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Pekka Ervast

Gott und das Gliick,

Ein kurzer Uberblick zur neuen westlichen Religiositat
Vortrage in Helsinki im Herbst 1922

IHMISYYDEN TUNNUSTAJAT



Wie immer zu Beginn unserer Arbeit des Winters, ist es auch jetzt angebracht,
zuerst einen kurzen Blick auf die theosophische Bewegung selbst zu werfen.
Im Winter widmen wir uns ja immer speziellen Fragen, aber bevor wir damit
anfangen, tut es gut, uns zuerst die Aufgabe der theosophischen Bewegung
kurz in Erinnerung zu rufen.

Um diese Aufgabe mit ein paar Worten zu beschreiben, konnen wir sagen,
dass sie von Anfang an darin bestand, die Menschheit aus geistiger Tragheit
und Faulheit, aus allzu groBer Selbstgefilligkeit und sinnloser Hast zu erwe-
cken, die Menschheit anzuregen, iiber groe Fragen des Lebens nachzuden-
ken, bei allem Tun und Treiben einmal innezuhalten und sich zu fragen, was
diese Existenz eigentlich ist, was der Sinn dieses Lebens ist. Kurz: Die Auf-
gabe der theosophischen Bewegung besteht darin, uns zur Suche nach der
Wabhrheit anzuregen. Wenn wir dann behaupten, dass man ja in der Welt im-
mer nach der Wahrheit gesucht hat und wir ja die wissenschaftliche For-
schung haben, deren einzige Aufgabe, deren Existenzbedingung und einziger
Zweck darin besteht, die Wahrheit zu suchen, dann antwortet die Theosophie:
Es geht nicht um eine solche Wahrheit, die mit den heutigen wissenschaftli-
chen Methoden gesucht wird, es geht nicht um ein solches Wissen, das sich
im Laufe der Zeit entwickelt, sich erweitert und sich im Laufe der Zeit ver-
andert. Es handelt sich nicht darum. Wenn nédmlich der Mensch einmal inne-
halt, um nachzudenken und sich zu fragen, was der Sinn des Lebens ist, dann
sucht er nicht nach einer solchen wissenschaftlichen Wahrheit, die heute eine
und morgen eine andere sein kann. Mit einer solchen Erklarung des Lebens,
die ihm die Naturwissenschaft auf der jeweiligen Entwickelungsstufe bieten
kann, kann er sich nicht zufriedengeben, denn die Naturwissenschaft hat das
Leben vor 30 oder 50 Jahren ganz anders erklart als heute. Die Naturwissen-
schaft, die wissenschaftliche Wahrheitssuche, so wie sie von Gelehrten an den
Universitdten betrieben wird, ist verdnderlich; sie entwickelt sich standig wei-
ter. Im Laufe der Zeit, je nachdem, wie sich der Wissenstand weiterentwi-
ckelt, liefert sie ein immer neues Bild von der Welt und dem Sinn des mensch-
lichen Lebens.



Deshalb kann ein Mensch, der wirklich nach der Wahrheit des Lebens
sucht, sich in seinem Geiste mit der wissenschaftlichen Erklarung, die heute
materialistisch, morgen vornehm skeptisch sein kann, nicht zufriedengeben.
Er fragt: Gibt es keine ewige und unveridnderliche Wahrheit, gibt es keine
solche Aufklarung, kein solches Wissen, das die Ewigkeitsfragen beantwor-
ten und das Ritsel des Lebens fiir immer losen wiirde? Gibt es keine solche
Wabhrheit?

Das fragt der Mensch in seinem Geiste, und sein Geist ist erst dann be-
friedigt, wenn er eine Antwort findet, in der er einen Hauch der Ewigkeit ver-
spiiren kann.

Die theosophische Bewegung hat von Anfang an verkiindet, dass es eine
solche Wahrheit gibt, und hat — was noch wichtiger ist — hinzugefiigt: Eine
solche Wahrheit ist erreichbar. Der Mensch musss nicht im Finstern tappen,
er muss die Wahrheit nicht nur mit wissenschaftlichen Methoden suchen,
denn er ist in der Lage, die ewige Wahrheit zu finden. Die Wahrheit ist zu
finden — das war von Anfang an die Botschaft, die unverénderliche Botschaft
der theosophischen Bewegung. Keine andere Bewegung, kein anderer
Mensch hat in unserer Zeit, in den letzten Jahrhunderten, gewagt, etwas Ahn-
liches zu sagen. Kein anderer hat es gewagt zu behaupten, dass man die Wahr-
heit auf eine bestimmte Art und Weise suchen und finden kann; kein anderer
als die theosophische Bewegung, kein anderer als Madame Blavatsky und
ihre Schiiler.

Wenn wir dann fragen, wie die theosophische Bewegung diesen Wahr-
heitsbegriff genauer definiert, gibt uns schon der Name der Theosophie selbst
die Antwort. Warum wurde namlich der Name ,,Theosophie®, ,,die gottliche
Weisheit”, gewahlt? Die Antwort lautet: ,,Wahrheit”, im ewigen Sinne ist
gleichbedeutend mit ,,Gott*“. Aber Madame Blavatsky fand es nicht gut, dass
das Wort ,,Theosophie‘ mit ,,Gottesweisheit* oder ,,Weisheit tiber Gott {iber-
setzt wurde, sondern zog es vor, es mit ,,Weisheit, wie sie die Gotter besit-
zen®, d. h. ,,die Weisheit der Gotter™ zu iibersetzen.

Dies mag auf den ersten Blick seltsam erscheinen. Doch wenn wir ein we-
nig nachdenken, werden wir verstehen, wie korrekt die Ubersetzung von Ma-
dame Blavatsky tatséchlich ist. Sie wollte betonen, dass der Begriff ,, Weisheit
iiber Gott™ zu ungenau ist. Es kann jeder behaupten, ,,Weisheit {iber Gott* zu
besitzen* oder ,,Gott* zu kennen. So etwas behauptet gern ein Mensch, der
glaubt, etwas in seinen Augen Wertvolles und Erhabenes gefunden oder er-
lebt zu haben. Aber nicht jeder kann sagen: Ich besitze eine Weisheit, wie sie
die Gotter besitzen, denn eine solche Behauptung bedeutet eigentlich nichts,
wenn man nicht weil}, wie die Weisheit ist, die die Gotter besitzen.

Madame Blavatsky wollte nimlich sagen, dass solches Wissen, solche Er-
kenntnis oder Weisheit, wie es die Gotter iiber die Wahrheit, iiber Gott, besit-
zen, auch fiir die Menschen erreichbar sei. Sie wollte nicht nur vage



behaupten, dass wir etwas tiber Gott erfahren konnen. Sie wollte noch hinzu-
fiigen, nach viel Wissen iiber Gott oder Wahrheit zu trachten wir berechtigt
sind: so viel wie sie die Gotter besitzen.

Manch einem mag diese Erklidrung Blavatskys abergldubisch und an-
spruchsvoll klingen, da die ,,Gotter” wohl sehr marchenhafte Wesen sind.
Aber je mehr der Wahrheitssucher sich in die theosophische Lebensanschau-
ung vertieft, desto mehr wird ihm klar, welche Art von Wissen fiir den Men-
schen erreichbar ist, desto mehr versteht er, wie demiitig Madame Blavatsky
dieses Wissen dennoch definiert hat, wie demiitig, aber auch wie erschopfend,
wie wahrheitsgetreu. Denn bei der Weisheit, die fiir den Menschen erreichbar
ist, handelt es sich um eine solche Weisheit, die bereits existiert. Was wiissten
wir wohl tiber die Mdglichkeiten, Weisheit zu erlangen, wenn es nicht bereits
Weise gibe? Ob wir nun diese Weisen Gotter, Meister, Heilande oder wie
auch immer nennen, ihre Existenz garantiert auch uns die Moglichkeit, Wis-
sen und Weisheit zu erlangen. Die Frage nach der Existenz dieser gottlichen
Wesen gehort nicht zu unserem heutigen Thema, aber wir alle wissen, dass
die Existenz dieser unsterblichen Weisen zur Grundlehre der Theosophie ge-
hort.

Madame Blavatsky erschien also vor ca. 50 Jahren auf der Welt, um jene
seltsame Botschaft zu verkiinden. Sie hatte die Aufgabe, der Menschheit klar
und deutlich zu verkiinden, dass die Wahrheit zu finden sei, weil es Kenner
der Wahrheit bereits gab.

Wie war nun die Welt, in der sie auftrat? Trotz der Tatsache, dass es die
wissenschaftliche ,,Suche nach der Wahrheit gab, riihmte sich die Welt, da-
mals wie heute, ,,die Wahrheit gefunden* zu haben. Die Welt gibt ja niemals
zu, dass sie keine Kenntnis der Wahrheit hat. Die Menschheit mdchte ja nie-
mals ehrlich zugeben, dass sie nichts weifl. Nur die kliigsten, die genialsten
Menschen haben den Mut zu sagen: ,,Wir wissen wirklich nichts. Wir mdch-
ten wissen. Wo, auf welche Weise konnen wir zur Erkenntnis gelangen?*

Nur die genialsten Menschen haben den Mut, so etwas zu sagen. Die Welt
sagt immer gern, dass sie schon die Wahrheit kennt. So war es auch, als Ma-
dame Blavatsky erschien. Die Denker der naturwissenschaftlichen Schule
waren fest iberzeugt, dass die Welt sozusagen ,,materialistisch* aufgebaut
und zusammengebastelt war und dass die einzig wahre Weltanschauung die
materialistische sei. Wenn man mit ihnen {iber Gott sprach, sagten sie: ,,So
etwas kennen wir nicht, wir verstehen den ganzen Begriff nicht, wir sehen
iiberhaupt nicht, wo ein solcher Gott sein konnte. Es gibt keinen sogenannten
,Gott*. Es gibt kein anderes Leben als dieses, das wir hier mit unseren Sinnen
wahrnehmen konnen. Das ist es, was wir erforschen, und wir haben festge-
stellt, dass es hier keine ,Seele‘, keinen ,Gott® gibt. Alles ist Materie, alles ist
Stoff. Das Leben selbst ist eine grofle materielle Manifestation. Das ist sein
Ratsel, das ist seine Losung.*



So dachte die eine Halfte der Menschheit und war ganz zufrieden mit sol-
chem Denken und solchem Fiihlen. Die andere Halfte dagegen war in allerlei
religiosen Uberzeugungen gefangen. Diese Menschen sagten. ,,Wir kennen
die Wahrheit. Gott selbst hat uns die Wahrheit verkiindet. Die Welt war in
viele verschiedene Religionen geteilt und die Religionen in viele verschie-
dene Sekten, und jede Sekte war auBBerordentlich selbstzufrieden, weil sie der
Meinung war, dass ausgerechnet sie die Erkenntnis der Wahrheit besal3.

Alle riefen zu Madame Blavatsky: ,,Wir haben schon die Erkenntnis der
Wabhrheit! Wie kannst du es wagen, uns zu sagen, dass wir die Wahrheit su-
chen sollen, wenn wir bereits die Wahrheit besitzen! Sie ist uns bereits gege-
ben worden. Sie steckt in diesen Lehren unserer Sekte. Gott selbst hat uns
diese Wahrheit verkiindet, und hier, in unserer eigenen Sekte, haben wir sie
am besten verstanden. Es ist eine klar bewiesene Tatsache, dass wir am aller-
besten verstehen, wie die Botschaft zu verstehen ist, die Gott den Menschen
verkiindet hat!*

Die Menschen meinten, dass sie die Wahrheit besalen und waren damit
auBerordentlich zufrieden. Bei ndherer Betrachtung der verschiedenen Sekten
und Religionen konnte man allerdings feststellen, dass sie sowohl voneinan-
der abweichende als auch oft die absurdesten Auffassungen iiber die Wahr-
heit, iber Gott, hatten. Die einen verstanden die Wahrheit so, dass sie in ei-
nem bestimmten Buch, ,,dem Wort”, gedruckt stand. So manche stellten sich
Gott als einen furchtbaren Tyrannen vor, der einige Menschenseelen zur ewi-
gen Verdammnis werfen und sie dort unendliche Zeitalter, ,,ewig®, peinigen
konnte. Philosophisch gesehen koénnen wir sagen, dass die Materialisten im
Allgemeinen glaubten, sich dariiber im Klaren zu sein, dass das Leben selbst
eine gro3e Materialitit sei, eine unpersonliche Existenz, eine Kraft, ohne Ge-
fiihle, ohne Gedanken, ohne Mitleid, die sich um niemanden kiimmerte. Re-
ligiose Menschen hingegen hatten die Vorstellung von Gott, dass er der per-
sonliche Schopfer der materiellen Welt, der manifestierten Existenz, sei, der
personliche Herrscher, der iiber alles herrschte und alles lenkte. Deshalb
glaubten die Sekten im Allgemeinen, dass dieser personliche Fiihrer, dieser
Herrscher und Schopfer die Mitglieder ,,unserer Kirche* ganz besonders be-
vorzugte. Dieser groe, machtige Herrscher und Schopfer der Welt liebte aus-
gerechnet sie auf eine ganz besondere Weise. Ausgerechnet ihnen wollte Gott
alles Gute schenken, sie wollte er nach dem Tode ins Paradies fiihren. Doch
wehe all den verlorenen Seelen auBerhalb unserer begnadeten Kirche! Wehe
ihnen! Der grofe Schopfer und Herrscher der Welt hasste sie, er hasste sie
gerechterweise wegen ihrer Stinden, wegen ihrem Wandeln in Finsternis und
Unglauben. Sie hatten keine Gnade zu erwarten. Alle Menschen, die noch nie
von der herrlichen Gnadenbotschaft dieser Kirche gehort hatten, wandelten
in der Welt in furchtbarster Gefahr. Was konnten sie erwarten? Gottes unend-
licher, schwerer Zormn zermiirbte und quélte sie bis in alle Ewigkeit!



Das glaubten die Christen in ihren Sekten und Kirchen. Und sie versam-
melten sich, um Gott zu danken, der so barmherzig war, dass er ihnen die
Rettung verhie3, obwohl die gesamte tibrige Menschheit auf dem Weg zur
ewigen Verdammnis wandeln musste.

Solche Umstidnde herrschten in der Welt, als Madame Blavatsky auftrat.
Einiges hat sich allerdings schon gedndert. Die Theosophische Bewegung
wurde vor ca. 50 Jahren ins Leben gerufen. Seitdem hat die Welt etwas dazu-
gelernt. Die Zivilisation hat kleine Fortschritte gemacht — kleine, nicht grof3e.
Wir sollten nicht zu stolz sein, wir sollten uns nicht einbilden, dass wir alle
schon edelgesinnte Philosophen seien. Keineswegs. Es gibt immer noch vie-
les, was uns an jene vergangenen Zeiten erinnert, aber wir sind ein wenig
aufgeklarter geworden, wir konnen schon ein wenig anders denken. Beim
Kritisieren sind wir vorsichtiger geworden. Als Mitglieder einer Sekte beur-
teilen wir die anderen nicht so krass und uniiberlegt, mit dem Seufzer: ,,Ach,
ihr Kinder der Verdammnis!“ Wir haben eingesehen, dass es zu oberflachlich,
zu dumm, zu kindisch wéare. Heute nimmt niemand eine solche Kritik ohne
weiteres an! Die Menschheit hat gelernt zu fragen: Aber wie ist es mit der
ewigen Verdammnis? Ist es absolut sicher, dass es eine solche Verdammnis
gibt?

Theosophische, spiritistische und andere gegen Materialismus kampfende
Bewegungen haben eine Umwalzung des Denkens hervorgerufen, und auch
der Fortschritt in den Naturwissenschaften hat gleichsam die Tore zu einer
spirituelleren Weltanschauung gedffnet. Das Leben ist nicht mehr so naiv,
wie es sich der Materialismus vorstellte. Es steckt voller Geheimnisse und
Ritsel. Es bietet der wissenschaftlichen Forschung unzéhlige Phdnomene, die
nicht materialistisch zu erkléren sind.

Deshalb ist die Welt fiir spiritistische und idealistische Weltanschauungen
heute viel empfanglicher als vor 50 Jahren. Davon wimmelt es auch iiberall.
Allerlei ,,Mystiker* und ,,Weise®, Schriftsteller und Denker bieten ihre Lo-
sungen fiir das Lebensrétsel an und wetteifern miteinander um die Gunst des
Publikums. Einfache und aufrichtige Wahrheitssucher wiren wie Segler ohne
Kompass auf dem néchtlichen Meer, wenn Frau Blavatsky ihnen nicht die
grofBen Grundwahrheiten der theosophischen Bewegung gegeben hétte, wie
im Dunkeln leuchtende Sterne, nach denen sie ihren Kurs und ihre Suche
richten konnen.

Im Gegenteil des Materialismus, im reinen Spiritualismus, verbirgt sich
auch eine Gefahr. Nach dieser sehr spirituellen Anschauung heif3t es: Es gibt
keine Materie, Materie ist eine Illusion. Das einzig Seiende ist das Bewusst-
sein. Und was ist das? Das ist Gott, der bewusste Gott. Der bewusste, person-
liche Gott ist der Einzige, der existiert.

Dies ist eine sehr tiefgriindige, sehr philosophische und — insbesondere
orientalische Sichtweise. Sie fangt in ihr Netz so manch einen Wahrheits-



sucher, der sich nicht in Acht zu nehmen weif}. Er ist damit zufrieden und
auch viele, die sich auch mit Theosophie befasst haben, finden sie verlockend.
Wenn er sich nicht dariiber im Klaren ist, was nach Madame Blavatsky der
Anfang und die Grundlage aller theosophischen Wahrheitssuche ist, dann
kann er, wenn er die theosophische Weltanschauung kennenlernt, in seinem
Denken in eine solche orientalische Sichtweise verfallen, die fiir seine Seele
anziehend ist, aber zu sehr — wie soll ich sagen — einen religiésen Beige-
schmack hat, um ihn zu jener objektiven Erkenntnis der Wahrheit erheben zu
konnen, die seine Seele ,,befreien* wiirde.

Ich mochte versuchen, Thnen diesen sogenannten ,orientalischen* und
sehr mystischen, sehr tiefgriindigen Gottesglauben zu beschreiben.

Der Grundgedanke dieses Glaubens ist, dass hinter der Existenz ein per-
sonliches Bewusstsein steht, ein grof3es, seltsames Bewusstsein, das denkt,
oder, wie man im Orient sagen kann, das ,,traumt“. Was ist diese ganze Exis-
tenz? fragt sich der Mensch aus dem Osten. Sie besteht darin, dass irgendein
mysterioses Wesen, ein unbeschreiblich grofles und wunderbares Bewusst-
sein ,.triumt®. Die ganze Existenz ist nur Denken dieses Gottes, Vorstellung
dieses Gottes, Traum dieses Gottes.

Dies ist eine tiefgrindige Anschauung. Die scharfsinnigsten und mys-
tischsten Schriftsteller konnten sich darauf erheben oder, wie Madame Bla-
vatsky sagen wiirde, sich darin verirren. Umso leichter, weil es auch nach der
Theosophie ein solches Wesen oder Bewusstsein gibt, namlich die Weltseele,
der ,,Logos®, der hinter aller Existenz steht.

Wir kénnen uns leicht einen vertraumten orientalischen Menschen vorstel-
len, der da sitzt und meditiert und sieht, dass die ganze Existenz nur Gottes
Vorstellung ist. Und wenn er ein geregeltes, ruhiges Leben fiihrt, ohne beson-
dere Vorkommnisse, so kommt ihm auch sein eigenes Leben wie ein Traum
vor. ,,Was ist eigentlich wirklich real an dieser Existenz?* fragt er sich. ,,Ich
schlafe und stehe auf, ich arbeite und esse und lege mich wieder zum Schla-
fen. Meine ganze Existenz ist ein Traum, und nicht einmal mein Traum, son-
dern Traum eines anderen, eines machtigen, wunderbaren Wesens! Ich bin
nur ein Gedanke jenes anderen Wesens, nur ein Traumbild im Traum jenes
anderen Wesens! Es gibt keine Wirklichkeit. Dieses Leben ist iiberhaupt nicht
real, alles ist, wie die Hindus sagen, Maya, Illusion, alles ist Traum.*

Wann wird diese Ansicht erschiittert? Dann, wenn das Leben, das dennoch
»Wirklichkeit ist, den Trdumer harter als sonst anpackt, wenn der Traumer
plotzlich von einem Ungliick getroffen wird — dann erwacht der Mensch aus
seinem ,, Traum®. Wenn z.B. die ganze Welt von einem Schicksalsschlag, wie
etwa dem jiingsten Weltkrieg, getroffen wird, dann ist es selbst fiir den Tréu-
mer schwer, sich vorzustellen, dass das Leben ein Traum ist, geschweige denn
ein Traum eines anderen.

Aber es kann natiirlich auch Menschen geben, die von der Unwirklichkeit



des Lebens so iiberzeugt sind, dass sie auch dann, wenn sie von groflen Sor-
gen und Schmerzen getroffen werden, immer noch denken, dass das Leben
Gottes Traum ist. Aber wenn ihnen das Leben zur Qual wird und sie sehen,
dass es auch fiir die anderen zur Qual wird — wie zum Beispiel wahrend des
Weltkrieges —, werden sie in Gedanken rasch hinzufiigen: ,,Aber das Wesen,
das hier trdumt, ist ja ein boser Geist.“ Sie konnen zu keinem anderen Ergeb-
nis kommen. Wenn diese Existenz ein Traum ist, wenn sie Gottes Vorstellung
1st, miissen sie zu dem Schluss kommen, dass Gott bose ist. Warum sonst
gibe es so viel Leid? Warum sonst wére das Dasein so voll von sinnloser und
unbegreiflicher Qual? Derjenige, der traumt, ist ein Teufel.

Zu dieser Schlussfolgerung kommt ein solcher Philosoph mit seinem
Nachdenken. Das Ergebnis ist ein hoffnungsloser Fatalismus, der in der Pra-
xis schwache Seelen in tragische Konflikte fithren kann, aber als philosophi-
sche Sichtweise dennoch faszinierend ist.

Und darum ist dies auf dem Weg des Wahrheitssuchers die erste grofle
Gefahr, die zu ihm spricht: Sei kein Materialist, sondern glaube an den Gott,
der in der Existenz bewusst ist, glaube an das Selbstbewusstsein, das alles
denkt.

Madam Blavatskys Theosophie sagte: Das ist eine Gefahr, denn wir soll-
ten nicht so rasch auf den Logos-Glauben stiirzen. Wir sollten uns nicht ein-
bilden, dass wir das Geheimnis des Logos ohne Weiteres verstehen, denn das
Geheimnis des Logos ist weder das erste noch das letzte Geheimnis der Exis-
tenz, der Logos steht nicht hinter ,,allem*, der Logos ist nicht absolut. Wir
werden auf unserer Suche nach der Wahrheit nicht weiterkommen, wenn wir
auf diese Weise beim Logos-Glauben stehen bleiben. Wir miissen zur Ein-
sicht iiber das absolute Leben kommen. Wir miissen zuerst zu einer unvorein-
genommenen, unpersonlichen Einsicht iiber das tiefste Lebensgeheimnis
kommen, bevor wir irgendwelche personliche Mysterien des Lebens verste-
hen konnen.

