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Rudolf Steiner und Osterreich.

Der KongreB in Wien war ein Glanzpunkt in der Entwicklungsgeschichte

der Anthropesophischen Gesellschaft, Es war als ob der Heimatboden Krifte

des Willkommens ausstrahlte, der Freude, der bewundernden Anerkenming
desjenigen, der als Mensch vollbracht hat, was Osterreich als Staat zu well- =0
bringen nicht in der Lage gewesen ist: den Nalionalititenstandpunkt uber-
windend und aus dem Geiste heraus seine Probleme losend, ein umfassendes,

volles Menschentum darzuleben. Rudolf Steiner wurde wihrend der Kongrek-
tage von der Offentlichkeit in seiner Bedeutung gewiirdigt. Wenn er den

grofien, iiberfillten Konzertsaal betrat, dann erhoben sich alle von den Sllllm
und minutenlanger, brawsender Beifall sus ermst chrfiirchtiger Gesinnung
heraus begleitete sein Kommen und Gehen. Man ehrte bewulit denjenigen, der
fiir seine Zeit zu groB war, als daB ihn die regierenden Michte der Welt =
hitten ‘aufkommen lassen konnen. Man begdifite in thm die Zukunft, die
gegen alle Hindernisse sich durchsetzt. Es lag Palmsonntagstimmung ther

diesern Geschehen. Mach diesem Giplelpunkt freudigster Zustimmung und.
staunenden bewegten Dankes in der breitesten Offentlichkeit konnte als Aul—
wirkung our willige Anerkennung folgen von seiten der retardierenden Michte,
oder es siegte der in die Tat umgesetzte Vemichtungswille. Es trat das |etztere

ein. Die schon organisierte Abwehr riistete zu neuem Schlage, und da thr

nichts entgegentrat als die geistige Leistung eines Einzelnen, war thr Augen-
blicksieg ein leichter. Schlag auf Schlag folgten die Ereignisse: die Unter-

minierung der Reformbestrebungen auf dem Gebiete der Dreigliederung des

sozialen Orgamsmus, die Sabotierung der wirtschaftlichen Unternehmungen,
die durch inszenierte Tumulte schon vorbereitete planmihige Unterbindung

der dffentlichen Vortragstatigkeit, des katholischen Pfarrers sich selbst richtende
Hetzereien, der Brand des Goetheanums, der Tod. Man braucht nur die

Ereignisse in threr historischen Perspektive anzusehen und man weih, dafi es
so kommen mufite; denn ein solches Leben ist nicht nur Einzelleben; es ist
ein fiir die Menschheit vorbildlich dargelebtes und ist zugleich symbolisches
Geechehen; die Stationen der Priifungen und des Leides werden nicht um-

gangen; es wird besiegelt durch einen Tod, der in sich kiinftiges Leben tragt.

In Wien war dazumal ein Haohepunkt erklommen worden, von dem

hinabgeschritten werden mufite zum Opler; denn das weitere Hinaufschreiten
hitte bestehen miiszen in dem Willen der Welt, sich mitnchmen zu lassen.

Damit aber dieser Lebenswille sich entfache in der starren Masse der erd-

gebundenen Menschheit, bedarf es mehr als hochster Leistung, es bedarf des
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tingt neuer Kraltimpuls zum Leben sich durch.

 Osterreich’ war Rudolf Steiners Herzen teuer; er sah in ihm das Land,
dus in seiner unendlichen ethnographischen Mannigfaltigheit die Moglichkeit
emer hoheren Synthese bot; er sah in thm ein Deutschtum, von dem die
Schroffheiten abgeschliffen waren durch seine Verschmelzung mit dem slawi-
schen und romanischen Element, dem es wiederum den in sich ruhenden
Halt und die Innerlichkeit zufiihrte: als Menschentypus hatte es herausgestaltet
stilvolle Lichenswiirdigkeit am Manne und lieblichste Natiirlichkeit und Anmut
des Midchens. Er schitzte an der dsterreichischen Bildung das in der strengen
Zucht der Scholastik geschulte Denken: und in dem durch das osterreichische
Wesen gemilderten Katholizismus die griindliche Gelehrsamkeit des Priester-
standes, wie auch den freisinnigen Einschlag. Er iibersah nicht die Fehler,

~ die durch die Bureaukratisierung des Landes sich biz in das Gebaren des

einzelnen hineinschlichen und eine gemiitliche Lassigkeit ziichteten, iiber die

' er die charmantesten Anckdoten erziihlen konnte: das Maschinelle wenigstens

Wurde so abgewehrt, der Mensch hier wurde nicht so stark mechanisiert. Und
m der Natur sprithte und wogte noch das elementarische Leben: Geistnatur
war hier noch Wirklichkeit, webte nicht nur in Alpenkonigs schoeeiger Ein-
samkeit, sondern auch in den blumigen Fluren der Tiler und in der epischen

Bmtc der Ebene. Das Unberithrte in der Natur war noch durchlissig fiir

wirksames, geistelementarisches Walten; Fremdenindustrie hatte es noch nicht
getdlet. Es konnte in den Seelen der Menschen weiterwirken und sich dort

in kiinstlerische Empfanglichkeit und F emnsinnigkeit umwandeln,

Aber seiner Staatsaufgabe wurde Osterreich nicht gerecht; den genmli-

~schen Impuls, féderativ so zu wirken, daB kein Volkstum sich als unterdrickt

als abhiingig hitte fithlen brauchen, entwickelte es nicht. Solche Synthese zu

schaffen, die aus dem Geistigen heraws das Band gegeben hitte, das eine

Vorstufe hitte bilden kénnen zu iibernationalem Menschentum, sie ist dem
Stant Osterreich nicht gelungen, und daran ist er zugrunde gegangen.

Aber in einem Menschen, der seinem Lande die Wege hitte weisen
kénnen zur Vorausnahme kiinftiger Menschheitserfiillungen, und in dessen
Werke sind die Zukunfisideale Leben geworden. Was Osterreich als Reich

micht hat leisten kéinnen, wird die Tat seines grifiten Sohnes in der Gesamt-

heit der Erdenentwicklung auslésen, In thm ist Osterreich motiviert und e-
rechtfertigt.

Diese lebenwirkenden Gedanken, sie liegen in unendlicher Fiille in Rudolf
Stemers Werke da und warten nur darauf, in den Seelen der Menschen auf-
gehen zu diirfen. Sie sind lebendiger als Menschen, denn sie sind ungehemmtes

: Geistselbst. Aber Geist, an den die Gegenwant in ihrer Armut nicht hinan-

reichte, Geist der Zukunft, an dem Generationen werden heranreifen miissen.
Sie haben die doppelte Wirkungsméglichkeit des Meditationsinhaltes und der
kiinstlerischen Weckekraft. Die Irrlichter, die, wie im Goetheschen Marchen,
an diesem Golde zundchst nur lecken, werden allmihlich daran erstarken
und den Weg zu sich selbet finden.

Manch Geistesgold meditativer Priigung ist in den West-Ost-Aphorismen
enthalten, die den wissenschaftlich-philosophischen Vortrigen in diesem Buche
beigefiigt sind.
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Ganz aus dem Stegreif, in zwangloser Unmittelbarkeit gesprochen, ist
der Bericht iiber den Wiener Kongrei, den Rudolf Steiner vor Mitgliedern
der Anthroposophischen Gesellschaft hielt, und der eine Fillle gestigsinmger
Streiflichter enthalt. Soweit er sich auf Ssterreichische Verhiltnizsse bezieht,
nicht auf Privatpersonen, ist er hier wiedergegeben. Es leuchiet aus diesem
Bericht Rudolf Steiners Licbe zu Osterreich hervor, Dafi er es hat verlassen
miissen, um sein Gesteswerk im Deutschen Reich aufzubauen, dies Schicksal
hiingt wohl zusammen mit der eindeutig festeren Konfiguration des deutschen
Geisteslebens, in welchem der Materialismus am wirksamsten mit seinen eigenen
Methoden bekimpft werden konnte; auch mit der zunichst breiteren Basis
fiir Verstandigung unter eimer protestantischen Menschheit, die keimer Ge-
wissensfesselung unterliegt und deren Seele in mystischer Hinsicht ein Vakwam
geworden ist, das nach neuem Inhalt sich sehnt. Uber Schroer, von den Ver-
sehern des Goethe-Nachlasses aus, erging der Schicksalsruf an Rudolf Steiner,
der ihn nach Weimar zunichst, dann nach Berlin fithrte. In dem Buche ,,Mein
Lebensgang™ schildert Rudolf Steiner in einer subtilen Bewubitsemnsbetrachtung,
wie thm Goethe, dem er sich ganz hingab, zuerst gewollle Hemmung des
Eigenwesens bedeutete, das er unterdriickte, um sich ganz in Goethes Genius
zu versenken; wie aber gerade durch Zuriickstellung der méchtigsten eigenen
Strebekrifte, die weniger stark nach auswiirts dringenden gehoben und durch=
gestaltet wurden. So entstand die nach allen Seiten durchgebildete Personlich-
keit, die durch die Fiille threr Leistungen und Fahigkeiten ‘den beschrankten
Menschen der Gegenwart beunralogt — bis zum Hasse, die auf der andem
Seite jene Bewunderung ausldst, die auch auf dem Wiener Kongrefh zum
Ausdruck kam,

Man wird sich daran gewohnen miissen, dafi ein Triager des Uber-
menschentums sich nicht in hochmiitiger Verachtung des Bestehenden und des
Minderen darlebt, sondern in der schénsten Harmonisierung aller geistigen,
seclischen und physischen Kriifte, deren treibender Genius die Liche st
iEI:FIEI Liche, die zur Intuition wird und den kosmischen Geist in sich al.if-_
mammit.,

' lnzx-?ri-schen triigt in die Geistvergangenheit Asiens hinein RuBland die .
geistzerreibendste und sozialumwilzendste Gegenwart. Auf den Wegen des

Umsturzes, durch das Chaos hindurch, durch Blut und Seelentstung und
Didmonie baut sich das Reich der Ich-Ausschaltung und Geistlosigkeit hinein
in den Osten, der einst dem Westen das Licht sandte. Es ist eine Handvoll
jiidischen Russentums mit einigem Anhang, die das bewirkt hat; ein den
untersinnlichen Einflissen zuganglicher Tartar besafh die Macht des hyprati-
schen Zusammenhaltens; sein beifiend scharfer Intellekt jonglierte mit der
Kunst der wirksamen Schlagweorte; seines Winkes gewiirtig waren Scharen
lettischer und chinesischer Henker. Das alles spielte sich ab auf den Wogen

passiven Russentums, im Valke der Gotteucher und biifiender Wanderer, der

cinstigen Bogatyri, der Gotteshelden., Das russische Volk wartet im Halb-

traum auf die Erlosung von der Besessenheit: es wird sich nach solchem Ep:

leben zu alten Zustinden nicht mehr bequemen: intellektuell ist es jah aus
dem Schlummer gerissen worden; im Bewufitsein hat es sich noch micht
ergriffen; geistiz hungert und durstet es, und Fillt die nun wieder geoffneten,

von Weihrauch und Psalmodien schweren Kirchen, in denen das Wort erst
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nd dann verhohnt wurde. Es wartet auf das Ich-erstarkie Wort
d auf denjenigen hiren, der es thm bringt und die Damonen ver-
! .dﬁfmﬂtm das Bewulitsein seines Selbst bringt, des Wortes Aul-
. i
~ —  In dem nachbarlichen Staate, dem politisch der Untergang geschworen
~ war, weil es sich nicht als Keil ins Slawentum hereindriingen sollte, entstand
~ jener Menschenschlag aus germanisch-slawisch-keltischem Gebliit, wie er im
niedergsterreichischen Bauern vielleicht seine vollendetste Prigung hat. Eine
feingliedrige und elastische Physis, geschmeidig, zih und kuhn-kriftig, mit
oft antik-kameenhaftem Schnitt der Gesichteziige, unberiihrt von den dekadenten
~ Erscheinungen der Adelsschicht und der etwas schlappen Ausdruckslosigkeit
des Beamtentums, verbindet sich hier mit liebenswiirdiger Innigkeit und seeli-
schem Feuer und metamorphosiert sich im Geistesmenschen zu solchen Er-
- scheinungen, wie es Robert Hamerling, Fercher von Steinwand, Rudolf Steiner
~ waren. Alle drei entstammen demselben Berglande. Es verbindet sic eine
| gewuse Ahnlichkeit; ein anpassungsfahigeres Instrument zu grofien Aufgaben
|  als diese Physis konnte man nicht haben. Hamerlings Kraft freilich zerbrach
| im Leiden; sein Blick war zu sehnsiichtig auf Schénheit und Vergangenheit
{  =enchiet, er wurde nicht frei und zukunftschépferisch: Fercher von Stein-
{  wand erhob sich zu kosmischen Imaginationen, lebte in den schaffenden Ideen
& und vermochte nicht, sich in derselben Weise mit den Erdenaufgaben zu
Ir'L‘  verbinden; Rudolf Steiner vereimigte Weisheit, Schonheit und Starke mit
I glecher Gedankenklartheit, Liebe und Kraft und wurde so zum Zukunit-
© gestalter, der West und Ost, Vergangenheit und Zukunft, Materie und Geist
~ wieder zueinander fiihrt.
. Undenkbar st Rudolf Steiners Personlichkeit aus einem andern Vaolks-
. zusammenhang herius. In Slawentum getauchtes Deutschtum innerhalb kelti-
| scher Ursprungsstammkraft: o konnte die Ich-Entfaltung jene Beweglichkeit
& und jenes Fruer gewimnen, die sie brauchte, um in das Fremde, den andern,
I micht nur liebend unterzutauchen, sondern es erkennend zu erlésen und seinen
I Aufgaben enigegenzufithren. Wenn die gehetzte Menschheit aus dem Traum
I der Besessenheit erwacht, der fiebernd sie jetzt durchschiittelt, wird der von
4\;'." Rudnif Steiner gebahnte lichte Weg beschritten werden.
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Vorbemerkung.

Die nachfolgenden Veortrage sind von Rudolf Steiner aul dem o West-
Ost-Kongrefi* der anthroposophischen Bewegung in Wien im Jahre 1922
gehalten worden. Diese Veranstaltung sollte zeigen, wie Anthroposophie
durch die von ihr ausgebildeten Methoden geistiger Erkenntnis und die er-
neuernden Impulse, die dadurch fiir die verschiedensten Gebiete des Lebens
von ihr ausgehen, die grofie Kulturspannung versohnen kann, die sich zwischen
der westlichen und der @stlichen Menschheit seit dem letzten Jahrhundert
immer stiirker herausgebildet hat und deren Liosung die weltgeschichtliche

Aufgabe unsrer Epoche bedeutet. Wien als Mittelpunkt eines chemaligen

Reiches, in welchem sich die geistig-nationalen Probleme des Ostens und die
wartschaftlich-sozialen des Westens seit lange schon begegneten und ﬂ.u
daher zu einer Violkerverstindigung ganz besonders aufgerufen war, wurde
fur besonders geeignet gehalten, den Boden Ffir eine verstandnisvolle Auf-
nahme der Darstellungen dieses Kongresses abzugeben.

Auf den verschiedensten Gebieten hewegten sich die Vortrige und 0

Aussprachen. Mit wissenschaftlichen, padagogischen, sozialen, kiinstlerischen
Veranstaltungen waren die zwoll Tage von frith bis spit ausgefiillt. An den

Abenden fanden die Vortrige Rudolf Steiners statt. Die Mannigfaltigkeit

der Gebiete und Gesichtspunkte, die in ihnen besprochen werden, spiegelt
die Fiille der Themen, die auf dem Kongrefi behandelt wurden und deren
Bericksichtigung auch thre Auswahl und Anordnung bestimmt hat.

Tn dicsen: Abendvortriiaen sipfolicn jewiils: die Verinsahnheitide T

zelnen Tage. Sie waren denn auch durchschnittlich von etwa 2000 Zu-
horern besucht.

lhre Ausfilhrungen bewegen sich auf den Gipfelhshen menschlichen
Gestesstrebens. In zeitlicher Hinsicht im héchsten Sinne weltgeschichtlich,
in raumlicher wahrhaft erdumspannend sind die Gesichispunkte, von denen
aus in ihnen gesprochen wird. So férdern sie ebenso tiefe wie umfassende
Einsichten zutage iiber die grofien Probleme des geistigen und des sozialen
Lebens, die durch die verschiedenen Zeitenkrifte und aus den differenzierten
Erdenraumeswirkungen heraus in der neueren Zeit entstanden sind.

Anderseits: GroBe Erscheinungen bedirfen umfassender Gesichtspunkte,
um in ihrer Bedeutung erfaft zu werden. Indem hier aus Anthroposophie
Losungen des West-Ost-Problems gezeigt werden, wird diese dadurch zugleich
selbst von einem Cesichtspunkt aus charakterisiet, wie man sich ihn nicht
grofiartiger und fruchtbarer denken kinnte, um ihr eigenes Wesen in seiner
ganzen menschheitlichen Bedeutung ins Licht treten zu lassen.

Dr. Hans Erhard Latier;
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Anthroposophie und Naturwissenschaft.

Moeine sehr verchrten Anwesenden!

Dieser Kongref ist lhoen als ein Weltanschauungskongref angekiindigt
worden und Sie werden thn wohl auch nach der Ankiindigungsweise als einen
solchen hinnehmen; wer aber heute iber Weltanschauungsiragen sprechen
will, darf nicht vorbeigehen an der Naturwissenschaft, vor allen Dingen auch
nicht an den Weltanschauungskonsequenzen, welche diese Naturwissenschalt
gebracht hat. Diese Naturwissenschaft ist ja in einem gewissen Sinne seit
Jahthunderten — man darf sagen, seit dem 15., 16. Jahrhundert — die

erin des menschlichen Denkens immer mehr und mehr innerhalb der
Kulturwelt geworden,

Nun wiirde man ja sehr viel zu sagen haben, wenn man hinweisen
wollte auf die grofien Erkenntnistriumphe dieser Naturwissenschalt und auf
die Umgestaltung unseres ganzen Lebens durch die Errungenschaften natur-
wissenschaftlicher Forschung. Das hiefie aber fiir alle verchrten Anwesenden
Bekanntes wiederholen. Vom Weltanschavungsstandpunkt aus muf an der
Naturwissenschaft noch etwas ganz anderes interessieren. Das ist die Rolle
als Erzicher der ganzen zivilisierten Menschheit, welche die Naturwissenschaft
seit langer Zeit eingenommen hat. Und gerade, wenn man von dieser erziche-
rischen Rolle im Entwicklungsgang der modemnen Menschheit spricht, dann
kommt man eigentlich auf — ich machte sagen — zwel Paradoxien. Gestatten

ie mir, meine sehr verchrten Anwesenden, von diesen Paradoxien einmal
heute auszugehen.

