenen
Gegenstand. Pythagoras sprach:

sDen sinnlichen Vorstellungen giebst du
Realitit, und die Bilder der Phantasie erklirst
du fiir nichts. Was sich wahrnehmen lisst,
griindet sich auf etwas Vorhandenes. Selbst
das Bild im Spiegel ist etwas Vorhandenes,
denn es ist der Wiederschein des davor befind-
lichen Originals. Hiervon machen auch die
Bilder des Traumes keine Ausnahmé, wenn
gleich die beschrinkte Vernunft den Spiegel)

1) Die Gemiitssubstanz (Chitta),
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nicht sieht, aus dem sie wiederstrahlen. Ebenso
die Bilder, die sich im Wachen innerlich dar-
stellen. Alle diese Erscheinungen sind vor-
handene Wirkungen bestehender Ursachen, und
einer verniinftigen Untersuchung wert. Wer
den Mut nicht hat, jeder Erscheinung in der
Schépfung nachzuspiiren und deren Ursache
zu erforschen, handelt ebenso vernunftwidrig,
als derjenige, welcher allem, was er nicht augen-
blicklich begreift, eine abergliubige Erklirung
giebt. Die Bilder der Phantasie, die wir in
unserm unentwickelten Zustande erblicken, sind
gleich den dunkeln Vorstellungen eines Kindes,
das die Gegenstinde, die es sieht, noch nicht
kennt. Lass die Phantasie erst wachsen, damit
sich alle Organe des innern Menschen ent-
wickeln; dann werden diese Bilder sich reiner
gestalten und Ordnung und Zusammenhang
gewinnen, so dass die Vernunft imstande sein
wird, herrliche Resultate daraus zu ' ziehen.
Wenn du aber solche Bilder schon im Ent-
stehen fiir nichts erklirst, und sie keiner Unter-
suchung wiirdigst, .so konnen sie dich auch
nicht belehren.“

Fr. Deine Lehre giebt einem Mystizismus
Raum, der héchst gefihrlich werden kann.

P. So gefihrlich, als dem Kinde seine un-



ausgebildeten fiinf Sinne. Mystizismus ist es,
wenn man die Vernunft unterdriickt, sich den
Erzeugnissen der Phantasie blindlings iiberlisst,
oder ihnen beliebige Deutungen giebt. Wer
aber die Thitigkeit der Phantasie scharf beob-
achtet, ihr Wachstum belauscht und endlich
ihre Ubereinstimmung mit anderen Geistes- .
kriften wahrnimmt, dem sind es geistige Wir-
kungen, die aus einer Urquelle geflossen sind,
und ihm die Uberzeugung geben, dass ein
freies Leben in ihm waltet, welches mit reineren
Sinnen auch reinere Erscheinungen zu betrach-
ten fihig ist.

Fr. Du zeigst mir einen neuen Weg,
Erfahrungen zu sammeln, allein ich finde, dass
meine Krifte hierzu noch zu schwach sind.

P. Ube sie; dann werden sie wachsen, wic
alles in der Natur.

Pythagoras verliess ihn. Jener blieb zuriick,
und sein Zustand glich dem eines Kindes, wel-
ches kaum das Sonnenlicht von der Finsternis
unterscheiden kann. ,Wenn das, was ich ge-
hort habe,“ sprach er-zu sich selbst, ,wahr ist,
so sind es die Grundziige einer Philosophie,
die tiefere Wurzeln hat, als alle Lehren, die

ich bis jetzt erhalten habe.“

* *
*
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 Ein Jahr verging, wihrend dessen er sich
fleissig mit der Untersuchung dieser Wissen-
schaft beschiftigte. Er gab sich Miihe, alle
Zweige seiner Phantasie in Wirksamkeit zu
setzen, und strengte sich oft stundenlang an,
Personen oder andere Gegenstinde in seine
Vorstellung zu bekommen. Dasselbe versuchte
er mit dem Gehororgan, und gewann endlich
eine solche Ubung, dass es ihm oft schien,
als sehe, hére oder empfinde er wirklich.
»Bin ich es selbst>“ fragte er sich bei solchen
~ Erscheinungen, ,oder sind es Wesen ausser
mir, die mich zu tiuschen suchen? Sind es
Traumbilder, die durch eine mir unbekannte
Kraft der Phantasie erschaffen sind? Ist am
Ende auch alles, was man iiber Geister und
Dimonen hort, ein wirklich vorhandenes Er-
zeugnis der Phantasie?“

Er begab sich nach dem Landhause von
Pythagoras, und bat ihn um eine Anweisung,
diesen Bildern ihre wahre Bedeutung zu geben.