Deshalb betonte Madame Blavatsky in der theosophischen Bewegung,
dass es eine solche Wahrheit gibt, die erste, die jeder Mensch finden kann,
der aufrichtig die Wahrheit sucht, der aufrichtig denkt, der das Leben sozusa-
gen unparteiisch betrachtet. Jeder Suchende kann die Wahrheit finden, und
Madame Blavatsky sagte ausdriicklich: ,,Das ist die erste Wahrheit. Dariiber
miisst ihr euch zuerst im Klaren sein, dann werdet ihr auch andere Mysterien
verstehen konnen.

Was ist nun diese erste Wahrheit? Sie ist die Wahrheit iiber den Menschen,
die Wahrheit, dass wir alle Menschen sind. Und was bedeutet das? Das be-
deutet, dass wir Wesen sind, die wir denken, fithlen und wollen, und, mit den
Augen des Wahrheitssuchers gesehen, vor allem verniinftige Wesen sind, die
wir wissen wollen, was die Wahrheit ist. Es bedeutet, dass wir, wenn wir als
Menschen nackt vor dem Leben stehen, zugeben miissen, dass wir die
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Wabhrheit nicht kennen. Wir sind Suchende, keine Wissende, und — von die-
sem Standpunkt aus gesehen — alle nur Menschen. Doch hier in der sichtbaren
Welt bezeichnen wir uns gegenseitig mit verschiedenen Titeln. Der eine sagt:
Ich bin ein ungebildeter Schuster, der andere: Ich bin ein gelehrter Professor,
der Dritte: Ich bin ein beriihmter Kiinstler, der Vierte: Ich bin ein méchtiger
Konig, usw. Von allen solchen Illusionen miissen wir uns befreien. Als Men-
schen, als Wahrheitssucher, sind wir weder arm noch reich, weder Gelehrte
noch Ungelehrte, weder Konige noch Bettler, weder Professoren noch Schus-
ter. Wir sind Menschen, denkende Wesen, die wir nach der Wahrheit fragen
und die Wahrheit suchen. Das miissen wir zugeben.

Solange wir glauben, dass Gott uns eine ganz besondere Gunst erwiesen
hatte, indem er uns ein heiliges Buch gegeben hat, auf das wir vertrauen kon-
nen, oder einen weisen Bischof oder Pfarrer, dem wir in ,,Dingen der Selig-
keit* vertrauen konnen; solange wir als Konig eines groffien Reiches denken,
dass Gott oder das Leben natiirlich fiir uns auch nach dem Tode sorgen wird,
weil er uns in diesem sichtbaren Leben eine so wunderbare Machtposition
gegeben hat; solange wir, wenn wir Papst hier auf Erden sind, denken, dass
wir wohl fiir Gott etwas Besonderes bedeuten — sonst hétte er uns bestimmt
keine so hohe Position gegeben —, so lange irren wir uns. Und von einer sol-
chen Illusion miissen wir uns befreien. Wenn wir nicht durch das Tor gehen,
das uns unserer Eitelkeit und falschen Vorstellungen entkleidet, werden wir
nicht einmal die erste Wahrheit begreifen. Denn unser erstes Erwachen be-
steht in der Einsicht, dass wir Menschenseelen sind, die wir nach der Wahr-
heit suchen, aber nichts wissen.

So klopfen wir an der Tiir des Lebens. Die Tiir des Lebens ist wie die Tiir
des Himmels fiir uns. Wenn sie sich 6ffnen wiirde, wéaren wir im Himmel.
Wenn sich die Tiir des Lebens fiir uns 6ffnen wiirde, so dass wir wiissten, was
das Leben ist, was die Wahrheit ist, wer Gott ist, dann waren wir im Himmel,
dann waren wir gerettet, dann héatten wir gefunden. Aber jetzt wissen wir
nichts. Wir klopfen an.

Und wenn wir anklopfen, kann sich die Tiir einen Spalt 6ffnen, so dass wir
tiefer sehen und fiihlen, tiefer begreifen, was das Leben ist. Die tiefere Ein-
sicht, die wir dann gewinnen, ist, dass wir uns gegenseitig als Briider sehen.
Wir sind alle in der gleichen Lage. Es hilft kein Prunken und Prahlen, es hilft
keine Heuchelei. Wir sind alle Briider eben in dieser unbeschreiblich groien
Unwissenheit. Madame Blavatsky pflegte auch die Menschheit ,,eine grof3e
Waise* zu nennen. Die geheimnisvolle Schonheit dieser Bezeichnung offen-
bart sich uns gerade in dieser Erfahrung. Die Menschheit ist eine grof3e Waise.
Wie wahr ist das! Es gibt keinen solchen Gott, der von uns trdumen wiirde
und dem wir ohne weiteres die Schuld zuschieben konnten; es gibt keinen
Gott, den wir Teufel oder Beelzebub nennen kénnten. Es gibt nichts derglei-
chen, denn die erste Wahrheit, die wir herausfinden werden, ist nur, dass wir
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als Menschheit wie Kinder ohne Eltern sind. Man hat uns hierher in die Un-
wissenheit geworfen. Aber wir sind Tausende und Millionen zusammen — wir
sind Briider. Und wir, die wir Briider sind, sollten uns also gegenseitig helfen,
einander unter die Arme greifen! Doch was machen wir? Wir leben wie wilde
Tiere, zerreiBen einander, streiten uns und fithren Kriege; wir glauben, dass
wir hier auf Erden so geborgen sind, dass wir frei sind, uns gegenseitig zu
unterdriicken und zu bedréngen; wir denken, dass wir bei Gott und dem Leben
so sehr in der Gunst stehen, dass wir uns gegenseitig sogar ermorden und
allerlei Boses tun konnen. Und wenn wir Kriege fiihren und Urteile sprechen,
rufen wir noch den Namen Gottes und von allerlei hohen Wesen um Hilfe
und handeln in ihren Namen. So leben wir Menschen und das glauben wir.
Wir glauben, dass wir so sehr in der Gunst des Lebens, in der Gunst Gottes
stehen.

Doch wenn wir uns auf die Suche nach der Wahrheit begeben, ist die erste
Wabhrheit, die wir finden, die, dass die Menschheit eine grofe Waise ist. Man
hat uns hierher geworfen, um allein und auf eigene Faust zurechtzukommen.
Wir werden nicht begiinstigt. Aber wir sind viele zusammen, in der gleichen
Verdammnis, und wir konnten uns gegenseitig helfen. Und wenn wir das se-
hen, blutet uns das Herz. Es ruft: Seht ihr es nicht? Wir sollten als Briider
leben, wir sollten einander lieben und helfen. Aber wir wissen nicht, wie wir
diese Briiderlichkeit verwirklichen sollten. Wir sind so dumm, so unintelli-
gent, so blind. Wir sind eigentlich nicht so schlecht. Jeder Mensch hat ein
menschliches Herz. Jeder ist ein Mensch; wenn er blof3 aufwachen wirde,
wenn er blof3 zur Selbsterkenntnis gelangen wiirde, wenn er blof3 die Wahrheit
suchen wiirde!

Und deshalb ist die Suche nach der Wahrheit unsere menschliche Pflicht.
Sie ist auch unsere einzige Rettung. Denn, wie Madame Blavatsky und die
theosophische Bewegung von Anfang an verkiindet und gleichsam verspro-
chen hat: Wer sucht, der findet. Und das Erste, was der Suchende findet, ist
die Briiderlichkeit, die weder eine sentimentale Gefiihlssache noch ein poeti-
sches Phantasiebild ist, sondern eine grofle, furchtbare, grausame Wirklich-
keit, die uns alle verurteilt, aber zugleich von der Illusion befreit, in der wir
leben.
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Lasst uns noch einmal an die Briiderlichkeit denken, daran, dass die
Menschheit wie eine grofRe Waise ist, diesmal aber so, dass wir fragen:
Gibt es Gott? Und wie ist Gott? Ist Gott personlich oder unpersénlich?
Wenn wir diese Frage an die Theosophie stellen, erhalten wir selbstver-
standlich die Antwort: Sucht nach der Wahrheit, sucht nach der Erkennt-
nis Gottes und wisst, dass ihr Gott erreichen konnt, ihr konnt Erkenntnis
dariiber erlangen, wie Gott ist. Ist es wahr? Kdnnen wir als Menschen
Erkenntnis tiber Gott erlangen? Was bedeutet dann das Wort ,,Erkennt-
nis*“? Darauf antwortet die Theosophie: Das Wort ,,Erkenntnis* bedeutet
in diesem Fall Erfahrung, Wissen, das auf Erfahrung beruht. Dieses
Wort wird oft in einem weiteren, unbestimmten Sinn benutzt. Man
spricht z.B. uber akademische Erkenntnisse, die zum groRten Teil durch
Lesen erworben werden —zum Teil auch durch Wahrnehmungen; dieses
akademische Wissen ist also vornehmlich Buchwissen, Gedachtniswis-
sen.

Die Theosophie sagt: Wenn man iiber die ,,Erkenntnis der Wahrheit*,
,Erkenntnis Gottes®, spricht, handelt es sich nicht um solches Wissen.
Es handelt sich um kein Gedachtniswissen, sondern um Erfahrung.

Was ist der Unterschied zwischen dem Gedachtniswissen und dem
Wissen, das auf Erfahrung beruht? Es gibt einen Unterschied, der jedem
bekannt ist. Nehmen wir ein Beispiel. Nehmen wir an, dass wir Bilder
von London sehen, mancherlei Ansichten, Gebaude, Kirchen, Museen
und viele schone, lebhafte und vielleicht auch ,,lebendige* Bilder tiber
das Londoner StralRenleben. Nehmen wir noch an, dass wir Blicher tiber
London lesen, in denen berichtet wird, wie grof3 London ist, wieviel Ein-
wohner es dort gibt, wie groR und hoch die Kirchen sind und wie die
Gebéude in London aussehen und wie die Menschen dort leben, dann
konnen wir uns ein ziemlich exaktes Bild von London machen.

Das nennen wir eine Art von Wissen. Denn wenn wir eine Person,
die nichts gelesen und keine Bilder von London gesehen hat, mit einer
anderen vergleichen, die iber diese Dinge gelesen und Bilder gesehen
hat, so werden wir einen deutlichen Unterschied sehen: Der eine weif}
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etwas, was der andere nicht weif3. Und dennoch geben wir zu, dass die-
ses Wissen, das wir aus Bildern und Biichern gewonnen haben, im
wahrsten Sinne des Wortes keine Erfahrung ist. Denn wenn unser Wis-
sen Uber London auf Erfahrung beruht, missen wir in London gewesen
sein. Jeder Erfahrene kennt den enormen Unterschied zwischen Buch-
wissen und Erfahrung. Alle Informationen, die wir aus Bildern und Brie-
fen erhalten, wirken leblos, sie sind in gewisser Weise zu objektiv, zu
fern von uns; wer dagegen nach London kommt, mitten in das pulsie-
rende Leben, wird sich z.B. Uber die Dichte und Ordnung des Stralien-
verkehrs wundern und sofort den Unterschied zwischen echter Erfah-
rung und Buchwissen erkennen. Erfahrung ist lebendiges Leben, sie
geht uns in Fleisch und Blut tiber. Das durch Bucher und Bilder vermit-
telte ,,Wissen®, muss zusétzlich durch Fantasie belebt werden, das phy-
sische Erlebnis hingegen geht als lebendiges Wissen durch alle Sinne
direkt in unsere Seele ein. Es ist, als ob wir diese Informationen sehen,
horen, fuhlen, riechen und schmecken kdénnten.

Ein ahnlicher Unterschied zwischen Erfahrungswissen und Gedécht-
niswissen besteht in hoheren, spirituellen Fragen.

Wenn uns die Theosophie ermahnt, nach Gotteserkenntnis zu stre-
ben, d.h. Gott zu erleben, deutet sie darauf hin, dass es zwischen den
Gottesbegriffen und der Gotteserfahrung einen enormen Unterschied
gibt. Die meisten Menschen, die sagen, dass sie an Gott glauben und
zum Beispiel eine christliche Weltanschauung haben, haben sich ein
Bild Uber Gott, die Welt und den Menschen gemacht; sie glauben, gut
informiert zu sein, sie haben von diesen Dingen gelesen und gehort, sie
glauben seit ihrer Kindheit so und sind in ihrem Geist vollkommen zu-
frieden. Aber kdnnen sie aus Erfahrung sagen und bestatigen, dass sie
wissen, dass die Dinge so sind, wie sie glauben? Nein. Zumindest die
meisten miissen zugeben: ,,Das glauben wir, so denken wir. Wir haben
es nicht erlebt. Wie konnte man auch so etwas erleben®, sagen sie. Wie
kénnte man Gott erleben? Es gibt jedoch Glaubige, die nachdenklich
werden und sagen: ,,Etwas kann man schon erleben®. Sie behaupten,
,,etwas® erlebt zu haben, konnen aber nicht erkldren, was das war. Sie
sagen zum Beispiel: ,,Ich habe Gottes Gnade erlebt, ich weil}, dass Gott
uns begnadigt und wir durch Christus mit Gott versohnt werden.* Aber
sie haben von den Dingen nur eine vage Vorstellung, so dass wir zu
aufdringlich waren, wenn wir anfangen wiirden, sie mit weiteren Fragen
zu beléstigen.

Sie sind als Philosophen nicht grol? genug, um Fragen beantworten
zu konnen. Sie erschrecken sich und sagen: ,,Nein, an solche Dinge diir-
fen wir nicht denken! An so etwas diirfen wir nicht zu viel denken!*

Nun sagt die Theosophie: Wenn ihr den Weg einschlagen wollt, der
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euch schlieBlich zur Erkenntnis und Erfahrung tber Gott fiihrt, dann
miusst ihr auf eine bestimmte Weise beginnen. Dieser Weg, der zur Er-
kenntnis flhrt, besteht aus zwei Abschnitten. Die erste Wegstrecke be-
steht darin, dass ihr euren Verstand, euer Denken, euren Sinn reinigt. lhr
misst zuerst Philosophen werden, in dem Sinne, dass ihr keine Angst
vor dem Denken habt. Ihr misst den Mut haben, eurem Denken und
eurem Verstand zu vertrauen; ihr misst in diesem schénen Sinne Wahr-
heitssucher sein. Ihr misst keine Angst vor Unglauben, Zweifel oder
Hoffnungslosigkeit haben. Ihr misst nichts flrchten. Ihr misst euch ei-
ner solchen Suche hingeben, dass ihr den Mut habt, an alles Mdgliche
zu denken. Die erste Aufgabe, die euch gestellt wird, lautet: Denkt tber
die Frage nach Gott nach, so energisch und prazise wie mdoglich. Beginnt
damit, alles in Frage zu stellen.

Vielleicht glaubt ihr jetzt, dass Gott der allméchtige, der allwissende
und allgutige Schopfer ist. Dabei misst ihr der Wahrheit furchtlos in die
Augen schauen. Sagt zu euch selbst: Wenn Gott alles erschaffen hat,
und wenn es nichts anderes gibt als dieses eine allméchtige, allwissende
und allguitige Wesen, warum hat er dann das Leid und das Bose erschaf-
fen? Ihr werdet einsehen, dass ihr euch in eurer Antwort in keine unphi-
losophischen Bemerkungen uber Teufel, gefallene Engel oder derglei-
chen verstricken sollt. Wenn Gott hinter allem steht, wenn Gott alles
erschaffen hat und wenn es nichts anderes gibt als diesen einen allméch-
tigen, allwissenden und allgiitigen Gott, dann steht er natiirlich auch hin-
ter dem Leid dem Bdsen. Dann werdet ihr euch fragen, warum er das
Leid und das Bdse erschaffen hat. Und wenn auch noch behauptet wird,
dass Menschen, die Gott erschaffen hat, wegen ihrer Stinden und Bos-
heit von Gott verfolgt werden kdnnen, nicht nur in dieser sichtbaren
Welt, sondern auch nach dem Tode, ewig, so misst ihr euch eingeste-
hen, dass ein solcher Gott nicht gut sein kann. Der allméachtige Schopfer
ist dann nicht allgutig, und ihr werdet mit dem Problem des Bdsen kon-
frontiert. Gott ist also eigentlich bdse. Weil er, der Allméchtige, es zu-
lassen kann, dass auch nur ein einziges Wesen ewig leidet, muss er bose
sein.

Dies ist nur ein grobes Beispiel dafiir, wie unerschrocken wir die
tiefsten Fragen des Lebens ergrinden mussen. Wir miissen uns auch
dartiber informieren, was die grofRten Philosophen und die brillantesten
Denker tber Gott gedacht, erklart und gelehrt haben. Wir miissen uns
mit allem vertraut machen und gleichsam von allem das wahlen, was
uns auch nur fiir einen Augenblick befriedigen kann, bis wir auch daran
etwas finden, was nicht richtig ist, und es beiseiteschieben, um etwas
Neues zu suchen. Vielleicht kommen wir dann bald zu dem Schluss,
dass Gott nicht persdnlich, sondern eine unpersonliche Lebensenergie
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oder ein Lebensgeist ist.

Es kann auch sein, dass wir dazu kommen, dass es, wie die Atheisten
sagen, gar keinen Gott gibt. Selbst einen solchen Gedanken sollten wir
nicht beiseiteschieben, sondern auch diesen bis zum letztmdglichen
Ende fuhren. Wir missen auch in der Vorstellung, dass es keinen Gott
gibt, eine mdgliche Befriedigung suchen. Ihr kénnt sehen, dass ihr,
wenn ihr Gott auf diese Weise sucht und Uber die groten Lebensfragen
nachdenkt und wenn euch alle Definitionen von Gott unklar erscheinen
und euch nicht befriedigen kénnen, euch dann sagt: Es gibt keinen Gott.
Und dabei konnt ihr plétzlich von einem herrlichen Gefiihl der Freiheit
erfiillt werden und erleichtert aus ganzem Herzen seufzen: ,,Oh, diesen
Albtraum bin ich also los. Es hat keinen Sinn, an Gott zu glauben, es hat
keinen Sinn, sich mit solchen Fragen den Kopf zu zerbrechen. Ich werde
es nie herausfinden. So etwas wie Gott gibt es tatsdchlich nicht.” Jetzt
habt ihr das Gefuhl, als wéren sie in ihrem Leben souverdne Herrscher,
wie Konige. Es sitzt kein Richter da, um eure Schritte zu prifen, um
eure Taten zu beurteilen. Ihr seid frei, euren Lebensweg ungehindert zu
wabhlen. Ihr konnt alles hach eurem Gutdiinken entscheiden und seid kei-
nem anderen Rechenschaft schuldig. Und ihr werden sagen: ,,Alles ist
Ilusion und alles ist leeres Geschwaétz. Wenn der Mensch stirbt, dann
stirbt er — und ist von allem befreit. Es spielt keine Rolle, wie er gelebt
hat, Hauptsache ist, dass er so leben konnte, wie er wollte! Euer Herz
wird von einem tiefen Gefuihl der Freiheit erfillt. Das Leben erscheint
euch wunderbar.

Aber gebt Acht. Nach einiger Zeit kommt Leid oder Kummer, und
dann sieht das Leben nicht mehr wunderbar aus. Dann werdet ihr wieder
nachdenken und fragen: ,,Warum ist der Mensch da? Es wire besser,
Uberhaupt nicht da zu sein, denn ich mdchte ja nicht, dass es auf der
Welt Leid und Elend gibt. Ich méchte, dass wir Menschen gliicklich,
frei und frohlich waren. Warum packt mich das Leben mit seinen eiser-
nen Handen an? Warum ist das Leben so? Bei aller Vernunft sollte es
nicht so sein. Ich sehe keinen Grund, warum ich leiden muss, warum ich
vor einem grofien Verlust stehe, warum ich bei meinen Bemuhungen
keinen Erfolg habe. Ich kann es wirklich nicht begreifen.* Und ihr steht
wieder vor dem Ratsel des Lebens. Wenn alles in Ordnung ware, dann
waret ihr zufrieden mit eurem Leben. Aber wenn das Leben Leid und
Qual ist, werdet ihr fragen, was dieses Dasein eigentlich ist.

Nun steht ihr vor einer neuen Frage. Ihr seid jetzt bei eurem Denken,
Abwégen und Gribeln an dem Punkt angelangt, wo ihr eingestehen
miisst: ,,Ich wei3 wirklich nicht, was ich glauben soll, denn glaube ich
dies oder glaube ich das, irgendetwas ist immer falsch. Zuerst habe ich
versucht, in jeder erdenklichen Weise an Gott zu glauben, dann habe ich
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versucht, nicht an Gott zu glauben. Es war aber trotzdem nicht gut. Den-
noch stand ich vor einem Ratsel. Dennoch stand das Leben wie ein
Sphinx vor mir und sprach: ,Du musst das Réatsel des Lebens I6sen, sonst
werde ich dich verschlingen©.«

Wenn ihr an diesem Punkt angelangt seid, konnen wir jedoch sagen,
dass ihr eure Gedanken und euren Geist gereinigt habt. Dies ist der erste
Abschnitt, die erste Wegstrecke auf dem Weg zur Gotteserfahrung.

Wir missen unseren Verstand zuerst auf diese Weise reinigen, um
nackt, unwissend, unfahig vor dem Leben zu stehen. Das ist die erste
Erfahrung, die wir mit dem Geheimnis Gottes machen missen. Lasst
uns daran denken, dass wir zu keiner wahren Erkenntnis gelangen kon-
nen, bevor wir unseren Verstand auf diese Weise gereinigt haben. Wir
missen gleichsam unser inneres Haus auskehren. Ein Apostel hat ge-
sagt: ,,Der Mensch ist Tempel des Heiligen Geistes.” Das ist das erste
Geheimnis. Wir missen verstehen, dass wir selbst Tempel Gottes sind.
Also alle Gotzenbilder, alle Vorstellungen, Ansichten und Gedanken,
die wir von Gott haben, miissen wir aus unserem Bewusstsein auskeh-
ren! Weg damit. Wir miissen uns reinigen, um das zu werden, was wir
sind. Wir sind Tempel des Heiligen Geistes, keine Rauberhohlen. Wir
mussen so weit kommen, dass wir unsere eigene Unwissenheit erkennen
und wissen, dass wir nur Menschen sind, bebende Herzen, die wir lieben
und Gott erleben wollen.