Das erste, was sich vollzogen hat mehr in bezug auf das menschliche
Innere von der naturwissenschaftlichen Forschungsweise aus, das ist eine Umn.
gestaltung des menschlichen Gedankenlebens als solchen. Wer unbefangen
frithere Weltanschauungsstrémungen ins Auge zu fassen weifs, der wird sich
sagen missen, dafi innerhalb dieser Weltanschauungsstrémungen aus den Be-
dingungen der Menschheitsentwicklung in dlteren Epochen das Denken wie
selbstverstiindlich etwas aus dem eigenen Menschlichen hinzugetan hat zu
demjenigen, was Experiment und Beobachtung der Natur ergaben. Man
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braucht sich ja nur zu erinnern an die gegenwartig iibepvun&:ncn E..Tkﬂmt-'
niszweige, an die Astrologie, die Alchimie, und man wird darauf kommen,

wic in solchen fiir ehemalige Kulturcpochen angemessenen Erkenninisarten

an die Natur so herangegangen wurde, dal wie seibﬁttvcrdtéindlich das mensch-
liche Denken aus sich heraus zu demjenigen etwas hinzugab, was es aussagen
wollte, oder auch, was es sich offenbaren liek durch die Dinge der Welk.

Das, meine sehr verehrten Anwesenden, hat vor der naturwissenschalt-
lichen Gesinnung der neueren Zeit aufgehdrt. Wir sind, wenn ich mich so
ausdriicken darf, heute gewissermalBen verpflichtet, die Wahmehmungen,
die uns Beobachtung und Experiment geben, rein hinzunchmen, sie zu ver-
arbeiten zu den sogenannten Naturgesetzen. Wir bedienen uns in der Bearbei-
tung von Experiment und Beobachtung allerdings des Denkens; aber wir be-
dienen uns des Denkens nur als eines Mittels, um die Erscheinungen zusammen-
zustellen, o dab sie durch ihr eigenes' Daszein ihren inneren Zusammmhana,_
thre GesetzmaBigkeit uns offenbaren. Und wir machen es uns zur Aufgabe,
vom Denken aus nichts hinzuzutun zu demjenigen, was wir in der Aufenwelt

beobachten kénnen. Wir sehen dieses geradezu als ein Ideal naturwissenschaft-

licher Gesinnung — und das mit Recht — an. .

Was ist unter solchen Einfliissen das menschliche Denken geworden? Es
ist eigentlich der Diener, das blofie Mittel fiir die Forschung geworden. Der
Gedanke als solcher hat gewissermafien nichts mehr zu sagen, wemnn es sich
darum handelt, die Gesetzmabigkeit der Emscheinungen in der Welt zu unter-
suchen,

Damit aber ist das eine Paradoxon gegeben, auf das ich hinweisen
machte. Dadurch st der Gedanke gewissermaken als ein menschliches Erlebnis
ausgenchailel aus dem Verhiihili,sse, das der Mensch mit der Welt in hezug
auf Realitdten eingeht. Der Gedanke ist ein formales Hilfsmuttel geworden,
um die Realititen zu begreilen. Er ist innerhalb der Naturwissenschaft micht
mehir ein Selbstoffenbarendes. Das bedeutet fir das Innere des Menschenlebens
aufierordentlich viel. Es bedeutet, dafi wir hinschauen miissen auf das Denken
als auf dasjenige, das sich weise und bescheiden zuriickzuhalten hat, wenn es
auf die Eeh‘ﬂchtung der Aubenwelt ankommt, das gewissermaBen nm:::rhalb
des Seelenlebens eine eigene Strémung ist.

Und fmgt man sich dann: Wie kann Naturwissenschaft selber an dieses
Denken heranriicken?, dann kommt man eben auf das Paradoxen, dann kommt
man dazu, sich zu sagen: Wenn sich das Denken zuriickzichen mufi in die
Werartbeitung der Naturprozesse, wenn es nur formell, aufklirend, zusammen-
stellend, ordnend eingreifen darf, dann liegt es auch nicht innerhalb der Natur-
prozesse sclbst, donn wird e paradox, wenn wir die allerdings jetzt vom
naturwissenschaftlichen Standpunkt aus berechtigte Frage aufwerfen: Wie
kénnen wir aus naturwissenschaftlicher Gesetzmifiigkeit das Denken als eine
Offenbarung des menschlichen Organismus begreifen? Und da koénnen wir
heute denn doch nicht anders sagen, wenn wir unbefangen und ernst im natur-
wissenschaftlichen Leben drinnenstehen, als: In demselben Mabe, in dem sich
das Denken zuriickziehen mufite von den Naturprozessen, kann zwar die Be-
trachtung der Naturprozesse immer wieder und wiederum anstreben, bis zum
Denken hinzugelangen, aber sie kann dieses Streben nicht zu irgendwelcher
Befriedigung bringen. Das Denken ist gewissermafien, wie es methodisch
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susgeschaliet ist, so auch in der Realitat aus den Naturprozessen ausgeschaltet,
ist verurteilt, blofies Bild und keine Realitit zu sein.
- leh glaube nicht, meine sehr verehrten Anwesenden, dafi heute schon
. viele Menschen im vollen Bewufitsein sich die Tragweite dieses Paradoxons
~klarmachen; aber in den unterbewubiten Untergrinden des Seelenlebens lebt
 in einer ungeziihlten Menge von Menschen der Gegenwart schon die E m p-
 findung davon, dah wir mit demjenigen, was uns zum Menschen
- agentlich macht — denn nur als denkende Wesen konnen wir uns als

- Menschen betrachten; im Denken sehen wir unsere menschliche Wiirde — als
“mit etwas durch die Welt gehen, dessen Realitit wir vorldufig nicht zugeben
. konnen, das wir als Bilddasein durch die Welt tragen. Wir fithlen uns ge-
~ wissermafien in einer Nichtrealitdt, indem wir aufl unser Edelstes in der
- Mens atur hinweisen. .
~ Das st etwas, meine schr verehrten Anwesenden, was dem auf der

~ Seele liegt, der in ernster Weise sich in die naturwissenschaftlichen Forschungs-

- methoden sowohl der unorganischen Naturwissenschaft wie der Biologie ein-

4 ﬂhﬂ_cn hat und fiir sich im Sinne einer Weltanschauung die Konsequenzen
dieser Forschungsmethoden mehr als der einzelnen Ergebnisse ziehen machte.
- Man mbchte sagen: Hier liegt etwas, was zu herben Zweifeln der
 Menschenseele hinfihren kann. Zweifel entstehen allerdings zuniichst im Ver-
~ stand; aber sie strdmen hinunter in das menschliche Gemiit. Und gerade der-
- jemige, welcher in cinem tieferen, unbefangenen Sinn die menschliche Natur
& — in dem Sinn, wie ich es in den nichsten Vortrigen fiir Einzelheiten werde
© auszufithren haben — zu betrachten vemsteht, der weifi, wie dic Gemiitsver-
fassung — namentlich, wenn gewisse Strémungen dieser Gemiitsverfassung
itll' die Dauer fibergehen — hinunterwirkt selbst in die Leibesverfassung des

= ) en und wie aus dieser Leibesverfassung oder Leibesdisposition zu
Al e “ﬂ-d jenem wiederum heraulquillt die Lebenssttmmung, Ob wir den
il Zuweifel hinunterschicken miissen durch unser Gemiit oder nicht, davon hingt
i -~ = ab, ob wir mutvell durch das Leben schreiten, so dafi wir fiir uns selbst
~ aufrecht zu llﬂhm} wissen, dafi wir auch in heilsamer Weise wirken kbnnen
| unfer unseren Mitmenschen, oder ob wir verstimmt, niedergeschlagen, un-
tichtig fiir uns selbst, untiichtig fiir unsere Mitmenschen durch das Lehen

‘wandeln. Ich sage nicht — und meine nichsten Vortrige werden zeigen, daf
Y ldll dal. nicht zu sagen brauche — dafi das, was ich jetzt ausgesprochen habe,

davernd zum Zweifel fihren mufi; aber es fithit leicht, wenn keine Fort-

mﬂdﬂ Naturwissenschaft nach jenen Richtungen hin stattfindet, die ich

i mhq&m I'mbel_: werde, aul den Weg des Zweifels.

. Die grofiartigen Errungenschaften der Naturwissenschaft nach der

; welt hin stellen an den Menschen in bezug auf stine Seele auficrordent-

lu:lu: Anforderungen, wenn er, wie es der hier vertretene Weltanschauungs-

standpunkt durchaus mufi, in positiver Art zur Naturwissenschaft steht, An-
lorderungen: Stiirkeres, Kriftigeres dem Zweifel entgegensetzen zu kénnen,
__nhpmnn entgegenzusetzen braucht, wenn diese Anforderungen nicht von den
gesicherten Ergebnissen der Naturwissenschaft kommen.

_ Fiihnt nach dieser Seite hin also, allerdings nur scheinbar, die Natur-
mgunha& zu etwas Negativem fiir das Seelenleben, so hat sie uns — und
damrt habe ich mein zweites Paradoxon auwszusprechen — nach der anderen
Seite etwas aufierordentlich Positives gebracht. und ich spreche mit diesem
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Positiven wiederum ein Paradoxon aus, das mir besonders stark vor die Seele
getreten igt, als ich vor jetzt mehr als zwanzig Jahren meine ,,Philosaphie der
Freiheit” ausgearbeitet habe, als ich versuchte, unter Aufrechterhaltung einer
wirklichen nah:rmmu:chnhhchen Weltanschauung hinter das Wesen dei
menschlichen Freiheit zu kemmen.

Ja, meine sehr verehrten Anwesenden, Naturwissenschaft mit ihrer Ge-
setzmifigkeit kommt eigentlich theoretisch leicht zu ciner Ableugnung der
menschlichen Freiheit. Hier aber ist es, wo Naturwissenschaft theoretisch
cigentlich das  Gegenteil von dem fiir ihre Anschauungen heraus
bekommt, was sie in der Praxis aushildet. Wenn wir immer emsted
und ernster uns vertiefen in die Bildnatur des Denkens, wenn wir gerade aus
dem Verfolg naturwissenschafilicher Anschauungsart — nicht naturwissen-
schaftlicher Theorien — dazukommen, diese Bildnatur des Denkens, von &H
ich gesprochen habe, innerlich seelisch nichtig zu erleben, dann sagen wir uns:
Wenn das Denken in uns nur Bild ist, wenn es nicht eine Realitat ist, dann
hat es nicht wie eine Naturkraft eine zwingende Wirkungsweise, Ich li&l.'f i
dann dieses Denken vergleichen — und der Vergleich ist mehr als ein solcher
— ctwa einer Summe von Splegelhll&em Bilder, vor denen ich stehe, konnen
mich nicht zwingen Veorhandene Kriifte kénnen mich zwingen, ob sie
auber mir oder in mir vorhanden gedacht werden; Bilder konnen mich nicht
zwingen. Bin ich also in der Lage, innerthalb jenes reinen Denkens, das gerade
die Naturwissenschaft durch ithre Methoden in uns heranerzieht, meine morali-
schen Impulse zu fassen, kann ich moralische Impulse so in mir umacatalm
daf ich zu ihrer Ausgestaltung lebe in demselben Denken. zu dem
mich die Naturwissenschaft erzieht, dann habe ich in diesen im reinen Denken
erfaften moralischen Impulsen keine zwingenden Krifte, sondern Krifte
und Bilder, nach denen ich mich nur selbst bestimmen kann. Das heifit, wenn
Naturwissenschaft auch noch so sehr — man mochte sagen — sogar mit
einem gewissen Rechte aus ihren Untergrimden heraus die Freiheit levgnen
mufi, sie erzieht, indem sie zu dem Bilddenken erzieht, den Menschen unserer
Kulturwelt zur Freiheit.

Das sind — ich méchte sagen — die baiden Pole, der eine
in bezug aul das Gedankenleben, der andere in bezug auf das Willens-
leben, vor die die menschliche Seele hlnge:atelit wird durch du: natu!-—
WIﬁeﬂschdfﬂlﬂhﬂﬂ Anﬂﬂhﬂu‘mﬂfn dE].' GES’E‘HW&H AhEr dmﬂlt WE‘ISEﬂ W
zugleich darauf hin, wie die naturwissenschaftliche WEltausdmuung ubﬂ‘
sich selbst hinauszei.gt Sie mub 1a lrgendeme Stdhmg einnechmen zu dem’
menschlichen Denken: aber sie schaltet dieses menschliche Denken aus. Sie
weist damit auf eine Forschungsmethode hin, die sich vor thr — vor dieser

Naturwissenschaft — voll rechtfertigen und die dennoch zu einem begreiflichen o

Erleben des Denkens hinfihren kann. Sie weist aul der anderen Seite darauf
hin, daf die naturwissenschaftliche Anschauungsweise, weil sie selbst im
Grunde genommen theoretisch bis zur Freiheit nicht herankommen kann, fort-
gesetzt werden mufi in ein anderes Gebiet, um eben die Sphire der Freiheil
zu erreichen.

Dasjenige, was ich hier wie eine Notwendigkeit, die sich aus der Natur-
wissenschaft selbst ermibt, hinstelle, daz Fortzetzen dieser Naturwissenschalt
m ein Gebiet hinein, 2u dem die wenigstens heute anerkannte Naturwissen-
schaft micht kommen kann, versucht eine Weltanschauung, die hier mun ver-
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treten werden soll. Sie kann das heute selbstverstindlich, da sie im Anfang
ihres Werdens steht, pur in einer gewissen unvollkommenen Art; aber der
Versuch mufi gemacht werden; denn gerade diejenigen Seelenerlebmisse in
bezug auf das Denken und die Freiheit, die ich geschildert habe, breiten sich
aus iiber immer mehr Seelen der gegenwiirtigen Kulturmenschheit. Wir diirfen
ja heute micht mehr glauben, dafi etwa nur diejenigen, die sich irgendwie mit
der Wissenschaft zu tun gemacht haben, solche Forderungen und Fragen und
Riitsel sich vorlegen miissen, wie ich sie charaktensiert habe: auch in diejenigen
Kreise — man méchte sagen — bis in die fernsten Dorfer hinaus, in die keine
naturwissenschaftlichen Ergebnisse erheblicher Art dringen, drngt aber die
Erzichung zu einem solchen Denken, wie die Naturwissenschaft es fordert,
und bringt dann, wenn auch heute noch sehr, sehr unbewufit die Ungewifiheit

in bezug auf die menschliche Freiheit. Daher handelt es sich bei diesen Dingen -

nicht blof um wissenschaftliche Fragen, sondern es handelt sich durchaus
um allgemeine Menschheitsfragen. Es handelt sich also darum: Kann man,
wenn man sich auf den Boden naturwissenschaftlicher Erzichung stellt, inner-
halb des Erkenntmisweges weiter dringen, als die Naturwissenschaft der Ge-
genwart dringen kann?

Meine -sehr verehrten Anwesenden, das kann versucht werden, kann so
versucht werden, dafi man die Wege vor dem strengsten Naturwissenschalfter
rechtfertigen kann, kann auf Wegen gesucht werden, die durchaus von natur-
wissenscha ftlicher Gesinnung und von naturwissenschaftlicher Gewissenhaftig-
keit angelegt sind. Von solchen Wegen mochte ich nun zunichst heute, meine
Vortrige einleitend, sprechen; aber der heutize Erkenntmisweg ist, obawar er
von vielen Seelen heute bereits unbewufit exsehnt wird, in Begriffen sogar noch
nicht einmal leicht auszusprechen. Daher méchte ich, damit wir uns am heutigen
Abend verstindigen kénnen, nur zur Verstindigung heranzichen die Schilde-
rung von Glteren Erkenntniswegen, welche die Menschheit gegangen ist, um zu
Erkenntnissen zu kommen, die tiber dieses gewthnliche Gebiet, das heute die
Naturwissenschait behandelt, hinaus liegen.

Man kann sagen, vieles von dem, wovon heute die Meinung besteht,
dafi es gar micht Objekt der Erkenntniz sein kann, sondern nur Objekt eines
Glaubens, was traditionell heraufgekummen ist m der Mcmhhcilsﬁnhﬁrﬂmlg.
als ehrwiirdige Tradition heute lebt und als solche als Glaubensinhalt hin-
genommen wird, das ist vor einer wirklich unbefangenen Geschichtshetrach-
tung doch herstammend aus dlteren, unserer heutigen Kultur nicht mehr ange-
messenen Erkenntnismethoden. Alles dasjenige, wovon man heute glauht,
daf es eben G]nubemmrste"ung bleiben soll, was als a]tchrwiird]gc Tradition
hingenommen wird, das fithrt den psychologischen Geschichtsbetrachter zu-
riick in wralte Menschheitsepochen, und dort zeigt sich, daf sclche heutigen
Glaubensinhalte als der damn“gen Leit angemessens Erkenntmisinhalte von
irgendwelchen Menschen durch Aushildung ihrer eigenen Seele, durch Ent-
wickhing verborgener Seelenkrifte gesucht worden sind, also witkliche Er-
kenntnisinhalte bildeten, Man ist sich heute nicht bewufit, wie manches, was
geschichtlich heraufgekommen st in der Menschheitsentwicklung, einmal
gefunden worden ist; aber es ist auf dlteren Erkenntniswegen gefunden
worden.