,Du musst sie sprechen lehren,“ sagte der
Weise. ,Ohne Spracfie konnen wir keine Be-
deutung von ihnen erfahren.*

Fr. Zur Sprache sind physische Sprach-
organe notig.

P. So scheint es, wenn wir die Sprache



betrachten, die in der Luft verhallt; aber es
giebt eine andere Sprache, die aus unserm
Innern zu uns spricht. In dieser Sprache spricht
die Phantasie sowohl, als auch alle Krifte des
Denkens, wenn wir ihnen ihre Freiheit geben.
Dies ist naturgemidss, und von der Erfahrung
bestitigt.

Fr. Von der Erfahrung?

P. Hat dich die Phantasie noch nie ge-
zwungen, gleichsam gegen deinen Willen, iiber
gewisse Gegenstinde nachzudenken? Hat sie
dir nicht schon bekannte oder unbekannte
Worte oder Sitze wider deinen Willen vor-
gesprochen? Woher hatte sie diese Sprache?
Was giebt ihr die Macht, wider deinem Willen
dir Dinge vorzuhalten oder vorzusprechen und
zu wiederholen, bis sie selbst genug hat? Deine
Vernunft kannst du nach Belieben gebrauchen,
die Phantasie aber nicht. Was uns beherrscht,
ist stirker als wir; was wir beherrschen ist
schwicher.

Fr. Die Phantasie, so angenehm sie manch-
mal spielt, ist doch nichts weiter als eine leicht-
fertige Dirne, die ihren Eigensinn auf etwas
gerichtet hat, und uns keine Ruhe lasst, bis
ihre Launen befriedigt sind. Die Vernunft da-
gegen sagt mir, was richtig und wahr ist, sie
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unterzieht die Phantasie ihrer Beurteilung und
giebt allen Vorstellungen und Begriffen Klarheit.
Wohl hat schon oft die Phantasie die Ver-
nunft vertrieben, aber dies geschieht nur, wenn
man ihr diese Gewalt einriumt.

P. Man riumt sie nicht ein, die Phantasie
handelt eigenmichtig.

Fr. Die Vernunft auch.

P. Hier ist der Irtum. Die Vernunft han-
delt niemals eigenmichtig; sie ist die gehorsame
Dienerin ihres Besitzers, und nur solange thitig,
als er sie nétigt. Sobald er aufhort, sie zu
gebrauchen, steht sie still.

Fr. Das ist gerade ihr Vorzug, dass sie sich
uns zu eigen giebt, wihrend die Phantasie
ziigellos schwirmt. Ich will frei sein, und meine
Krifte sollen mir dienen.

P. Ihr wollt frei sein und freien Willen
haben, und die freien Kriifte sollen sich nach
euren Launen, euren sinnlichen Trieben und
Bediirfnissen richten. Thr wihnt, der Kreatur
sei Freiheit gegeben, wihrend sie sich doch
augenscheinlich in der gréssten Gebundenheit
befindet. Der Hunger zwingt euch zum Essen,
die Miidigkeit fordert von euch den Schlaf.
Der dussere sinnliche Mensch ist den Kriiften
der Natur unterworfen; er hat keine Freiheit,
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er kann nur wiinschen. Die wahrhaft mensch-
lichen Krifte dagegen sind Glaube, Hofinung
und Liebe, Hunger und Durst nach Erkenntnis,
der Flug der Phantasie, Sehnsucht nach einem
geistigen hoheren Leben. Dies sind Krifte,
die durch sich selbst wirken, die sich nicht
gebieten lassen, und die, wenn man sie nach
eigener Willkiir zu modeln versucht, sich gegen
uns wenden zu unserm Verderben.

Fr. Du schilderst den Zustand der hochsten
Geistesverwirrung.

P. Dem Scheine nach ja, thatsichlich aber
die vollkommenste Freiheit des Menschen.
Der sterbliche Mensch ist nicht frei, aber die
Krifte, welche von seinem héheren Wesen
" ausgehen, sind frei, und er kann sie wohl be-
trachten, aber ihr keine Gesetze vorschreiben.
Die Eigentiimlichkeiten dieser Krifte zu er-
forschen, ihre Thitigkeit nicht hindern, mit der
Vernunft ihre Wege verfolgen, und natiirliche
Erkenntnis daraus ziehen, dies giebt dem Men-
schen jene hohe Stellung, in welcher er sagen
kann: Ich habe mich mit freien Naturkriiften,
mit Geistern, vermihlt, und bin nun in dem-
selben Zustande, wie sie, mich stiitzend auf
Gesetze der Ewigkeit und unfehlbarer Wahrheit.