Dann werden wir die wunderbare Wahrheit sehen, von der ich schon
gesprochen habe, ndamlich, dass wir alle Briider sind, in keinem auBeren
Sinne — denn &uRerlich betrachtet gibt es sogar zu viele verschiedene
Abstufungen unserer mehr oder weniger engen Bruderschaft —, sondern
in dem grundlegenden Sinne, dass wir im Geiste Brider sind; wir sind
gleichsam vereint in der Unwissenheit, die uns das Geheimnis des Le-
bens, Gott, verbirgt. In dieser Hinsicht ist unsere Menschheit, wie Ma-
dame Blavatsky sagte, wirklich eine groRRe Waise. Wir sind allen gelas-
sen worden. Wir wandern allein auf der Welt. Die Menschheit ist eine
grolRe Waise, die nicht weil3, was das Leben ist, eine Waise, die von
Generation zu Generation und Jahrtausend um Jahrtausend lebt und auf
diesem runden Planeten Geschichte macht, ohne zu wissen, warum sie
lebt, ohne Gott, den Ursprung des Lebens, zu kennen.

Das ist die erste Wahrheit, die wir sehen. Wir miissen sie in unserem
Blut erleben. Wir missen sie in unserer Seele und unserem Geist erle-
ben. Es genugt nicht, dass wir dartiber in einem Buch lesen oder jeman-
den darlber sprechen hdren. Wir missen sie erleben kdnnen, und wir
erleben sie erst wenn wir uns beinahe den Kopf zerbrochen haben. Alle
Menschen schaffen es vielleicht nicht. So manche, die z.B. keine auf-
klarenden Biicher in die Hand bekommen haben, missen immer wieder
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fragen: Aber wer ist Gott? — und werden schlieBlich verriickt. Wie viele
Menschen sitzen in unseren psychiatrischen Krankenhdusern nur des-
halb, weil sie keine Antwort auf ihre Fragen gefunden haben. Sie geho-
ren vielleicht zu den edelsten und geistreichsten Menschen, aber zur Zeit
ihrer Kadmpfe ist ihnen niemand zu Hilfe gekommen. Denn auch Jesus
sagt im Evangelium: Diejenigen, die dazu erkoren sind, das Volk zu
flihren, die Pharisder und Schriftgelehrte, die sitzen auf dem Stuhl des
Moses. Aber anstatt den Suchenden die Tore zum Reich des Wissens zu
o6ffnen, sitzen sie vor dem Tor und versperren den Weg fir diejenigen,
die suchen. Sie haben kraft ihres Amtes nichts zu geben, sie wissen
nicht, wie sie Menschen, die in ihrer Seelenqual zu ihnen kommen, fiih-
ren oder helfen sollten. Und so manche verlieren den Verstand, wenn
sie uber solche Dinge nachdenken.

Wie wertvoll ist doch die Hilfe, die dabei dem Suchenden die theo-
sophische Literatur bietet. Sie hilft ihm, iber Fragen nachzudenken, sie
zeigt ihm neue und wunderbare Perspektiven, an denen sein Geist fiir
lange Zeit Ruhe findet. Spater wird allerdings das Leben wie eine
Sphinx, die Wirklichkeit als Erfahrung, vor ihm stehen und ihn fragen:
Sag mir, wer Gott ist! Und dann muss er darauf antworten kénnen.

Doch diese Frage kommt dann nicht zu frih. Der Suchende geréat
nicht in Angst und Panik. Gelassen antwortet er: ,,Ja, hier stehe ich,
nackt, unwissend vor dem Leben.« Aber er wird dann wissen und sehen,
dass alle Menschen so wie er stehen. Die ganze Menschheit ist eben auf
diese Weise vereint.

Das ist unsere erste Erfahrung als Wahrheitssucher. Wir stehen als
Brider vor Gott — ohne Gott zu sehen. Aber wenn wir diese erste grole
Entscheidung annehmen, lassen wir unser Herz gleichsam leise flUstern:
Wir sind Bruder. Und dann wird unser Herz neugeboren. Jetzt sind wir
als Menschheit wie eine groRe Familie. Wir sind eine groRe Bruder-
schaft. Wir sind nicht mehr Gelehrte oder Ungelehrte, weder reich noch
arm, weder von hoher noch von niedriger Geburt, weder Finnen noch
Schweden, weder Englander noch Russen, weder Sozialisten noch an-
dere Parteimitglieder — wir sind nur Menschen. Alles, was uns vonei-
nander trennt, verliert seine Bedeutung, entzieht sich unserem Blick. Es
beruihrt uns nicht mehr. Wenn jemand vor uns sein Wissen oder seine
hohe Stellung, seinen Reichtum, seine Herkunft oder was auch immer
zur Schau stellt, was bertihrt uns das? Das sind keine wahren Werte.
Wer so schon gekleidet dasteht, wer so unendlich reich oder so hochge-
lehrt ist, ist dennoch nur ein Mensch, steht ebenso hilflos und klein vor
dem Leben, ist ebenso nackt und unwissend wie wir. Oder wenn jemand
vor uns so demiutig, so klein, so arm steht, dass er, vor Angst, uns mit
seiner Wertlosigkeit zu beleidigen, es nicht wagt, auch nur aufzublicken,
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ermutigen wir ihn. Wir wissen in unserem Herzen, dass er ein Mensch
ist wie wir alle, voll gleicher Sehnsucht, gleich geheimnisvoll, gleich
gottlich wie wir.

In unserem Herzen wachst die Rose des Lebens, die man briiderliche
Liebe nennt. Unser Herz andert sich und wir wachsen zu neuen Men-
schen. Wir werden trotzdem keine Propheten, keine weltberiihmten Ge-
lehrten, keine Heiligen, die man in einem glasernen Turm prasentieren
kénnte, um von allen bewundert zu werden. Nichts dergleichen.

AuBerlich ist nichts zu sehen — die Anderung vollzieht sich in unse-
rem Herzen. Wisst ihr was? Wenn sich das Herz eines Menschen andert
und die briderliche Liebe in ihm erwacht, dann wird sein nattrlicher
Instinkt das Geheimnis verbergen wollen, denn fiir ihn wére es furcht-
bar, wenn jemand sehen und ahnen wiirde, was fir ein seltsames Wesen
aus ihm jetzt wird. Er leidet und freut sich jetzt auf eine ganz andere
Weise als zuvor. Wenn ein anderer Mensch auch nur im Geringsten lei-
det, leidet er so sehr mit, dass er es nicht in Worte fassen kann. Wenn
sich der andere freut, dann freut er sich mit ihm. Sieht er etwas Schones,
bricht er in Tranen aus; wenn er etwas Gutes sieht, mdchte er es anbeten.

Nein, so etwas kann er nicht zeigen. Im Gegenteil, er zieht es vor,
sich als Stinder und schlechter Mensch zu erscheinen, der von den an-
deren Menschen verachtet und gemieden wird. Es wére fir ihn furcht-
bar, der Welt zu zeigen, dass in ihm etwas Neues, etwas Gottliches lebt,
dass er nicht mehr ein gewohnlicher Mensch, kein Paul oder Lisa von
nebenan ist, sondern ein Wesen, in dessen Herzen die ganze Menschheit
allmahlich zu leben beginnt, dass in ihm all die fremden Wesen, denen
er auf seinem Lebensweg begegnet, zu leben beginnen. Irgendwie
schamt er sich dafir. Er ist deswegen erschiittert und will es niemandem
zeigen. Er versteckt sich. Das ist der erste natlrliche Instinkt.

Doch das neue Leben, die briderliche Liebe, wachst in ihm weiter.
Und dann geschieht etwas Seltsames. Wie von selbst beginnt Gott, sich
ihm zu néhern. Wie von allein, ohne dass er darum gebeten hat, beginnt
er, Gott zu erleben.

Und was wird er dann zuerst erleben?

Er wird erleben, dass Gott existiert. Kein solcher Gott, von dem er
gelesen hat, kein Gott, den er sich vorgestellt hat, sondern Gott als Wirk-
lichkeit, der in seinem eigenen Geist, in seinem eigenen Bewusstsein,
zu ihm kommt. Es ist, als ob sich in seinem Herzen das Himmelreich
offnen wiirde und Gott darin wére.

Und was ist das fir ein Gott? Das ist Gott, der ihn liebt. Er weil
nicht, wie Gott ist. Er wei nicht, ob Gott groR oder klein ist. Er weil3
nicht, ob Gott personlich oder unpersonlich ist. Er kann Gott in keiner
Weise definieren; er weifd nur, dass Gott existiert und dass Gott ihn liebt.
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Und bald wird er auch etwas anderes sehen. Er wird eines Tages se-
hen, dass Gott auch andere Menschen gleicherweise liebt. Gott liebt alle.
,»Gott lasst seine Sonne aufgehen iiber Bose und Gute.*

Gott macht keinen Unterschied zwischen den Menschen, Gott schaut
nicht auf die Person. Wir sagen: ,,Oh, wie schlecht ich bin*, oder: ,,Ich
bin der allergrofte Siinder, und ihr seid alle gut.* Gott wei3 nichts davon
— Gott liebt. Wie kann der Suchende das sehen, wie kommt er darauf?
Das sehen wir am besten an einem Beispiel. Nehmen wir z.B. einen
Menschen, der einen anderen Menschen liebt, z.B. eine Frau, deren
Mann einen gefahrlichen Beruf, z.B. den des Seemannes oder des Flie-
gers hat, der ihn verpflichtet, viel von zu Hause weg zu sein. Die Frau,
die ihren Mann liebt, hat nattrlich Angst, wenn ihr Mann unterwegs ist.
Fraher, als sie noch nichts von Gott wusste, war ihre Angst unbeschreib-
lich grof3. Und selbst wenn ihr Mann ihr versicherte: ,,mach dir keine
Sorgen, mir wird schon nichts passieren®, beruhigte sie sich nur fiir ei-
nen Augenblick. Denn die menschliche Fantasie ist nun mal so, dass
man, wenn der Geliebte in Gefahr ist, seine Fantasie nicht ztigeln kann,
sondern in Angst und Bange lebt. Aber nachdem die Frau erlebt hat,
dass Gott sie liebt, wird sie eines Tages erleben, dass Gott alle Menschen
liebt. Denn, wenn sie Angst um ihren Mann hat, spricht ihr plétzlich
eine innere Stimme: ,,Warum hast du Angst? Wird deine Angst deinem
Mann helfen? Deine Macht ist gering und begrenzt, was wirst du schon
tun kénnen? Glaubst du etwa, dass er, dein Mann, nur durch deine Liebe
geschutzt wird? Glaubst du, dass er im Leben und Tod keinen anderen
Beschiitzer hat? Und die Frau sicht ein, dass Gott, der sie liebt, ihren
Mann genauso viel liebt, so dass auch er nicht standig in Gefahr lebt.
Sie hat ja selbst erlebt, dass es keinen Grund zur Sorge gibt, weil Gott
sie liebt. Und jetzt kann sie einsehen und erleben, dass auch ihre Lieben
nicht stdndig in Gefahr leben, denn Gott liebt sie alle in gleichem MaRe.

Das ist eine sehr geheimnisvolle Sache, denn Gott ist nicht irgendein
auferliches Wesen, dessen Aufgabe es wére, den Menschen vor Gefah-
ren zu schiitzen, ihm den Weg zu ebnen oder bdse Winde von seinem
Weg wegzublasen. Ganz und gar nicht. Gott ist die ewige, allgegenwaér-
tige Liebe. Es gibt viele Geheimnisse im Leben, aber das Geheimnis des
Vater Gottes besteht darin, dass Gott als Liebe irgendwo hinter uns, in
unserem Bewusstsein, in der Menschheit ist, wo wir Ihn kennenlernen
konnen. Das ist Gott.

Der Kenner Gottes wird auch bald sehen, dass Gott, so wie er diese
Liebe in und hinter uns ist, auch will, dass wir glticklich wéren.

Lasst uns nachdenken! Was ist eigentlich fir uns Menschen die
schwerste Frage des Lebens? Es ist die Frage: Warum sind wir nicht
glucklich, warum leiden wir, warum ist das Leben voller Leid und Qual?
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Dieses Problem wird praktisch geldst, wenn der Mensch einsieht, dass
es Gottes Wille ist, dass wir glucklich sind. Gott ist gleichsam der andere
Name fiir unser Gliick. Gott will keine Leiden, Gott will keine Schmer-
zen. Gott will nichts Boses. Gott will, dass wir gliicklich sind. Das Rat-
sel des Lebens ist geldst. Denn wer von uns méchte sagen: ,,\WWenn un-
sere Existenz lauter Gluckseligkeit ist, mochte ich nicht leben?* Das Le-
ben ist fur uns schwer, unbegreiflich, sinnlos, nur, so lange wie wir nicht
glucklich sind. Wenn aber das Leben voller Harmonie und Eintracht,
Schénheit und Herrlichkeit ist, dann hat ja die Existenz selbst einen
Sinn, dann genligt es uns, dass wir einfach leben. Und dann fragen wir
nur: Warum sind Menschen im Allgemeinen nicht gliicklich? Wie konn-
ten sie gliicklich werden? Aber das ist schon die ndchste Frage.
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III

Wenn der Wahrheitssucher beginnt, Gott zu erleben, dann ist fur ihn die
Frage, ob Gott personlich oder personlich ist, unbedeutend. Gott ist fur
ihn lebendige Wirklichkeit, und er findet es praktisch unndtig, ja bei-
nahe unmaglich, Gott genauer zu definieren. Er wird nicht sagen kon-
nen, ob Gott, in exakt wissenschaftlichem Sinne, persénlich oder unper-
sonlich ist. Fur ihn sind diese allgemeinen und allumfassenden Defini-
tionen praktisch gleichwertig. Gott ist flr ihn personlich, weil Gott fir
ihn wie ein anderes Wesen ist, wie ein Vater, wie ein Du, zu dem er
sprechen kann. Gott ist ebenso auch unpersonlich, weil er Gber das We-
sen Gottes keine genaue Erkenntnis hat und weil Gott sozusagen nicht
in ihn hineinpasst, sich nicht in ihm ausschopft, sondern, im Vergleich
zu ihm, absolut unendlich ist.

Er weill nur, dass Gott ein liebendes Bewusstsein ist, Liebe hinter
ihm und der ganzen Menschheit. Und je tiefer er in den Geist jenes lie-
benden Gottes, des Vaters, vertieft, desto klarer erkennt und begreift er,
desto klarer offenbart sich ihm die wunderbare Wahrheit, dass Gott sein
Gliick und das Glick der Menschheit will. Gott ist gleichsam der Wille
zum Glick hinter aller Existenz.

Dann wird der Wahrheitssucher auch verstehen, was die Religionen
gemeint haben, wenn sie von Gliickseligkeit und dem ewigen Leben ge-
sprochen haben. Sie haben gerade dieses wunderbare Erlebnis im Sinne
gehabt, in dem der Mensch sich Gottes bewusstwird. Wenn der Mensch
in seinem Herzen mit Gott in Verbindung kommt, dann ist er des ewigen
Lebens und der Gliickseligkeit teilhaftig geworden. Das ewige Leben
beginnt nicht erst, nachdem der Mensch gestorben ist. Man muss nicht
erwarten, dass dem Menschen das ewige Leben erst nach dem Tode,
hinter den Pforten des Todes, gedffnet wird. Nein. Das ewige Leben
hé&ngt nicht von Zeit oder Ort ab, es hangt nicht davon ab, ob der Mensch
diesen sichtbaren Korper verlasst und durch die Pforten des Todes
schreitet. Das ewige Leben beginnt in dem Augenblick, in dem der
Mensch sich dessen bewusstwird. Der Mensch erlangt das ewige Leben
hier auf Erden. Er muss der ewigen Gluckseligkeit hier, in seinem
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gegenwartigen Zustand, teilhaftig werden.

Wie viele Menschen sagen: ,,Dieses Leben ist nichts wert. Alles ist
eitel unter der Sonne. Alles ist eitel, denn alles ist schon da gewesen, es
gibt nichts Neues. Und wozu sind wir eigentlich da? Waére es nicht bes-
ser, gar nicht zu leben?*

Und tatsachlich: Wenn wir in der Stadt spazieren gehen und die Men-
schen dort betrachten, kommt uns selten ein gliicklicher Mensch entge-
gen. Nur selten sehen wir, dass das Gesicht eines Menschen vor Freude
strahlt, dass seine Augen wohlwollend lacheln. Meist sehen wir nur
Menschen, die niedergedriickt von ihren Sorgen, gepeinigt von ihren
Gedanken, voller Kummer, Angst und Unruhe ihren Weg gehen.

Doch ungeachtet dessen, dass auf dem Gesicht der Menschen die
Frage: ,,Wozu sind wir da?* steht, sehen wir, dass die Menschen leben.
Und was sehen wir noch tief in ihrer Seele? Es ist, als ob in ihrer Seele
eine Stimme ertdnen wirde, die Glick und Harmonie verspricht und
leise von der Heimat flistert, zu welcher sie gehdren. Weil in den Seelen
der Menschen eine solche Stimme leise ertont, finden sie sich mit einem
Leben ab, das ihnen offenbar, anstatt Glick, viel mehr Leid und Quial,
Mihe und Sorgen bringt. Es ist, als wirden sich die Menschen damit
abfinden, dass das Leben glicklos sein muss, als hatte der Mensch ei-
gentlich kein Recht, sich auch nur etwas Gliick zu winschen. Junge
Menschen trdumen vom Gliick, aber wenn das Leben dem Menschen
zeigt, dass er kein Glick erreichen kann, gibt er seine Trdume auf.

Wie sollte man nun die Erfahrung des Wahrheitssuchers verstehen,
dass Gott der der Menschheit innewohnende Wille zum Gluick ist? Ist es
moglich, dass Gott blindlings mdchte, dass die Menschen gliicklich wé-
ren, die Wirklichkeit des Lebens aber dem Willen Gottes widersprache?
Oder hangt der Widerspruch von uns Menschen ab, davon, dass wir die
ganze Sache nicht wirklich verstanden haben?

Wenn der Mensch die Erfahrung macht, dass Gott das Glick der
Menschen will, wird es ihm auch klar, warum die Menschen nicht
glucklich sind. Vor allem sieht er, dass das Gliick keineswegs falsch sein
kann, nicht etwas, wovor wir Angst haben sollten. Im Gegenteil, wir
sind eben zum Gluck, zum ewigen Leben und zur Glickseligkeit be-
rechtigt und berufen.

Das Gluck ist fuir uns erreichbar, und es muss uns zuteilwerden. Wa-
rum sind wir Menschen denn nicht glicklich, obwohl es auch Gottes
Wille ist? Der Wahrheitssucher sieht die Ursache darin, dass wir Men-
schen eigentlich kein Gliick wollen. Wir haben nicht den Mut, nach dem
Gliick zu trachten. Das ist ein so merkwirdiges Geheimnis, ein so gro-
Res Mysterium des Lebens, dass wir, um es zu begreifen, unseren Ver-
stand und unser Herz wirklich anstrengen missen. Es ist aber auch eine
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schone, wunderbare Wahrheit. Kénnen wir von jenen Menschen lernen,
die Gott erlebt haben und wissen, was das Gliick ist? Vielleicht, aber es
ist trotzdem gar nicht sicher, dass wir, wenn wir horen, was das Glick
ist, es sofort auch erreichen wiirden.

Die Weisen sagen: ,,lhr Menschen habt eine mangelhafte und falsche
Vorstellung vom Gliick.* Und tatsidchlich: Die Menschen haben die ver-
schiedensten Vorstellungen vom Gliick. Nehmen wir einige tiichtige
Menschen aus dem Handel und Wandel des Lebens und stellen wir
ihnen die Frage: ,,Mochtet ihr gliicklich sein?* Sie antworten alle mit ja,
aber wenn wir jeden einzelnen fragen, was sein Glick ware, wiirden wir
die unterschiedlichsten Antworten horen. Der eine sagt: ,,Ich wéare
gliicklich, wenn ich reich wére.* Der andere: ,,Ich wire gliicklich, wenn
ich berithmt und respektiert wére®, und der Dritte: ,,Ich ware gliicklich,
wenn ich viel Macht und eine hohe gesellschaftliche Stellung hatte.*
Und der Vierte sagt: ,,Ich ware gliicklich, wenn mich der Mensch, den
ich liebe, verstehen wirde. Ich bin verheiratet und verlange nicht viel
vom Leben, aber wenn ich mit meinem Ehepartner in Eintracht leben
konnte und mein Partner mich lieben wirde, dann waére ich gltcklich.
Jetzt streiten wir uns nur und machen uns gegenseitig VVorwiirfe, und das
Leben ist fiir uns schwer. So konnen wir nicht weiterleben. Und so geht
es immer weiter mit den Winschen an das Leben.

Und alle sagen: ,,Wenn es Gottes Bestimmung ist, dass wir Men-
schen glucklich wéren, dann hat er unser Streben nach Reichtum, Ehre,
Macht, Liebe usw. sicherlich nicht fiir unerlaubt erklaren kénnen. Wa-
rum erreichen wir sie denn nicht? Erzahlt uns nicht von dem ewigen
Leben und der Gliickseligkeit; solche Dinge verstehen wir nicht. Wir
verstehen keine sinnlosen religidsen Fantasien. Euer Gott, der will, dass
wir ewiges Leben leben wiirden und ewig selig waren, versteht und ak-
zeptiert uns nicht, und wir kénnen nicht ihn akzeptieren.* ,,Gib mir zehn
Millionen®, sagt einer, der nach Reichtum trachtet, ,,dann werde ich
gliicklich sein, alles andere interessiert mich nicht.*

Diese Seelen verstehen Gott nicht. Sie stellen sich Gott als einen
grausamen Tyrannen vor, der das Leben der Menschen missbilligt; sie
glauben, dass Gott ein ,,gerechtes Wesen sei, das will, dass auch die
Menschen ,,gerecht” wiren. Sie haben eine solche innere Intuition von
Gott, dass er von ihnen so etwas verlangt, was zu geben sie nicht in der
Lage sind. Das fiihlen diese Seelen, wenn sie sich selbst gegeniiber ehr-
lich sind. Ich spreche gar nicht von Menschen, die ihr Leben nach einem
Programm gestalten, sonntags in die Kirche gehen und glauben, dass sie
so eine gute Beziehung zu diesem strengen Gott unterhalten; wahrend
der Woche sind sie dann ,,sie selbst® und kiimmern sich um nichts an-
deres als um ihr eigenes Leben.
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Was sagen die Weisen dazu? Sie sagen: ,,Mensch, priife dich selbst.
Wenn du den Vater, Gott, in dir selbst kennenlernst, dann wirst du auch
sehen, was dein Gluck ist. Jetzt verstehst du weder dich selbst noch dein
Glick. Mdchtest du wirklich glicklich sein? Dann sollst du dem Gliick
keine Bedingungen stellen. Mache dein Glick nicht abhangig von Din-
gen, die nicht in deiner unmittelbaren Macht stehen. Verbinde den Be-
griff Glick mit nichts anderem als Gott. Gott will, dass du glicklich
waérest, aber du sagst zu Gott: Nein, ich mdchte nicht gliicklich sein, ich
mochte reich sein, oder: Ich mochte beriihmt sein, oder: Ich mochte Herr
und Herrscher sein.*

Was sagt nun das Leben dazu?