Meine sehr verchrten Anwesenden, wenn ich solche Erkenntniswege
schildere, so geschicht es allerdings schon mit Hilfe der Methoden, die ich

22

Chalam b RS B e BT iy



spiter schildern werde, also so, diaf vielfach dicjénigen, die nur aus dufieren
historischen, nicht aus geistigen Dokumenten die @lleren Epochen der Mensch-
heit schildern, Anstofi nchmen kénnen an meiner Schilderung. Derjenige aber,
der unbefangen auch die auferen historischen Dokumente priift und sie dann
vergleicht mit dem, was ich heute aus cinem gewissen Schauen heraus zu
sagen haben werde, der wird dennoch einen wirklichen Widemspruch nicht
finden. Und als zweites machte ich betonen, dab ich diese ilteren Erkenntnis-
wege nicht etwa aus dem Grund schildere, weil ich sie heute 'Il'gl.‘.“l!.d jt:mnnd
anempfehlen mochte, um hohere Erkenninisse zu erringen. Sie sind ilteren
Epochen angemessen und kénnen heute im Menschen, wenn er sie aus einem
Irrtum heraus auf sich anwendet, sogar schidlich werden. Also nur damit wir
uns verstandigen konnen iiber heutige Erkenntnismethoden, greife ich zwei
dltere Wege heraus, schildere sie und veranschauliche daran dann die Wege,
die der Mensch heute zu gehen hat, wenn er iiber die blofie Sphire des natur-
wissenschaltlichen Erkennens, wie es heute g'l].t, hinaus will.

Da haben wir zunidchst einen Weg — wie gesagt, ich konnte aus der
Fiillle der &lteren Erkenntniswege auch andere herausgreifen; ich greife aber
zwei heraus — da haben wir zundchst einen Weg, der in seiner reinen
Gestalt in vralten Zeiten im Orient von einzelnen Menschen begangen worden
ist, den Yoga-Weg. Der Yopa-Weg hat mannigfaltige Phasen durchgemacht,
und gerade das, worauf ich heute den gréBten Wert legen werde, ist in
spitere Epochen hineingekommen in einem durchaus dekadenten, schadhaften
Zustand, so dab der Historiker das, was ich zu schildern haben werde, wenn
er spitere Epochen betrachtet, als etwas vom Menschen ausgehend fiir ihn
sogar Schiidliches wird schildern miissen; allein die Menschennatur hat in den
aufeinanderfolgenden Epochen die mannigfaltigsien Entwicklungen durchge-
macht. Fiir alte Epochen war etwas ganz anderes der Menschennatur ange-
messen als in spiteren. Was in fritheren Zeiten eine echte Erkenntnismethode
sein konnte, wurde vielleicht spiter nur verwendet, um dem Machtkitzel der
Menschen, dem Machtkitzel des emzelnen Menschen gegeniiber seinen Mit-
menschen zu fronen. Das war in den altesten Zeiten, fiir die ich die Yoga-
Ubung charakterisieren mochte, eben nicht der Fall,

Worninnen bestand der Yoga-Weg, der in sehr alten orientalischen Zeiten
von einzelnen, die, wenn wir den heutigen Ausdruck gebrauchen wallen, Ge-
lehrte in hoheren Weltengebieten bildeten, gegangen worden ist? Nun, er
bestand in einer besonderen Art ven Atmungsiibungen neben anderen. — Ich
greife die Atmungsiibungen aus einer Fiille von Ubungen, die der Yoga-
Schiiler oder -Gelehrte, der Yogi, auf sich nehmen mufite, heraus. — Wenn wir
heute auf unser Atmen achten, so miissen wir sagen: Es ist ein Prozefi, der sich
im gesunden menschlichen Organismus zum gréfiten Teil unbewufit vollzicht.
Man muf schon in irgendeiner Weise etwas Krankhaftes in sich tragen, wenn
man das Atmen spiirt. Je selbstverstindlicher — s0 mbchte man SAgEN —
sich der Atmungsvorgang in unserem Leben abspielt, desto richtiger ist es
fiir das gewthnliche Bewufitsein und fiir das gewshnliche Leben. Der Yom
aber gestaltete fiir die Zeit seines Ubens, in der er sich Erkenntniskriifte
anentwickeln wollte, die im gewthnlichen Bewufitsein nur schlummern, den
Atmungsprozefi um. Warum tat er das? Er gestaltete ihn so um, daf er eine
andere Zeitlinge zum Einatmen, zum Atemhalten, zum Ausatmen verwendete,
als man das im gewbhnlichen selbstverstindlichen Atmen tut. Er tat das
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aus dem Grunde, um sich den Atmungsprozefi zum Bewubtsein zu bringen.
Der gewohnliche Atmungsrhythmus wird micht bewufit. Der umgestaltete
Atmungsthythmus, der aus der menschlichen Willkiir heraus in zeinen Zeit-
lingen festgesetzt wird, der verlauft vollstindig bewufit. Was aber geschicht
dadurch? Mun, man braucht sich nur physiologisch auszudriicken, vielleicht
auch etwas populir, nicht ganz wissenschaftlich, wenn man einsehen will,
was der Yogi emeichte durch dieses Sich-zum-Bewufitsein-Bringen secines
Abtmungsprozesses. Wenn wir cinatmen, geht der Atemstoh in unseren Or-
ganismus hinein; er geht aber auch durch den Riickenmarkskanal in das mensch-
liche Gehirn hinein. Da vereinigt sich der Rhythmus der Atmungsstrémung
mit denjenigen Vorgingen, welche die mateniellen Trager des Gedankenlebens
sind, mit den Nerven-Sinnes-Vorgingen. Wir haben eigentlich niemals, wenn
wir im gewohnlichen Denken leben, blofe Nerven-Sinnes-Vorginge, sondern
immer Nerven-Sinnes-Vorginge, die durchstrémt sind von unserem Atmungs-
thythmus. Eine Verbindung, ein Ineinanderwirtken, ein Sichharmonisieren der
Nerven-Sinnes-Vorginge und  der Atmungsrhythmus-Verginge, die finden
immer statt, wenn wir unser Gedankenleben ablaufen lagsen. Indem nun der
Yogi in vollbewufiter Weise seinen veranderten Atmungsrhythmus in den
Nerven-Sinnes-Prozefi hineinschickte, verband er auch Ffiir sein Bewubtsein
den Atmungsrhythmus mit dem Denkrhythmus, mit dem logischen Rhythmus,
wenn ich so sagen darf, besser gesagt: mit der logischen Zusammensetzung
und Analyse der Gedanken. Dadurch verdnderte er sein ganzes Gedanken-
leben, Nach welcher Richtung verinderte er es? Nun, gerade dadurch, dafi
ihm sein Atmungsleben voll bewufit wurde, durchstromten gewissermafien
die Gedanken nun ebenso seinen Organismus wie die Atmungsstrémung seibst.
Man mochte sagen, der Yogi lich laufen auf den Atmungsetrémungen die
Gedanken und er erlebte im inneren Rhythmus seines menschlichen Wesens
sich erfullt mit aufl den Strémungen des Atmens lebenden Gedanken. Dadurch
hob sich der Yoga-Gelehrte heraus von der ibrigen Masse seiner Mitmenschen,
und er konnte dieser Masse Erkenntnisse verkiindigen, die sie selber nicht haben
konnte. Um einzusehen, was es da eigentlich gab, muf man ein wenig hin-
schaven auf die besondere Art, die ich Gbrigens schon angedeutet habe, wie
dic alteren Erkenntnisse im gewohnlichen, populiren Bewufitsein der Men-
schenmassen wirkten,

Wir, meine sehr verchrten Anwesenden, legen heute den gréfiten Wert
darauf, dafi, wenn wir in die AuBienwelt hinausschauen, wir reine Farben
udh?um. dafi, wenn wir Téne héren, wir reine Téne héren, und ebenso die
ﬁh;lgm W_’ahmehmungeu in einer gewissen Reinheit, das heifit in der Raine
heit, wie sie uns der blofie Sinnesprozefi geben kann, hinnehmen. Das war fiir
!he Ee_wuﬁtscipn alterer Kulturmenschen nicht so. Nicht, daf., wie vielfach
irtiimlicherweise eine gewisse Gelehrsamkeit glaubt, die Menschen lterer
Zeiten in die Natur allerlei hineinphantasiert hatten: die Phantasie war nicht
so aufierordentlich wirksam; aber es war dieser ilteren Kulturmenschheit
I:!u:ch ':.1'“ ganze Konstitution des Menschen der damaligen Zeit ganz natiir-
lich, mcl':tt blof reine Farbenerscheinungen, reine Tonerscheinungen, reine
andere Sinnesqualititen zu sehen, sondem in allem zugleich ein Seelisch-
!:EISII_BM wahrzunehmen. So sah man in Sonne und Mond, in den Sternen,
in Wind und Wetter, in Quelle und Flufi, in den Wesen der einzelnen Natur-
reiche Geistig-Seelisches, wie wir heute reine Farben schen, reine Tane hiren,
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dic wir dann erst mit Hilfe des rein gewordenen Denkens in ihrem Zusam-
menhang zu erkennen suchen. Damit war aber fiir die dltere Menschheit ein
anderes noch gcgebcn. Es war das gugchcn, dafi damals nicht ein so starkes,
innerlich getestigtes Selbstbewubtsein vorhanden war, wie wir es heute haben,
Indem der Mensch Geistig-Seelisches in allen Dingen der Umwelt wahrnahim,
nahm er sich selber als ein Glied dieser ganzen Umwelt wahr;: er sonderte sich
nicht als ein selbstandiges Ich von dieser Umwelt ab. Wenn ich vergleichsweise
sprechen wollte, so konnte ich sagen: Wenn meine Hand Bewulitsein hitte,
wie wiirde sie dann denken iiber sich selbst? Sie wiirde sich sagen, sie sei kein
selbstindiges Wesen, habe nur Sinn an meinem Crganismus. So etwa hat der
iltere Mensch sich nicht als ein selbstindiges Wesen ansehen konnen, son-

~dem als ein Glied der gesamten Natur, die er aber durchgeistigt, durchseelt
anschauen mufite.

Aus dieser Anschauung, die die Unselbstandigkeit des menschlichen Ichs
bedingte, hob zich der Yom heraus. Er kam dadurch, daf er sein Denken
gewissermalien zusammenkoppelte mit dem Atmungsprozel, der die ganze
innere W esenheit des Menschen erfillt, zu einer Erfassung des menschlichen
Sclbstes, des menschlichen Ichs, Dasjenige — mochte ich sagen — was Fir
uns heute durch unsere vererbten Eigm:haft&n, durch unsere E.r;iehuug.
wenn wir ein erwachsener Mensch sind, selbstverstindlich ist, daf wir uns
als Selbst, als Ich fihlen, das mufte in jenen alten Zeiten auf dem Umwege
durch Ubungen errungen werden. Dadurch aber hatte man von dem Erleben
dieses Selbstes, dieses Ichs, etwas ganz anderes, als wir heute haben. Es ist
durchaus zweierlei, ob man etwas wie selbstverstindliches Erleben hinzuneh-
men hat — und uns ist das Ichgefithl, das Selbstgefithl ein selbstverstindliches
Erleben — oder ob man es auf solchen Wegen, auf Erkennmiswegen sich
ersl erringl, wie es fir eine Bllere orientalische Kultur der Fall war. Da lebt
man mit dasjenige, was im Universum kraftet und wellt und webt, wiithrend
man, wenn man schon auf #inem gewissen MNiveau dasselbe erlebt, nichts mehr
vom Universum miterlebt. Daher offenbarte sich durch seine Ubungen die
menschliche Selbstheit, die menschliche Ichheit, das menschliche Seelenwesen
fiir den Yogi. Und wir kinnen sagen: Indem dann dasjenige, was auf diesem
Erkenntniswege gefunden werden konnte, iiberging als Offenbarungen in das
allgemeine Kulturbewubitsein, wurde es der Inhalt wichtigster geistiger Erzeug-
nisse dlterer Zeiten.

Wiederum will ich aus vielem eines herausheben. Da haben wir wunder-
bar heriiberleuchtend aus dem alten Orient das herrliche Lied Bhagavadagita.
Wir haben in dieser Gita in einer wunderbaren Weise aus tiefster mensch-
licher Lynk heraus geschildert die Erlebnisse an dem menschlichen Selbst, wie
dieses Selbst den Menschen, wenn er es erlebend erkennt, erkennend erlebt,
zu einem Mitfishlen mit allem fithet, wie es ihm seine eigentliche Menschlich-
keit und seinen Zusammenhang mit einer Uberwelt, mit einer geistigen, mit
einer iibersinnlichen Welt offenbart. In immer neuen wunderbaren Téonen
schildert die Gita dieses Erleben des eigenen Selbstes in seiner Hingabe an
das All. Fiir denjenigen, der — wie gesagt — mit psychalogischer Cieschichts-
betrachtung sich in diese &lteren Zeiten zu vertiefen versteht, [iir den ist es klar,
dafi die herrlichen Klinge der Gita hervorgegangen sind aus demjenigen, was

durch solche Erkennmisibungen erlebt werden konnte, wie ich sie geschil-
dert habe.

25



e e -

T e

Meine sehr verchrien Anwesenden, ein solcher Erkenninisweg war
fir eine dltere onentalische Kulturepoche der angemessene. Es war dazumal
allgemeines Menschheitsurteil, dafi man sich in eine gewisse Einsamkeit und
Einsiedelet zuriickziehen miisse, wenn man Verbindung mit ibersinnlichen
Welten haben wollte. Und zur Einsamkeit, zur Einsiedelei verurteilte sich in
einer gewissen Beziehung derjemige, der solche Ubungen machte; denn diese
Ubungen bringen den Menschen in eine gewisse Sensibilitit, sie machen ihn
tberemphindlich gegeniiber der robusten Aufienwelt. Er mufi sich vom Leben
zuriickzichen. In alteren Zeiten fanden gerade solche eimsame Menschen
Vertrauen bei thren Mitmenschen. Man nahm dagjenige, was sie zu sagen
hatten, als Erkenninisvorstellungen hin. Heute ist das unserer Kultur nicht mehe
angemessen. Mit Recht fordert die heutige Menschheit, daf derjenige, zu
dem sie als einem Erkennenden WVertrauen haben soll, mitten im Leben
drinnenstehe, daB er es aufnehmen konne mit dem robusten Leben, mit mensch-
licher Arbeit und menschlichem Wirken, wie es die Zeitforderung gestaltet.
Derjenige, der sich zuriickzichen mufi vom Leben, mit dem fihlen sich die
heutigen Menschen eben nicht in derselben Weise verbunden wie die Men-
schen dlterer Kulturepochen, Wer das grimdlich iiberdenkt, muf sich sagen:
Heutige Erkenntniswege missen anders sein — und wir werden von solchen
anderen Wegen gleich nachher zu sprechen haben: Vorher michte ich aber,
wiederum nur zur Verstindigung, nicht weil ich ithn etwa -anempfehlen
machte fiir emnen Menschen der Gegenwart, den Weg, der ebenfalls fiir dltere
Zeiten ein angemessener war, den Weg der Askese seinem Prinzip nach
schildern.

Dieser Weg der Askese wurde dadurch gegangen, dafi man Lsibesvor
ginge, Leibesanforderungen herablahmte, herabstimmte, so daf der mensch-
liche Leib micht in derselben robusten Weise wirkte, wie er im normalen
Leben wirkt. Man lihmte die Leibesfunktionen auch dadurch herab, daf
man den menschlichen Aufieren physischen Organismus in schmerzhafte Zu-
stinde hineinbrachte. Alles das, meine seht verchrten Anwesenden, brachte
diejenigen, die diesen asketischen Weg gingen, zu gewissen menschlichen Er
lebnissen, die durchaus Erkenntmiserlebnisse waren, Iech will gewifi nicht
sagen, dafi e fiir den gesunden menschlichen Organismus, durch den wir
hereingeboren sind in das Erdenleben zwischen Geburt und Tod, richtig
sei, ihn herabzustimmen, wenn es sich darum handelt, diesen Organismus in
das gewohnliche Leben wirksam hineinzustellen. Dieser .gesunde Organismus
it fiir die dufiere sinnliche Natur, die zwischen Geburt und Tod des Men-
schen doch das menschliche Leben trdgt, durchaus das Angemessene. Dabei
bleibt es dennaoch nichtig, daf die alten Asketen, die diese Organisation herab-
gestimmt hatten, dazu kamen, nun thr Seelisches rein zu erleben und sich mit
threm Seelischen drinnenstehend zu wissen in einer geistigen Welt. Gerade
dadurch st ndmlich unser physisch-sinnlicher Organismus Ffiir das Leben
zwischen Geburt und Tod das Angemessene, dafi er uns, wie eben die Er-
lebnisse der Asketen zeigen konnten, verbirgt dasjenige, was geistige Welt
ist. Und es war einfach ein Erlebnis der alten Asketen, daf man durch
Herabstimmen der Leibesfunktionen i die geistigen Welten bewufit ein-
treten Impnh:, Das ist wiederum kein Weg fiir die Gegenwart. Und derjenige,
der in dieser Art seinen Organismus herabstimmt, der macht sich untauglich
fiir das Wirken unter seinen Mitmenschen, der macht sich auch untauglich
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gegeniiber sich selbst. Das heutige Leben fordert Menschen, die sich aus ‘!hm
nicht zuriickziehen, die sich ihre Gesundheit erhalten oder, wenn sie geschwacht
ist, sic sogar verstirken, nicht aber Menschen, die sich vom Leben zuriick-
ziehen, Die konnten kein Vertrauen gewinnen, einfach nach der Gesinnung
unserer Gegenwart. Daher kann dieser Weg der Askese, der aber durchaus
in alteren Zeiten zu Erkenntnissen gefithrt hat, nicht ein heutiger Weg sein.

Aber, meine sehr verehrten Anwesenden, sowohl dasjenige, was der
Yoga-Weg geliefert hat, wie dasjenige, was der asketische Weg an Erkennt-
nissen iiber die iibersinnliche Welt geliefert hat, st in uralten — ich méchte
sagen — heiligen Traditionen erhalten, wird heute von der M enschheit I}m—
genommen als befriedigend gewisse seelische Bediirfnisse. Und man fragt micht
danach, wie das, was man so als Glaubensvorstellungen aufnimmt, dennoch
auf einem wirklichen, wenn auch fiir unsere heutige Zeit nicht mehr ange-
messenen Erkenntnisweg gesucht worden ist.