Fr. Du zeigst mir eine Ansicht des Lebens,
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die ich noch nie von irgend jemanden ver-
nommen habe. Ich sehe ein, dass Glaube,
Hoffnung, Liebe und Erkenntniskraft nicht von
uns erzeugt werden; dass wir wohl ihre Wirk-
samkeit hindern, sie aber uns nicht unterwerfen
kénnen. Was aber veranlasst dich, der Phan-
tasie einen Platz unter den freien Kriften des
Menschen einzuriumen?

P. Ich weise ihn ihr nicht an; sie hat
ihn durch sich selbst. Sie ist im Zustande
einer selbstindigen Wirksamkeit und giebt sie
zu erkennen. Alles, was die Menschen Grosses
vollbringen, kommt von ihr. Sie ist die
Schopferin  erhabener Ideen, durch welche
Thaten erzeugt werden. Sie schafit Kunst- .
werke und offnet der Wissenschaft das Thor
zur Erkenntnis. Kein Sterblicher hat sich noch
iiber das Gemeine erhoben, ohne von ihr ge-
tragen zu sein. Sie ist die Spenderin alles
Materials fiir Wissen und Vollbringen, und erst,
wenn sie das Ziel gezeigt und die Krifte zum
Handeln auferweckt hat, iibernimmt die Vernunft
die ungeregelten Stoffe, regelt sie, und wird
auf diese Weise die Dienerin der Phantasie.
Verdrehe meine Worte nicht. Lege ihnen keinen
Sinn unter, der sich nicht mit dem Gang der
Natur vereinigen lisst, und du wirst einsehen,
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wie sehr wir gegen uns selbst handeln, wenn
wir alles in das Reich der dusseren Willkiir zu
versetzen trachten.

* *
*

Der Fremde ging nach Hause und gab sich
Miihe, seiner Phantasie freien Lauf zu lassen,
um ihre Thitigkeit desto sicherer zu verfolgen.
Je mehr er ihr Freiheit liess, um so ruhiger
wurde ihr Gang, und er glaubte schon, sich
ihr anvertrauen zu diirfen, bemerkte aber ihr
verstecktes Spiel. Sie stattete sich mit Formen
der Vernunft aus und fiihrte ihn so am Gingel-
band, wohin sie Lust hatte.

»Es ist ein jimmerliches Ding um den
Menschen!“ rief er aus. ,Er ist nicht Herr
eines einzigen Gedankens und muss den Hirn-
gespinnsten seiner Einfille folgen, wie ein
blinder Sklave, der an der Kette gefiihrt wird.
Und aus diesem Chaos sollte die Wahrheit
kommen!“

Er ging wieder zu Pythagoras und enthiillte
ihm seine Zweifel. Dieser fragte ihn:

sWer hat dich gelehrt auf den Fiissen zu
stehen? ¢

»Die Natur,“ gab jener zur Antwort.

Pythagoras. Wer hat die Natur gelehrt?
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Fremder. Niemand. Sie trigt die Fahig-
keit zu ihrem Wirken in sich selbst.

P. Giebt es wohl! etwas in der menschlichen
Natur, oder in der Schépfung, wovon die Natur
nicht den Keim in sich hitte? Kannst du dir
etwas vorstellen, das keinen Grund hitte? Das
hiesse aus Nichts etwas machen? Konnte der
Mensch sprechen, wenn die Sprache nicht in
der Natur lage?

Fr. Gewiss nicht. Aber wie liegt sie in der
Natur? Ausgebildet oder als Same?

P. Was ihre Anwendung betrifft, so liegt
sie unausgebildet in der Schopfung; aber ihre
Elemente sind rein und ausgebildet, wie die
Farben und der Kreis des Regenbogens; sie
sind ewig und unverinderlich.

Fr. Was sind ihre Elemente?

P. Die Buchstaben. Aus diesen ist alles
entstanden, was der Mensch fiihlt, hort, sieht
und erkennt.

Fr. Aber die Natur weiss nichts davon.

P. Sie hat die Krifte des Wissens.

Fr. Dies reicht nicht hin, weil sie keinen
freien Willen hat.

P. Dennoch hat sie den Menschen ge-
schaffen und ihm klares Bewusstsein und freien
Willen gegeben.



— 145 —

Fr. Hierin liegt das Ritselhafte.

P. Es wird sich aufkliren, wenn du einen
Begriff von der Kraft der Natur erfassen lernst.
Diese Kraft besteht in ihrer Sprache und sie
wirkt willenlos, weil die vollkommene Kraft
keines Willens bedarf, sondern als Urgesetz
wirkt. Die Schwerkraft in dir ist auch ohne
eigenen Willen und Selbstbewusstsein, dennoch
fiihlst du sie. Das Gefiihl, welches die Schwere
der Erde empfindet, liegt in der Kraft, welche
die Erde tragt.

Fr. Sie trigt sich selbst.