Lasst und betrachten, wie das Leben organisiert ist. Erlaubt es uns
keineswegs, auch das Scheingliick zu erreichen, das wir uns wiinschen?
Nein, so ist es nicht. Im Gegenteil: Das Leben gibt uns, was wir uns
wiinschen, damit wir uns schlieBlich das ewige Gliick Gottes wiinschen
konnten. Das Leben gibt es uns, soweit es nur irgend mdglich ist. Ich
sage: Soweit es mdglich ist, denn in der materiellen Welt herrschen ma-
terielle Gesetze, die die Verwirklichung unserer Wiinsche verzogern.

Wenn die Menschenseele sich z.B. Liebe winscht, dann sagt Gott,
der mdchte, dass der Mensch gluicklich wére, zum Leben: Versuche, ihm
diese Liebe zu geben, und der Mensch wird, je nachdem, wie es die ma-
teriellen Verhaltnisse zulassen, friiher oder spéter Liebe finden.

Hier missen wir berlicksichtigen, dass die Menschenseele wieder
und wieder in die Welt geboren wird. Wiinsche, die fur sie jetzt nicht in
Erfillung gehen, kdnnen spéter erfullt werden.

Der Mensch spielt mit dem Leben; er ist wie ein Kind, das mit Sei-
fenblasen spielt. Er kann sagen: Ich mdchte die blaue Seifenblase in der
Hand halten; doch es fallt ihm schwer, sie zu ergreifen. Und wenn der
Mensch Reichtum begehrt, kommt der Reichtum naturlich nicht wie aus
dem Fdllhorn, sondern schlieBlich erst nach Anstrengungen, als Beloh-
nung flr seine Bemiihungen. Doch was geschieht, wenn der Mensch
sich Reichtum gewuinscht hat und reich geworden ist — ob er nun reich
geboren wurde oder durch seine eigenen Bemuhungen in seinem jetzi-
gen Leben zu Reichtum gekommen ist? Er hat eine Seifenblase gefan-
gen, die sofort platzte. Er wurde doch nicht gliicklich. Er ist genauso
unglucklich wie bisher. Fiir eine Weile glaubte er, glucklich zu sein,
weil seine Wunsche in Erfiillung gegangen waren, aber im ndchsten Au-
genblick bemerkte er schon, dass er doch nicht das erreicht hatte, was er
sich gewiinscht hatte; er hatte sich Gliick gewiinscht und geglaubt, dass
das Gluck vom Reichtum abhéngig sei. Jetzt kam er zu Reichtum, er-
reichte aber kein Glick.

,»O Mensch®, sagen die Weisen, ,,solange du selbst definierst, was
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Gliick ist und wovon es abhéngt, solange kannst du es nicht erreichen.
Du wirst allerdings etwas erreichen und zufrieden sein, weil es im Leben
nicht nur Leid, sondern auch Freude und Vergniigungen gibt. Du wirst
philosophisch und sagst: Jedes Vergnigen muss mit Leid bezahlt wer-
den, und du wirst dich mit allem abfinden — aber Glick hast du nicht
erreicht. Und dennoch lebst du, um gliicklich zu werden, aber gliicklich
kannst du nur werden, indem du Gott suchst und findest.*

Das Leben ist merkwirdig. Wenn der Mensch Gott gefunden hat und
zu Gott wie Jesus sagt: Vater, du weildt, was ich brauche, um glicklich
zu sein — dann wird ihm Gott dies geben. Zu seinem Gliick kann einmal
Armut, ein anderes Mal Reichtum gehdoren, aber sicher ist, dass er alles,
was auch immer zum menschlichen Glick gehort, dann erreichen wird.
Vater weil3, wie dieser Mensch, sein Sohn, der gleichsam Manifestation
des Vaters selbst ist, gliicklich sein kann, und das Glick kommt zu ihm.
Es kommt dann aus dem Willen Gottes, aus dem Willen des Gliicks,
notwendigerweise, nicht deshalb, weil der Mensch es méchte oder ver-
langen wiirde. Der Mensch verlangt und wiinscht sich nichts Besonde-
res, er mochte nur gliicklich sein, er méchte nur mit Gott verbunden sein,
und dann wird ihm eine merkwiirdige, mystische Lebenskraft das brin-
gen, was zu seinem Gliick notwendig ist.

Das ist das Geheimnis des Lebens, und ich weil3 nicht, ob es mir ge-
lungen ist, es zu erklaren. Das ist etwas Wunderbares, denn es macht
das Leben zu einem grof3en, festlichen Abenteuer. Und ich sage: Was
uns so sehr daran hindert, gliicklich zu sein, sind nicht gewdhnliche
Missgeschicke, Krankheiten, kdrperliche Beschwerden usw., die uns im
Allgemeinen ungliicklich machen, sondern unsere eigene Widerspens-
tigkeit. Wenn nun Gott will, dass wir gliicklich waren, wie sollte er dann
wollen, dass wir kdrperlich leiden sollten? Im Gegenteil, wenn wir auf
Gottes Stimme hdren, wird er uns sagen: ,,Ich mdchte nicht, dass es Un-
gluck gibt. Ich mdchte nicht, dass es Krankheiten oder sonstige Be-
schwerden gibt, aber du, der du mitten in dieser materiellen Welt lebst,
unterliegst den Gesetzen dieser materiellen Welt. Du sollst einfach ver-
stehen, dass ich, dein Gott, nicht will, dass du leidest. Lass dein Wille
so wie meiner sein und sage zu deinen Leiden: ,,Ihr seid willkommen.
Ihr kdnnt mir nicht mein Glick nehmen. Ihr kénnt es auch nicht vermin-
dern, denn ihr gehdrt zu diesem sichtbaren, verganglichen Leben. Sollte
ich in meiner Unwissenheit gegen die Gesetze der materiellen Welt ver-
stoBen und mir so eine Krankheit zugezogen haben — dann soll sie kom-
men; mein Glick besteht darin, dass ich meine Schulden bezahle und
gern leide, was ich zu leiden habe; und dann gibt es eigentlich kein Leid
mehr.*
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Wenn der Mensch Gott erlebt hat, hat er keine Angst vor und wider-
setzt sich nicht dem Leid; er weil3, dass es Gottes Wille ist, dass er ge-
sund und gliicklich ware, und wenn Bdse Wellen tber ihn schlagen, die
versuchen, ihn an seinem Gluick zu hindern, werden sie verschwinden;
sie sind voriibergehend, sie gehéren ihm nicht, sie sind keine ewigen
Hindernisse seines Gliicks und seiner Glickseligkeit. Sein Gliick ist au-
Rerhalb der Zeit, und deshalb wird die Zeit kommen, wenn sich ihm, wie
den Menschen im Allgemeinen, Krankheit und Leid nicht zu nahern wa-
gen.

Aber es gibt noch etwas. ,,Wie kann ich gliicklich sein®, fragt der
Mensch, ,,wenn ich so viele Schwéichen und Fehler habe, wenn ich ein
Sinder und ein unvollkommenes, strauchelndes Wesen bin. Wirst du,
lieber Gott, mich nicht wegen meiner Schwéche und meinen Verfehlun-
gen verurteilen? Bist du nicht der strenge und gerechte Gott?*

,»Oh Mensch!“ sagen die Weisen dazu. ,,Hore auf die Stimme der
Stille in deinem Herzen. Hore auf das, was Gott sagt.” Der Mensch hort
zu und Gott spricht: ,,Mein lieber Sohn, du hast mich nicht richtig ver-
standen. Wenn du glaubst, dass ich dich verurteile und kritisiere, dann
verstehst du meine Liebe nicht richtig, denn ich will dir ja nur helfen.
Warum sprichst du von deinen Sunden, Verfehlungen und Fehlern? Bist
du Uberzeugt, dass du all diese Stinden, Verfehlungen und Fehler hast,
oder haben dich andere Menschen davon Uberzeugt, indem sie dir gesagt
haben: Siehe, wie schwach und schlecht du bist, siehe, wie viele Siinden
du hast? Vertraue auf mich. Stelle dir vor, dass ich der Lebensstrom bin,
der durch Wiesen und Walder flielt, sich den Weg durch Felsen bahnt
und in seinem Lauf auf Steine und Sand und Schlamm st6R3t. Bleibe an
diesem Strom stehen und hére, wie der Strom singt und wie meine Was-
ser des Lebens erschallen, wenn sie auf Hindernisse stoRen. Wenn der
Strom gegen Felsen und Steine schlégt, erschallt er. Du, Mensch, bist
ein solcher Stein oder Fels im gaéttlichen Strom. Ist etwas in dir, was vor
mir nicht bestehen kann, fege ich es aus, und dann gibt es etwas in dir,
was erschallt. Andere Menschen sind nicht dazu berufen, dich zu kriti-
sieren und Gber dich zu richten, denn mein Strom reinigt dich von allem
Sand und Schlamm, so dass nur ein erschallender Stein tbrigbleibt. Und
deshalb sage ich dir: Sei geborgen, schaue mich an, verlasse dich auf
mich und furchte nichts. Verurteile und kritisiere dich nicht, um nicht
andere zu verurteilen und zu kritisieren. Denn was wisst ihr Menschen?
Warum Kritisiert ihr euch gegenseitig? Ihr seid wie Richter, ihr seht Feh-
ler an den anderen, eure eigenen Fehler seht ihr aber nicht. Ich aber kri-
tisiere nicht, ich verurteile nicht, ich, euer Gott, will nur helfen; und des-
halb, wenn ihr euch in eurem Herzen des Vaters bewusst seid, dann sollt
ihr einander helfen, anstatt VVorwiirfe zu machen oder Urteile zu fallen.
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Und ihr kénnt einander nur so helfen, dass ihr an Gott glaubt, dass ihr
glaubt, dass ich, der ich in euch bin, auch in den anderen bin, dass ich in
jedem von euch bin und jeden glicklich machen will.

Ihr konnt einander nicht helfen, indem ihr einander VVorwtirfe macht
und euch gegenseitig tadelt und mit dem Finger aufeinander zeigt, denn
so stellt ihr euch Uber die anderen und haltet euch fiir besser als die an-
deren. Wenn aber ich, euer Gott, in jenem siindigen und schlechten
Menschen bin, ist es dann richtig, dass ihr ihm Vorwirfe macht und ihn
schlecht nennt, obwohl ihr wisst, dass ich in ihm bin? Ich gehe jetzt
meinen Weg durch seine Gestalt, und ich will, dass er gliicklich sei. Wa-
rum seid ihr also tberheblich und macht ihm Vorwiirfe? Er flhlt in sei-
nem Inneren, dass er nicht so schlecht und tadelhaft ist. Geht anstatt
dessen zu ihm und helft ihm, an mich zu glauben, wirkt auf ihn ein, so
dass er sich dessen bewusstwird, dass er ein Teil von mir ist. Dann wird
er aus seiner Schwache aufsteigen und von der Siinde ablassen. Er ist
darin gefangen, solange ihr ihn fiir einen Stuinder haltet. Er wird sich aber
davon befreien, wenn ihr ihm helft, das Geheimnis seines Lebens zu
finden; dann, wenn er zum Glauben an die Maglichkeit des ewigen
Gliicks gelangt.*

Und wenn der Mensch sagt: ,,Ich ware gliicklich, wenn ich mit mei-
nem Partner in Liebe und Gliick leben kdnnte. Wir mochten zusammen-
bleiben und miteinander leben, aber warum machen wir uns das Leben
zur Holle? TIst es falsch, dass wir gliicklich sein mochten?* Dazu spricht
Gott im Herzen des Wahrheitssuchers: ,,Ich will, dass du und dein Part-
ner gliicklich seid. Willst du das?* Der Mensch antwortet: ,,Ja, selbst-
verstandlich. Ich mdchte es schon, wenn blof auch mein Ehepartner ver-
stinde, das zu wollen, wenn blo auch er gliicklich sein mo6chte.
,»Nein®, sagt Gott, ,,davon hingt es nicht ab. Dein Gliick sollte nicht da-
von abhéngig sein, dass dein Partner dies oder jenes versteht. Ich will,
dass du mit ihm gliicklich bist, so wie er ist.” ,,Aber wie wire das mog-
lich?* ,,Siehst du es nicht®, sagt Gott, ,.es ist die klarste und einfachste
Sache: Du sollst gliicklich sein wollen. Worin besteht dein Gliick?
Prife, ob dein Gliick etwas anderes ist, als dass derjenige, den du liebst,
glucklich wére. Nein, wirklich nicht, denn sein Gliick spiegelt sich auf
dich zuriick. Denke immer nur daran, dass du glucklich bist, wenn dein
Partner glucklich ist. Mache ihn glicklich. Tue, was er will. Verlange
nichts fur dich selber, bitte um nichts fir dich selber. Dein Gliick hangt
nicht davon ab, wie dein Partner ist; dein Gliick besteht darin, dass du
ihm dienst.* Das ist es, was Gott im Herzen des Menschen sagt.

Das ist wirklich ein so tiefes und wunderbares Mysterium, dass es,
selbst wenn wir Offentlich dartiber sprechen, dennoch ein Geheimnis
bleibt. Denn die Wahrheit ist, dass wir nicht gliicklich sein kénnen,
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wenn wir Gott nicht kennen, und dass wir, wenn wir zur Erkenntnis Got-
tes gelangt sind, immer in der Gegenwart leben und im Zeitlichen immer
wieder von Neuem das Gliick erlangen kénnen, das nicht der Zeit, son-
dern der Ewigkeit entspringt.
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IV

Fir den Kenner Gottes ist das Leben wie ein grofles Abenteuer, in dem
er selbst die Rolle eines wandernden Ritters spielt. Er sitzt auf seinem
Ross und reitet unbekannten Schicksalen entgegen. Aber Inhalt und Ziel
seines Lebens ist, Leidenden zu helfen, Weinende zu trésten, Waisen
und Witwen zur Seite zu stehen. Innerlich fihlt er sich wie ein Ritter des
Mittelalters, der in die weite Welt zog, um alle Schwachen zu verteidi-
gen, gegen alles Unrecht und fiir alle Gerechtigkeit zu kdmpfen.

Trotzdem ist er nicht unbedingt nur ein Gefiihlsmensch. Er kann ein
tiefsinniger Philosoph und scharfsinniger Denker sein. Er muss nicht
seine Gedankentétigkeit aufgeben, selbst wenn er ,,von jedem Wort lebt,
das aus Gottes Munde kommt*. Gott spricht zu ihm auch mit der Spra-
che der Vernunft, nicht nur mit der des Gewissens, des Herzens und der
Ekstase. Deshalb hort er als Wahrheitssucher nicht auf zu philosophie-
ren, zu meditieren und nachzudenken, sondern fahrt damit mit neuer
Kraft fort. Er begnligt sich nicht mit der Feststellung: das habe ich erlebt,
ich denke an nichts anderes, sondern versucht, seine eigenen Erfahrun-
gen auch mit seinem Verstand zu erklaren. Er versucht, immer mehr und
intensiver zu denken. Sobald er seine ersten Erfahrungen gemacht hat,
stellt er sich die Frage Uber das Verhaltnis Gottes zur Menschheit und
fragt sich: Ist der Gott, dessen ich mir bewusst bin, das unendliche Le-
ben selbst? Ist er das absolute Leben, von dem jede Philosophie spricht
und worauf sich alles Denken griindet? Ist er die absolute Wirklichkeit,
die hinter allem steht? Ist das der Gott? Und wenn es so ist, wie kann
ich dann verstehen, dass sich das absolute gdéttliche Leben in mir, dem
unvollkommenen Wesen, manifestiert hatte und in mir und zu mir spre-
chen wiurde, kurz, dass sich also das unendliche, absolute, undefinier-
bare Leben in diesem Universum manifestiert hatte? Ist so etwas denk-
bar?

Wenn sich der Wahrheitssucher diese Frage stellt, dann antwortet
ihm sofort seine Vernunft: Kann sich das absolute, unendliche Leben
uberhaupt manifestieren? Oder konkreter ausgedriickt: Kann es zu ir-
gendetwas in Beziehung stehen? Der Mensch sagt sich: Ich stehe
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innerlich in Beziehung zu Gott. Und die Vernunft fragt: Ist ,,Gott™ das
unendliche, das absolute Leben? Kann das unendliche, ewige, absolute
Leben, d.h. die Gottheit, in Beziehung zu einem begrenzten Wesen, dem
Menschen, stehen? Das gibt uns gleichsam ein mathematisches Prob-
lem. Aus mathematischer Sicht mussen wir nur denken, dass es zwei
GroRen gibt: das Unendliche und das Endliche. Der Mensch kann, auch
aus seelischer Sicht, als endlich bezeichnet werden, denn auch sein See-
lenleben ist begrenzt, und erst recht sein Kdrper, den man wiegen, mes-
sen usw. kann. Der Mensch kann also mit einer endlichen Zahl vergli-
chen werden. Gibt es dann eine Beziehung zwischen dieser unendlichen
und der endlichen Zahl? Was sagt unser mathematischer Verstand dazu?
Unmaglich, weil die Beziehung mit Division ausgedriickt wird, und
wenn wir das Unendliche durch eine endliche Zahl dividieren, ergibt
sich daraus nichts. Das Ergebnis ist immer noch unendlich. Das heif3t,
wir kdnnen keine Beziehung zu Gott, dem Unendlichen, haben, und das
Unendliche kann in keiner solchen Beziehung zu uns stehen, von der
wir Uberhaupt etwas sagen oder die wir auch nur irgendwie definieren
konnten. Denn das wahre Verhéltnis des Unendlichen zum Endlichen
ware immer noch dasselbe Unendliche, das unveranderlich ist und sich
in keiner Weise manifestiert.

Deshalb kann man mathematisch beweisen, dass die unendliche
Gottheit in keiner Beziehung zu endlichen Wesen stehen kann, und in-
folgedessen ist es auch fiir uns unmaglich, etwas von der unendlichen
Gottheit zu wissen. Aber, sagen wir dann, wenn wir von der unendlichen
und ewigen Gottheit nichts wissen kdnnen, wovon kénnen dann etwas
wissen? Welche Gottheit oder welcher Gott ist es denn, der sich mani-
festiert hat? Wir stehen vor dem manifestierten Kosmos. Wir selbst sind
Teil des manifestierten Gottes — es ist uns also absolut klar bewiesen,
dass der manifestierte Gott existiert. Wenn dieses manifestierte, gottli-
che Leben keine Manifestation des Unendlichen, des Ewigen und des
Absoluten, ist, was ist es dann? Es muss also Manifestation von etwas
anderem sein. Wovon denn? Naturlich von Gott, aber Gott ist dann et-
was, das sich manifestieren kann. Wie kdnnen wir nun diese mysteriose
Frage nach Gott und der manifestierten Existenz zufriedenstellend 16-
sen?

Gibt es eine mathematische Figur oder einen mathematischen Be-
griff, der uns die Ewigkeit und die Unendlichkeit veranschaulichen
wirde? Ja, so ein mathematischer Begriff, eine solche geometrische Fi-
gur ist z.B. der Kreis. In gewisser Weise stellt der Kreis die Unendlich-
keit dar, denn sein Umfang ist unendlich, eine unendliche Linie, und
dennoch auch endlich. Wir kénnen den Umfang des Kreises entlang
ewig laufen, ohne jemals ein Ende zu erreichen. Und trotzdem ist er

31



endlich. Dieser Umfang des Kreises ist auch mathematisch, wie wir wis-
sen, ein so seltsamer Begriff, dass wir ihn nicht genau ermitteln oder
messen konnen. Es ergeben sich merkwirdige Kalkulationen, wenn wir
die Lange des Kreisumfangs mathematisch ermitteln wollen. Es ergibt
sich keine exakte Zahl; wir werden uns mit approximativen Werten be-
gniigen mussen. Wir kdnnen natirlich sagen, dass der Umfang des Krei-
ses T x Durchmesser ist. Aber was ist die Zahl n? Mit diesem griechi-
schen Buchstaben wird ein Wert angegeben, der nicht exakt ermittelbar
ist, namlich 3,1415926... usw. bis ins Unendliche. Wir kdnnen den Um-
fang eines Kreises nicht mit einem Langenmal messen.

In der Praxis kénnen wir selbstverstandlich z.B. irgendeinen mathe-
matischen Teil des Erdumfangs, etwa einen Bogen, nehmen und den ge-
rade gebogen einen LangenmalR, einen Meter nennen, aber dann ist wie-
derum der wahre Wert der Lange, z.B. die vorgestellte entsprechende
Achse der Erdkugel mit einem Metermal nicht messbar. Der Kreis und
die Kugel — selbst, wenn sie begrenzt sind — haben etwas Geheimnisvol-
les in sich, etwas, was mit der Unendlichkeit, dem absoluten Leben, ver-
gleichbar ist. In dieser Daseinsbegrenzung, die mit dem Umfang des
Kreises symbolisch dargestellt wird, verbirgt sich etwas Mysterioses,
das der Unendlichkeit und dem Absoluten entspringt.

Wir kdnnen auch sagen, dass, wenn Gott mit dem Kreis oder der Ku-
gel vergleichbar ware, er sich dann manifestieren konnte. Selbst wenn
wir Gott nicht genauer definieren oder den Umfang des Kreises nicht
mathematisch ermitteln kdnnten, konnte Gott sich dennoch manifestie-
ren, so wie auch Kreise konkret existieren kénnen und wie auch unsere
ganze Existenz sich in gewisser Weise in der Gestalt der Kreise oder
Kreisumfange manifestiert.

Dies fuhrt uns zu einer Theorie, die heute die Aufmerksamkeit vieler
Wissenschaftler auf sich gezogen hat, ndmlich zur Theorie Einsteins, die
ich allerdings nicht besonders gut kenne, die aber — das weil3 ich — be-
hauptet, dass diese unsere manifestierte Welt nicht unendlich, sondern
endlich sei. Das ist, philosophisch, und zumindest okkultistisch-philo-
sophisch betrachtet, die absolute Wahrheit. Die Unendlichkeit kann sich
nicht manifestieren. Was sich manifestiert, ist endlich. Selbst wenn un-
ser Weltall, von dem z.B. der franzosische Astronom Flammarion so
poetisch sagt, dass wir, ,,selbst wenn wir durch das Weltall wandern
wirden, wir niemals ein Ende erreichen wiirden, sondern uns immer im
Mittelpunkt befinden wiirden* — auch wenn es noch so grof3 ware — und
dass es enorm grol? ist, das kdnnen wir astronomisch und mathematisch
beweisen — kdnnte es trotzdem nicht unendlich sein. Es muss wie eine
Kugel, wie der Umfang des Kreises sein. Das Weltall muss in dem Sinne
unendlich sein, dass wir eine Linie beliebig lange, ewig, verfolgen
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konnen, ohne ein Ende zu erreichen. Eine andere Unendlichkeit konnen
wir uns auch mit unserer Vernunft nicht vorstellen. Die Unendlichkeit
selbst kann sich nicht manifestiert haben; was sich manifestiert, ist ein
Abbild der Unendlichkeit, das wir symbolisch mit einer Kugel darstel-
len kdnnen. Die manifestierte Unendlichkeit ist wie ein Spiegelbild der
nicht manifestierten Unendlichkeit. In der Unendlichkeit verbirgt sich
eine wunderbare Moglichkeit zur Manifestation, und wir kénnen sie mit
dem Umfang des Kreises, also praktisch mit einer unendlichen Linie,
darstellen.