Der heutige Erkenntnisweg mufi eben ein durchaus anderer sein. Wir
haben ja geschen: der eine Weg, der Yoga-Weg, versuchte gewissermafien
auf dem Umweg durch das Atmen zu dem Denken zu kommen, um dieses
Denken in einer anderen Weise zu erleben, als es im gewdhnlichen Leben
wahrgenommen wird. Wir konnen aus dem schon angefithrten Grunde diesen
Umweg durch das Atmen nicht machen. Daher miissen wir versuchen, auf
eine andere Weise zu einer Umgestaltung des Denkens zu kommen, um durch
das umgestaltete Denken dann zu Erkennimissen zu gelangcn. welche eine Art
Fortsetzung der Naturerkenntnisse sind. Deshalb gehen wir heute, wenn wir uns
richtig verstehen, davon aus, nicht durch den Umweg des Atmens das Den-
ken zu bearbeiten, sondern es direkt zu bearbeiten, indem wir gewisse Ubungen
machen, durch die wir das Denken innerlich kraftvoller, energischer gestalten,
als es im gewbhnlichen BewuBitsein ist. Im gewdhnlichen Bewufitsein geben
wir uns einem mehr passiven Denken hin, das sich an den Verlauf der
fuberen Vorginge hilt Wenn wir einen neueren itbersinnlichen Erkenntnis-
weg gehen wollen, dann setzen wir gewisse, leicht iiberschauliche Vorstellungen
in den Mittelpunkt unseres BewuBtseins; wir bleiben innerhalb des bloBen
Gedankens. Ich weifi, daf manche Menschen dasjenige, was ich jetzt schil-
dem werde, schon im spateren Yoga-Weg, z. B. in dem des Patanjali,
finden, aber so, wie das heute gemacht wird, ist es durchaus innerhalb orien-
talischer Geistesschulung noch nicht enthalten, deshalb nicht enthalten, weil,
selbst wenn heute ein Mensch die Yoga-Ubungen ausfiihrte, sie anders
wirkten wegen der Veranderung, die der menschliche Organismus durchge-
macht hat, als sie gewirkt haben bei den Menschen fritherer Epochen.

Wir wenden uns also heute direkt an das Denken, und zwar dadurch,
daf wir Meditation pHlegen, daf wir uns konzentrieren auf gewisze Gedanken-
inhalte durch lingere Zeiten. Wir machen seelisch etwas durch, was sich
vergleichen 1a6t mit der Erkraltung cines Muskels. Wenn wir einen Muskel
in fortdauernder Arbeit immer wieder und wiederum gebrouchen, ganz gleich-
gilltg, welches Zweck und Ziel dieser Arbeit sind, mufi er erkraften. Das-
selbe konnen wir mit dem Denken ausfiilhren. Statt daB wir uns mit diesem
Denken immer nur hingeben dem Werlauf der duberen Vorginge, bringen wir
mit starker Willensanstrengung selbst gehabte oder von einem auf diesem Ge-
biet Kundigen uns gegebene, iberschaubare Worstellungen, in denen keine
Ernnerungsreminiszenzen leben kéinnen, deren wir uns nicht bewufit sind,

27



M~

in den Mittelpunkt unseres BewuBtseins, schalten alles andere BewuBisein
aus, konzentrieren uns pur aul einen solchen Bewufitsemsinhalt. Ich mbchte
mit einem Goetheschen Faustwort sagen: Zwar ist es leicht — es sieht namlich
nur so aus — doch st das Leichte schwer; denn ez mufi fir den einen
wochenlang, fir den anderen monatelang usw. vollzogen werden. Wenn dann
das Bewulitsein lernt ruhen und immer wieder ruhen auf demselben Gedankens
inhalt =0, dab er emnem vollig gleichgiiltig ist, man alle innere Aufmerksam-
keit und alles innere Erleben aufl die Erkrafung, auf die seelische Energisie-
rung. des Gedankenlebens wendet, dann gelangen wir zuletzt zu dem ent
gegengesetzten Vorgang gegenilber dem, den der Yogi durchmachte. Wir
reifien namlich von dem gesamten Atmungsprozefi unser Denken los. Es
erscheint das heute noch, meine sehr verehrten Anwesenden, dem Menschen als
etwas Absurdes, als etwas Phantastisches; allein gerade so, wie der Yogi
gewissermafien sein Denken nach dem Innem des Leibes getriehen hat, um
es mit dem Rhythmus seines [ eibesatems zu verbinden und so sein Selbst,
seine innere Geistigkeit zu erleben, so losen wir los auch von dem Rest des
Atmungsprozesses, der unbewuBt in all unserem gewohnlichen Denken lebt,
das Denken. Die genaueren Ubungen in allen Einzelheiten, die cin streng
exaktes System darstellen, finden Sie geschildert in meinem Buche: ,,Wic erlangt
man Erkenntnisse der héheren Welten' oder in dem anderen: .,Geheimwizsen-
schaft” oder auch in den ,Seelenriitseln” und in anderen meiner Schriften.
Man gelangt allmihlich auf diese Weise dazu, den Gedankenvorgang nicht
nur aus dem Atmungsprozeli herauszuziehen, sondern véllig frei von der
Leiblichkeit zu machen. Jetzt sicht man erst ein, welch groBen Dienst auch die
sogenannte materialistische, besser gesapt, mechanistische Weltanschauung der
Menschheit geleistet hat. Sie hat uns aufmerksam gemacht, daB das gewdhn-
liche Denken auf dem Untergrunde leiblicher Vorginge steht. Dadurch kann
gerade die Anregung kommen, ein Denken zu suchen, das nicht mehr auf
leiblichen Vorgangen ruht. Das kann aber nur gefunden werden, indem das
gewiohnliche Denken erkraftet wird in der geschilderten Weise. Dadurch
gelangen wir zu emem leibfreien Denken, zu einem Denken, das in blofi
seelischen Worgingen besteht. Ja, wir lemen auf diese Weise dasjenige, was
in uns Bildnatur war, zwar zunichst nur als Bilder kennen, aber als Bilder,
die selbstindiges, von unserer Leiblichkeit unabhiingiges Leben uns zeigen.

Das, meine sehr verehrten Anwesenden, ist der erste Schritt zu einem
Erkenntnisweg, wie er dem modernen Menschen heute angemessen ist. Dadurch
aber gelangen wir zu cinem Erlebnis, das dem gewthnlichen BewuBtsein
ve_rbnrgen ist. Wie der indische Yogi sich in seinem Denken verbunden hat
mit dem, was innerer Atmungsrhythmus war und dadurch auch mit seinem
geistigen Selbst, das in dem Atmungsthythmus lebt, ebenso wie er also nach
innen stieg, so gehen wir nach aufen, erleben uns, indem wir das logische
Denken losreiffien von dem Organismus, an den es eigentlich gebunden ist
als logisches Denken, wir dringen mit diesemi Denken in den #ufieren Rhyth-
mus der Welt ein, ja, wir erfahren jetzt erst, dafi es cinen solchen dufieren
Rhythmus gibt. So wie sich der Yogi den inneren Rhythmus seines Leibes
zum Bewufitsein brachte, so kommt uns auf geistige Art ein fuberer Welt-
thythmus zum Bewufitsein. Wenn ich mich bildlich ausdriicken darf: wir
stehen im gewdhnlichen BewuBitiein so da, daf wir unzere Gedanken logisch

zusammensctzen und uns damit des Denkens als eines Mittels zur Frkenninis
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der dufieren sinnlichen Welt bedienen; jetzt lassen wir das Denken einlaufen
i eine Art musikalischen Elementes, was aber durchaus ein Erkenntniselement
ist; wir gewahren einen Rhythmus, der auf dem Grund aller Dinge als ¢in
geistiger Rhythmus ist; wir dringen ein in die Welt, indem wir sie im Geiste
beginnen wahrzunchmen. Unser Denken wird aus dem  abstrakien, toten
Denken, aus dem blofen Bilddenken ein in sich selbst belebtes Denken, Das
15t der bedeutsame U]Jﬂgang, der durchgmachl werden kann von dem
abatraktl:n. blof |ugiichﬁn Denken zu einem ]chﬁudigﬁn Denken, von dem wir
durchaus ein Gefiihl haben, daB es fihig ist, cine Realitit zu bilden, wie
unser Wm:hslumsprm:ﬁﬁ in lubrl:diger Realitdt von uns erkannt wird.

Mit diesem lebendigen Denken aber kann man nun tiefer in die Nitur
hineindringen, als man es durch das gewbhnliche Denken kann. Wie das?
Ich méchte es an einem Beispiel veranschaulichen, das dem heutigen Leben
entmommen ist, wenn auch an cinem viel angefochtenen Beispiel, Wir richten
heute unser abstraktes Gedankenleben becbachtend und experimentierend zum
Beispiel auf ein hoheres Tier. Wir machen uns durch dieses Denken innerlich
hildhaft gegenwartig, wie die Gestaltung der Organe dieses Tieres: ist, das
Knochensystem, Muskelsystem usw., wie die Lebensprozesse ineinander iiber-
stromen. Wir machen uns ein Gedankenbild dieses Tieres. Dann gehen wir mit
demselben Denken iiber zu dem Menschen, machen uns wiederum innerlich ein
Gedankenbild von diesem Menschen, wir vergegenwiirtigen uns wiederum
die Gestaltung seines Knochensystems, seines Muskelsystems, des Ineinander-
strimens seiner Lebensvorgiinge usw. usw. Dann kénnen wir duBerlich das-
jenige, was wir an Gedankenbildern gewonnen haben in dem einen und andemn
Fall, miteinander vergleichen. Sind wir mehr darwinistisch gencigt. so lassen
wir den Menschen in einem real-sinnlichen Prozef sich herausentwickeln aus
tierischen Vorfahren; sind wir mehr spirituell-idealistisch geneigt, so stellen wir
uns die Verwandtschaft in einer anderen Weise vor. Darauf wollen wir jetzt
ms:hl eingehen; das aber, was wichtig ist, ist, daf wir nicht imstande sind,
mit unserem abstrakten, toten Denken, wenn wir uns das Bild gestaliet haben
von dem Tier — zu dem menschlichen Bild heritberzukommen aus dem
inneren Gedankenleben; allein wir miissen mit dem Cedankenleben an die
Bufiere sinnliche Wirklichkeit des Menschen herandringen, miissen unsere Ideen,
unsere Gedankenbilder an den Sinnesrealititen gewinnen und kénnen sie dann
miteinander vergleichen. Wenn wir vorgedrungen sind zum lebendigen Deaken,
clfmn. meine sehr verehrten Anwesenden, kénnen wir nun auch jetzt ein Gedanken-
bild, aber ein lebendiges Gedankenbild formen von dem Knochensystem, von dem
Mluskv:}ﬁystem. von dem Ineinanderflicfien der [ebensvorgiinge im Tiere, und
wir kénnen dann: weil jetzt unser Gedanke ein lebendiger geworden ist,
diesen Gedanken innerlich als ein lebendiges Gebilde verfolgen und kommen
hel'iiber im Gedanken selbst zum Bild des Menschen. Ich méchie sagen, es
wiichst sich der Gedanke des Tieres zum Gedanken des Menschen aus. Wie
man da vorgeht, ich kann es nur an einem Beispiel andeuten:

Wenn wir eine Magnetnadel vor uns haben, so wissen wir: sie bleibt,
wenn sie magnelisiert ist, nur in einer Lage in Ruhe, und zwar dann, wenn
ihre Richtung zusammenfallt mit der Nord-Siid-Richtung des Magnetismus
unserer Exde, fiir alle anderen Richtungen verhilt sich die Magnetnadel neu-
tral, 1|'J]L“.5¢ Rir:hhfng ist eine besonders ausgezeichnete. Alles das, was wir da
an diesem Beispiel vor uns haben, wird fiir das lebendige Denken Erlebnis
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gegmii.l-:-u dem Gesamtraum. Der Raum ist nicht mehr das gleichgultige

Mebenemander fir das lebendige Denken, wie er es ist [iir das abstrakte, tote

Denken. Der Raum wird innerhich differenziert, und wir lernen erkennen, was
es heifit, daf beim Tiere die Riickgratlinie im wesentlichen horizontal geht.
“Wo das micht der Fall ist, konnen wir gerade aus tieferer Gesetzmabigkeit
die Abnormitit als besonders bedeutsam nachweisen; aber im wesentlichen
liegt die Riickgratlinie des Tieres in der Horizontale — man mochte sagen —
parallel zur Erdoberfliche. Es ist mun mnicht gleichgiiltig, ob in dieser Raum-
richtung die Riickenmarkslinie drinnen liegt oder in der Vertikalrichtung, zu der
sich der Mensch im Verlaufe seines Lcbens aufrichtet. So, wie wir erkennen
lernen im lebendigen Denken, daB, wenn wir aufrecht richten missen die
Hauptlinie des Tieres, wenn wir sic bringen wollen in eine andere Welt-
raumrichtung, so missen wir umformen alle ibngen Organe. Der Gedanke
wird lebendig cinfach durch die Drehung, die um 90 Grad von der Vertikal-
zur Horizontalorientierung durchgemacht wird. Wir gelangen so, innerlich an-
geregt, heriiber aus der Tiergestalt in die menschliche Gestalt.

Auf diese Weise dringen wir, indem wir zuerst untertauchen in den
Rh}rthmua des Nnm{gﬂ:hdlms und dadurch auf das der Natur rugrunl:]e
liegende Geistige kommen, aber weiter in das Innere des Naturgeschehens
hinein. Wir gelangen dazu, in unseren lebendigen Gedanken etwas 7u haben,
womit wir untertauchen in Wachstum und Werden der Aufienwelt; wir ge=
langen wieder hinein in die Geheimnisse des Daseins, aus denen wir uns heraus-
gezogen haben im Verlaufe der Menschheitsentwicklung durch die Entfaltung
des [chbewulBtseins, des Selbsigefithls.

Mun, meine sehr verehrten Anwesenden, kann jeder von lhnen einen
sehr gewichtigen Einwand machen. Man kann z. B. sagen: Ja, ein solches
Denken, das ja scheinbar lebendig war, haben gewisse Personlichkeiten gehabt
und dic Gegenwart mit ihrer emnsten Forschergesinnung hat sich mit Recht
abgewendet von solchem lebendigen Denken, wie es z. B. der Philesoph
Schelling entfaltet hat oder der MNaturphilosoph Oken. Auch ich gebe den-
jemigen villig recht, die zundéichst einen solchen Einwand machen: denn die
Art und Weise, wie an duferen Vorgingen und Wesenheiten gewonnene
Bildideen Oken und Schelling innerlich lebendig machen und sie dann auf
andere Naturtatsachen und Wesen anwenden, um so im Sinne der Natur
sozusagen zu schauen, diese Art hat etwis schr Phantastisches, etwas von dem,
was sich entfernt von der Realitat, was nicht Wirklichkeit in sich atmet. So-
lange man nicht zu einem anderen Element auf dem Erkenntnisweg iibergeht
mit diesem lebendigen Denken, als dieses ist, solange kommt man auch nicht
durch das lebendige Denken zu einem Verbiirgen der Wirklichkeit, Ermst
dann, wenn man  zu den Gedankeniibungen Willensitbungen hinzumacht,
kommt man dazu, mit den lebendigen Gedanken ein Verbiirgtsein geistiger
Wirklichkeit zu haben. Willensiibungen kénnen in der folgenden Weise cha-
rakterisiert werden.