P. Dann liegt auch das Bewusstsein der
Schwere in ihr.

Fr. Das kann ich nicht glauben.

P. Ich auch nicht; vielmehr ist dieses Be-
wusstsein in den geistigen Kriften zu suchen,
welche sie umgeben, in sie einfliessen und von
ihr ausstromen.

" Fr. Dies scheint mir nicht moéglich, weil
diese Krifte keinen Stiitzpunkt haben. Wo
konnte ein solcher sein?

P. Wenn du in deiner Hand einen Druck
empfindest, ist dieser Stiitzpunkt nur in deiner
Hand, oder nicht auch in dir? Wenn deine
Augen Gegenstinde wahrnehmen, ist der Stiitz-

punkt nur in deinen Augen, und nicht auch in
Lichtstrahlen vom Orient. 1, 10
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deinem Ich? Kannst du dir den Geist der
Schépfung ohne Stiitzpunkt denken?

Fr. Ich kann mir keinen solchen vorstellen.
Das Geschopf hat einen Mittelpunkt, ein Ich;
die Natur aber nicht. »

P. Du meinst, die Natur koénne keinen
Mittelpunkt haben, weil du ihn nicht kennst.
Die reine Philosophie lehrt: In der Schopfung
ist vollkommene Ordnung. Ordnung ohne Ab-
sicht ist nicht denkbar, und da Absicht Bewusst-
sein in sich schliesst, so herrscht ein Geist in
der ganzen Natur, der alles weiss und kennt
und, auf diese Erkenntnis gegriindet, seiner Natur
freien Spielraum lasst, zu schaffen und zu bauen.

Nun wirst du fragen: ,Wo ist der Central-
punkt dieses Wissens in der Natur?“ Dagegen
kann ich dich fragen: ,Wo ist der Central-
punkt deines Wissens?“ Hat nicht jedes Organ
in dir seine eigenen Empfindungen und Urteile?
Willst du untersuchen, wo der Centralpunkt
aller dieser Beobachtungen sei, so wirst du zu
keinem andern Schluss kommen, als dass unser
Centralpunkt in der Sprache ist. Wo diese
spricht, da ist unser Ich, und ebenso in der
Natur. Wo die Sprache, das Wort sich regt,
da ist Natur-Ich und giebt sich durch sich selbst
zu erkennen, so wie unsere Hand, wenn sie
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einen weichen Stoff beriihrt, ohne irgend eine
andere Beihilfe, uns durch das Gefiihl sagt:
»,Was ich beriihre ist weich.“

* *
*

Der Fremde dachte iiber das Gehorte nach
und suchte es zu begreifen. ,Die Sprache,“
sagte er zu sich selbst, ,ist eine Grundkraft
des Menschen, die ihm, wenn es iiberhaupt
moglich ist, Unsterblichkeit verleiht, weil er
solange lebt, als er vermége der Sprache zu
denken fihig ist.“ Aber da stiegen ihm wieder
neue Zweifel auf, weil er bedachte, wie schnell
die Sprache und das Vermégen zu denken den
Menschen verldsst. Aufs neue suchte er seinen
Lehrer auf und bekannte ihm seine Zweifel.

. P. Der Zweifel ist eine negative Thitigkeit,
die oft viel weiter fiihrt, als das Fiirwahrhalten
einer Theorie. Woran zweifelst du?

Fr. An mir selbst, und an meiner Kraft,
den Geist der Natur zu erfassen. Ich kenne
die Sprache, habe ihre Verhiltnisse untersucht,
aber nichts Neues darin gefunden.

P. Du kennst die Sprache so, wie die Willkiir
der Menschen sie braucht, aber nicht in ihrem
Urwesen, in ihrer Kraft.

Fr. Sie ist uns gegeben, um unsere Vor-

10%
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stellungen zu ordnen und Begriffe daraus zu
bilden.

P. Wenn dies alles wire, so hittest du
recht; aber sie hat noch ein héheres Gebiet,
wo sie iiber dem Begriffe steht und als Kraft
wirkt.

Fr. Dies begreife ich nicht.

P. Wiirdest du es kennen, so hittest du
keine Zweifel mehr. Solange wir uns auf Be-
griffe beschrinken, stossen wir auf unzihlige
Dinge, die wir nicht kennen, und die sich durch
keine Demonstrationen erkliren lassen. Kannst
du z. B. die Sehkraft demonstrieren, oder an-
geben, warum hier diese und dort eine andere
Grasart wiachst? Du kannst es nicht, weil sie
aus Urkriften entstehen, bei denen es sich nicht
um das Demonstrieren, sondern um die Wirk-
samkeit  handelt. Die natiirlichen Krifte be-
diirfen keines Zeugnisses durch Worte; sie
wirken, auch ohne Benennungen, durch sich
selbst. Das von Menschen Zusammengetragene
muss notwendig einen Namen haben, weil man
sonst weder von seiner Kraft noch von seiner
Wirkurig eine bestimmte Ansicht erlangen
konnte, Die Natur spricht nicht: ,Jetzt will
ich einen Baum erzeugen. Der Same des
Baumes ist ihr Wort und besteht in der Zu-



sammensetzung ihrer Sprachelemente, welche
ihn zum Keimen, Reifen, Blilhen und Frucht-
tragen bringen. So spricht die Natur ohne
Umschweife sich selber aus.