Jede tiefere okkulte Philosophie sagt auch, dass der sich manifestie-
rende Gott, der ,.existiert und ,,die Welt erschafft” und sich selbst in
seiner eigenen Schopfung sucht, der Logos, die Zahl, die Vernunft, das
Wort ist, wie es im Johannesevangelium heil3t: ,,Das Wort war bei Gott,
und das Wort war Gott.“ Im Johannesevangelium wird eine philoso-
phisch richtige Unterscheidung zwischen Gott, dem geheimnisvollen
Absoluten, und dem Logos, dem sich manifestierenden Wort, gemacht,
und es wird noch hinzugefiigt: ,,Das Wort war Gott. Mit diesem Zusatz
hat man darauf hinweisen wollen, dass wir, wie hellsichtig und spirituell
entwickelt wir auch sein mdgen, dennoch nichts anderes begreifen kon-
nen als den Logos, den manifestierten Gott, der andererseits das gleiche
ist wie die Unendlichkeit, die Grenzenlosigkeit und die Nichtexistenz,
die hinter allem steht und alles in sich einschlief3t, und die wir nur mit
dem Ausdruck der Hindu-Philosophie ,,néti, néti* — ,,nicht dieses, nicht
dieses* bezeichnen koénnen. Wir kénnen nur sagen, dass das Absolute
keine begrenzten Aspekte hat. Doch der geoffenbarte Gott, der Logos,
ist es, der flr unseren menschlichen Verstand das Geheimnis der Gott-
heit wie in einem Spiegel darstellt — so wie der Umfang des Kreises
mathematisch und realistisch exakt die Unendlichkeit und die Ewigkeit
darstellt.

Zu dieser Einsicht tiber Gott kommen wir auch auf einem anderen
Wege. Wir kénnen uns eine flir uns etwas einfachere und — wie soll ich
sagen — lebendigere, konkretere, weniger abstrakte Einsicht iber Gott
gewinnen, wenn wir einen anderen Ausgangspunkt nehmen — nicht
diese abstrakte Unendlichkeit, Gott, sondern uns selber und unsere ei-
genen Erfahrungen. Die alten Weisen haben den Grundsatz geéuflert,
der absolut wahr ist, ndmlich, dass tberall in der Existenz das sog. Ge-
setz der Analogie, der Korrespondenz, herrscht. In einem kurzen Spruch
aus dem alten Agypten heiBt es: ,,wie oben, so unten®, was andererseits
bedeutet: ,,wie unten, so auch oben*. Der Spruch enthilt, mit anderen
Worten, die Wahrheit, dass wir, wenn wir erforschen wollen, wie es
oben ist, unseren Blick nach unten werfen sollten. Wir missen nicht mit
dem grof3en, wunderbaren Leben beginnen, das fir uns ein Geheimnis
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bleibt und, wie man sagt, tberall um uns herum ist, und in welchem wir
nur ein kleines, unbedeutendes Teichen sind; anstatt dessen konnen bei
diesem kleinen, unbedeutenden Teilchen, uns selbst, anfangen und
durch genaue Erforschung unserer selbst auch zum Verstandnis des gro-
Ren Lebens und des Geheimnisses des manifestierten Gottes gelangen.
Um das zu erreichen, ist es allerdings beinahe notwendig, dass wir ei-
nige Erfahrungen mit Gott machen und dann aufgrund dieser Erfahrun-
gen nachdenken. Natdrlich ist es gut, immer nachzudenken. Doch bevor
wir etwas erlebt haben, schwebt unser Denken gleichsam wie in einem
leeren Raum, ohne einen festen Stitzpunkt. Aber wenn wir Gott erlebt
haben, hat unser Denken wie ein auf einem Felsen gebautes Zuhause,
aus dem es hinausfliegt, um die Welt zu erforschen und zu welchem es
immer wieder zuruckfliegt, um sich auf die Wahrheit zu besinnen und
im Lichte der Wahrheit das zu beurteilen, was es auf seinem Ausflug
gesehen hat.

Wenn wir nun uns selber niichtern und realistisch betrachten, dann
sehen wir, dass wir, dulerlich betrachtet, ein kdrperliches Wesen sind.
Und weil uns unser korperliches Wesen so vertraut und wahrnehmbar
ist, sagen viele Menschen, dass es keine andere Wirklichkeit gibt. Selbst
wenn sie zugeben missen, dass sie Gedanken und Gefiihle, Wiinsche
und Begierden, also das gesamte sog. Seelenleben haben, erkléren sie,
dass auch diese auf ihre korperliche Struktur zurtickzufiihren sind. Ei-
nige Materialisten haben im vergangenen Jahrhundert versucht zu erkla-
ren, dass die Gedanken im Gehirn in einem gewissen chemischen Pro-
zess entstehen. Es ist allerdings wahr, dass unsere Gedanken, Vorstel-
lungen und seelischen Erlebnisse in erster Linie durch Sinneswahrneh-
mungen zustande kommen. Wir haben etwas gesehen, gehdrt oder in
einem Buch gelesen und uns aufgrund solcher Sinneswahrnehmungen
Vorstellungen und Gedanken gebildet. Mit diesen Gedankenbildern ar-
beiten wir dann in unserem Bewusstsein.

Wenn wir aber, nach Art der Materialisten, auf die Meinung verstei-
fen wiirden, dass wir gar keine anderen Empfindungen oder Erlebnisse
haben kdnnen, dass also unsere ganze Existenz als seelische Wesen voll-
kommen von unserem physischen Organismus abhéngig sei, dann wiir-
den wir zu weit gehen. In dem Fall wiirden sehr viele seelische und geis-
tige Phanomene, vor denen der Materialist sprachlos bleibt, unerklart
bleiben.

Uns fehlt jetzt die Zeit, auf allerlei sog. bersinnliche Phdnomene
einzugehen, aber ich mdchte auf einen psychologischen Aspekt hinwei-
sen, der mit unserem Thema zusammenhéangt und der fir die Materia-
listen ein schwer zu l6sendes Rétsel darstellt. Wenn der Materialist sagt,
dass alle unsere Gedankenbilder und Vorstellungen durch Sinneswahr-
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nehmungen entstanden sind und dass sich daraus unsere sog. Seele oder
unser Seelenleben gebildet hat, dann fragen wir: Wie kommt es dann,
dass ein durch und durch weltlicher Mensch, der das Leben in vollen
Zugen genossen hat und in den Augen der frommen Menschen ein gro-
Ber ,,Stinder* gewesen ist; wie kommt es, dass ein solcher Siinder auf
einmal erwacht, zur Erkenntnis Gottes oder eines hoheren inneren Le-
bens gelangt, seine Siinden, seine Vergniigungen und seine selbststich-
tigen Machenschaften ablegt, sich bekehrt und ein neues Leben beginnt?
Wie erklért sich das?

Wenn nun unsere Materialisten ein wenig zum Philosophieren und
zum wissenschaftlichen Denken neigen, werden sie bemerken: Oh, ers-
tens ist es gar nicht gesagt, dass ein derart bekehrter Mensch bei seiner
Bekehrung bleibt. Die ganze ,,Bekehrung* kann ein ziemlich oberflach-
licher, durch Sinneswahrnehmung oder Erfahrung hervorgerufener vo-
riibergehender Seelenzustand sein. Dieser Mensch ist auf einer ,,Erwe-
ckungsversammlung® gewesen und durch seine Sinne einen starken Ein-
druck aufgenommen, der in seinem Bewusstsein die ,,Erweckung* oder
,,Bekehrung® hervorgerufen hat. Aber wie lange hélt so etwas an, fragen
die Materialisten. Wir antworten: Sprechen wir nicht gleich iber die
Dauerhaftigkeit der Bekehrung, oder gehen wir davon aus, dass sie dau-
erhaft ist — aber wie erkldren Sie das Phdnomen selbst? Dann werden
die Materialisten nachdenklich und sagen: Na ja, die Bekehrung kann
naturlich nicht so plotzlich stattgefunden haben. Sie war sicherlich auf
die eine oder andere Weise vorbereitet gewesen. Dieser Mensch wird
wohl bereits friiher solche Sinneswahrnehmungen gehabt haben, die
ihm wegen seines schlechten und selbstsiichtigen Lebens getadelt und
in ihm Gedanken der Reue erweckt hatten. Naturlich hatte er so etwas
schon seit langerer Zeit erlebt. So werden unsere Materialisten antwor-
ten.

Aber wir sagen: Sie haben erklart, dass uns alle Gedanken und Vor-
stellungen durch Sinneswahrnehmungen vermittelt werden, dass der
Mensch also in seinem Bewusstsein mit Hilfe dieser Gedankenbilder
handelt. Wenn aber der Mensch, der ,.erweckt wurde®, seines Wissens
noch nie zuvor mit solchen Gedankenbildern gearbeitet hatte, wo in ihm
haben sie dann ihre Wirkung ausgetibt? Die Materialisten werden zuerst
etwas verlegen. Doch dann erinnern sie sich, dass heute viel vom ,,Un-
terbewusstsein“ die Rede ist. Der Mensch nimmt viele Sinneswahrneh-
mungen auf, die nicht bis zu seinem Tagesbewusstsein eindringen, sol-
che, deren er sich also nicht bewusst ist. Wir gehen eine StraRe entlang
und sehen im Vorbeigehen viele Dinge, auf die wir gar nicht achten. Wir
erinnern uns nicht an sie, aber Bilder von ihnen bleiben in unserem Un-
terbewusstsein erhalten. Hat nicht auch der Erweckte, sagen die
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Materialisten, viele solche Eindriicke aufgenommen, die in ihm ohne
sein Wissen ihre Wirkung austiben? Ach so, sagen wir dazu, sie sagen,
dass sie in ihm ihre Wirkung austben; er ist sich ihrer nicht bewusst,
aber sie wirken trotzdem in ihm. Sie wirken, wie gesagt, im Unterbe-
wusstsein. Was ist das fiir ein Bewusstsein? Wo befindet sich ein sol-
ches Bewusstsein? Wie ist es, nach eurer materialistischen Weltan-
schauung, Uberhaupt moglich, dass es ein Unterbewusstsein gibt? Jetzt
werden unsere Materialisten verlegen. Sie sehen ein, dass sie sich selbst
den Teppich unter den FiRen weggezogen haben.

Heutzutage ist auch der grobe Materialismus aufgegeben worden.
Heute ist man Parallellist oder Phdnomenalist. Wir missen jedoch nicht
bei den hypothetischen Beispielen bleiben. Nehmen wir ein Beispiel aus
der Geschichte, wie z.B. Franziskus von Assisi. Da steht ein schoner
italienischer Jingling, geburtig aus einer reichen Familie, dem alle
Maoglichkeiten des Lebens offenstehen. Er fuhrt, von seinen Freunden
umgeben, ein frohliches Leben. Uberall, wo es lustig und genussvoll
zugeht, ist er dabei; er stindigt viel, handelt oft untiberlegt; er wirft sich
so tief wie maglich in den Strudel des Lebens. Und plétzlich — nicht
erst, wenn er alt und erschopft ist, sondern mitten in der kraftvollen
Blite seiner frihen Jugend — sieht er eine Vision von etwas Goéttlichem
und sieht ein, dass sein bisheriges Leben eine Illusion gewesen ist. Er
ist als Mensch nicht zu einem solchen, sondern zu einem ganz anderen
Leben berufen. Seine Lebensaufgabe besteht darin, Christus zu folgen.
In dem Augenblick fasst er den festen Beschluss, sich zu bekehren.
Ohne zu zdgern, schlédgt er einen neuen Weg ein, von dem er nicht ein-
mal fiir einen Augenblick abweicht. Er beginnt ein neues, ideales Leben,
ein solches, das erst irgendwann in der Zukunft, nach Jahrtausenden,
gelebt wird, ein wunderbares, marchenhaftes Leben der Liebe.

Jetzt stellen wir den Materialisten die Frage: Wie erklaren Sie das?
Auf welchen korperlichen Aspekt war das zurlickzufiihren? War sein
Korper auBergewohnlich, war er anders gebaut als der Kdrper der ande-
ren Menschen? Sie werden wohl nicht behaupten, dass Franziskus ein
pathologisches Phdnomen, eine Ausnahme von der gesunden Mensch-
heit, ein krankes, degeneriertes Wesen war? An so etwas wagen sie wohl
nicht einmal zu denken, geschweige denn, so etwas zu sagen. Selbst der
unverbesserlichste Materialist kann nicht glauben, dass das herrlichste,
selbstloseste, schonste Leben, das man je auf Erden gelebt hat, ein
krankhaftes Phdnomen gewesen ware.

Auch ein solcher Mensch gibt gerne zu, dass ein Leben wie das des
Franziskus von Assisi viel schoner ist als das, was wir normalerweise
leben. Ein solcher Mensch wie Franziskus von Assisi ist den gewohnli-
chen Menschen uberlegen, ist seelenvoller, geistreicher, weiter-
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entwickelt.

Wenn unsere Materialisten schon mal so viel zugeben, kénnten sie
nicht auch zugeben, dass der Mensch nicht nur Gedanken, Gefiihle und
WillensaufRerungen hat, die auf die Sinneswahrnehmungen zuriickzu-
fiihren sind? Wir glauben und wissen, dass auch etwas anderes in ihm
steckt. Er hat etwas in sich, was ihn von innen her inspirieren kann, et-
was, was in ihn von seinem Inneren einflieRen kann. Er hat ein inneres,
unsichtbares, immaterielles Leben; er selbst ist ein spirituelles Wesen,
eine Seele, die ihn zum Bewohner und Biirger einer anderen, geistigen,
unsichtbaren Welt macht, so wie er mittels seines Korpers in der sicht-
baren Welt lebt. Seine Gedanken und Gefiihle sind nicht nur auf seine
Korperfunktionen zurlickzufuhren, sondern auch darauf, dass er als
Seele, als ein denkendes, fuihlendes, wollendes Selbst Inspirationen aus
der géttlichen Welt des Geistes aufnimmt.

Ich mdchte noch darauf eingehen, wie die seelisch-anschauliche, d.h.
die tbersinnliche Anschauung den Menschen sieht. Diese Betrachtungs-
weise ist im Grunde genommen merkwdirdig.

Hier in der sichtbaren Welt ist der Mensch ein begrenztes korperli-
ches Wesen. Seine Korperlinien sind zwar alle gebogen, aber er ist trotz-
dem keine Kugel. Sein Kérpervolumen kann man mit dem Kubikmal}
messen. In dieser sichtbaren Welt ist der Mensch ein Gegenstand, ein
Organismus. Doch derselbe Mensch ist in der anderen Welt, mit dem
inneren Auge betrachtet, eine Kugel. Als Seele ist er eine Kugel, also
ein Symbol der unendlichen Gottheit. Als Geistwesen ist er ein mani-
festierter Gott, weil er eine Kugel oder ein Kreis ist, dessen Umfang
nicht messbar ist.

So gesehen hat der Mensch also eine innere, nicht manifestierte Welt
in sich, er hat in seinem Wesen etwas Gattliches, etwas, was ihn inspi-
rieren kann, etwas, was auf den physisch manifestierten Menschen ein-
wirken kann.

Deshalb spricht man bei der okkulten Philosophie, wie bei der Ma-
thematik, von der ,,Quadratur des Kreises®. In der okkulten Philosophie
heil’t es —und jeder Kabbalist hat ein praktisches Wissen dartiber —, dass
der Mensch, wenn er wissen mochte, auf welche Weise Gott sich mani-
festiert, das Problem der Quadratur des Kreises l6sen muss. Er muss
wissen, wie die Quadratur des Kreises durchgefiihrt wird.

Was bedeutet das? In der Mathematik, Geometrie und Stereometrie
bedeutet es natirlich, dass man ein Quadrat zeichnen muss, dessen Fl&-
che gleich grol ist wie die eines Kreises, oder dass man einen Wurfel
gestalten muss, dessen VVolumen ebenso grol? ist wie das einer bestimm-
ten Kugel. Das ist, wie wir aus der Mathematik wissen, unmdglich, weil
wir die Lange des Kreisumfanges in realen Zahlen nicht mathematisch
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genau ermitteln kénnen. Mit algebraischen Zahlen ist er natirlich defi-
nierbar: Die Lange der Kreislinie betrdgt 2 « r und die Flidche des Krei-
ses ist 7w 2. In der Praxis ist dies jedoch nicht genau durchfiihrbar. Des-
halb bleibt die Quadratur des Kreises ein Mysterium. Ungel6st bleibt,
ob man ein Quadrat zeichnen kann, dessen Flache genauso grof? ist wie
die eines bestimmten Kreises. Nun aber heiflt es im Okkultismus: Wenn
du verstehen willst, wie sich der Logos zum manifestierten Leben, sei-
ner eigenen Welt, verhalt, musst du die Quadratur des Kreises und die
Kubierung der Kugel verstehen. Das ist praktisch nicht unmdglich, weil
Gott, die Existenz, die Natur, die Frage gelost hat. Als Seelen sind wir
inhaltlich gesehen Kugeln und flachenmaRig Kreise, aber hier, in der
sichtbaren Erscheinungswelt, sind wir Wirfel. Und dass wir in unserem
manifestierten Leben Wiirfel sind, beinhaltet wiederum erstaunliche
Symbolik.

Wenn wir einen Wiirfel aus Papier basteln und die sechs Seiten auf-
breiten, so bildet sich, wie ihr wisst, ein christliches Kreuz. Dieser W(ir-
fel ist der Mensch, und wenn er seine Arme ausbreitet, ist er ein Kreuz.
Der Mensch ist in der sichtbaren Welt ein Kreuz oder ein Wiirfel, und
als Seele ist er ein Kreis oder eine Kugel. Somit kommen wir zur ersten
makrokosmischen Analogie. So wie der Mensch als Seele, als Kugel, in
seiner &uBeren Erscheinungsform ein kreuzférmiger Wirfel ist, ahnlich
verstehen wir ex analogia, dass die Welt Manifestation des kreis- oder
kugelformigen Logos in der Gestalt eines Wurfels ist, wobei die Quad-
ratur des Kreises vollzogen und das mathematisch unlésbare Problem in
der Praxis geldst wurde.

Doch hierzu stellt sich jetzt eine wichtige Frage: Ist dieser Kreis oder
diese Kugel, also unsere Erscheinungsform als Seele, der einzige Gott,
dessen wir uns bewusstwerden kénnen? Erkennen wir also nur uns
selbst, wenn wir Gott in uns erkennen? Werden wir uns also nur unseres
eigenen Kreises, nur unserer eigenen Kugel bewusst? Wenn wir uns
diese Frage stellen, begeben wir uns wieder auf weitere Gebiete, in brei-
tere Fahrwasser, auf neue Wege. Wir treten wieder einen Schritt naher
an das Mysterium Gottes, wir erbitten wieder mehr Licht fur unseren
denkenden und wisshegierigen Verstand.
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Wenn der Kenner Gottes in seinem Denken den induktiven Weg ver-
folgt, sagt er sich: Ich weil3, dass ich mit irgendeinem geheimnisvollen,
gottlichen Leben verbunden bin und dieses géttliche Leben sich in mir
manifestiert. Aber was ist dieses gottliche Leben? Wer ist dieser Gott,
dessen ich mir bewusst bin? Wie soll ich mein wunderbares Erlebnis
verstehen?

Naturlich gibt er zu, dass das Erlebnis seinen Ursprung weder in sei-
nem physischen Leben noch in seinem alltéglichen Seelenleben haben
kann, sondern irgendwo tiefer liegen muss. Weil er aber aus eigener Er-
fahrung nur die Inspiration kennt, die in seinem Inneren lebendig ist,
fragt er sich: Gibt es also in meinem eigenen Wesen etwas, was man
gottlich nennen kann? Und dann muss er zugeben, dass es eine empiri-
sche Tatsache, eine auf Erfahrung beruhende Wahrheit ist, dass es in
ihm etwas gibt, das seinen Ursprung weder in seinem physischen Korper
noch in seinem gewohnlichen Seelenleben hat, sondern als solches keine
Parallelerscheinungen im physisch-seelischen Leben hat.

Wenn aber der Wahrheitssucher bei seinen philosophischen Erwa-
gungen so weit kommt, halt er gleichsam erschrocken inne und sagt:
Nein, es kann nicht sein, dass es sich dabei nur um meine eigene Seele
handelt. Ich weil3, dass es irgendetwas gibt, was aufierhalb meines sons-
tigen Wesens ist, was viel groRer, viel erhabener und wunderbarer ist als
ich. Es kann nicht auf meine eigene Seele eingeschrankt werden.

Es gibt heute Religionspsychologen, die, nachdem sie das religiose
Seelenleben der Menschen erforscht haben, an diesem Punkt stehenge-
blieben sind. Sie haben es, so gut es ihnen anhand von Berichten und
schriftlichen Notizen méglich war, studiert und sind zu dem nattrlichen
Ergebnis gekommen, dass es sich um eine Inspiration handelt, die einem
geheimnisvollen Versteck in der menschlichen Seele entspringt. Wis-
senschaftlich, also das Phdanomen objektiv von auRen her betrachtend,
kommen sie nicht weiter. Sie kdnnen hochstens so weit kommen, dass
sie die Seele des Menschen fiir groRer halten als sein Tagesbewusstsein,
weil die heutige Seelenforschung ohnehin schon erkannt hat, dass das
Seelenleben des Menschen aus dem bewussten und unterbewussten Teil
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besteht.