Seien wir emmal ganz ehrlich mit uns selber. Im gewthnlichen Leben
miissen wir uns sagen: Wenn wir zehn Jahre, zwanzig Jahre zuriickdenken,
im eigentlichen Inhalt unseres Seelenlebens sind wir vielfach andere Menschen
geworden; aber wir sind es geworden, indem wir uns als Kinder der ver-
erbten Eigenschaften der Umgebung, der Erzichung, im spiteren Leben diesem
Leben selbst mehr oder weniger passiv hingegeben haben. Derjenige, der zu
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einem Erkennen der geistigen Wirklichkeit gelangen will, mufi das, was aller-
dings nicht etwa im vollen Sinne des Wortes, sondern mehr eder wemger —
ich habe es ausdriicklich betont — in der inneren Willenserziehung, Willens-
zucht passiv erlebt wird, er mufi es, wenn ich mich des groben Ausdruckes
bedienen darf, selber in die Hand nchmen. Sie fnden die entsprechenden
Ubungen, die intime Seeleniibungen sind, wiederum in den genannten Biichern
geschildert. Ich méchte nur prinzipiell andeuten, worauf es ankommt, Wie wir
heute gewisse Gewohnheiten haben, die wir vor zehn Jahren vielleicht noch
nicht hatten, weil sie erst das Leben uns aufgedrungen hat, so konnen wir
auch mit festem inneren Sinn uns vornehmen: Du prigst dir diese oder jene
Charaktereigenschaften ein. Am besten st das Einprigen solcher Charakter-
eigenschaften, fiir deren Gestaltung man jahrelang an sich arbeiten mub, so
dafi man olt und oft die Auimerksamkeit hinlenken mufi auf jene Willens-
erkraftung, Willenserstirkung, die verbunden ist mit einer solchen Selbstzucht.
Wenn man in dieser Weise seine Willensentwicklung in die eigene Hand
mimmt, so dafi man in der Tat dasjenige, was sonst die Welt aus einem als
Menschen macht, zum Tel aus sich selber macht, dann nehmen die lebendigen
Gedanken, m die man sich durch die Meditation und Konzentration hinein-
gefunden hat, Hir unser Erleben etwas ganz Besonderes an, Sie werden nim-
lich immer mehr und mehr zu schmerzhaften Erlebnissen, zu inneren Leid-
erlebnissen des Seelischen. Und miemand kann im Grunde genommen zu
hoheren Erkenntnissen kommen, der nicht diese Leid- und Schmerzerlebnisse
durchgemacht hat. Diese Leid- und Schmerzerlebnisse miissen durchgemacht
und dann iiberwunden werden, so dafi man sic sich gewissermalien einverleibt
und iher sie hinauskommt, zu ihnen wiederum eine neutrale Stimmung gewinnt.
Was da im Menschen vorgeht, man kann es sich so vergegenwiirtigen: Nehmen
Sie das menschliche Auge — was ich sage, konnte in allen Einzelheiten sehr
wissenschaftlich ausgefilhrt werden; ich kann es aber nur allgemein andeuten
= nehmen Sie dieses Auge! Indem das Licht, indem Farben auf dasselbe
wirken, gehen Verinderungen im physischen Inneren dieses Auges vor sich.
Wir wiirden, wenn wir nicht so robust wiiren — eine #ltere Menschheit hat
gewifi diese Verdnderungen als Leid, als leisen Schmerz empfunden — auch
diese Verinderungen im Auge, im Ohr, wenn wir uns nicht sozusagen neutral
gegen sie verhielten durch unsere Orgamsation, als leisen Schmerz erleben
miissen. Alle Sinneswahrnehmung baut sich im Grunde genommen auf Schmerz
und Leid auf. Indem wir auf diese geschilderte Weise unser ganzes Seelenleben
mit den lebendigen Gedanken schmerzhaft, leidvoll durchdringen, durchdringen
wir den Leib nicht in derselben Weise wie der Asket mit Schmerz und Leid:
wir lassen thn gesund, lassen ihn den Anforderungen des gewshnlichen Lebens
gemili entwickelt, aber wir erleben innerlich intim Schmerz und Leid in der
Seele. Derjenige, meine sehr verehrten Anwesenden — das mag vergleichsweise
herangezogen werden — der es ein wenig zu hoherer Erkenntnis gebracht hat,
der wird lhnen immer sagen: Das, was mir das Lebensschicksal an Lust und
Freude gebracht hat, ich nehme es dankbar von meinem Schicksal hin: meing
E.r]_:unntniase aber verdanke ich dem, was ich gelitten habe, meinen Schmerzen,
meinem Leid. So bereitet das Leben den Erkenntnissuchenden schon in einer
gewissen Wemse darauf vor, dafi er einen Teil seines wahren hiheren Er-
kenntnisweges durch Uberwindung ven Leiden und Schmerzen durchmachen
mufi; denn iiberwinden wir dieses Leid, diesen Schmerz, dann machen wir
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unser ganzes Seelenwesen zu einem — wenn ich mich des Ausdruckes ver-
gleichsweise (er gehort nicht hierher) bedienen darf — Sinnesorgan, Ennenﬂmh
miissen wir sagen, Geistorgan, Seelenorgan. Und jetzt lernen wir hineinschauen
in die geistige Welt, so wie wir durch unsere gewohnlichen Sinne hineinschauen,
hineinhoren in die physische Welt. Von erkenntnistheoretischen Erwdgungen
brauche ich heute nicht zu sprechen. Ich kenne natiirlich den Einwand, dab
auch die dubiere Erkenntnisweise erst untersucht werden mufi; allein das gel:::
uns heute nichts an. Ich will nur sagen, dab in demselben Sinn, in dem wir
im gewthnlichen Leben die dufiere physische Welt durch unsere Sinneswahr-
nehmungen verbiirgt finden, so finden wir nach dem iiberwundenen Seelenleid
durch unser Seelen- und durch unser Geistorgan, das wir als ganzer seelischer
Mensch geworden sind, verbiirgt die geisige Welt.
Meine sehr verehrien Anwesenden, mit diesem Schauen, das ich auch
im Gegensatz zu allen alten nebulosen hellscherischen Kiinsten, die der Ver-
gangenheil angehéren, das moderne exakte Hellschen nennen machte, konnen
wir auch eindringen in das, was die menschliche ewige Wesenheit ist, wir
kénnen in einer exakten Weise eindringen in die Bedeutung der menschlichen
Unsterblichkeit. Doch das mufi dem morgigen Vortrag zu betrachten vor-
behalten bleiben, wo ich iiber die besondere Bezichung dieser Weltanschauung
zu den Seelenfragen des Menschen werde zu sprechen haben. Heute wollte ich
zeigen, wie der Mensch im Gegensatz zu lieren Erkennimiswegen zu einem
modernen iibersinnlichen Erkenntnisweg gelangen kann. Der Yog suchte zum
Selbst hineinzudningen mn die menschliche Wesenheit; wir suchen zum Rhythmus
der Welt hinau:z.ud:in.gen. Der alte Asket stimmte den Leb hcmh, damit
gewissermalien das seelisch-geistige Erleben herausgeprefit wurde und fiir sich
da sein konnte; der moderne Erkennmiswes ist nicht der Askese geneigt, sicht
ab von allen Kasteiungskiinsten, wendet sich intim an das Seelenleben selber,
Beide Wege also lassen den Menschen voll im Leben drinnenstehien. Der alte
asketische und Yoga-Weg zogen aber den Menschen aus dem Lieben heraus.
So versuchte ich Thnen heute zu schildern einen Weg, welcher gemacht werden
kann dadurch, dafi man in der Seele schlummernde Erkenntniskrifte aul mehr
geistig-seelische Erkenntnisart entwickelt, als sie einstmals entwickelt worden
sind. Dadurch aber gelangt man auch — das will ich zum Schluf noch an-
deuten — tiefer in das Wesen der Natur hinein. Diejenige Weltanschauung,
von der ich hier spreche, steht in keinerlei Opposition zu der Naturwissenscha ft
der Gegenwart; im Gegenteil, sie nimmt gerade das, was echte Forscher-
gesinnung ist innerhalb dieser naturwissenschaftlichen Forschung, heraus und
bildet es durch ihre Ubungen als eigene menschliche Fihigkeit aus. Sehen Sie,
meine sehr verchrten Anwesenden, die heutige Naturwissenschaft sucht Exakt-
heit und Ffiihlt sich besonders befriedigt, wenn sie diese suchen kann durch die
Anwendung der Mathematik auf die Naturvorginge. Warum ist das der
Fﬁall_?" Das st aus dem Grunde der Fall, weil die Wahrnehmungen, die ung
die dufiere Natur durch die Sinne fiir die Beobachtung und das Experiment
gibt, sch]:chtt:rdipg;. aufier uns sind. Wir durchdringen sie mit etwas, was
wir ganz. n]'e_ll:l. m unserem innersten Menschenwesen aushilden, wir durch-
dr}ngm sic mit den mathematischen Erkenntnissen. Und das Kantsche Wont
w:zd oftmals ausgesprochen, aber noch viel 5fter — ich méchte sagen — aus-
Enuhl von nntumuﬁvzpschafﬂid‘n Denkenden: In einer jeden wirklichen Er-
enninis 18t nur so viel Wissenschaft, ale Mathematik drinnen ist. Einseitig
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isf das, wenn man die gewohnliche Mathematik mimmt; aber indem man diese
aufl die Naturerscheinungen anwendet, auf die leblosen Naturerscheinungen,
sogar heute schon ein gewisses Ideal darinnen sieht, z. B. die Chromosomen in
den Keimanlagen zdhlen zu konnen, zeigt man, wie man sich befriedigt fiihlt,
wenn man das, was sonst als Aufieres neben oder vor uns steht, mit Mathemauk
durchsetzen kann, Warum? Weil Mathematik im Inneren in ihrer unmittel-
baren GewiBheit eflebt wird; weil sie etwas ist, was wir uns zwar durch
Zeichnungen oft versinnbildlichen miissen, allein die Zeichnungen sind nicht
weseatlich fiir die Gewiheit, fiir die Wahrheit, Das Mathematische wird
innerlich angeschaut und gefunden und das, was wir intim innerlich finden,
verbinden wir mil dem AuBerlich Angeschauten. Dadurch fithlen wir uns be-
fnedigt. Wer in semer Ganzheit diesen Erkenntnisvorgang durchschaut, mufs:
sich sagen: Alles das kann den Menschen allein erkenntnismifig befriedigen,
kann im Menschen allein zu einer Wissenschaft Fihren, das auf etwas beruht,
das er witklich durch die Krafte seines Inneren erleben, erschaven kann, Mit
der Mathematik dringt man ein in die Tatsachen und in die Wesensstrukturen
der leblosen Welt, hochstens — ich méchte sagen — primitiv etwas herauf in
die belebte Welt. Man braucht aber eine innerliche Anschauung so exakt, wie
die mathematische Anschauung ist, wenn man in die hoheren Wirkungsweisen -
der Aufienwelt eindringen will. Die Haeckelsche Schule selber hat in einem
ihrer hervorragendsten Vertreter ausdriicklich zugestanden, dafi man zu einer
ganz anderen Forschungs- und Betrachtungsweise vordringen miisse, wenn
man aus dem Anorganischen in das Orgamsche der Natur herauf will. Fiir
das Anorganische hat man die Mathematik, die Geometrie; fiir das Organische,
fiir das ebendige hat man zundchst noch nichts, was innerlich so gestaltet
wird wie etwa ein Dreieck, wie ein Kreis, wie eine Ellipse. Durch lebendiges
Denken gt‘]:mg‘t man dazw. Dadurch aber ge|a.ngt man durch ]Ebendiges Denken
auch 2u dem anderen, nicht mit gewshnlicher Zahlen- und Figurenmathematik,
sn:n&em mit einer hoheren Mathesis, mit einer Anschauung, die qualitativ ist,
die gestaltend wirkt, die — wenn ich auch dadurch fiir viele etwas Hommibles
aussprechen mufi, so mufi ich doch sagen — die ins Kiinstlerische herauf-
greift. Mit einer solchen Mathematik einzudringen in die Welten, in die wir
sonst nicht eindringen konnen, dadurch erweitern wir naturwissenschaftliche
Gesinnung ins biologische Gebiet herauf. Und man kann sich iiberzeugt halten,
dab einstmals die Epoche kommen wird, wo man sagen wird: altere Zeiten
haben mit Recht betont, aus der unorganischen Natur ist so viel Wissenschaft
zu gewinnen, als man thr mit der Mathematik im weitesten Sinne betkommen
kann, insofern die Mathematik eine gquantitative st. In den Lebensvorgangen
kann soviel Wissenschaft gewonnen werden, als man fahig ist, in sie einzu-
dringen mit einer innerlich lebendigen Gedankengestaltung, mil cinem exakten
Hellsehen. Man glaubt gar nicht, wie nahe in Wirklichkeit diese moderne Art
des Hellschens dem mathematischen Anschauen gerade steht, und man wird
einstmale, wenn man einschen wird, wie aus dem Geiste moderner Natur-
etkenntnis hier Geisterkenntnis gewonnen werden soll. gerade aus diesem Gebiet
moderner Naturerkenntnis heraus die hier gemeinte Geisteswissenschaft gerecht-
fertigt finden: denn sie will nicht in irgendeine Oppesition treten zu den be-
deatsamen, grofiartigen Ergebnissen der Naturwissenschaft. Sie machte ver-
suchen etwas anderes. Gerade so, wie wenn wir einen Menschen vor uns
stehen haben, wir anschauen kénnen mit den sufieren Sinnen seine Sinnesgestalt,
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seine Gebdrden, sein Mienenspiel, den eigentiimlichen Blick seiner Augen,
wie wir aber dadurch ein Auberes des Menschen erkennen, wenn wir nicht
durch all das hindurchschauen auf ein Seelisches in thm, wodurch wir erst
den ganzen Menschen vor uns stehen haben, gerade so schauen wir, ohne
Geisteswege zu wandeln, mit einer Naturwissenschaft nur die dufiere Phy-
siognomie der Welt, nur — ich mochte sagen — die Gebiirden der Welt, die
Mimik der Welt. Erst dann erkennen wir etwas von dem, womit wir selber
verwandt sind als dem Ewigen dieser Welt, wenn wir iiber die dufere
Physiognomie, die uns die Naturerscheinungen geben, ilber diese Mimik und
Gebiirden hineindringen in das Seelische der Welt. Das; meine schr verehrten
Anwesenden, mochte jene geisteswissenschaftliche Anschauung, deren Me-
thoden ich lhnen zunfichst einleitend heute schildern wollte. Sie méchte nicht
sein eine Gegnerin der trumphalen modernen Naturwissenschaft, sie mochte
diese in ihrer Bedeutung und Wesenheit voll hinnehmen, wie man den ufieren
Menschen voll hinnimmt. Sie mochte aber, so wie man durch den Hufieren
Menschen durchdringend auf das Seelische schaut, durch die Naturgesetze,
nicht mit Dilettantismus und Laientum, sondern mit emsthafter Gesinnung
durch die Physiognomie der Naturgesetze hindurchdringen zu dem, was als
Geistiges, als Seelisches der Welt zugrunde liegt. Und so mochte diese geistes-
wissenschaftliche Anschauung nicht die Naturwissenschaft irgendwie berithren,

thr irgendwelche Gegnerschaft schaffen, sondern mochte sein die Seele, der
Geist dieser Naturwissenscha ft.
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Anthroposophie und Psychologie.
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Wenn die Daseinsritsel des lebens die menschliche Seele selbst be-
I:reffen, s0 werden sie nicht nur zu grofzen Lebenslrngcn, sondern sie werden
in eimem intimen Sinn zum Leben selbst. Sie werden Gliick oder Leid des
Daseins des Menschen, und zwar nicht blef vorilbergehendes Gliick oder
Leid, sondern Glick oder Leid, das der Mensch durch eine gewisse Dauer
gewdhnlich durch dss Leben tragen mufi, so daf er durch dieses Gliicks:
oder Leideserlebms tiichtiz oder untiichtig fir das leben wird. Nun
steht der Mensch seiner eigenen Seele so gegeniber, daf ihm die
wichtigsten Daseinsfragen in bezug auf diese Seele und ihre geistige
Wesenheit eigentlich nicht aus dem Grunde aufgehen, weil er irgend-
wie zweifeln kénnte an dem Geistig-Seclischen seines eigenen Wesens.
Gerade weil er in einer gewissen Bezichung dieser seimer eigenen greistigen
und seclischen Wesenheil gewifi ist, weil er in dieser geistigen und
seelischen Wesenheit seine eigentliche Bedeutung als Mensch und  seine
Wiirde als Mensch sehen mufi, wird thm die Frage nach dem Weltenschick-
sal seiner Seele zum grofien, gewaltigen Daseinssiitsel. Das Geistige in dem
Menschen selbst zu leugnen, fillt ja selbstverstiindlich auch dem strammsten
Materialisten nicht ein. Er wird das Geistige als solches anerkennen, es
gewissermaBen nur ansehen als Ergebnis der physischen materiellen Vorginge,
Derjenige aber, der ohne solche Theorie, einfach nach den tiefsten Emp-
findungsbediirfnissen seiner Seele, nach dem Schicksal dieses seelischen
Selbstes fragt, der wird sich im Leben gegeniibergestellt finden einer Unsumme
von Erscheinungen, von Erfahrungen, die ihm gerade deshalb zu Ritselfragen
werden, weil er sich des seelisch-geistigen Lebens voll bewuBit ist und weil er
gerade deshalb fragen mufi: Ist dieses geistigseelische Leben ein voriiber-
gehender Hauch, sufsteigend aus dem physischen Dasein und mit hm
wiederum in die allgemeine Naturtatsachenwelt zuriickkehrend, oder hingt
dieses Geistig-Seelische mit einer geistig-seelischen Welt selbst ZusAMmEn,
innerhalb welcher es eine ewige Bedeutung hat?
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Ich méchte von den vielen Erlebnissen des Seelischen, die an den

Menschen herantreten und die thm die Ratselfragen der Seele vor das gestige:

Auge fithren, nur zwel herausgreifen.

Man kann sagen: Wenigen Menschen vielleicht werden sich diese Exleb.
nisse so aufdringen, daf sie sie zu bewubten oder gar zu theoretischen Seelen-
fragen machen., Das st aber auch gar nicht das Wichtige. Das Wichtige
ist dieses; dafi solche Erlebnisse gerade die unterbewuliten oder unbewuliten
Seelenregionen ergreifen, in diesen sich festlegen und in das Bewufitsein nur
heraufstromen als allgemeine Seelenstimmung oder auch Seclenverstimmung,
— als dasjenige, was uns mutig und kraftvoll im Leben macht, oder als das-
jenige, was uns niedergeschlagen macht, so dafi wir an kemer Stelle in des
Lage sind, uns selbst richtig in daz Leben hineinzulinden oder auch dieses Leben
in der fiir uns geeigneten Weise zu erfassen. Wie gesagt, nur zwei von diesen
Erlebnissen méchte ich heraushehen.