Fr. Und ist der Mensch imstande, die
Sprache von dieser Seite kennen zu lernen?

P. Er muss sie kennen lernen, wenn er das
wahre Ziel seines Daseins erreichen will.

Fr. Lehre sie mich.

P. Die Musik ist nicht dazu geeignet, wissen-
schaftliche Erklirungen zu machen; dennoch
kann man sie auch als Sprache gebrauchen,
und viele Dinge damit bezeichnen. So ist auch
die Sprache in ihrem Wesen nicht dazu da,
um die Eigenschaften der Gegenstinde zu be-
zeichnen, sondern um zu schaffen, zu wirken,
zu beleben, das Leben zu mehren und uns die
Fortdauer empfinden zu lassen. Sie ist ihrem
Ursprunge nach Objekt, dessen Elemente voll-
stindige klare Vorstellungen sind, die auf sich
selbst beruhen, und gleichsam als Urgedanken-
krifte in der Natur und im Menschen stets
wirksam sind. Zwar hat die ewige Liebe sie
so eingerichtet, dass wir sie zu Namen und
Begriffsbezeichnungen gebrauchen koénnen, um
uns gegenseitig zu verstindigen; aber diese
dussere Sprache hat weder Weisheit noch
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Starke; sie verhallt in der Luft, und das Ge-
sprochene wird wieder vergessen. Diejenige
Sprache aber, welche in unserm Innern uns
durch den Hauch des Ewigen mitgeteilt wird
und sich in uns regt, diese Sprache, welche
die iltesten Weisen schon das Wort der Ewig-
keit nannten, die als reiner Gedanke, oft schnell,
oft langsam, zu uns heraustritt, um uns zu lehren
und zu stirken, ist es, die alle jene erhabenen
Eigenschaften besitzt.

Drei Reiche hat die Sprache inne: das Reich
der Stirke, aus der alles hervorgeht; das Reich
des Wissens, worin der Mensch sich selbst
erkennen lernt und durch das ewige Wort sich
selber belehrt; das Reich der Schénheit, wo-
durch alles den Stempel der Liebe und der
Wiirde der Menschheit trigt.

Fr. So reich wire der Mensch ausgestattet,
und man ldsst ihn in Unwissenheit in Bezug
auf seine kostbarsten Schitze? Warum macht
ihr aus dem Heiligsten und Besten, was der
Mensch erringen kann, ein Geheimnis?

P. Die Sache habe ich dir enthiillt; sie ist
kein Geheimnis, sondern freies Eigent{lm der
Menschheit. Doch die Schwiche der Menge
hat schon unsere Vorviter gendtigt, die Mittel,
um diese Sprache in ihrer Kraft kennen zu



lernen, dem grossen Haufen zu verbergen, um
nicht dem Blinden ein scharfes Werkzeug in
die Hand zu geben, das ihm viel eher schid-
lich als niitzlich sein wiirde.

Fr. Wie konnte eine solche heilige Sache
schidlich wirken? »

P. Wie ein Messer in der Hand eines Kindes,

oder Feuer unter der Aufsicht eines Idioten.

* *
*

Sie trennten sich. Nach drei Monaten kam
der Fremde wieder, wurde von Pythagoras als
Schiiler aufgenommen und lieferte bald den
Beweis, dass man durch Eifer und Ausdauer
zur Wahrheit gelangen kann.

Das Johannisfest.
Johannes, die Stimme eines Predigers in der
" Wiiste, ruft uns zu:

Heute ist es Zeit, zu sprechen, denn im Licht
finden sich die rechten Worte und Gedanken.

Wir sind im Lichte des Tages, denn heute
steht die Sonne so hoch, dass zwei Drittteile
ihres Laufes sichtbar sind.

So sollen wir es auch halten, und zwei Dritt-
teile des Tages dem Geiste die Herrschaft -
geben.