Aber, wie bereits gesagt, der Wahrheitssucher, der Kenner Gottes,
begniigt sich nicht mit einer solchen Erklarung, dass es sich hierbei nur
um ihn selbst, um seine eigene Seele handelt, weil er ganz deutlich er-
kennt, dass die Inspiration von aufien gekommen ist. Es hangt nun von
seinem Temperament ab, ob er bei diesem Punkt stehen bleibt oder ob
er eine tiefere Einsicht der Dinge gewinnen mdchte. Er kann sagen: ,,Ich
kann nicht tiefer in die Geheimnisse meiner Seele eindringen, ich muss
beim Standpunkt eines gewohnlichen Glaubigen bleiben, der etwas ge-
funden hat und mit seinem Glauben zufrieden ist. Auch ich begniige
mich mit der inneren Erlebnis und dem Wissen, dass ich mit Gott ver-
bunden bin.“ Er wird zum Mystiker. Er gibt sich in seinem Geiste dem
gottlichen Leben hin, ohne weitere Klarheit zu verlangen. Alles ist fir
ihn in gewisser Weise klar, denn er erkennt Gott als seinen Vater und
alle Menschen als seine Briider, was will er also noch mehr? So ist das
Temperament des Mystikers.

Doch es gibt noch einen anderen, kritischeren Charakter, der die
Dinge unbedingt begreifen und sich erklaren mdchte. Ein solcher Cha-
rakter fiirchtet, sonst auf Irrwege zu geraten — entweder zu tbertriebe-
nem Zweifel oder zu tbertriebenem Glauben. Er kann sich nicht dem
ruhigen Glauben hingeben, ohne Suchen und Fragen, sondern stellt sich
die Frage: Hat denn niemand vor mir so etwas empfunden oder erlebt,
und wenn ja, wie hat er das Ratsel gelst? Einen solchen Charakter nen-
nen wir das Temperament des Okkultisten oder des Geheimwissen-
schaftlers.

Der Geheimwissenschaftler ist auf seinem eigenen Gebiet ein Rea-
list. Der Mystiker kann ein Trdumer sein, er kann in seinem Geiste auch
mit unbewiesenen Intuitionen arbeiten, ohne dass sie auf sein Innenle-
ben stdrend oder schadend wirken, der Geheimwissenschaftler hingegen
mochte leere Spekulationen, falsche Vorstellungen und falsche Gedan-
ken mdglichst vermeiden. Er mdchte sich nur mit Realitdten, Tatsachen
und empirischem Wissen befassen. Wie ein Mensch, der z.B. etwas iber
Indien wissen mdchte, sich keine falschen Vorstellungen macht, indem
er sich etwa einbildet, dass die Menschen dort blau sind und mit dem
Kopf nach unten laufen und die Baume mit dem Gipfel nach unten
wachsen, sondern entweder selbst nach Indien reist oder Berichte von
Indienreisenden liest oder hort. So wie er geht auch der Geheimwissen-
schaftler bei seiner Ergriindung der groRRen Lebensfragen vor; er hiitet
sich vor leeren Spekulationen, er hiitet sich vor den Verlockungen seiner
Fantasie. Er hat zwar seine eigene Gotteserfahrung, auf die er sein Den-
ken griinden kann, aber er méchte dennoch das beachten, was die Wei-
sen, die viele Erfahrungen mit gottlichen Dingen gemacht haben, von
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den groRen Geheimnissen des Lebens sagen. So arbeitet er in seinem
Bewusstsein mit richtigen, wahren Gedankenbildern und sein Philoso-
phieren ist keine leere Spekulation, sondern fruchtbare Meditation, die
fiir sein personliches Leben hilfreich ist.

Nehmen wir nun an, dass unser Wahrheitssucher das Temperament
eines Geheimwissenschaftlers hat, dass er sich mit Aussagen und Be-
richten der Weisen und der Forscher des Okkultismus vertraut machen
mdchte. Was wird er dann erfahren? Lerne deine Inspiration zu verste-
hen, sagen die Weisen. Achte darauf, dass es mancherlei Inspiration
gibt. Lerne, die verschiedenen Inspirationsquellen zu unterscheiden. Es
gibt hohe, und es gibt niedere Inspirationen. Gotteserkenntnis griindet
sich auf hohe Inspiration. Mache dich also mit den verschiedenen Stufen
der Inspirationen und deren Funktionsweise vertraut! Uberschatze dich
anfangs nicht. Denke daran, dass alle Menschen Geschopfe wie du sind.
Sie sind alle seelische Wesen, Seelen, die groRer sind als ihr Tagesbe-
wusstsein. Was unterscheidet dich eigentlich von den anderen oder der
Mehrzahl der anderen Menschen? Die Tatsache, dass die meisten Men-
schen nicht wissen, dass sie groRer sind als ihr Tagesbewusstsein. Die
meisten Menschen denken, dass sie nichts anderes als ihr Tagesbewusst-
sein sind, aber du weilt aus eigener Erfahrung, dass sie in Wahrheit et-
was Grolieres sind. Schau dir nun die Menschen an. Glaubst du, dass ihr
Leben sich nur in &uBeren, sinnlichen Wahrnehmungen abspielt?
Glaubst du, dass sie nie innere Inspirationen haben? Wenn du das
glaubst, dann irrst du dich. Denn alle Menschen werden ohne Zweifel
sagen: Wir haben auch Inspiration von innen. Es sind allerdings nicht
solche Inspirationen, durch die sie fur ihr ganzes Leben neu geboren
werden, sondern eher kleiner. Sie hdren schone Musik oder sehen ein
schones Theaterstiick. Sie sind begeistert, sie vibrieren, sie werden von
neuer Energie erfullt. Ihre Inspiration halt einen Augenblick an, hinter-
lasst aber eine Stimmung, die mit der Zeit schwéacher wird und ver-
schwindet. Nun musst du lernen, die verschiedenen Inspirationsquellen
voneinander zu unterscheiden, denn davon héangt alles ab.

Es ist wahr, dass Menschen ihre Inspirationen vorwiegend durch die
auferen Sinnesorgane empfangen, aber kénnen wir dennoch sagen, dass
eine sinnliche Wahrnehmung inspiriert, belebt und Energie gibt? Sie ist
ja nur ein Bild, dass mittels Phdnomene im Bewusstsein entsteht; eine
Inspiration als Energiequelle hingegen, die aus dieser Vision hervor-
geht, ist eine Anderung im Menschen, die von innen kommt, eine An-
derung seines Zustandes, die vor allem psychologisch, aber auch physi-
ologisch (ein ,,Vergiftungsphanomen*) ist. Was ist diese innere Ande-
rung? Wodurch wird sie verursacht? Woher kommt sie?

Achte nun darauf, sagen die Weisen, dass diese psychophysio-
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logische Anderung, diese Inspiration aus der unsichtbaren Welt und de-
ren vielerlei Kraften kommt. Dein eigenes Unterbewusstsein befindet
sich in der unsichtbaren Welt, und steigt tber die Welle des Bewusst-
seins dadurch, dass es auf einen duReren Reiz reagiert. Dies ist ein wich-
tiger Faktor, den man beachten sollte, aber durchaus nicht der einzige.
Die unsichtbare Welt ist voll von solchen Faktoren, die gleich einer
Energieladung auf die Gelegenheit warten, sich durch dein Unterbe-
wusstsein entladen zu kénnen. Dazu gehéren z.B. Verstorbene, Natur-
geister, Gotter, Engel usw.

Es gibt unendlich viele Verstorbene, und nicht alle sind imstande,
durch ihre Anwesenheit in den Seelen lebender Menschen nur hohe In-
spirationen hervorzurufen; im Gegenteil, ihr Einfluss, wie auch der der
Naturgeister, kann durchaus herabziehend sein und selbststichtige Be-
gierden erwecken, wenn lebende Menschen fiir solche Einfliisse emp-
fanglich sind. Die Religionen sagen, dass die Menschen von ,,Versu-
chungen® und ,,Verlockungen® umgeben sind, die vorwiegend von nie-
derer Natur sind, weil sie von Verstorbenen ausgehen, die noch nicht
von ihrem niederen Wesensteil gereinigt sind, sondern im irdischen Be-
reich, in der ,,Holle* oder im ,,Fegefeuer ihr Dasein fristen.

Andererseits ist es allerdings wahr, dass die Verstorbenen, die, von
ihrer Bedrangnis befreit, gelautert und ,,in den Himmel* hinaufgestiegen
sind, sich in einer anderen Lage befinden. Ihre Inspiration ist von glei-
cher Art wie unser sogenanntes Gewissen. Sie leben in unserem Gewis-
sen und inspirieren uns in einem guten Sinne.

Ebenso verhdlt es sich mit den Engeln und den Gottern. Sie lehren
die Menschen, Schonheit wahrzunehmen, Harmonie der Farben und Li-
nien zu sehen, Schonheit der Tone und Melodien zu héren. Sie inspi-
rierten vor allem Kiinstler, Dichter, usw.

Sehr merkwirdige Gotterwesen sind die sogenannten Schutzengel,
die Schutzgeister, die Devas der Volker. Diese werden manchmal auch
Volksgotter oder Rasengétter genannt, und weil ihr Einfluss auf die
Menschen weitreichend ist, méchten wir mit ein paar Worten auf sie
eingehen.

Wenn eine groRe Menge Menschen in einem Land lebt und zusam-
men ein Volk bildet, geht ihr personlicher Gedanken- und Gefiihlsbe-
reich in die unsichtbare, das Land umgebende Sphére ein und bildet den
sogenannten Nationalgeist. Dieser Nationalgeist, der die geistige Atmo-
sphére der sowohl lebenden als auch der verstorbenen Menschen um-
fasst, ist also eine groRRere, wirkliche Kraftbatterie, an der jedes einzelne
Mitglied des Volkes als ein kleinerer Teil, als eine kleinere Batterie, be-
teiligt und standig mit ihr verbunden ist, so dass der gemeinsame Nati-
onalgeist auf den Menschen zutiefst inspirierend einwirken kann. In
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einem Menschen konnen die tiefsten Geflihle erweckt werden, wenn
man an seinen Patriotismus, seine Nationalzugehdrigkeit, appelliert; er
wird dann viel selbstloser, als wie er als rein persénliches Wesen ist, und
deshalb sprechen wir von Vaterlandsliebe und Nationalgefuihl. Es ist ein
tiefes Gefuhl, das uns ber uns hinaus erhebt. Seine Inspiration ist so
stark, dass sie uns sogar zum Tod flihren kann.

Was ist es, was in diesem Nationalgeist mit einer so groRen national-
individueller Kraft auf die Menschen einwirkt? Geht es dabei nur um
die Summe der personlichen Erlebnisse einzelner Burger? Nein. Hinter
dem Nationalgeist verbirgt sich ein gewisses Bewusstseinszentrum, das
in diesem Nationalgeist lebt. Dieser Nationalgeist ist gleichsam sein per-
sonlicher Korper, so wie der personliche Inhalt eines jeden Menschen
der personliche Korper seiner Seele ist. Das ist der Schutzgeist der Na-
tion, Deva oder Schutzengel, dessen Einfluss auf die einzelnen Men-
schen durch den Nationalgeist unglaublich stark ist. Mit seiner unsicht-
baren Herrscherhand bindet er eine grol’e Menschenmenge zusammen.
Droht dem Volk eine Gefahr, dann erwacht in jedem einzelnen Blrger
des Volkes eine seltsame Liebe und ein Gefuhl der Zusammengehorig-
keit, das jedem die intensive Forderung stellt, sich selbst zu vergessen
und fiir das gemeinsame Vaterland zu kdmpfen, zu leben und zu sterben.

Sollte die Vaterlandsliebe zum Hass gegen andere Volker fiihren, be-
freit sich kein anderer Mensch von seiner Macht als nur der Kenner Got-
tes, der seine Inspiration aus einer noch hoheren Quelle empféngt. Ein
solcher Mensch steht tiefer im Strom des Lebens, denn er sieht, dass alle
Menschen, ungeachtet ihrer Nationalitat, Briider sind; sein Gott ist der
Gott der ganzen Menschheit, der alle Menschen als seine Kinder sieht,
ohne Unterschied der Rasse, Hautfarbe, Nationalitat usw.

Deshalb ist sein Erlebnis das grofite. Sein Ursprung liegt nicht im
Nationalgeist, sondern in dem Bewusstsein, das die ganze Menschheit
umfasst. Es entspringt dem Bewusstsein, das Logos oder auch Christus
genannt wird. Das Erlebnis des Kenners Gottes kommt von Christus.

In Christus sind alle Seelen der Menschheit vereint. Sie bilden einen
grolRen geheimnisvollen Koérper, in den sich der Logos der Menschheit,
Christus, gekleidet hat. Dies ist der Korper Christi. Als seelische Wesen,
als Geistwesen, als Selbste, sind wir alle gleichsam Zellen im Korper
Christi, und wenn wir Inspirationen empfangen, die in uns Bruderliebe
hervorrufen und uns unseren gemeinsamen Vater sehen lassen, dann
entspringen diese Inspirationen dem Logos der Menschheit, dem Chris-
tus.
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VI

Mit unserer Behauptung, der Sinn des Lebens bestehe darin, dass der Mensch
gliicklich sein sollte, wiirden wir wahrscheinlich nur junge Menschen an un-
sere Seite gewinnen. Junge Leute glauben an das Gliick, an die Suche nach
dem Gliick und an die Méglichkeit, Gliick zu erlangen, wihrend die Alteren,
die ,,Erfahrenen sofort dagegen argumentieren wiirden. Sie wiirden sagen:
,Der Sinn des Lebens kann nicht die Erlangung des Gliicks sein. Wir wissen
auch, dass das Gliick unerreichbar ist.“ Und auf unsere Frage, warum das
Gliick unerreichbar sei, wiirden wir von ihnen zweierlei Erkldrungen und
Antworten erhalten. Die élteren Menschen konnte man gleichsam in zwei
Gruppen einteilen. Die eine wiirde uns erkléren, dass es unmoglich sei, Gliick
zu erlangen, aus dem einfachen Grund, weil sie es in ihrem Leben so erfahren
hétten. Das Gliick sei wie ein befliigeltes Rad, das dem Menschen sofort ent-
fliegt, wenn er glaubt, es ergriffen zu haben. Die andere Gruppe wiirde ant-
worten: ,,Denkt doch ein wenig nach. Kann es moglich sein, dass das Ziel und
der Sinn des Lebens das Gliick eines einzelnen Menschen sei, wenn doch die
Menschheit aus Millionen und Abermillionen Menschen besteht, die unmog-
lich auf einmal gliicklich werden konnen? Und die gesamte Menschheit wird
nicht davon gliicklich, dass das eine oder das andere Individuum nach dem
Gliick trachtet. Im Gegenteil, fiir ein Individuum wére es egoistisch und
falsch, sein eigenes Gliick zu wiinschen, wihrend die gesamte, oder zumin-
dest der grofite Teil der Menschheit, ungliicklich ist. Wenn wir das Leben hier
auf Erden pl6tzlich zu einem Paradies fiir alle Menschen gestalten konnten,
dann konnten wir sagen, dass das Gliick erreichbar sei, doch weil das unmog-
lich ist, ist es auch — philosophisch und moralisch gesehen — falsch, dass ein
einzelner Mensch auf Kosten der iibrigen Menschheit gliicklich sei. Alle
Menschen haben vorwiegend Leid, Schwierigkeiten, Sorgen und Schmerzen
zu tragen — warum sollte also ein einzelner Mensch gliicklich sein?“

Was sagen wir nun dazu? In diesen Vortragen haben wir das Leben eines
Wabhrheitssuchers und seine spirituellen Erlebnisse verfolgt, fragen wir also,
was er zu diesen Behauptungen sagt.

Seine Beobachtungen scheinen tatséchlich die oben genannten Einwéinde
zu bestdtigen. Die Weisen, die den Weg bereits vor ihm gegangen sind und
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deren Beobachtungen er zu vertrauen gelernt hat, weil alles, was er auf dem
spirituellen Weg erlebt hat, ihn von dem groferen Wissen dieser Weisen iiber-
zeugt hat — diese Weisen haben gelehrt, dass die Menschheit eine grofe geis-
tige Einheit bildet.

So wie der menschliche Korper aus Zellen besteht, ebenso gibt es den geis-
tigen ,,Korper* der Menschheit, dessen Zellen die einzelnen Menschen sind;
und dieser geistige Korper der Menschheit ist wiederum der Bewusstseinstra-
ger des groflen gemeinsamen Bewusstseins der Menschheit, das hinter allen
einzelnen Menschen und der ganzen Menschheit steht; dieses Bewusstsein
nennen wir entweder Logos oder Christus oder Gott. Dieses grof3e, hinter der
ganzen Menschheit stechende gemeinsame Bewusstsein ist gleichsam das
Selbst in dem Korper, der aus vielen individuellen Selbsten, d.h. aus spiritu-
ellen Seelen der Menschen, zusammengesetzt ist. Wenn also der Kenner Got-
tes entweder an diese Einheit als eine philosophische Wahrheit, die ihm die
Weisen erkléart haben, entweder glaubt oder aufgrund seiner eigenen iiber-
sinnlichen Anschauung als die Wahrheit erkennt, fragt er sich: ,,Besteht viel-
leicht dennoch ein Widerspruch zwischen der inneren Stimme Gottes und der
Einheit der Menschheit? Die innere Stimme sagt: Du sollst gliicklich sein.
Doch wie konnte ich es, solange die Menschheit im Allgemeinen leidet? Wie
soll ich diesen Widerspruch 16sen? Gott sagt, dass ich gliicklich sein muss,
aber mein Verstand, meine Einsicht, sagt, dass wir Menschen so vereint sind,
dass es fiir ein Individuum eigentlich weder richtig noch mdglich ist, gliick-
lich zu sein.*

Doch wenn er sich diese Frage stellt, fallt ihm schon die Antwort ein, die
fiir ihn das Problem 16st. Er muss nur auf die innere Stimme seines Gottes
horen und dabei an die Einheit der Menschheit denken, um klar zu sehen, wie
der Widerspruch verschwindet und diese zwei Gegensétze, das Gebot Gottes,
,»du sollst gliicklich sein® und das grofe Leid der Menschheit tatsdchlich in
Einklang gebracht werden. Wenn er namlich genauer an die Einheit der
Menschheit, den groen Korper der Menschheit, an dem er selbst als eine
Zelle beteiligt ist, sowie an seine eigene Beziehung zu diesem gemeinsamen
Bewusstsein der Menschheit, das hinter und in jedem individuellen Bewusst-
sein steht, denkt, dann wird er bald eines verstehen. Die Beziehung der Indi-
viduen zum inneren kollektiven Bewusstsein, ihre Beziehung zum Logos oder
Christus, ist durchaus nicht dasselbe wie die Beziehung der Zellen zum
menschlichen Bewusstsein. Wo liegt der Unterschied? Der Unterschied liegt
darin, dass das Individuum als Menschenseele, der Mensch als Geistwesen,
sich niemals weit vom Mittelpunkt, dem gemeinsamen inneren Bewusstsein
der Menschheit befindet; jeder Mensch steht diesem inneren Bewusstsein so-
gar gleich nahe. Andererseits befinden sich die Zellen unseres physischen
Korpers nicht in unmittelbarer Néhe unseres personlichen Bewusstseins. Im
Gegenteil, wir Menschen haben keine enge, sondern eher eine ziemlich wage,
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nicht leicht spiirbare Verbindung zu allen Zellen unseres Korpers. Unser Ta-
gesbewusstsein hat keine direkte Verbindung zu den Zellen und Organen un-
seres Korpers. Erst wenn etwas in unserem Korper krank, verletzt, gereizt
oder erregt wird, werden wir auf dessen Existenz und den Schmerz oder Reiz
aufmerksam. Wenn der Mensch gesund ist, spiirt er eigentlich seinen Korper
kaum. Er hat nur ein leichtes Gefiihl seiner eigenen Existenz, verspiirt aber
keinen korperlichen Druck. Deshalb besteht zwischen unserem Bewusstsein
und unseren Kdorperzellen ein groer Abstand.

Das ist nun ein auffallender Unterschied, denn das Bewusstsein des Logos,
des Christus, ist von keinem einzigen individuellen Bewusstsein weit ent-
fernt; im Gegenteil, jeder einzelne Mensch befindet sich innen in jenem Be-
wusstsein Gottes, das alle Menschen als Seelen, als Geistwesen einschlief3t.
Die meisten Menschen wissen jedoch nichts von diesem Christus, mit dem
sie in unmittelbarer Verbindung stehen. Sie sind wie die Zellen in unserem
physischen Korper, die nichts von dem groB3en, hinter den Zellen stehenden
Bewusstsein wissen. Unser personliches Bewusstsein in unserem Korper hin-
gegen befindet sich weit entfernt vom Bewusstsein der Zellen, wahrend das
Bewusstsein Christi jedem Menschen gleich nahesteht. Damit sich das Be-
wusstsein Christi in den Menschen ergieBen, ihn durchdringen und ihn erhe-
ben konnte, bedarf es nichts anderes, als dass das Herz, die Vernunft und das
Gewissen des Menschen sich vor Gott 6ffne, gleich einer Blume, die sich dem
Sonnenlicht entgegen auftut. Unsere Korperzellen konnen unsere Aufmerk-
samkeit hochstens erst dann erwecken, wenn sie verletzt oder krank werden,
wobei wir nichts anderes wiinschen, als uns von der Stérung zu befreien und
wieder gesund zu werden; und unser Bewusstsein senkt sich nicht in das Be-
wusstsein unserer Korperzellen und vereinigt sich nicht mit ihm, sondern wir
erhalten nur die Meldung, wie ein Telegramm, dass etwas nicht in Ordnung
ist. Das Bewusstsein Christi hingegen steht immer an der Herzenstiir des
Menschen und wartet darauf, dass der Mensch sein Herz vor Gott 6ffne.