Das eine tritt dem Menschen vor das Seelenauge jeden Abend, wenn
er einschlift, wenn das; was wihrend des wachen Tageslebens aul und ab
wallt und webt im seelischen Erleben, wie ausgelgscht hinuntersinkt in die
Unbewubtheit. Denn, wenn der Mensch hinschaut auf dieses Erlebnis oder,
wie es bei den meisten Menschen der Fall ist, wenn er die unbewufiten Emp-
findungen dieses Erlebnisses m seiner Seele wirksam hat, dann iiberkommt ihn
etwas wie die Ohnmacht dieses Seelenlebens gegeniiber dem dufieren Welten-
gang. L/nd gerade weil der Mensch im Seelenleben sein Wertvollstes, scin
Wiirdigstes sieht, weil er nicht ableugnen kann, dofi er im wahren Sinn des
Wortes eben ein geistig-seelisches Wesen ist, so bestiirmt ithn von innen heraus
dasjenige, was er also als Ohnmacht des seelischen Lebens empfindet, und er
mufi sich fragen: Ubemimmt, wenn der Mensch durch die Pforte des Todes
schreitet, das allgemeine Naturgeschehen ebenso die seelischen Erlebnisse, wie
dieses allgemeine Naturgeschehen sic jedesmal beim Einschlafen iibernimmt?
Ich mochte sagen: Das eine Erlebnis ist die Ohnmacht des Seclenlebens,

Das andere Erlebnis, es ist dem ersten in einer gewissen Weise polarisch
entgegengesetzt. Wir erfilhlen es mehr oder weniger bestimmt oder unbestimmt,
bewufit oder unbewubit, wenn wir im Aufwachen, vielleicht nach dem Uber-
gang durch eine phantastisch chactische, mit der Wirklichkeit nicht iiberein:
stimmende Traumwelt, mit dem, was wir als unser Cietstig-Seelischer erfithlen
und. erleben, untertauchen in unsere Leiblichkeit. Wir emphinden dann, wie
diesss Geistig-Seehsche unsere Sinne ergreift, wie wir durch die Wechsel
bezichungen zwischen der Aufienwelt und unseren Sinnen, die ja physisch-
physiclogischer Natur sind, durchsetst unser seelisches Erleben haben. Wir

empfinden, wie dieses Geistig-Seelische weiter hinuntersteigt in unsere Leih. -

lichkeit, wie wir unsere. Willensorgane mit diesem Ceeistig-Seclischen ergreifen
und dann zum wachen, besonnenen Menschen werden, der sich seines Leibes,
seines Organismus bedienen kann. Aber wenn wir uns nun besinnen, so miissan
wir s sagen: Trotz aller Anatomie und Physiologic — die ja von aufien in
grefartiger Weise die Leibesfunktionen zu durchschawen, zu analysieren be-
strebt sind —_ von innen angeschaut, wissen wir Menschen durch das gewohn.
liche Bewubtsein zuniichst nichts von dem, was da Ffir ein 'Wechselverhilinis
besteht zwischen unserem Geistig-Seelischen und unseren loiblichen Verrich:
tungen. Wean wir die einfachste Leibesverrichtung, die aus dem Willes hes
vorgeht, ins Auge fassen, dos Erheben des Armes, das Bewegen der Hand,
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‘wir werden uns sagen miissen: Zunfichst sitzt in uns die Vorstellung, der Ge-
danke dieses Armhebens, dieser Handbewegung. Wie aber dieser Gedanke,
diese Vorstellung hinunterstrémt in unseren Organismus, wie er eingreift in
unser Muzkelsvstem, wie zuletzt das zustande kommt, was wir doch wiederum
nur durch Anschauung selber kennen: was da im Innemn eigentlich vorgeht,
es bleibt dem gewohnlichen BewuBlsein verborgen, ebenso  wie verborgen
bleibt m jenem wunderbaren Mechamsmus, den uns die Physik und Physio-
logie zeigen, im menschlichen Auge oder in ecinem anderen Sinnesorgan das
Cepstig-Seelische, das in diesen wunderbaren Mechanismus eingreift,

So, miissen wir sagen, ist es die Ohnmacht des Seelenlebens auf der einen
Seite, die uns REtsel aufdringt, so ist es die Finsternis, in die wir untertauchen
mit unserem Geistig-Seelischen, wenn wir in den eigenen Leib dieses Geistig-
Seelische einstrdmen fihlen, was uns die Rétselfrage weiter aufwarft. Wi
miissen uns sagen — gewil, die meisten Menschen tun das wieder nicht he-
wubit, aber sie emplinden s als die Stmmung threr Seele —: Dieses Geistig:
Seelische in seinem Wechselverhiltnis mit dem Organismus ist uns als Schop-
terisches unbekannt, es st uns da unbekannt, wo es gerade im physischen
Erdenleben seine eigentliche Bestimmung offenbart nach aufien 1m Dasein.

Was auf diese Art jeder naive Mensch erlebt, es erstreckt sich in einer
etwas verinderten Form hinein in die Seelenwissenschaft. Da milfite aller-
dings lange gesprochen werden, wenn die Art und Weise, wie sich diese
Ritselfragen hineinschleichen in die Wissenschaft, wissenschaftsgemaf  er-
drtert werden scllte; aber es kann wenigstens — mit einer gewissen Auler:
lichkeit vielleicht — in der folgenden Weise gesagt werden. Aul der einen
Seite sicht dic Wissenschaft nach dem Seelischen hin und fragt sich: Wie
steht dieses Seelische mit dem Kérperlichen, mit dem Auferlich-Leiblichen,
im Wechselverhiltnis? Indem sie nach der anderen Seite, nach dem Kérper-
lichen hinschauen, und nach all dem, was die fubiere Naturwissenschaft tiber
dieses Korperliche zu sagen hat, da sind die einen dann — und die Seelenkunde
hat in dieser Bezichung eine lange Geschichte — der Meinung, man miisse vor-
stellen das Seelische als die eigentlich wirksame Ursache des Leiblichen: die
ﬂ{!dﬁl'!!n sind der Memung, man miisse das Letbliche ansehen als das, was das
cigentlich Kraftende dabei ist, und das Seelische nur als eine Art Wirkung
des Leiblichen. Das Unbefriedigende dieser beiden Anschauungen haben
neuere Seelenforscher oder -denker durchschaut, und sie haben daher die
sonderbare J'-'kmr_haul.tng von dem m}rchoph}'sischm Parallelismus - aufgestellt,
nach welcher man nicht sapen kann, das Leibliche wirtke auf das Seelische
oder das Seelische auf das Leibliche, sondemn nur: leibliche Vorgiinge seien
seelischem Geschehen parallel und seelische Vorginge dem leiblichen. Man
konne immer nur sagen, welche seelischen Vorginge die leiblichen begleiten
oder welche leiblichen die seelischen. Aber, meine sehr verehrten Anwesenden,
diese Seelenkunde empflindet ja selbst auf der einen Seite etwas wie die Ohn-
macht des Seelenlebens. Wenn man mit dem gewshnlichen Bewufitsein dieses
Seelenleben, auch wie es dem Seclenforscher, dem Psycholegen, vorliegt, zu
durchschauen unternimmt, so hat es etwas innerlich Passives, es hat etwas,
dem man es nicht anschauen kann, dafi es kraftend eingreift in das Leibes-
1&:11#11. Wer die seelischen Wesenhaftigkeiten von Denken und Fihlen, —
beim Wollen ist es to, daB es nicht durchschaut werden kann; daher gilt in
ciner gewissen Beziehung fiir die Seelenforschung gegeniiber dem Weollen das-
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Fihlen mit den Mitteln der Seelenkunde anschaut, es kommt ihm kraltlos vor,
so dali er mirgends [inden kann etwas, was wirksam wirklich eingreifen kénnte
in das Leibheke. D emplindet dann der Seelenforscher dasjemge, was man
nennen konnte die Ohnmacht des Seelenlebens fiir das gewihnliche Bewufit-
sein. Allerdings in der verschiedensten Weise st ja versucht worden, zu iiber-
winden dieses Gefithl der Ohnmacht des Seclenlebens. Aber der Streit der
Philosophen, die Verwandlung der einzelnen philesophischen 'Weltanschauun-
gen, die im Laufe der Zeit aulgetaucht sind, liefern dem  unbefangenen
Menschenbetrachter einen Tatsachenbeweis, wie unméglich es dem gewdhn-
lichen Bewuliteein ist, diesem seelischen Erleben beizukommen, weil sich iiber-
all dae Gefithl von der Ohnmacht jenes Seelischen aufdriingt, das eben dieses
gewohnliche Bewufitsein beabachten kann.

Gerade in bezug aul eine solche Beobachtung des Seelenlebens vor dem
gewbhnlichen Bewufitsein ist hier in Wien eine Reihe klassischer Literatur-
werke aufgetreten, die wie Marksteine dastehen innerhalb der philosophischen
Entwicklung. lch meme, trotzdem ich nicht im entferntesten mich selbes
irgendwie zu dem Inhalt dieser Biicher bekennen kann, dafi diese Biicher
gerade vom Standpunkt des gewshnlichen BewuBtseing aus auberordentlich
bedeutsam sind. Ich meine Richard Wahle's ,Das Ganze der Philosophie
und ihr Ende”, in dem dargestellt werden soll, wie dieses gewthnliche Be
wufitsein eigentlich zu keinen erheblichen Resultaten gegeniiber dem Seelen-
leben kommen konne, wie dann sbgegeben werden miisse dusjenige, was
philosophische Forschung in dieser Richtung zu erstreben versucht, an Theo-
logie, Physiologie, Asthetik, Sozinlpidagogik. Und in einer noch schiirferen
Woeise hat dann Richard Wahle ausgelithrt die Gedanken dieses Buches in
seinem , Mechanismus des Geisteslebens™,

Wir konnen sagen, da wird wirklich einmal gezeipt, daB daz gewihn:
liche Bewufitsein im Grunde genommen ohnmichtig ist, irgendwie etwas aus-
gusagen gegeniiber den Frugen des seelischen Lebens. Das Ich, die seelische
Einheit, alles das, was cine dltere Psychologie an die Oberfliche gebracht
hat, sie zerfallen vor der Kritik, die dieses gewahnliche BewuBtsein gegeniiber
sich selbst ausiibt,

Auf der anderen Seite ist ja in der ncueren Zeit in begreiflicher, ja,
man muli sagen, in notwendiger Weise versucht worden, mit der Seelenkunde
nicht direkt auf das Seelische loszugehen — demgegeniiber das gewihnliche
Bewufitzein cben ohnméchtig ist — sondern auf dem Umwege durch die
Leibeserscheinungen, die aus dem sogenannten Seelischen hervorquellen.
irgend etwas zu erkunden iiber dasjenige, was man gewdhnlich seelische Er-
scheinungen nennt. So ist experimentelle Psychologie entstanden. Diese. iet
durchaus ein notwendiges Produkt unserer gegenwiirtigen Weltanschauung
und unserer gegenwiirtigen Forschungsmethoden. Und derjenige, der auf dem
Boden sicht, yon dem auch ich hier heute zu Thnen spreche, der wird die
volle Berechtigung dieser experimentellen Seelenkunde niemals leugnen. Er
wird vielleicht im einzelnen sowohl mit den Forschungswegen wie such mit
den Forschungsergebnissen nicht ganz einverstanden sein; aber die Berechti-

gung dieser experimentellen Psychologie oder Seelenkunde darf micht ge-
leugnet werden,

solbb rwie Geaticlbar, dine Deatkan it Fibles — 'vier ‘disses Deenkén uodiR
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Aber da erhebt sich dann gerade das andere Seelenvitsel. Wenn wir
nun noch so viel erfahren iber das, was-mit ‘'dem menschlichen Leib erlebt
werden kann durch experimentelle Seelenkunde; so miissen wir doch sagen:
Alles dosjenige, was in dieser Weise aul dem Umwege durch den Leib
erkundet wird coder auch was erkundet wird scheinbar iiber reine Seelen-
funktionen, ist doch nur, wenn man sich nicht tduschen will, aul dem Umweg
durch den Leib erkannt. Alles das pehdrt doch einer Sphire an, welche mit
dem Tod des Menschen ilbergeben wird dem allgemeinen Naturgeschehen,
so daf dadurch mnichts erfahren werden kann iiber das Geistig-Seelische,
dessen Weltschicksal dem Menschen eine so grofie, gewaltige Angelegen-
heit ist. Und so konnen wir-sagen: ln einer gewissen Weise ist auch fiir diese
Seelenkunde das grufie Seelenratsel neu nufgetauchL

Wieder ist es ein neuerer Seelenforscher, der lange hier in Wien gelebt
und gewirkt hat, der allen denen unvergefilich sein wird, die jemals vor thm
uul den Schulbinken hier in Wien gesessen haben wie ich selber, der ich
zu lhnen spreche. Es ist ein moderner Seelenforscher, der in dem ersten Bande
seiner unvollendet gebliebenen Werke iiber Psychologie s ausgesprochen hat:
Was konnte uns alle Seelenkunde bringen, wenn sie uns aufklirte — sei es
nun (das fiige ich ein) auf experimentellem oder mchtexperimentellem Wege
— tber diese Art und Weise, wie sich die Vorstellungen verbinden oder
lgsen, wie die Aufmerksamkeit wirkt, wie das Gedichtnis etwa zustande
kemmt im Leben zwischen Geburt und Tod usw., usw., wenn wir gerade
wegen der Wissenschaftlichkeit dieser Seelenkunde, die der Naturwissenschaft
nacheifern will, verzichten miifiten zu erkennen, welches das Schicksal da
menschlichen Seele ist, wenn der menschliche Leib in seine Elemente zer
fillt. Das, meine sehr verchrten Anwesenden, hat micht irgendein Phantast
ausgesprochen, sondern der strenge Denker Franz Brentano, der die Seelen-
kunde im wesentlichen zur Aufgabe seines Lebens gemacht hat und der in der
Seelenkunde so arbeiten wollte, wie es der strengen naturwissenschaftlichen
Methode der neueren Zeit gemif ist. Dennoch hat gerade er das Seelenriitsel
in der Weise, wie ich es eben angedeutet habe, als ein wissenschaftlich not
wendiges vor seine Mitwelt hingestellt.

Aus alledem mufi doch der unbefangene Mensch heute eine Konse-
quenz zichen. Es st diese, daf wir mit den naturwissenschaftlichen Methoden
bis zu dem Punkt, bis zu dem sie heute ausgebildet sind, in der Erforechung
des Menschen kommen konnen, dafi wir aber, wenn wir mit dem gewohn-
lichen Bewulitsein — das fiir die MNaturwissenschaft vollberechtigt ist, wie
es auch vollberechtigt st fiir das gewbhnliche Leben — an das Seelische
herangehen, gegeniiber dem Seelischen nicht zurecht kommen. Und aus diesem
Grunde, weil diese Einsicht gerade aus wissenschaftlichen Untergriinden sich
heute dem unbefangenen Menschen ergeben mufi, spreche ich zu Ihnen vom
Gesichtspunkt einer Weltanschauung, die sich nun sagt: Es kann eben nicht
mit denjenigen Seelenkriiften, die sich Fir das gewshnliche Bewufitsein offen-
baren, die da arbeiten im gewohnlichen Leben und in der gewshnlichen Wis-
senschaft, das seelische Leben erforscht werden. Da miissen andere Seelen-
krifte in dieser Scele entwickelt werden, die fiir das gewbhnliche Bewnft-
sein in der Seele nur mehr oder weniger schlummern, oder, wenn ich mich
eines wissenschaftlichen Ausdruckes bedienen will, latent sind.
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Wenn man die richtige Stellung 2u einer solchen Lebensaul {assung
gewinnen will, dann braucht es allerdings etwas, was heute 1m Menschen nor
in einem geringen Mafie — lassen Sie mich das schon aussprechen — eigent-
lich vorhanden ist. Es braucht das, was ich nennen mochte intellektuclle Be-
scheidenheit. Es muf em Moment im Leben kommen, wo man sich sagt:
Ich war cin kleines Kind, ich habe dazumal seelisches Leben emtwickelt,
das so hindimmemnd traumhaft war, daf es auch so vergessen ist wie ein
Traum. Erst allmdhlich tauchte aus diesem traumbaften kindlichen Seelen-
leben nach und nach dasjenige auf, was mich dazu bringt, dab ich mich im
Leben orientieren kann, dafi ich meine Gedanken, meine Gefithlsimpulse, meine
Willensentschliisse emfiigen kann dem Gang der Welt, dah ich ein arbeits-
fahiger Mensch geworden bin. Aus dem Unbestimmten und Undifferenzierten
des mit dem Leibe verwobenen kindlichen Seelenlebens ist aufgetaucht das-
jenige Erleben, das wir durch unsere vererhten Eigenschaften, die sich dann
mit dem Heranwachsen des Leibes ausbilden, das wir auch durch unsere
gebrauchliche Erzichung haben. Wer so zuriickschaut in intellektueller Be-
scheidenheit, wie er in diesem Erdenleben geworden ist, wird es auch nicht
verschmihen, sich in einem gewissen Zeitpunkt seines Lebens zu sagens:
Warum sollte denn das nicht weitergehen? Diejenigen seelischen Krifie, die
mir heute die wichtigsten sind, durch die ich mich im Leben orientiere, durch
die ich ein arbeitsfihiger Mensch werde, sind schlummernde gewesen with-
rend meines kindlichen Daseins,. Warum sollien in meiner Seele nicht auch
Kriifte schlummern, die ich weiter aus ihr hervorentwickeln kann! Man mufi
also zu diesem aus der intellektuellen Bescheidenheit hervorgehenden Ent-
schlub kommen. Intellektuclle Bescheidenheit nenne ich das aus dem Grunde,
weil der Mensch geneigt ist zu sagen: Die Form des Bewubitseins, die ich cin-
mal als erwachsener Mensch habe, ist die des normalen Menschen. Was anders
sein will im inneren Seelenleben als dieses sogenannte normale Bewufitsein,
das st entweder Phantasterei oder Halluzination oder Vision oder ders
gleichen. Die Weltanschauung, von der ich hier spreche, geht durchaus vom
gesunden Seelenleben aus und versucht vom gesunden Seelenleben aus, in der
Seele schlummernde Krifte, auch Erkenntniskriifte, zu entwickeln, die dann
Seherkriifie werden in dem Sinn, wie ich gestern von exakten Seherkriften
gesprochen habe, Das, was dic Seele da mit sich vorzunehmen hat, habe ich
gestern in einem gewissen Sinne angedeutet, Ich habe auch auf mein Buch
wWie erlangt man Erkenntnisse der hoheren Welten™ hingewiesen, auf meine
nGeheimwissenschalt”, auf die | Seelenritsel usw. Ich habe auf dasjenige
hingewiesen, in dem man findet die Einzelheiten jener Seeleniibungen, die,
ausgehend vom gesunden Seelenleben, hinauffihren zu einer Entwicklung der
Seele, so daf diese tatsichlich zu einer Art geistigen Schauens kommt. durch
die sie hineinblicken kann in eine geistig-seelische Welt, wie sie durch die
gewohnlichen Sinnesorgane wahrnehmen kann die physisch-sinnliche Welt.
Sie werden in den genannten Biichern iiberall einen ersten Teil finden: dieser
erste Teil, der wird selbst von manchen Gegnern der Weltansehauung, die ich
hier vertrete, als etwas anerkannt, was dem Menschen durchas niitze sein
kénnte, Es handelt davon, dafi sich der Mensch durch gewisse Ubungen
intellektueller, gefilhlsmifiger, moralischer At in eine Seelenvertassung und
i eine eibesverfassung bringt, die durchaus als gesund gelten kénnen, die
durchaus dohin streben, daf der Mensch auch in die Lage komme, wachsam
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innerlich sein zu kénnen gegeniber all dem, das, aus krankhaftem Seelen-
leben herauskommend, zum Mediumismus, zu Halluzinationen und Visionen
fihrt. Denn alles das, was auf diesem Wege zustande kommt, muli abge-
wiesen werden fir eine wirkliche Seelenkunde. Gerade zu Visionen kommt
der Mensch nicht aus dem Seelischen heraus, sondern kommt dazu dadurch,
dafi krankhafte Bildungen innerhalb seines Organismus sich finden. Ebensc
zum Mediumismus. Das alles hat mit ciner gesunden Seelenkunde und Seelen-
entwicklung nichts zu tun, mufi selbst seiner Bedeutung nach vom Gesichts-
punkt dieser gesunden Seelenkunde beurteilt werden. Gegner finden heute
aber die Ubungen, die dann als Fortsetzung dieser vorbercitenden auftreten,
die aus der Seele hervorholen sollen diejenigen Kriifte des Denkens, Fiihlens
und Wollens, welche, wenn sie ausgebildet sind, dann den Menschen in eine
geistige Welt so einfithren, dafi er sich in thr orientieren lernt, daf er auch
mit seinem Willen in sie einzutreten in die Lage kommt, phantastisch und
schidlich.