Der Mensch kann alles, wenn er den rechten
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Willen hat. Die Sonnenuhr zeigt die richtigen
Stunden an, wenn das Licht darauf scheint,
aber bei Nacht kann man an ihr keine einzige
Stunde unterscheiden. Das Licht des Geistes
muss uns immerdar leuchten, sonst kénnen wir
nicht unterscheiden und nichts Gutes leisten.
Selbst in unsern tiglichen Geschiften sind wir
schlecht beraten, wenn wir sie entfernt vom
Lichte, in der Finsternis vollfiihren. Das Licht
des Geistes leuchtet in unserm Innern, wenn
wir frei sind von bésen Leidenschaften, die
uns umnachten und dem Lichte den Eingang
versperren. Es leuchtet uns, wenn wir zusammen
kommen und uns bemiihen, jene Eindriicke zu
empfangen, die, aus geistigen Kriften ent-
sprungen, in unserm Herzen wiederhallen, und
uns fiir Liebe und Wahrheit empfinglich
machen.

Es ist ein ewiges Reich; in diesem liegt
der Same, der gewiss keimt, wenn wir ihn in
einen reinen Boden legen; aber in uns selbst
muss er keimen, wenn er fiir uns Friichte
bringen soll. Was niitzt uns aller Welt Gelehr-
samkeit, wenn wir nicht den eigenen Baum der
Erkenntnis in uns selber besitzen, der unsere
Zweifel 16st und uns zur eigenen Gewissheit
bringt? Wo der Maler selbst thitig ist, da
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kann er schaffen; durch andere kann er nichts
vollbringen. Der Kiinstler ist nur auf sich
selbst gestellt; wohl jedem, der sich selber
gefunden! Der Freimaurer muss sich selbst
finden, und zwar nicht nur einen Zweig seiner
selbst, sondern ganz Er kann alle Himmel
umfassen, weil alles, was die Schopfung hat, in
ihm selber enthalten ist.

Wir blicken auf die Maurerei und sehen
sie in dreifacher Eigenschaft, als Geschichte,
Moral und Symbol.

Mit der Geschichte hilt es jeder zuerst,
denn er méchte dort erforschen, was das Wesen
ist. Die Geschichte lehrt ihn, dass iiberall
Wesen ist, aber die Sache selbst lisst sie un-
enthiillt. Die Moral giebt mehr als die Ge-
schichte, weil sie das Gemiit liutert, und es
zur Empfingnis héherer Eindriicke tauglich
macht. Das Symbol ist das wahre Licht der
Maurerei. Es giebt aber dreierlei Symbole:

1. Symbole, die sich auf geschichtliche
Ereignisse und Handlungen beziehen.

2. Solche, die moralische Auslegungen
zulassen.

3. Solche, die selbst dasjenige sind, was sie
anzudeuten scheinen.

Die geschichtlichen Symbole haben nur
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beziehungsweise Wert, weil sie Aufschluss
geben konnen iiber vergangene Dinge, die uns
belehren kénnen. In moralischen Auslegungen
einiger Symbole erschopfen viele ihren Scharf-
sinn und geben bewunderungswiirdige Reden
zum Besten; allein sie haben nicht immer den
Klang des Wortes in sich, das die Wahrheit
lehrt und zur Wahrheit fiihrt. Nur dasjenige
Symbol, das in uns selbst lebendig wird in
Form und Wesen, hat den vollen Wert, weil
es lebendig wirkend uns mit Leben stirkt und
freie Wahrheit giebt.

Es ist der schwerste Schritt des Menschen,
so zum Leben in sich einzugehen, dass er im
Wiederschauen des Symboles sich selber sieht
und sich selbst erkennt und aufwirtsfliegt zu
jenem Geiste, der alle Sprachen spricht und
die Herrschaft hat iiber alle Schopfungen.?)

Geist der Maurerei! Hier zeigst du deine
Herrlichkeit. In deinen Symbolen empfangen

1) So ist z, B. ein Tempel ein Symbol, welches zur
Ausiibung #usserlicher Religionsgebriuche dient; aber de:
Sinn derselben wird erst dann richtig vom Kirchengiinger
begriffen, wenn er in seinem Innern erkennt, dass er selbst
der Tempel Gottes ist, den das #usserliche Gebiude dar-
zustellen scheint, und dass in ihm selbst der Geist Gottes
wohnt. Siehe: F. Hartmann, ,Die Symbole der Bibel
und der Kirche