Wenn also der Wahrheitssucher begreift, dass er keine entfernte Zelle im
Korper Christi, sondern eine Zelle im Korper der Menschheit ist, die dem
Mittelpunkt, dem Kernbewusstsein, genauso nahesteht wie alle anderen Zel-
len, dann hat sich das ganze Problem fiir ihn geldst. Dann wird er das seinem
Herzen innewohnende Gebot Gottes, ,,du sollst gliicklich sein®, verstehen. Es
ist keine Anspornung und kein Gunstbeweis, sondern ein Gebot. Es ist seine
Pflicht, seine Aufgabe, gliicklich zu sein, denn wie steht es mit der Mensch-
heit? Die Menschheit ist krank. Dieser grole Korper, der Korper Christi, ist
krank. Alle seine Zellen sind krank. Wenn er gesund wére, dann wiirde in ihm
eine vollkommene Harmonie herrschen, alle seine Zellen stiinden im Ein-
klang miteinander und in unmittelbarer Verbindung zu ihrem inneren Be-
wusstsein, zu Christus; aber die Menschheit leidet, sie wandelt hier im Tal
der Sorgen, sie lebt hier wie in der qualvollen Holle, ihre Individuen wandeln
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in Unwissenheit und Siindenqualen. Alle Menschen sind umgeben von aller-
lei Krankheiten und Schwierigkeiten, die die Natur und das Leben mit sich
bringen. Die ganze Menschheit ist krank. Und Gott, der der Menschheit inne-
wohnende Logos, sagt: Mein Wille ist, dass du gesund, gliicklich und selig
bist. Aber kann das sofort, wie durch einen Zaubertrick, Wirklichkeit werden?
Kann die Menschheit auf einmal gesund werden, kann sie sich von Leiden,
Krankheiten und anderen Beschwerden, von ihrer Seelenqual und Siinden-
bedrangnis befreien? Nein. Was ist nun der einzige Weg fiir die Menschheit,
sich von ihrer Bedrangnis zu befreien? Der einzige Weg ist, dass die Zellen
der Menschheit, die Individuen, eines nach dem anderen allméhlich gesund
werden. Es gibt keine andere Rettung fiir die Menschheit. Es gibt keinen an-
deren Weg, den Willen Gottes zu erfiillen, dem inneren Gebot Christi zu fol-
gen. Das Gliick ist keine Belohnung, die den Menschen nach miihseliger Ar-
beit versprochen wird, sondern die Lebensaufgabe selbst. Deshalb spricht
Gott in uns: Du musst gliicklich, selig und gesund werden, denn dadurch wirst
der Menschheit Gliick und Gesundheit weitergeben. Dann wirst du, der du
eine Zelle in der Menschheit bist, Gliick und Gesundheit ausstrahlen. Gibt es
einen anderen Weg, fragt Gott den Wahrheitssucher lachelnd, kennst du einen
besseren Weg? Durch dein Gliick vermehrt sich das Gliick der Menschheit,
aber wenn auch du nicht gliicklich werden willst, wenn auch du dem Gliick
davonlédufst, wie kann die Menschheit dann gliicklich werden? Wann wird
dann mein Wille zum Wohle der Menschheit geschehen? Wir werden nicht
weiterkommen, spricht Gott in unserem Herzen, wenn ihr nicht meine Helfer
werdet, wenn ihr nicht gliicklich sein wollt. Fiir uns Wahrheitssucher wird
sich diese ganze Frage in einem neuen Licht zeigen. Und dann werden wir
auch verstehen, wo unser Gliick ist, wie unser Gliick ist.

Wir haben bereits dariiber gesprochen, dass der Mensch dem Gliick keine
Grenzen setzen sollte, dass er das Gliick nicht definieren sollte. Der Mensch
sollte z.B. nicht sagen: Um auf Erden gliicklich zu sein, muss ich arm sein.
Oder: Um auf Erden gliicklich zu sein, muss ich reich sein. Er soll auch nicht
sagen: Um auf Erden gliicklich zu sein, muss ich auf alles, auf alle Schonheit,
auf jeden Spal und jede Freude verzichten. Oder: Um auf Erden gliicklich zu
sein, muss ich alles haben, was das Leben zu bieten hat. Was sollten wir an-
statt dessen sagen? Wir sollten sagen: Unser Gliick besteht darin, dass wir all
das Gliick haben, das das Leben zu bieten hat. Die ganze Welt wird uns ge-
horen. Mir fallt auch jetzt ein, was ein Weiser gesagt hat: ,,Ich habe die Welt
iiberwunden, die ganze Welt gehort mir. Die ganze Welt ist mir untertan und
dient mir. Ich habe alles, was ich brauche, um bis in alle Ewigkeit selig zu
sein®.

Das sagen die Weisen, aber sie haben nicht gesagt: ,,Wir miissen als Bett-
ler umherziehen oder auf dem Konigsthron sitzen. Im Gegenteil, das ist un-
wichtig. Sie haben auf dem Konigsthron gesessen, sie sind, vielleicht noch
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oOfter, als Bettler umhergezogen wie Buddha oder Jesus, aber sie waren gliick-
lich, denn die ganze Welt hat ihnen gehort, weil sie alles hatten, wonach sie
sich gesehnt hatten. Der goldene Konigsthron wére ihnen sicher nur lastig
gewesen.

Sollten wir aber in dem Irrglauben sein, dass unser Gliick darin besteht,
dass wir auf alles AuBere verzichten und auf die Wanderschaft gehen, dann
wirden wir bald sehen, dass das kein Gliick ist. Und wiirden wir andererseits
unser Gliick darin sehen, dass wir tausend Millionen Dollar besitzen oder auf
dem Konigsthron sitzen, dann wiirden wir sehen, dass das nicht unser Gliick
wire. Das Gliick besteht darin, dass wir Gott finden und in Verbindung mit
dem inneren, geistigen Bewusstsein der Menschheit, in Verbindung mit
Christus stehen. Unser Gliick liegt darin, sagen die Weisen, dass wir uns als
die gesamte Menschheit sehen, nicht nur als eine Zelle im Korper der
Menschheit, sondern als ein ,,Mikrokosmos®, ein komplettes Spiegelbild der
groflen Welt, des Makrokosmos. Unser Gliick liegt darin, dass wir uns mit
dem Geist des Lebens vereint fiihlen.

Beim Geheimnis des Gliicks muss man namlich einen wichtigen Punkt
beachten. Unser Gott sagt: Alles, was du brauchst und begehrst, um vollkom-
men gliicklich und selig zu sein, wird dir gegeben werden. Wenn nun jemand
behauptet: ,,aber ich stehe schon lange in Verbindung mit Gott und habe trotz-
dem viel Leid und viele Sorgen zu tragen®, wird ihm der Geist des Lebens
antworten: Du hast noch nicht genug erfahren. Du hast zu wenig Glauben.

Und jetzt kommen wir tatséchlich zur Losung des Rétsels um das Gliick.
Wie ist das Gliick moglich, wie ist es moralisch gerechtfertigt? Nur im Glau-
ben. Und was ist der Glaube? Der Glaube ist die Briicke zwischen unserer
Individualitiat und dem gottlichen Bewusstsein. Diese Briicke darf nicht bre-
chen. Wir miissen glauben. Ohne Glauben konnen wir nicht gliicklich sein.
Und wohlgemerkt: Mit dem Glauben meine ich nicht das Fiirwahrhalten ir-
gendwelcher Lehrsitze, sondern das innere geistige Leben, dessen Grundlage
gelegt wird, wenn wir zur Erkenntnis des Vater Gottes erwachen. Der Glaube
ist eine praktische Sache, Glaube an Gott, an das Bewusstsein, das in uns allen
eins ist und die gesamte Menschheit zu einer groen Einheit bindet. Er ist
Glaube an Christus, er ist Glaube an den Geist des Lebens, der will, dass wir
gliicklich sind. Wenn unser Glaube schwach ist, dann konnen wir nicht so
leben, dass wir gliicklich wéaren. Wenn aber unser Glaube stark ist, wenn un-
ser Glaube echt und fest ist, dann sind wir gliicklich.

Wie duBlert sich denn unser Glaube? Hilft er uns sogar in dieser sichtbaren
Welt? Hilft er uns bei unseren Schwierigkeiten des alltidglichen Lebens, be-
freit er uns von Geldsorgen, Miihe und Arbeit; befreit es uns von Krankheiten
usw.? Was glaubt ihr, dass ich jetzt antworte? Ihr denkt vielleicht, dass ich
nein sage, aber ich sage ja. Unser Glaube befreit uns von allen Sorgen und
Leiden und Krankheiten. Bedeutet es, dass wir nie wieder Geldsorgen haben,
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wie wir sie immer in unserem gegenwértigen Leben haben, oder dass wir nie
wieder unter Krankheiten oder anderen Beschwerden leiden miissen? Nein,
das bedeutet es nicht. Obwohl ich sagen muss, dass ich glaube, dass es auch
das bedeutet, aber nicht sofort.

Der einzige Weg, um sich von Krankheiten zu befreien, beim Schnupfen
anfangend; der einzige Weg sich von Sorgen zu befreien, bei Geldsorgen an-
fangend; der einzige Weg sich von Lastern zu befreien, bei Schwichen an-
fangend; der einzige Weg, sich vom Gefiihl der Einsamkeit zu befreien, bei
der stirksten Sehnsucht nach Liebe anfangend; der einzige Weg ist der
Glaube, der Glaube an das Leben selbst und die Aufgabe des Lebens. Der
Glaube ist das Einzige, was bei allem hilft.

Doch wie duflert sich der Glaube? Er dufert sich entweder im Gebet oder
in der Meditation. Der eine lebt eher in seiner Gefuihlswelt, wihrend der an-
dere iiberlegt und nachdenkt. Wenn der eine glaubt, betet er. Er kann nicht
sein, ohne im Gebet mit seinem Gott zu sprechen. Er lebt in einer starken
emotionalen Verbindung mit seinem inneren Vater, er spricht zu ihm {iber
seine Angelegenheiten, er erzahlt ihm die tiefsten Geheimnisse seiner Seele
und steht wie ein Kind vor seinem Vater. Er kniet in seiner Seele, denn er hat
das Gefiihl, immer in der Nihe der Majestit zu sein. Der andere verspiirt kei-
nen Drang zu beten; er hingegen meditiert. Es vergeht kein Tag, ohne dass er
sich ruhig hinsetzt, um in aller Ruhe zu meditieren. Mindestens einmal am
Tag, zu einer bestimmten Stunde, denkt er iiber seine Pflichten und Aufgaben
nach; er denkt dariiber nach, wie er sich als Mensch verhalten sollte, um die
Briicke des Glaubens nicht brechen zu lassen und wie er anderen Menschen
helfen konnte. So meditiert er, denn sein Temperament ist ruhiger, nicht so
leidenschaftlich, nicht so gefiihlbetont.

Wenn der Mensch Gott findet, sieht er, dass sein Leben wie ein Gewebe
ist, an dem er webt. Und was wird das wohl fiir ein Gewand werden? Mochte
er, dass das Gewebe, an dem er webt, hisslich wire, oder mochte er, dass es
schon wire? Weil in ihm der Glaube wach ist, m6chte er, dass es schon wire.
Er mochte, dass sein Leben ein grof3es, gottliches Abenteuer, wie ein Marchen
voller Liebe und Gliick wére.

Das glaubt er, und er arbeitet fiir seinen Glauben. Der Glaube besteht nicht
nur darin, dass wir beten und meditieren, sondern auch darin, dass wir arbei-
ten und unser Bestes tun. Ein altes griechisches Sprichwort lautet: ,,Wer sich
selbst hilft, dem helfen auch die Gotter.” Im Leben des Glaubens kann es
natiirlich auch vorkommen, dass der Mensch in grofler Not zu Gott sagt: “Jetzt
brauche ich dies oder das‘; und die Hilfe kommt wie durch ein Wunder. Der
Mensch hat dann alle Mittel und Wege durchprobiert, um geholfen zu wer-
den, und erst, wenn seine Moglichkeiten erschopft sind, hat er sich in die
Hinde Gottes gegeben und gesagt: ,,Wenn du mir jetzt nicht hilfst, bin ich
verloren.” Und dann ist so etwas wie ein Wunder geschehen.
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Das ist das neue und wunderbare Leben, das fiir den Menschen beginnt,
wenn er in seinem geistigen Leben mit seinem Gott in Verbindung kommt.
Wenn er diesen Gott in sich selbst gefunden hat, dann weil3 er, dass ihm all
das Gliick, das ihm auf Erden mdglich ist, zukommen wird.
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VII

Stellt euch vor, dass wir zu einem Wahrheitssucher gehen, zu einem Men-
schen, der, wie er selbst sagt, Gott gefunden hat, und ihm sagen: ,,Du hast uns
erklart, dass die Lebensaufgabe des Menschen eigentlich darin besteht, gliick-
lich zu werden und im Gliick zu leben. Ein junger Mensch kann vielleicht so
vom Leben triumen, aber spéter wird er seine Meinung dndern. Woran liegt
es? Warum konnen wir Menschen an Gliick und Seligkeit eigentlich nicht
glauben? Woran liegt es, dass wir auf unserer Suche nach dem Gliick es ei-
gentlich nicht finden konnen? Und woran liegt es, dass die meisten Menschen
eigentlich nicht einmal Gliick suchen?*

Wenn wir nun dem Wahrheitssucher eine solche Frage stellen, was wird
er uns wohl antworten? Er wird uns sagen: ,,Dass die Menschen nicht an das
Gliick glauben, dass sie eigentlich nicht einmal wagen, Gliick zu suchen, liegt
einerseits an ihrer Unwissenheit, andererseits daran, dass sie zu wenig Mut
haben. Die Menschen wagen nicht, so zu leben, wie sie leben konnten.*“ Das
wird uns der Kenner Gottes erkldren. Und wenn wir ihn um eine genauere
Erklarung bitten, wird er uns antworten: ,,Es ist so, dass der Mensch ein We-
sen ist, das hier auf Erden wie ein Fremder lebt. Es fallt ihm schwer, sich so
zu verhalten, wie er sich eigentlich verhalten sollte, wenn er wiisste, wer er
ist.“ Dann fragen wir: ,,Wie kann der Mensch dann zur Selbsterkenntnis ge-
langen? Und unser Wissender wird antworten: ,,Es geschieht in der Schule
des Lebens, d.h. durch Wiedergeburt. Die Schule des Lebens besteht darin,
dass wir hier weder das erste noch letzte Mal leben, sondern immer wieder
hierherkommen, um Selbsterkenntnis zu erlernen. Und diese Lebensschule ist
keine rechtswidrige oder zuféllig zusammenstellte Lehranstalt. Wir kommen
nicht planlos hierher, um zu leben, Erfahrungen zu sammeln und zu sterben,
noch werden wir nach einer bestimmten Periode planlos wiedergeboren. Die
Lebensschule ist eine gut organisierte Lehranstalt. Wenn wir hier auf Erden
wiedergeboren werden, diirfen wir an der Stelle fortfahren, wo wir friiher ste-
hengeblieben waren. Unser neues Leben auf Erden ist eine direkte Folge un-
serer eigenen Vergangenheit. In der Lebensschule herrscht das sogenannte
Gesetz des Karma, das Gesetz der Gerechtigkeit und des Gleichgewichts, was
bedeutet, dass unsere Bemiihungen niemals ohne Folgen bleiben. Wenn wir
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etwas unternehmen, nach irgendetwas streben, so ist unsere Anstrengung
nicht umsonst, sondern schafft eine Folge, eine Frucht, die wir einmal ernten
konnen. Wir handeln durchaus nicht umsonst; wir strengen uns nicht an, ohne
etwas zu erreichen. Wenn uns hier auf Erden die Augen in irgendeiner Hin-
sicht aufgehen, dann ist es fiir uns als Seelen, als Geistwesen, ein Sieg. Unsere
Beobachtungen und Erfahrungen verwandeln sich zum inneren Wissen.
Wenn wir uns einmal geirrt haben und spéter unseren Irrtum erkannt haben,
mochten wir einen solchen Irrtum nicht gerne wiederholen. Es kann jedoch
sein, dass wir in diesem gegenwartigen Leben diese Erfahrungen vergessen
und uns erneut irren; wenn wir aber die Grenze des Todes tiberschritten ha-
ben, pragt sich diese Erfahrung, diese Wahrnehmung, diese Lektion in unsere
Seele ein und wird zu einem instinktiven Wissen, so dass wir, wenn wir auf
Erden wiedergeboren werden, eine Art angeborene Erkenntnis dariiber mit-
bringen, wie wir uns nicht verhalten sollten. Unser fritherer Fehler hat sich
fiir uns zum Gewissen gebildet. Unser Gewissen ist aus unseren fritheren
Fehltritten, Beobachtungen und Erfahrungen entstanden. Deshalb sagt uns
seine Stimme, was richtig und was falsch ist, ganz zu schweigen davon, dass
wir als Geistwesen mit der gottlichen Wirklichkeit so eng verbunden sind,
dass auch diese als moralischer Berater einen unmittelbaren Einfluss auf un-
sere Seele ausiibt. Doch die Stimme der gottlichen Wirklichkeit kdnnte in un-
serem personlichen Bewusstsein iiberhaupt nicht horbar sein, wenn wir nicht
dieses Gewissen hatten, das unseren alten Erfahrungen entsprungen ist. Unser
Gewissen, das das moralische Ergebnis unserer vergangenen Entwicklung ist,
ist zugleich wie ein Kanal, eine Tiir, durch die die gottliche Wirklichkeit auf
uns einwirken kann. Unsere Unwissenheit ist jedoch so grof3, dass wir Dut-
zende, ja hunderte Male in diese Welt hineingeboren werden miissen, bevor
wir anfangen, unser innerstes Selbst wirklich kennenzulernen. Die Menschen
haben allerdings eine heimliche Sehnsucht nach dem Gliick und ein instink-
tives Wissen, dass sie eigentlich nichts anderes befriedigen kann als ewige
Gliickseligkeit und Frieden. Weil sie aber sich dessen nicht klar bewusst sind,
ergeht es ihnen so, dass sie auf ihrer Suche nach dem Gliick alles andere su-
chen, alles, was ihnen als Gliick vorschwebt.

Wir haben bereits iiber diese Suche gesprochen. Frither oder spater wird
der Mensch das finden, was er sucht — Reichtum, Ehre, Macht usw. —, aber
dauerhafte Befriedigung und Gliick wird er nicht finden. Doch wir wissen ja,
dass der Mensch, wenn er etwas weiser geworden ist, gleichsam seine tie-
risch-menschlichen Kréfte zusammenrafft und sich sagt: ,,Das Gliick besteht
darin, dass wir unsere Pflicht erfiillen”, wobei diese Pflicht genau definiert
ist. Weil der Mensch immer in eine bestimmte Gesellschaftsklasse geboren
wird, ist seine Laufbahn darin bereits vorgezeichnet. Wenn er darin seine
Pflicht tut, ist er gliicklich.

Das ist die Lebensauffassung so mancher und gleichsam der besten, der
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anstidndigsten Menschen. Sie sagen: ,,Das Leben ist ein Zwang. Das Leben ist
ein Muss. Wir miissen unsere Pflicht erfiillen. Wir miissen kein Gliick suchen.
Wir miissen keine Traume vom Leben haben. Wenn wir unsere Pflicht erfiil-
len, sind wir gliicklich.” Und das Wort ,.gliicklich* sprechen sie dann natiir-
lich mit einer besonderen Betonung aus: ,,Gliicklich.* Ja, natiirlich ,,gliick-
lich®, denn Gliick in einer traumerischen Bedeutung gibt es ja gar nicht. ,,Wir
fiihlen uns ruhig und befriedigt; das ist unser Gliick.“ So denken beinahe die
meisten Menschen. Sie meinen, dass sie es so erlebt haben.

Doch merkwiirdig ist, dass solche Menschen, wenn sie wahrend ihres Le-
bens nicht aufwachen, beim Nahen des Todes, wenn der Tod in ithnen bereits
seine Arbeit begonnen hat, auf einmal gleichsam zum Sehen und Verstehen
erwachen: ,,Oh, das Leben ist ja viel inhaltsreicher, viel herrlicher, als ich
dachte! Warum war ich blind? Warum habe ich mir diese Miihe gemacht und
meine letzten Krafte verbraucht, um meine Pflicht zu erfiillen? Ich habe doch
das Leben vollkommen falsch verstanden. Wie konnte ich nur so kleingldubig
sein, dass ich Gott nicht vertraute, der hinter allem steht und diesem Leben
eine besondere Bedeutung gegeben hat!*

Ein solches Erwachen erleben auch diese Menschen. Sie waren in ihrem
Leben gute Menschen und haben ihre Pflicht getan. [hr Gewissen macht ihnen
keine Vorwiirfe, und wenn ihnen die Stunde des Todes schldgt, erschrecken
sie sich nicht. Im Gegenteil, sie werden von einer merkwiirdigen Freude er-
fiillt und wissen, dass sie zum Frieden des Herrn hinlibergehen konnen; aber
sie sehen auch, dass sie das Leben nicht verstanden haben.

Lasst uns die Menschen weiter betrachten. Es gibt solche, fiir die die in-
nere Stimme des Lebens bis zu einem gewissen Grad horbar geworden ist.
Sie miissen sich dessen nicht bewusst sein, aber in ihrem Herzen wirkt ganz
offensichtlich die Kraft des Lebens selbst. Solche Menschen sind entweder
Kinstler- oder Wissenschaftlerseelen oder wahrhaft religiose Seelen.

Was ist das Kennzeichen der Kiinstlerseele? Ihr Kennzeichen ist, dass sie
das Leben selbst liebt, ohne es definieren zu wollen. Die Kiinstlerseele sucht
das Schone und versucht, tiberall Schones zu sehen. Ein wahrer Kiinstler will
das Leben nicht definieren; er will nicht sagen, dass es so oder so sein sollte;
anstatt dessen studiert er das Leben. Er beobachtet das Leben. Er betrachtet
alle Lebewesen, als wiren sie Kunstwerke. Er bewundert alles. Er ist von al-
lem fasziniert. Die Kiinstlerseele versteht keine Unterscheidung zwischen
Gut und Bose, so wie wir sie verstehen. ,,Dies ist sittlich, jenes ist unsittlich,
dies gut, jenes ist schlecht, dies ist richtig, jenes ist falsch® — von so etwas
versteht der Kiinstler nichts. Natiirlich versteht er, was andere Leute damit
meinen, aber er kann das Leben nicht so sehen. Fiir ihn ist ein Mensch, den
man als ein ,,unmoralisches Wesen®, einen ,,furchtbaren Siinder* bezeichnet,
genauso interessant wie ein anderer, der als durchaus ,,vorbildlich* gilt. Fiir
ihn sind alle Menschen gleich interessant so wie sie sind, und er wiirde

53



niemals jemandem sagen: ,,S0 solltest du sein®, und einem anderen: ,,So soll-
test du nicht sein.” Er bewundert einfach die Verschiedenheit der Menschen.
Jeder Mensch ist fiir ihn wie eine Manifestation des Lebensritsels, der gleich-
sam den Sinn des Lebens erkldren kann. Jeder Mensch ist fiir ihn ein neues
Wunderwerk. So ist die Kiinstlerseele. Wenn der Kiinstler nicht auf diese
Weise ,,freisinnig* wire, konnte er weder die Menschen verstehen noch Scho-
nes in der Hésslichkeit sehen. Unparteiische Bewunderung ist die tiefste Fi-
genschaft seiner Seele. Er sieht iiberall Schones, und durch seine Bilder,
Kompositionen, Gedichte, Theaterstiicke usw. lehrt er auch uns, Schonheit zu
verstehen. Er sieht die Schonheit in der Natur und im Leben mehr als wir
gewohnlichen Menschen, gerade deshalb, weil seine Augen frei von Vorur-
teilen sind.