Andeutungsw-:ise habe ic'h'gestum schon daven B‘eaprod‘mn. wie Wir zu-
nachst als moderne Menschen durch gewisse Denkithungen dazu kommen, das
Denken aus dem gewshnlichen Zustand herauszubringen, in dem es sich passiv
hingibt an die Erscheinungen der Aufienwelt, an das, was innerlich als Erin:
nerungen auftaucht, was sich ja auch an die Aubenwelt anknuiptt. Wir kommen
dadurch iiber dieses Denken hinaus, daB wir Meditationsibungen in ernster,
geduldiger und energischer Weise machen, daf wir immer wieder und wiederum
siec machen. Je nach den Anlagen dauert es bei dem einen jahrelang, bei dem
anderen wemiger lang; aber jeder kann merken, wenn er an dem entscheidenden
Punkt angelangt ist, wie sein Denken dann aus demjenigen, was ich gestern das
abstrakte, tote Denken nannte, ein mnerlich lebendiges Denken wird, ein
innerlich lebendiges Denken, das den Weltrhythmus mitzuerleben in der Lage
ist. Da strebt eine besonnene Welt- und Lebensauffassung nicht danach,
WVisionen oder Halluzinationen herauszuzaubern aus der Seele, sondern danach,
das, was Vorstellungsleben, was Gedankenleben ist, in einer solchen Inten-
sitit zu erleben, wie man sonst nur erlebt dasjenige, was den #ufieren Sinnen
gegeben wird. Sie brauchen ja nur ehrlich zu vergleichen, meine sehr ver-
chrten Anwesenden, die Lebendigkeit, mit der wir leben in den Farben, wenn
wir durch das Auge diese Farben walimehmen, in den Ténen, wenn wir durch
das Ohr die Téne héren, mit der BlaBheit des Gedankenerlebens im gewahn-
lichen Bewufitsein: durch jenes Energisteren des Gedankenlebens, von dem
ich gestern gesprochen habe, machen wir allmihlich das blofe Vorstellungs
leben, das blohe Gedankenleben innerlich so intensiv, wie sonst nur das
Sinnenleben 1st. Nicht also sucht der moderne Mensch, der Geistiges etkennen
will, wenn er ein besonnener Mensch ist, die auftauchenden Halluzinationen
und Visionen; er strebt gerade nach dem Ideal — machte ich sagen — des
Sinneslebens in bezug auf dessen Intensitit und dessen Bildhaftigkeit in voll
besonnener Weise in Gedankenleben, im Veorstellungsleben selbst. Und wenn
Sie sich solchen Meditationen als Geistesforscher hingeben, wie ich sie cha-
rakterisiert habe, so diirfen Sie nicht irgendwie abhingig sein vom Unbe-
wufiten oder Unterhewufiten, sondern das, was da vollzegen wird — Sie
kisnnen die Ubungen nachlesen, alle sind sie auf das gestimmt, was ich jetzt
charakterisieren will — alles, was da im intimen Seelenleben an Ubungen
vollfihrt wird, es verlduft so bewufit, s0 besonnen, man darf sagen, so exakt,
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wie sonst nur die mathematischen oder geometrischen Vernchtungen verlaufen.
Daher darl gesagt werden: Man hat es zu tun hier mcht mit dem alten nebu-
losen Hellschen, sondern mit einem Hellsehen, das durch vollbewulite, be-
sonnene Seelenerlebnisse und Seelentibungen herbeigefihrt ist. Die Besonnen-
heit ist dabei auf jedem Schrtt so, dak man das, was der Mensch erleb
und aus sich selber macht, chen vergleichen kann mit dem, was man sonsi
an einem geometrischen Problem erlebt. Sonst ist dieses Uben nicht tauglich.
Dann aber, wenn der moderne Mensch zu emem solchen Vorstellungsleben
kommt, das nun energimert ist, das nun auch unabhingig wird vom Atmungs-
leben, das dann aber auch leibfrer wird, das eine blobe geistig-seclische Funk-
tion iah demuzgmﬁb:r man es durch die unmittelbare Wahrnchmung weils;
man vollzieht nicht mit dem Kérperlichen dieses Denken, sondern im rein
Geistig-Seelischen —: dann fuhlt er erst dieses Denken gegeniiber dem ab-
strakten Denken wie ein Lebendiges megeniber dem Toten. Gerade o, wie
wenn wir einen toten Organismus plotzlich zum Leben erwacht fdnden, so
erleben wir, wenn wir den Ubergang gewahr werden von dem gewshnlichen
abstrakien Denken zu dem lebendigen Denken. Und dieses lebendige Denken
1t, trotzdem es geistig-seelischer Vorgang wst, nicht so linienhaft, nicht so
flachenhalt nur wie das gewohnliche abstrakte Denken. Es st inverlich
gesittiet und bildhaft. Und auf diese Bildhaftigkeit kommt etwas an.

. Dann aber kommt des weileren aufierordentlich viel daraul an, daf
wir jene Besonnenhert, die wir wihrend des Ubens haben miissen, ausdehnen
auf den Augenblick, wo dieses belebte Denken, dieses bildsame Denken in
uns auftritt, Wenn wir in diesem Augenblicke uns hingeben den Bildern,
zu denen wir uns selber hingerungen haben, und glauben, in thnen schon Reali-
titen zu finden gewstiger Art, dann sind wir nicht Geistestorscher, dann sind
wir cben Phantasten, Das dirfen wir gewiff nicht werden: denn das kénnte
uns nicht eine auf festem Grunde erbaute Weltanschawung fiir den modernen
Menschen geben. Erst dann, wenn wir uns sagen: Wir haben einen Inhalt
des seelischen Lebens erlangt, aber dieser Inhalt ist ein Bildinhalt, dieser
Inhalt sagt uns nur etwas iher Krifte, die in uns selber walten, iiber das,
was wir selber durch unsere eigene menschliche Wesenheit im lonem ver
mbgen; erst wenn wir uns im vollen Sinn des Wortes sagen: Uber keinerles
Aufienwell, auch nicht iber das, was wir sind in der AuBenwelt,
vermag uns diese — ich nenne sie gewdhnlich — imaginative Erkenninis
einc Auskunft’ zu geben; sondermn allein, wenn wir uns in diesem Bild-
werden, in diesem Bildweben erfilhlen, wenn wir uns drinnen lebend
wissen als eine Krafthet: dann stehen wir auf dem rechten Standpunkt diesem
Erlebnis gegeniiber, dann fihlen wir uns in unserem Selbst, dann fithlen wir
uns als geistig-seelisches Wesen auferhalb des Leibes; aber wir Fihlen uns
eben nur in unserem Selbst mit einem innerlichen Bildcharakter unseres
wcmnﬁ.

Und erst, meme sehr verehrten Anwesenden, wenn wir dann den Mut
haben, die Ubungen bis zur nichsten Stufe fortzusetzen, dann kommen wir
2u emer wirklichen geistizen Anschauung, Dieser nichste Schritt mufi nichi
nur darin bestehen, dafi wir jetzt die Fahigkeit entwickeln, gewisse Vor-
stellungen, die wir leicht iiberschauen — so etwa wie wir geometrische Vor-
51.1!"11!1111‘.:!1 ilberschauen, denen gegeniiber wir wissen: es ist nicht elwas Unbe-
wulites in thnen wirksam — in den Mittelpunkt unseres Bewulitseins zu riicken,
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um an thnen unsere seelische Kraft zu verstirken, sondern darin, dafi wir in
die Lage kommen, diese Vorstellungen mit Besonnenheit und Willkir aus
unserem Bewulitsein fortzuschaffen, Das, -meine sehr verehrten Anwesenden,
15t unter Umstinden cben eine schwierige Aufgabe, Im gewdhnlichen [eben
ist das Vergessen nicht etwas so Schwieriges, wie ja das gewdhnliche Bewubt:
sein durchaus weiff. Aber wenn man sich erst angestrengt hat, auch chne dag
man sich in irgendeime Selbstsuggestion hineintreibt (das kann ja bei Beson.
nenheit nicht statthinden), gewisse Vorstellungen m den Nhuttelpunkt seines
Bewulitseins zu riicken, dann hat man eine stitkere Kraft, als sie sonst ym
Seelenleben ﬂngewendet zu werden braucht, notlg, um diese Vcrslz].llmgm
wiederum aus dem BevwuBtsein fortzuschaffen. Man mufi aber diese starke
Krilt allmihlich entwickeln, so dab ebenso wie man zuerst alle Aulmerksam-
keit, alle innere Seclenkraft, Scelenspannkraft zusammengenommen hat, um
zu ruhen auf einer solchen Vorstellung im Meditationszustand, man dazv
kommen mufi, jetzt diese Vorstellungen und iiberhaupt alle Vorstellungen mit
besonnener Willkiir aus dem BewuBitsein fortzuschaffen. Und es mufi’ e
treten kinnen aus upnserem Willen heraus dasjenige, was man nennen konnte
wleeres: Bewulitsein', Was ,leeres BewubBitsein” heifit — auch nur [iir einige
Augenblicke — daz wird der ermessén, dér unbefangen darilber nachdenkt,
wie es dem Menschen mit dem gewidhnlichen Bewufitsein ergeht, wenn dieses
Bewufitsein entbehren muf der Sinneseindriicke, entbehren mufi auch des
Ennnerungsvorstellungen; wenn durch wgendwelche Vorkemmnise dem
Menschen die #uferen Eindriicke, auch die Erinnerungen genommen werden:
er kommt zum Einschlafen, das heifit, das Bewufitsein wird herabgedamplt
und herabgedimmert. Das Gegenteil davon muf eintreten: vollstindig beson-
nenes, bewulites Wachsein, tretzdem alles durch mneren Willen aus dem
Bewubitsein herausgeschafft worden ist.

Meine sehr verehrten Anwesenden, wenn man so erst die Seele
erkraftet hat und sie dann leer gemacht hat und bei Bewulitsein erhalten hat,
dann tritt ebenso wie vor das Auge die Farbe tritt, wie vor das Ohr die
Tone treten, dann tritt vor dieser Seele, die sich also dazu vorbereitet hat,
cine geistige Umwelt auf. Wir schauen in die geistice Welt hinein. Und so
kénnen wir sagen: Gerade der hier gemeinten Geistesforschung ist es voll-
kommen begreiflich, daf fir das gewshnliche BewuBitsein Geist und Seels
nicht erreicht werden konnen, ja, daf sich als ein Richtiges, wie ja z. B. fiir
Richard Wahle, herausstellen mufi: das gewohnliche Bewufitsein sollte gar
Illlcllt ven einem Ich reden; denn alles das, was da — ich mbchte sagen —
wie Dunkelheit gegenilber der Helligkeit hereintaucht und im gewshnlichen
Leben eigentlich nur mit Worten bezeichnet wird, das taucht eben erst auf,
wenn solche Krdfte entwickelt werden, die gewshnlich noch nicht da sind.
Gerade die niichterne Erkenninis, was das gewdhnliche an den Leib gebun-
dene Bewufitsein vermag, spomnt uns an, solche Krifte in uns 2zu entwickeln,
die nun die Seele und den Geist erst wirklich entdecken kénnen.

Dabei ist aber noch eins zu beriicksichtigen, wenn man auf diesem Wesge
zu einer gesunden und nicht zu einer krankhaften Seelenkunde hommen will,
Nehmen Sie als krankhaft das Mediumistische, Visionire, Halluzinatorische.
50 ist ¢s 30, daB der, der in ein solches krankhaftes Seelenleben verfallt, mit
seiner ganzen Wesenheil in thm aofgeht. Er wird eins — wenigstens fir den
Verlauf seiner scelischen Erkrankung — mit dem, was als krankhaftes Seelen-
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wie sie hier angegeben wurden. Derjenige, der auf diese Art ein Seclenforscher
wird, der lifit zwar zuriick seinen physischen Leib mit den Fihigkeiten, die
da sein miissen lur das gewohnliche Denken, fir gewthnliche Ornentierung

im Leben; er tritt heraus aus diesem Leibe, lernt leibfrei imaginativ schauen;

nu‘l schauendes Denken entwickelt er, aber keinen Moment geht er vollstindig
auf in diesem — wenn ich es so nennen darf, es ist nicht im Hochmut g0 genannt
— in diesem héheren Menschen, sondem er st immer in der Lage, ebensa
besonnen wicderum innerhalb seines Leibes zu wirken wie sonst, so dafi dey
gewohnliche Mensch mit seinem gesunden Menschenverstand immer neber
diesem hoher entwickelten Menschen steht, der gewshnliche Mensch mit
semem gesunden Menschenverstand, der ein niichterner Kritiker ist alles dessen,
wozu im Schauen dieser hohere Mensch kommt.

Meine sehr verchrten Anwesenden, gegenilber der eigenen seelischen
Wesenheit gelangen wir zundchst dadurch, dafi wir das bildhafie lebendige
Denken ausbilden und dann das leere Bewubtsein herstellen, zu  einer
Anschauung, die nun wirklich als eine Bildeinheit alles das umfat, was wir
durchgemacht haben in dem Erdenleben seit unserer Geburt, seit wir einge-
treten sind in dieses Erdenleben. Nicht so, wie es sonst in der Erinnerung 15t
in der einzelne Reminiszenzen auftauchen — selbstindig oder durch Anstren-
‘gung — nicht so sieht unser vergangenes Leben, dus heift dieses vergangene
Exdenleben, jetzt vor der Seele, sondern wie ein einheitliches Tableau wird
es-auf einmal iiberschaut, wie ein michtiges Tableau, das aber nicht im Raum,
sondern in der Zeit vor uns steht. Es ist so, daf wir auf einmal mit einem
Seelenblick dieses Leben iiberblicken, aber so, wie es auch eingreift n unsere
Wachstumsverhilinisse, in die Kraftwirksamkeiten unseres physischen Leibes.
Wir schauen uns, wie wir waren auf dieser Erde hier als denkende, fith-
lende, wollende Wesen, aber so, dafi Denken, Fithlen und Wollen sich jetzt
verdichten und sich zu gleicher Zeit hineinorganisieren in die menschliche
Wesenheit. Wir durchschauen unser geistig-seelisches Leben, wie s in un-
mittelbarer Verbindung steht mit dem Korperlichen. Wit geben es auf, durch
philosophische Spekulation zu ergriinden, wie die Seele auf den Leib wirkt.
Erst wenn wir die Seele schauen, dann schauen wir auch, wie in jedem Augen-
blick eingegriffen hat das, was uns so in dem Tableau erscheint, in unser
physisches Einzelleben. Die Einzelheiten werden in den nichsten Tagen zu
schildern semn.

Der niichste Schritt mufi nun darin bestehen, daf wir, indem wir die
Kraftvorstellungen, die wir selber in uns versetzt haben, wegschaffen aus
unserem Bewufitsein, diese Kraftvorstellungen immer mehr und mehr verstir-
ken. Wir verstirken sie, indem wir diese Ubungen immer mehr und mehr
fortsetzen, wie wir die Muskeln verstiirken, wenn wir sie immer und jmmer
iben. Und indem wir diese Kraftvorstellungen fortsetzen, gelangen wir dahin,
dieses ganze Tableau des Scelenlebens, zu dem wir uns selber erst durch.
gerungen haben, dieses ganze Tableau des Seelenlebens zwischen unserer
Geburt und dem Moment, wo wir stehen, mun auch aus dem Bewufitsein
wegzuschaffen. Das erfordert allerdings eine grofiere Anstrengung, als hlof -
Bﬂdvars-:e[iungcn wegzuschaffen; aber man gelangt zuletzt dazu. Und wenn
¢s uns gelingt, dieses cigene Leben, das wir im Erdendasein unser Innenleben
nennen, aus dem Bewufitsein so fortzuschaffen, dafi jetzt nicht nur unser Be-
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wufitsein gegenitber gegenwirtigen Eindriicken leer wird, sondern daf es
leer wird von alledem, was wir innerlich als in einem zweiten Leibe, in emem
femneren Leibe — der aber in unsere Wachstums- und Erinnerungsverhiltnisse
selbst eingreift — erleben, was wir so wie in einem feineren Menschen, gleichsam
einem  dtherischen Menschen, einem ersten tbersinnlichen Menschen erleber,
dann wird unser BewuBtsein, das nun bei vollstindigem Wachsein zwar leer
ist, aber cine stdrkere innere Kraft sich errungen hat, sweiter schauen kénnen in
der geistigen Welt, Und es kann jetzt schaven suf das, was das eigene See-
lenwesen war, bever s aus geistig-seelischen Welten heruntergestiegen sl
zu emnem physischen Erdendasemn. Jetzt, meine sehr verehrten Anwesenden,
wird - dasjenige, was wir die Ewigheit der Menschenseele nennen, Anschau-
ung, wird herausgehoben aus der Sphiire der blofi philosophischen Speku-
lation. Jetzt lernen wir hinschauen auf ein rein Geistig-Seelisches, das wir
waren in einer geistig-seelischen Well, bevor wir heruntergestiegen sind, um
durch Konzeption, Keimleben und Geburt uns mil einem physischen Erden-
leib zu umkleiden. -

Meine sehr verehrten Anwesenden, so phanlaatisd‘i das schon Hir manchen
Menschen der Gegenwart 15t, Wenn: es auch auf emem zo exakten Weg
erworben ist wie nur die mathematischen Vorstellungen, noch paradoxer
mag erscheinén, was nun noch gesagt werden mufi nicht nur iiber die Seele,
als sie noch éin geistig-seelisches: Dasein hatte, sondern was gesagt werden
mufi iber das Konkrele dieses Erlebmsses, Nur andeutungsweise kann dariber
gesprochen werden in diesem Veortrage, “weiteres wird in den nichsten Vor-
frigen gesagt werden, Dasjenige aber, was so angedeutet werden soll, es kann
vielleicht auf die felgende Arnt verstindlich gemacht werden.