wir den Lohn unseres Strebens, indem wir durch
sie uns selber geschenkt, Schonheit, Weisheit
und Stirke in uns zu pflanzen vermogen.
Schoénheit ist das Paradies der Liebe, wo
jeder in des andern Wiederschein sein Gliick
empfindet und dankbar sich des Lebens freut.
Liebe ist die Wurzel aller Schénheit und kann
sich einweihen fiir die Ewigkeit, wenn sie die
Schonheiten der Natur und die Tugenden der
Menschen in sich aufnimmt. Liebe ist das
Band, das uns zusammenzieht und hilt, und
uns den Vorteil giebt, uns selbst in andern zu
beschauen und die Herzen zu wirmen. Durch
die Kraft der Liebe baut sich der Ather, in
welchem Sonnen entstehen, die ihre Farben im
Schmuck der Blumen zeigen. Durch die Liebe
erwacht die Tugend in den Menschen und bindet
sie zusammen in Geselligkeit, im Tempel dcr
Natur sowohl, als in unserm geistigen Tempel.
Die Liebe stimmt die himmlische Lust zu ent-
ziickenden Akkorden, welchen Zaubermelodien
entfliessen, die zum Herzen dringen. Die Schon-
heit fiilhrt uns zum Himmel, wenn wir ihren .
geistigen Einfluss suchen, und in ihr die Ehre
demjenigen geben, der sich auch im Glanze
des Morgenrotes offenbart. Die Weisheit aber
ist das Wort des Lebens, das in die Natur



_156_

ergossen in jedem Menschen, der sein reines
Licht ertragen kann, wiederhalit.

In diesem Worte ist alles enthalten, was die
Menschen wissen und durch Worte erkliren.
In ihm liegt die Bedeutung des Lebens, wie
es sie im Innern spricht und uns lehrt, dass
wir gebunden sind an Gott, der auch das Wort
ist und sich kund giebt durch des Lebens Glanz
in allen Teilen der Erkenntnis. In diesem Worte
erkennen wir, was da ist und sein wird. Es
giebt sich kund in innerlichen Gefiihlen, die sich
so gestalten, als wiren es Worte von andern
gesprochen. Es ist das lebendige Erkennen,
welches nur derjenige weiss, der es empfunden
und sich verschwistert hat mit dem ewigen
Lichtstoff, der danken und sprechen kann.

Wollt ihr dieses Wort, so suchet es durch
taglichen Gebrauch, und ihr werdet erfahren,
dass Gott und Mensch Eines sind, und dass kein
Gegensatz vorhanden ist, als derjenige, den der
Mensch sich sclber macht, sich selbst zum
Greuel und schliesslich zum Untergang.

Stiarke des Wortes! Dir ist es gegeben zu
erschaffen. Du musst erschaffen, denn dir ist
es nicht gegeben stille zu stehen. Kann das
Feuer stille stehen? Es wirkt, wie es in seinem
Wesen liegt. So schafft die Stirke des Wortes



durch alle Zeit. Diese Krifte wirken mnach
ihrem Wesen, wer sie anders gebrauchen will,
wird nichts empfangen und keinen Teil haben
an dem Gesetze der Ewigkeit. Lerde diesen
Kriften dich fiigen, dann hast du die Stirke.
Willst du sie aber nur demonstrieren, so ver- -
fliegt alles in Dunst.

»,Gewinne mich! ¥ sagt der Geist, ,dann hast
du die Kraft und mit ihr die Vollendung er-
rungen.“

»,Kennst du mich jetzt?“ ruft das ewige Wort.
»lch habe mich mit Schonheit, Weisheit und
Stirke umgeben. Wer mich in dieser Dreiheit
kennt, der hat die dreieinige Kraft, die, auf sich
selber beruhend, nichts bedarf, als im eigenen
Glanze sich selbst zu beschauen.“

Dies sind die Worte der Stimme des Pre-
digers in der Wiiste.

@



Im gleichen Verlage erscheint:

Karma Yoga

oder
der Weg zur Vollkommenheit durch Werke.

Von Swami Vivekananda.
Mit farbigem Umschlag. Brosch. Mk. 2.—.

Diese Schrift beschiftigt sich ausschliesslich mit der
Praxis des occulten Strebens und belehrt den Schiiler,
der nach Wahrheit, Freiheit und Macht strebt, in wissen-
schaftlicher und vernunftgem#sser Weise {iber jenen
Pfad, welcher den Menschen auf die Stufe der Gbttlich-
keit fithrt. Karma Yoga ist jene bewihrte uralte
Methode zur Erlangung des hdchsten Wissens und der
grossten Macht, welche in allen Geheimschriften des
Ostens und Westens gelehrt wird. Wer eine das Herz und
den Verstand befriedigende Losung des Menschenritsels,
der Beziehungen des Menschen zu Gott und der Welt,
sowie den Weg zum wahren Gliick kennen lernen will,
der greife zu diesem Buche.

Christliche Mystik.