Und wahrhaftig, es lohnt sich fiir ihn! Andere Menschen, die sich nicht in
die Rolle des Kiinstlers versetzen konnen, verhalten sich im Leben wie in
einer Apotheke. Die Regale sind voll von Flaschen und Dosen, alle mit einem
Namensschild versehen. Und die Menschen sagen: ,,Das hier ist Gift, das da
ist siile Konfitiire.“ So definieren sie sich gegenseitig. Sie konnen nicht wie
die Kiinstlerseele alles bewundern. Sie sind nicht frei von Vorurteilen und
haben deshalb auch ziemlich wenig Verstandnis fiir einen Kiinstler. Auch er
wird von der vorbildlichen Welt eher als einen Siinder abgestempelt, weil er
sich mit ,allerlei* Leuten abgibt und an jedem Menschen allerlei Vollkom-
menbheiten sieht.

Doch die Kiinstlerseele ist, selbst wenn ihn die Welt nicht versteht, trotz-
dem ein Mensch, in dem der Geist des Lebens instinktiv zu sprechen begon-
nen hat.

Wie ist dann die philosophische, die Wissenschaftlerseele? Der Wissen-
schaftler ist ein Mensch, fiir den im Leben nichts anderes zahlt als Wahrheit
und Erkenntnis. Er will wissen. Er will die Wahrheit sehen. Doch weil er ein
Denker ist, ist seine Art zu forschen anders als die des Kiinstlers, der seine
Objekte im alltdglichen Leben sucht. Der Wissenschaftler sucht die Gesetze
des Lebens, die den Phinomenen zugrunde liegen, und mochte sie verstehen.
Er ist ein wahrer Philosoph. Er denkt nicht an das alltdgliche Leben. Er kann
nicht an sich selbst denken. Er kann sich nicht elegant kleiden. Wie er aus-
sieht, ist nicht seine erste Sorge. Die Kiinstlerseele hingegen kleidet sich gern
schon, originell, aufsehenerregend. Besonders in fritheren Zeiten waren die
Kiinstler dafiir bekannt, dass sie sich durch ihre Kleidung und &uf3ere Erschei-
nung von anderen Leuten unterscheiden wollten. Je eigenwilliger sie in den
Augen der vorbildlichen Welt aussahen, desto kiinstlerischer kamen sie sich
selbst vor. Der Philosoph hingegen, der wissenschaftliche Denker, kiimmert
sich nicht um solche Dinge. Er kann unter die Leute gehen, ohne sich darum
zu kiimmern, wie er gekleidet ist. Er kann in den Augen der vorbildlichen
Welt auch wie ein Narr erscheinen, ohne sich dessen bewusst zu sein. Er ist
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wie ein unschuldiges Kind. [hm imponieren nur grofe, mit Vernunft erfass-
bare Ideen und Gedanken. Er freut sich, wenn er ein Naturgesetz oder ein
Gesetz des spirituellen Lebens entdeckt. Das macht ihn gliicklich und froh —
er sicht die Wahrheit. Er ist auch, vorausgesetzt, dass er sich selbst treu sein
kann, viel freisinniger als die Welt im Allgemeinen. Er hat nicht allzu viele
Vorurteile, er sieht die Menschen anders als die vorbildliche Welt. Fiir ihn ist
jeder Mensch so etwas wie die Nummer eins in dieser gro8en Rechenaufgabe
des Lebens. Die Menschen sind alle lebende Wesen, gleichwertig, der eine
nicht besser als der andere. Er kann solche Dinge nicht beurteilen. Deshalb
kann ein wahrer Denker, ein Wissenschaftler, ebenso wie ein wahrer Kiinst-
ler, bei den alltdglichen Dingen des Lebens leicht an der Nase herumgefiihrt
werden. Die Schwéchen dieser Menschen werden oft von hinterlistigen und
bosen Menschen ausgenutzt.

Wie sind schlieBlich die wahrhaft religiosen Menschen? Auch sie miissen
wir etwas niher beschreiben. Denn alle Menschen, die in ihren eigenen Au-
gen oder in den Augen der anderen als religios gelten, sind es wirklich nicht
immer. Die Menschen konnen sich selbst und die anderen nicht immer richtig
beurteilen. Wir haben nur ein unbestreitbares und wahres Kennzeichen fiir
einen wahrhaft religiosen Menschen, in dessen Seele der Geist des Lebens als
religioser Instinkt spricht. Ein solcher Mensch bewundert vor allem Giite und
Gerechtigkeit. Er strebt nach allen Tugenden. Wenn der Mensch wirklich re-
ligios ist, bewundert er instinktiv alles, was gut und recht ist, alles, was selbst-
los ist. Deshalb fallt es ihm nicht schwer zu begreifen, dass es Gott gibt, der
tiber die Welt herrscht. Es fillt ihm tiberhaupt nicht schwer zu glauben, dass
hinter diesem Leben der gottliche Wille steht, der will, dass wir Menschen
gut, rein, einfach, demiitig, gerecht usw. sein sollten. Alle solche Tugenden
sollte der Mensch haben, denn er spiirt sie in sich selbst.

Ein wahrhaft religioser Mensch kann nichts Unrechtes tun. Er kann nicht
boshaft sein, er kann nicht bewusst egoistisch sein. Das Kennzeichen der re-
ligiosen Gesinnung ist die Liebe zur Giite. Denken wir an die gro3en Religi-
onsstifter. Sie alle lehren, dass der Mensch sich von Egoismus, Bosheit,
Siinde, Unrecht und Unreinheit befreien und nach Giite, Gerechtigkeit usw.
trachten sollte. Der Instinkt des religiosen Menschen richtet sich immer nach
der Giite.

Wenn der religiose Instinkt in ihm nicht lebendig genug ist, um ihn voll
und ganz auszufiillen, wenn die Stimme des Lebensgeistes in ihm nur
schwach horbar ist, dann kann er nicht gut sein; im Gegenteil, sein inneres
Wissen, dass man gut sein sollte, macht ihn oft gegeniiber anderen Menschen
grausam und streng. Solche Menschen konnen wir deshalb nicht zu den wahr-
haft religiosen Menschen zihlen. Sie sind noch nicht solche Seelen, in denen
der Lebensgeist in religiosem Sinne spricht, sondern gewdhnliche Alltags-
menschen, die auf ihrem Lebensweg und in ihrer sozialen Umgebung auch
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unter religiose Einfliisse geraten, so dass es fiir sie, duBerlich und gesell-
schaftlich gesehen, vorteilhaft sein kann, religios zu erscheinen, in die Kirche
zu gehen, Predigten der Pfarrer und Priester zu horen usw. Ihre Religiositit
1st nicht echt. Sie sind von auflen beeinflusst worden, und etwas in ihrer Seele
hat wie ein Widerhall geantwortet. Aber es ist noch zu schwach, um aus ihnen
religiose Seelen zu machen. Diesen Unterschied miissen wir im Auge behal-
ten, wenn wir einen wahrhaft religiosen Menschen verstehen wollen.

Nun kénnen wir feststellen, dass einige Kiinstler-, Denker- und religiose
Seelen, oder auch andere Menschen, in ithrem Seelenleben an einem seltsa-
men Punkt angelangt sind.

Sie sind nicht mehr von Lebenskraft, aktivem Eifer oder dem Glauben an
das Leben erfiillt. Sie sind miide und fragen sich: ,,Was ist das Leben? Ist es
tiberhaupt etwas wert?* Nichts befriedigt sie. ,,Das Leben ware wohl etwas
wert, wenn man sich begeistern und glauben konnte — dann lie3e es sich schon
leben. Doch der Glaube fehlt. Dieses Leben kommt mir so bedeutungslos vor.
Es hat eigentlich keinen Sinn zu leben. Man sollte sich in nichts auflosen. Die
beste Losung des Lebensratsels, die wunderbarste, herrlichste und grofBar-
tigste Losung wire, dass man iiberhaupt nicht leben miisste.*

An einen solchen Punkt kommt, frither oder spater, eigentlich jeder
Mensch. Und was ist das? Wo befindet sich der Mensch dann? Er befindet
sich dann an dem Punkt, wo der groite Helfer der Menschheit sagt: ,,Das
Himmelreich ist nahe gekommen.* Wenn ein Mensch wirklich ehrlich sagen
kann: ,,Jetzt glaube ich an gar nichts mehr, am allerwenigsten an mich selbst
und mein eigenes Gliick; jetzt mochte ich nicht mehr leben.” Wenn es sich
dabei nicht um eine voriibergehende physische Schwache handelt, oder wenn
der Mensch seine Krifte zum Beispiel an einer groen Arbeit verbraucht hat
und sich deshalb nur voriibergehend erschopft fiihlt, dann klingt der bekannte
buddhistische Satz in seinen Ohren wunderbar: ,,Die Nichtexistenz ist die L6-
sung fiir alles, alle Existenz ist Leid und Sorge! Strebt weg von der Existenz!
Strebt nach der Nichtexistenz! Strebt nach der Erloschung von allem, dem
Nirwana!“ Und dann kann manch einer denken, dass Buddha tatsachlich das
gelehrt hat — Buddha, der Weiseste von allen. Die ermiidete Seele denkt nicht
daran, warum Buddha, wenn namlich das Nirvana Nichtexistenz bedeutet und
Buddha das Nirvana erreicht hatte, trotzdem noch lebte. Er wanderte 45 Jahre
in Indien herum und predigte: ,,Strebt nach dem Nirwana, strebt nach der Er-
l6schung, strebt nach der Nichtexistenz. Und wer das lehrte, der lebte selbst.
Auch er konnte also mit seinem Beispiel nicht zeigen, dass seine Lehre wahr
und richtig war. Ist das nicht ein Widerspruch?

Das wire selbstverstiandlich ein Widerspruch, wenn jene Stimmung des
Menschen richtig wire oder wenn er sein Gefiihl richtig interpretieren konnte,
wenn er sich sagt: ,,Am schonsten wére die Nichtexistenz.” Doch der Mensch
konnte seine Stimmung mit seinem Denken nicht richtig interpretieren;
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deshalb sind auch Buddhas Worte nicht richtig tibersetzt und vielleicht auch
im Osten einigermalen missverstanden worden. Denn das Nirvana, das Bud-
dha lehrte, war natiirlich etwas, was der Mensch im Leben erreichen kann.
Buddha sagte ndmlich: ,,Ich bin im Nirvana, ich habe das Nirvana erreicht.*
Deshalb bedeutet Nirvana eher das Gleiche wie die Worte Christi: ,,Das Him-
melreich ist nahe gekommen.*

Wenn der Mensch an dem Punkt angelangt ist, dass er sich moralisch
mide fiihlt, wovon ist er eigentlich miide? Er ist seiner selbst miide. Er ist
seiner eigenen personlichen Existenz miide. Er ist des Egoismus miide. Der
Egoismus ist fiir ihn zu einer schweren Last geworden. Und selbst wenn der
Egoismus nur hauchdiinn an ihm haften wiirde, selbst wenn er seinen eigenen
Egoismus nicht erkennen kdnnte, verbirgt sich in seinem Herzen dennoch
eine schwere Last. Und wenn Christus kommt und sagt: ,,Das Himmelreich
ist nahe gekommen®, so bedeutet das nur: ,,Mensch, gib dich selber auf. Gib
deine eigene Personlichkeit auf. Dein Ich musst du nicht aufgeben. Was sich
,Ich’ nennt, das Subjekt in dir selbst, das kannst du nicht aufgeben. Aber all
das, was sagt: Ich bin dies oder das, ich bin so oder so, das alles kannst du
und musst du aufgeben, um das Leben, d.h. das Leben des Himmelreichs zu
erreichen. Das Leben ist Leben im Reich Gottes. Das Leben ist ewige Gliick-
seligkeit und ewiger Frieden. Das Leben ist Gliick und Freude. Aber das Le-
ben beginnt, wenn du dich selbst aufgibst, dir keine Sorgen mehr machst und
sagst: Hier bin ich. Jetzt mochte ich das Leben in keiner Weise definieren.
Jetzt mochte ich nur, dass der Geist des Lebens mich vollstindig erfiillen
konnte, so dass ich in meinem ganzen Wesen dem Willen des himmlischen
Vaters folgen konnte. Ich mdchte, dass ich so leben konnte. Ich stelle keine
Bedingungen mehr. Ich sage nicht mehr: Das Leben sollte mir dieses oder
jenes bieten. Ich verzichte auf all das. Ich sage nur: Wenn ich blofl dem Leben
dienlich sein konnte! Wenn ich blo3 den Willen des Lebens erfiillen konnte!*

Wenn der Mensch das versteht, dann ist er bereit, das Himmelreich aufzu-
nehmen. Er kann wie in einer Vision sehen, was das endgiiltige Ziel seines
Lebens sein muss. Auch er muss schlieBlich eine reine Manifestation des Le-
bens, ein Diener Gottes, ein Kind Gottes, ein Sohn Gottes werden. Um das
voll und ganz sein zu konnen, muss auch er die Vollkommenheit erlangen.
Deshalb spricht das Himmelreich zu ihm: ,,Jetzt ist die giinstige Zeit, du sollst
deine Gelegenheit nicht verpassen.* Die Menschen wandern beinahe zu lange
in Dunkelheit und in Unwissenheit. Die Menschen sind beinahe zu eigensin-
nig und widerspenstig. Wir mochten so vieles selbst bestimmen und Bedin-
gungen fiir alles stellen. Wenn wir Mut und Weisheit hétten, wiirden wir sa-
gen: ,,Hier sind wir! Das Leben, Gott, moge uns einsetzen!* Wenn wir den
Mut hétten, diesen Weg einzuschlagen, ware das der Beginn unseres Gliicks,
unseres ewigen Lebens, unseres Friedens und der Gliickseligkeit.

Lasst uns nun vorstellen, dass wir beginnen wiirden, so zu leben, dass wir
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dem Leben sagen: Nimm mich, mache etwas aus mir, setze mich in irgendei-
ner Weise ein! Werden wir dann in der Lage sein, voll und ganz ein solches
Leben zu fithren? Nein. Aber wir sind ja auf dieser Welt, um zu lernen, in
Vollkommenheit zu leben. Alles andere Leben ist Vorbereitung dafiir, Ah-
nung davon. Doch um das neue Leben des Himmelreichs zu beginnen, muss
der Mensch den Mut haben, sich voll und ganz dem Leben, Gott, hinzugeben.
Selbst wenn er noch nicht die Fahigkeit besitzt, in Vollkommenheit zu leben,
hat er dennoch ,,den Weg eingeschlagen*. Und das Leben sagt zu ihm: ,,Stelle
all das, was du bist, in den Dienst des Lebens. Jeder Mensch besitzt, wie
Christus sagte, ein Talent, eine Fahigkeit, eine Neigung zu einer bestimmten
Arbeit und Téatigkeit. Stelle sie zu Diensten des Lebens. Denke nicht an dich
selbst. Nutze dein Talent, wie es in der religiosen Sprache heiflit, zum Lob
Gottes.” Und das Leben spricht weiter: ,,Du sollst nur solche Arbeit ausfiih-
ren, die du liebst. Nur solche Arbeit kannst du in den Dienst des Lebens stel-
len. Kiinstler-, Denker- und dhnliche Seelen sind den anderen Menschen ein
wenig voraus, denn sie lieben. Sie lieben das Leben. Sie lieben ihre eigene
Aufgabe, ihre eigene Arbeit. Deshalb sollst du wissen: Mache nur die Arbeit,
die du liebst, denn nur solche Arbeit kannst du zu Ehren Gottes ausfiihren.
Du brauchst dich nicht in die Aufgaben anderer Menschen einzumischen. Ein
alter Spruch aus dem Osten heilit: ,Der Dharma, die Lebensaufgabe eines an-
deren steckt voller Gefahren.‘ Selbst wenn sie fiir dich einfacher wére und dir
Hochachtung bringen wiirde, lass sie sein und lass jedem seinen eigenen
Dharma, seine eigene Aufgabe. Erfiille du nur deine eigene. Setze deine Kraft,
deine Energie, deine Seele ein und tue deine Arbeit fiir und zu Ehren des Le-
bens. Dann bist du gliicklich.*

Lasst uns an junge Menschen denken, die vor der Wahl ihrer Lebensauf-
gabe stehen. Wie gern sagt die vorbildliche Welt zu diesen jungen Menschen:
,Das ist es, was du tun musst. Deine ganze Familie hat einen solchen Beruf
ausgelibt — den solltest du auch wahlen.” Wie gern schreibt die vorbildliche
Welt den jungen Leuten vor, wie sie ihr Leben gestalten sollten. Vom Stand-
punkt des Lebens aus betrachtet ist das alles nicht richtig. Die Welt und an-
dere Menschen, die Eltern, wenn sie weise sein mdchten, sollten den jungen
Menschen nur sagen: ,,Tut, was ihr liebt, das, was euch am hochsten, am groB3-
ten, am wunderbarsten erscheint, auch wenn es in unseren Augen klein und
unbedeutend wiare! Wihlt die Arbeit, auch wenn sie noch so einfach wire, die
eurem Ideal entspricht und euch wertvoll erscheint, und ihr habt unseren Se-
gen.*

Eigentlich erziehen wir junge Menschen und Kinder in eine vollkommen
falsche Richtung. Wir erziehen sie zu allerlei Vorurteilen. Wir erziehen sie
weg von der Wahrheit, weg vom Leben. Wir entfremden sie den Idealen, den
Tugenden, der Schonheit und der Wahrheit. Wir erziehen sie zum Denken:
,,50 und so muss es sein®, und: ,,Das tut man nicht*. Anstatt dessen sollten
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wir sie so erziehen, dass sie erkennen und wissen, dass es im Leben am wert-
vollsten ist, einzusehen, was die eigene Aufgabe im Dienste des Lebens ist.
Und wenn sich die Seele eines jungen Menschen zum Sehen eines Ideals er-
wacht, sollten wir dieses Ideal respektieren. Das verlangt das Leben.

An einen solchen Punkt wird das Leben irgendwann jeden von uns fiihren.
Wir miissen unsere eigene Arbeit und unsere Aufgabe in den Dienst des Le-
bens stellen. Das ist unser Talent. Jedes Mal, wenn wir in diese Welt geboren
werden, wird uns eine Aufgabe gestellt. Die Aufgabe wird von Mal zu Mal
grofler und anspruchsvoller, wenn sich unsere Seele daran gewdhnt, das zu
tun, was in ihr als die Stimme des Lebens ertont. Wenn wir unsere Lebens-
aufgabe zu Ehren des Lebens erfiillen, werden wir auf dem Weg voranschrei-
ten, der uns zur Vollkommenbheit, zum vollkommenen Gliick, zur Gliickselig-
keit und zum Frieden fiihrt.

Von dem Augenblick an, wenn der Mensch sich in den Dienst des Lebens,
in den Dienst Gottes stellt, von dem Augenblick an ist er gliicklich. Das ist
der Anfang seines Gliicks. Er hat keine Angst davor, dass ihm das sogenannte
Karma Hindernisse in den Weg stellt. Die Hindernisse liegen einerseits in ihm
selbst. Es sind seine eigenen Schwichen, seine Unzuldnglichkeit, seine Un-
fahigkeit. Andererseits kommen sie von aufien: all die Schwierigkeiten, die
ihm das Leben stellt, die Folgen seiner eigenen Taten aus seiner Vergangen-
heit, sein ,,Pech® im Leben, das auch eine Folge der Vergangenheit ist, (oder
sein ,,gutes Gliick®, das ebenfalls gefahrliches Karma sein kann). All diese
Hindernisse, die inneren wie die dulleren, die das Leben vor ihn wirft, gehdren
dann zu seinem Gliick. Alles ist Gliick, alles ist gut, wenn der Mensch das
Reich Gottes empfangen hat. Was ihn selbst betrifft, sieht er von nun an we-
der Boses noch Ungliick oder Leid. Seine Leiden sind alle gut, weil sie alle
zu seinem Karma gehoren.

Und was ist das Karma? Es besteht aus unseren alten Schulden. Was miis-
sen wir nun mit alten Schulden tun? Wir miissen sie bezahlen. Doch wenn wir
arm sind, ist das Zuriickzahlen der Schulden eine unangenehme und mithsame
Aufgabe. Wenn wir in unserem Leben ungliicklich sind und alles um uns
herum diister ist, dann finden wir es schwer, ja geradezu furchtbar und sinn-
los, gegen unsere Schwichen zu kimpfen und uns in der einen oder anderen
Hinsicht tiberwinden zu wollen! Wie schwer ist das alles! Wir jammern und
klagen, dass wir so viel Pech im Leben haben. Nichts gelingt uns. Alle sind
uns gegeniiber hart und herzlos. Wenn wir arm sind, féllt uns alles schwer.
Und arm sind wir, solange wir nicht wissen, was das Leben ist. Es ist nicht
verwunderlich, dass es unangenehm ist, Schulden zu zahlen, dass uns also das
Karma schwer vorkommt. Das Karma wirft auf uns z.B. eine Krankheit. Ist
das schon? Nein, wir finden es furchtbar. Selbst wenn uns erklart wird, dass
es sich um unser Karma handelt und dass wir die Gelegenheit haben, dem
Leben unsere alten Schulden zu bezahlen, kommt es uns genauso schwer vor.

59



Selbst wenn wir glauben, dass es sich um unser Karma handelt, sind wir trotz-
dem nicht gliicklich. Wir beiflen die Zahne zusammen und schweigen, doch
uns freuen konnen wir nicht, denn es ist mithsam Schulden zu bezahlen, wenn
man arm ist.

Wenn wir Schulden von zehntausend Mark haben und in einer schweren
Zeit, wie wir sie jetzt haben, alles, was wir verdienen, fiir den Lebensunterhalt
ausgeben miissen, sodass wir bei der Filligkeit der Zinsen und Tilgungen nur
neue Schulden machen miissen, ist es doch kein Spall! Doch wie anders ist
es, wenn wir plotzlich ein Vermogen von hundert Millionen erhalten! Sage
und schreibe: hundert Millionen! Am allerschonsten ist es dann, stolz und
froh zu unserem Geldgeber zu eilen. ,,Hier haben Sie, was ich an Sie schulde,
und aus purer Freude konnte ich Thnen noch, wenn Sie wollen, hundert Pro-
zent Zinsen dazuzahlen.* Wenn wir plotzlich reich geworden sind, ist es eine
Freude, Schulden zu zahlen; bei unserem groflen Kapital féllt es gar nicht ins
Gewicht.

Ahnlich verhilt es sich, wenn der Mensch das Reich Gottes empfingt und
in eine innere Verbindung mit dem Geist des Lebens und der Wahrheit
kommt. Er ist wie einer, der plotzlich hundert Millionen Mark geerbt hat —
oder noch viel mehr, ein unendlich grofles Vermdgen. Und wenn er dann so
unendlich reich ist, wie konnte er anders sein als froh und dankbar dafiir, dass
er auch alle seine Schulden zahlen kann? Was sind sie? Was sind Leiden fiir
ihn? Er ist ja so reich. Schulden haben fiir ihn keine Bedeutung. Seine Seele
ist voller Freude und Gliick, voller Gliickseligkeit und Ruhe. Leiden, Misser-
folge, Demiitigungen, sie alle sind fiir ihn nur reines Gliick.
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