Das innere Leben.
Von Mad. Brouviere de la Mothe Guyon.
Mit Anmerkungen von Franz Hartmann.
Mit farbigem Umschlag. Brosch. MKk. 2.—.
Allen ernsten Christen, die danach streben, gottliche
Selbsterkenntnis zu erlangen, wird diese Schrift ein
treuer und zuverlissiger Wegweiser sein, welcher lehrt,
wie die hdchste Erkenntnis zu finden ist. Sie wendet
sich in ihrer einfachen und herzlichen, aber klaren
Sprache vorzugsweise an das Gemiit und giebt Unter-
weisung fiber die rechte Anbetung Gottes im Geiste der
Wahrheit. Das Werk ist ein Hilfsmittel, um dem gott-
lichen Lichte, welches im Herzen des Menschen verborgen
ist, einen Weg zu bahnen, damit es in ihnen offenbar
werden und auf ihrem Pfade zur Vollkommenheit
leuchten kann.



Im gleichen Verlage erscheint:

Die

Entwicklung der Religionshegriffe

als Grundlage einer positiven Religion

von
Stefan von Czobel.
Erster Halbband.  Preis brosch. Mk. 5.—.

In diesem ebenso eigenartigen als hochinteressanten
Werke macht der Verfasser zum erstenmale den Ver-
such, die verschiedenen Religionen der alten und neuen
Kulturvélker unter dem Gesichtspunkte der allgemeinen
Entwicklungsgesetze zu betrachten. Gestlitzt auf ein
reiches ethnologisches und kulturgeschichtliches Material
und mit feinem Verstdndnis fir die Vdlkerpsychologie
und die Natur des menschlichen Denkens und Erkennens
ausgeriistet, erforscht er Ursprung und Verwandschaft
der verschiedenen Kulturreligionen des Altertums und
der Neuzeit und gelangt dazu, auf Grund der allgemeinen
Entwicklungsgesetze einen Stammbaum der Religionen
aufzustellen. Das hochbedeutsame Werk interessiert durch
die weiten Perspektiven, die der Verfasser in jedem
einzelnen Abschnitte erdffnet, nicht nur Theologen und
Kulturhistoriker, sondern im selben Masse auch jeden
gebildeten Laien. Die Religionsfrage gehdrt zu den
brennenden Fragen unserer Zeit, an der schlechterdings
kein denkender Mensch gleichgiiltig vortibergehen kann.
Das vorliegende auf streng wissenschaftlicher Basis be-
ruhende Werk scheint dazu berufen, manche dunklen
Fragen aufzuhellen und jedem nach Erkenntnis Streben-
den ein sicherer Fiihrer im Labyrinth der Meinungen
zu sein.

Das Werk wird in vier Halbb#inden erscheinen.



Im gleichen Verlage erschien:

Wahrheit.

Eine Uberweisung in 12 Kapiteln von H. E. Cady.
Ubersetzt aus dem Englischen.
Mit Umschlagzeichnung brosch. Mk. 2.—.

Der Verfasser, ein begeisterter Mitarbeiter an der
‘Wiedergeburt der Menschheit, legt in dieser interessanten
inhaltsreichen Schrift eine Weltanschauung nieder, welche
der Schitissel zur Losung der Grundfragen des Daseins
ist. Die Ursache alles Elendes auf Erden ist die Nicht-
erkenntnis der wahren Natur und Bestimmung des Men-.
schen. Das Verlangen nach irdischen, verginglichen
Gtitern macht die Menschen ungliicklich und schwach.
Die Methode, welche vom Verfasser zur Uberwindung
von Krankheit, Schmerz, Unzufriedenheit und Tod
empfohlen wird, ist naturgemdss, da sie sich auf die
ewigen Gesetze der Seele griindet, und wurde zu allen
Zeiten von den Weisen des Menschengeschlechtes ge-
lehrt. Die Schrift spricht nicht nur zum Herzen, son-
dern auch zum Verstande, und wer die darin gegebenen
Lehren mit dem Herzen erfasst und mit dem Verstande
begreifen lernt, dem 6ffnet sich eine neue Welt und er
tritt ein in eine Region des Lichtes und der Erkenntnis,
wovon heutzutage nur wenige eine Ahnung haben. Im
Interesse allgemeiner Aufklirung ist es wiinschenswert,
dass die Kenntnisnahme des Inhaltes dieser Schrift eine
recht vielseitige sein moge.

Pantheistisches Laienbrevier_.

Eine Sammlung geistreicher Sinn- und Schlussreime
des Angelus Silesius.

Von Rudolf Johann Pichler.
Auf Biittenpapier mit Pergamentumschlag brosch, Mk. 1.—

,Diese aus dem ,,Cherubinischen Wandersmann* des
alten mystischen Dichters zusammengestellten und nach
den verschiedenen Gedankenkreisen geordneten Weisheits-
spriiche werden mit Recht gerade unserer Zeit dargeboten;
denn sie sind in ihrem altertiimlichen Gewande, wenn
man will, eminent modern.* . . . . Post.
