Fragen wir uns zundchst: Was schauen wir denn eigentlich; wenn wir
im gewohnlichen Erdenleben in das Wechselverhiiltnis treten als erkennender,
als verstehender, als wahmehmender Mensch mit unserer natiiclichen Um-
gebing? Wir schauen ecigentlich nur die AuBenwell. Schon aus dem, was ich
heute ‘eingangs erwihnt habe, geht das herver. Wir schauen eigentlich nur die
Aufienwelt, den Kosmos. Aber das, was sich in unserem Innern abspielt,
wir schauen es auch nur dadurch, daf wir es zu einem Aulierlichen machen
in Physiclogie, Anatomie. Wenn e auch groBartig ist: wir schauen doch
nur das Innere, indem wir es zuerst zu cinem AubBerlichen machen und die
Untersuchungen dann so machen, wie wir sie gewohnt sind zu machen an
aufieren Vorgingen., Aber es ist Finsternis da unten in dem Gebiet, in das
wir eintauchen, i ‘das wir unser Geistig-Seelisches hinunterstromen fithlen in
die Organe. Wir schauen im gewohnlichen Leben zwischen . Geburt und Tod
im Grunde genommen nur dis, was auber e it r]ur-:;h unmittelbares An-
si:lllaur.n kinnen wir nicht ins Innere des Menschen hineinblicken und sehen,
wie das Geistig-Seelische eingreift in dic Leibesorgane, Der aber, der ein
wenig i unbefangener Weise von dem Standpunkt einer geistigen An-
schauung, wie ich thn entwickelt habe, auf das lueben forechend hinzuschauen
vermag, wird zu dem Folgenden kommen. Er wird sagen: ‘Grofiartig und
gewaltig 1st schon der dufiere Anblick, sind die GesetzmiBigkeiten, die wir
erkunden in der dufieren Welt der Sterne, in der diufieren Welt der Sonne,
die uns zusendet Licht und Warme; grofiartig und gewaltig ist das, was wir
erleben, wenn wir entweder nur anschaven und ganze Menschen sind bei
diesem Anschauen, oder wenn wir witsenschafltlich erkunden, was da am

: | 4

T



P g T Vo S | T T T R e Bl
3 .... - il N R

Gesetzmihigkeiten vorliest, wenn die Sonne uns Licht und Wirme zusendet

und herverzaubert das Grim der PHanzen; grobartig und gewaltig 1st dus —:
aber konnten wir hinemschauen in den Bau des menschlichen Herzens, so
wire die mnere Gesetzmifigheit dieses Herzens eine  groBartigere und
gewaltigere als das, was wir duBerlich erblicken. Dae kann der Mensch
mit dem gewohnlichen Bewufitsein ahnen, Aber die Wissenschalt, von
der ich hier rede, die auf exaktem Hellsehen berubt, ste kann es auch -
zu einem wirklichen Forschunpsresultat etheben. Sie kann sagen: Grol
und gewaltig erscheinen uns die Verdnderungen im  Luftkreis; und es
hiegt ein ldeal wor der Wissenschaft, welche auch hier in  groficre
und gewaltigere Gesetzmifigkeiten hineinschaven wird: aber noch grofier
st das, was im Bau und in den Funktionen der menschlichen Lunge
vorhanden ist und veor sich geht. Nicht auf die GrgBe kommt es an. Det
Mensch st eine kleine Welt gegenitber der grofien; allein schon Schiller
sagt: Im Raum wohnt, Freund, das Ethabene mcht. Er meint das hichste
Ethabene. Dicses hochste Erhabene kann erst erlebt werden, wenn man es in
der menschlichen Orgamsation selber erlebt.  Zwischen Geburt und Tod
witd es vom Menschen mit semem gewdhnlichen Bewufitsein nicht erkundet.
Aber in dem Dasein, in dem wir sind, bevor wir uns mit dem Lebesdusein
vereinigen, in dem geistigseelischen Dasein, i einer geistiz-seelischen Um-

gebung, da liegt gerade das Umgekehrte vor. Wie uns hier finster ist die
innere Menschenwell und hell und tonvell die duBere Welt des Kosmos,

50 18t uns in dem rein geistig-seelischen [eben vor unserer Erdenverkdrpenmg
dunkel die dubere kosmische Welt; dagegen ist unsere Welt dann das mensch.

hiche Innere. Wir schauen das menschliche Innere, und wahrhaftig, es er-

scheint uns da nicht kleiner und ungewaltiger, als uns der Kosmos erscheint,
wenn wir ihn durch unsere physischen Augen wahrend unseres Erdendaseins
erschauen. Und wir finden uns hinein aly in unsere Aufienwelt in dasjenige.

was die Gesetzmihigkeit ist unscres menschlichen Inneren, unseres geistig-

seelischen menschlichen Inneren, und wir bereiten uns vor, nun im Geistiz-

Seelischen innere Bearbeiter unserer Leibesfunktionen zu werden, dessen zu
werden, was wir sind zwischen Geburt und Toed. Was wir da sind zwischer

Geburt und Tod, das liegt offen als eine Welt vor uns ausgebreitet, bevor
wir heruntersteigen in dieses physische Erdendasein.

Meine schr verehrten Anwesenden, das ist keine Spekulation, das ist
unmittelbare Anschauung, die sich dem exakten Hellsehen ergibt. Das isl
etwas, was vom Gesichtspunkt dieses exakten Hellsehens aus uns ein Stiick
hineinfiihrt in das, was wir nennen kinnen den Zusammenhang des mensch-
lichen Eowigen mit dem Leben zwischen Geburt und Tod: des menschlichen
Ewigen, das uns verborgen bleibt zwischen Geburt und Tod, das uns erst
aufleuchtet, wenn wir es anzuschauen vermégen in dem nech unverkéirperten
Zustand. Es ist ein Teil der menschlichen Ewigkeit selbst damit erkundet.
Fiir diesen Teil der menschlichen Ewigkeit haben wir in den neusren Sprachen
nicht einmal ein Wort. Wir reden von Unsterblichkeit mit Recht; aber wir
sollten auch reden von Ungeborenheit: denn diese tritt uns als unmittelbare
Erkenntnis zundchst auf.

Nun, meine sehr verchrten Anwesenden, das st die eine Seite des exakten
Hellsehens, die eine Seite der menschlichen Ewigkeit, der grofien Ritselfragen
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des menschlichen Seelenlebens, damit der hochsten Fragen der Psychologie
iiberhaupt. Die andere Scite ergibt sich, wenn wir jene anderen Ubungen
machen, die ich gestern als Willenstibungen bezeichnet habe, durch die wir
unseren Willen so in die Hand nehmen, daf wir uns dieses Willens bedienen
lernen leibfrel, unabhiingig vom Leib. Ich habe ausgefihrt, daf diese Ubungen
dazu fithren, Schmerz und Leid innerhalb der Seele tiberwinden zu miissen,
um diese Seele — uneigentlich gesprochen — ganz zum Sinnesorgan —,
eigentlich gesprochen — zum geistigen Anschauungsorgan #u machen, so
dafi wir das Geistige nicht nur anschaven, sondern in  seiner Ver-
birgtheit anschauen. Dann aber, wenn wir lernen in dieser Art aufierhalb
unseres Leibes nicht nur mit unseren Gedanken, sondern mit unserem Willen
selbst, olso mit unserer ganzen menschlichen Wesenheit, leibfrei zu erleben,
dann tntt vor die Anschauung der Seele das Bild des Todes in der Amt,
dafi wir jetzt wissen, wie das Erleben st ohne den Leib sowohl im Denken
wie im Willen und dem, was dazwischen liegt, im Fiihlen. Wi
lernen in bildhafter Weise chne den Leib leben. Das gibt uns ein
Bild davon, wie wir hinausgehen durch die Pforte des Todes, wie wir
den Leib auch in der Realitdt enthehren kénnen und wie wir, durch die
Pforte des Todes hindurchgehend, wiederum in jene geistig-seelische Sphire
kommen, aus der wir heruntergestiegen sind in diese Leiblichkeit. Nicht nur
zu einer philosophischen Gewiliheit, sondern zu unmittelbarer Anschauung wird
das, wis in uns als Ewiges, Unsterbliches lebt. Durch die Willenshildung
wird die andere Seite der Ewigkeit, die Unsterblichkeit, ebenso enthiillt fiir
die seelische Anschauung, wie die Ungeborenheit fiir die Gedankenbildung
enthiillt wird.

Dann aber, wenn die Seele in dieser Ant ein Geistorgan wird, dann ist
es in der Tat so, als ob in einer niedrigeren Region ein Blindgeborener operiert
wiirde. Der Blindachorene war bisher gewohnt, das, was Fir den Sehenden
Farbenwelt ist, pur durch das Tasten wahrzunehmen, Er schaut ganz MNeues,
wenn er nun operiert worden ist. Dieselbe Welt, in der er frither lebte, wird
jetzt fiur ihn eine andere. So wird fiir denjenigen, dessen seelisches Auge in
der geschilderten Wene eréffnet wird, diese Umwelt eine andere. Und ich
will nur in bezug aul einen Punkt heute noch hervarheben, inwiefern sic eine
andere wird.

Wir sehen im Leben sonst mit dem ungedffncten Seelenauge, wie z. B.
ein Menzch da If‘bl._ indem er zuerst seine kindlichen [ebensschritte unter-
nimmt, dann heranwichst, zu einem Schicksalsereignis seines Lebens kommt
Er trifft einen anderen Menschen. Die Seelen verbinden sich so, dufi durch
diese Verbindung der Seelen die beiden Menschen ihr Schicksal aneinander-
binden, thren Lebensweg nun weiter zusammen verfolgen. Nur ein einzelnes
Ereignis will ich, wie gesagt, herausgreifen. Wir sind angewiesen im gewthn-
lichen Bewufitsein, das, was da eintritt im Leben, wie eine Summe von
Zufalligkeiten anzuschen und mehr oder weniger als einen Zufall, daf wir
zuletzt gefithrt worden sind zu diesem. Schicksalsereignis hin, zu dem Treffen®
des anderen Menschen. Nur einzelne Menschen, wie Goethes Freund Knebel,
erwerben sich gewissermafien rein durch ihr Alter eine innere Lebensweisheit,
Er sprach es einmal aus seinem Freund Goethe gegeniiber: Wenn man zuriick-
schaut in vorgeriickterem Alter auf seine Lebensschritte, da findet man etwas
in ihnen, daz wie planvoll geordnet erscheint, so daf von vornherein alles so
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Gesetzmahigkeiten vorlicgt, wenn die Sonne uns Licht und Wirme zusendet
und hervorzanbert das Griin der Pfanzen: grofiartig und gewaltig ist das —:
aber kénnten wir hineinschauen in den Bau des menschlichen Herzens, se
wire die innere Gesetzmifiigkeit dieses Herzens eine grofartigere und
gewaltigere als das, was wir duBerlich erblicken. Das kann der Mensch
mit dem gewdhnlichen Bewufitsein ahnen. Aber die Wissenschaft, von
der ich hier rede, die auf exaktem Hellschen beruht, sie kann es auch
zu emem wirklichen Forschungsresultat erheben. Sie kann sagen: Grobi
und gewaltiz erscheinen uns die Veriinderungen im Luftkreis; und es
liegt ein Ideal vor der Wissenschaft, welche auch hier in gréfiere
und gewaltigere Gesetzmifigkeiten hineinschauen wird: aber noch gréfer
ist das, was im Bau und in den Funktionen der menschlichen Lunge
vorhanden ist und veor sich geht. Nicht auf die GréBe kommt es an. Det
Mensch ist eine kleine Welt gegeniiber der grofien; allein schon Schiller
sagt: Im Raum wohnt, Freund, das Erhabene nicht. Er meint das héchsie
Ethabene. Dieses hiichste Exhabene kann erst erlebt werden, wenn man es n
der menschlichen Organisation selber erlebt.  Zwischen Geburt und Tod
wird es vom Menschen mit seinem gewochnlichen Bewufitsein nicht erkundet.
Aber in dem Dasein, in dem wir sind, bever wir uns mit dem Leibesdasein
vereinigen, in dem geistig-seelischen Dasein, in einer geistig-seelischen Um-
gebung, da liegt gerade das Umgekehrte vor. Wie uns hier finster ist die
innere Menschenwelt und hell und tonvell die fukere Welt des Kosmos,
so ist uns in dem rein geistig-seelischen Leben vor unserer Erdenverkbrperung
dunkel die dufere kosmische Welt; dagegnn 15t unsere Welt dann das mensch-
liche Innere. Wir schauen das menschliche Innere, und wahrhaltig, es er-
scheint uns da nicht kleiner und ungewaltiger, als uns der Kosmos erscheint,
wenn wir ihn durch unsere physischen Augen wihrend unseres Erdendaseins
erschauen. Und wir finden uns hinein als in unsere Aufienwelt in dasjenige.
was die Gesetzmibigkeit ist unseres menschlichen Inneren, unseres geistig-
seelischen menschlichen Inneren, und wir bereiten uns vor, nun im Geistig-
Seelischen innere Bearbeiter unserer Leibesfunktionen zu werden, dessen zu
werden, was wir sind zwischen Geburt und Ted. Was wir da sind zwischer
Geburt und Tod, das liegt offen als eine Welt vor uns ausgebreitet, bevor
wir heruntersteigen in dieses physische Erdendasein.

Meine sehr verehrten Anwesenden, das ist keine S culation, das st
unmittelbare Anschauung, die sich dem exakten H:allr;ut‘,l'nf:’:‘;:j‘4.=:rgi¥:||t~ Das it
etwas, was vom Gesichtspunkt dieses exakten Hellsehens aus ung ein Stuck
hineinfiihrt in das, was wir nennen kénnen den Zusammenhang des mensch-
||1:h|:.:n Ewigen mit dem Leben zwischen Geburt und Tod: des menschlichen
Ewigen, das uns vc!‘burgeu bleibt zwischen Geburt und Tod. das uns erst
aufleuchtet, wenn wir es anzuschauen vermégen in dem noch unverkbrperten
E.llst-‘l!l:l-d. Es ist ein Teil der menschlichen Ewigkeit selbst damit erkundet.
F_ur d:ers&n Tr:l! der menschlichen Ewigkeit haben wir in den neueren Sprachen
nicht einmal ein Wort. Wir reden von Unsterblichkeit mit Recht; aber wir
sollten auch reden von Ungeborenheit; denn diese tritt uns als un
Er]i:erﬁtnis zunichst auf.

un, meine sehr verchrten Anwesenden, das ist die o i
Hellsehens, die eine Seite der menschlichen Ewigkeit, der ‘::DE::ERJ;;‘SM{;EB::::

unmittelbare
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geistigen Welt. Die Menschen sind da niher zusammen als in der Leiblich-
keit. Es giplelt eine Erkenntnis, die noch abstrakt ausschauen mag i bezug
aul wahre Psychologie, in diesem religiosen Empfinden, in diesem religicsen
Schauen, ohne dafi diejenige Weltanschauung, von deren Boden aus ich hier
spreche, irgendein Religionsbekenntnis -antasten will. — Sie kann tolerant
sein, sie kann jedes einzelne Religionsbekenntmis in seinem Went voll an-
etkennen, auch das praktisch ausiiben; aber sie Hihrt zu gleicher Zeit als
gine Helferin des religidsen Lebens eine Erkenntnisgrundlage auch  dieses
religivsen Lebens herbei.

Mun, damit wollte ich heute nur einiges Grundlegende ilber das Verhalt-
nis einer modernen geistmafiigen Weltanschauung zur Seelenkunde ausfithren.
Ich weifs vielleicht besser als mancher Gegner, was heute noch alles einge-
wendet werden kann, wenn so die Anfinge emer solchen Weltanschauung
dargestellt werden. Aber ich glaube auch zu wissen, daf die Sehnsuchten,
wenn auch ganz im Unbewubten, bei unzihligen Seelen heute vorhanden sind
nach emer solchen Seelenkunde; daf es immer und immer wiederum gesagt
werden mufi: Wie man kein Maler zu sein braucht, um die Schonheit eines
Bildes zu Empf‘.inden. so braucht man selbst nicht Geistesforscher zu sein, —
obwohl man es bis zu emem gewissen Grade werden kann — um priifen zu
konnen, ob das wahr ist, was ich hier sage. Wie man die Schonheit emes
Bildes emplinden kann, cohne selbst Maler zu sein, so kann man mit dem ge-
wohnlichen, gesunden Menschenverstand heute einsehen, was der Seele der
Geistes[orscher sagl. DaB min es einschen kann, das g]rlube ich um so mehr
erhirtet, als ich zu erkennen glaube, wie die Seelen nach einer Vertiefung der
Seelenkunde, der grofen Daseinsritsel des Lebens in bezug auf die Seele
diirsten; wie tatsiichlich dasjenige, was versucht wird mit einer solchen
modernen Weltanschavuns, wie sie hier skizziert wurde, wie das heute den
Drang zahlloser Menschen, die es auch gar nicht wissen in ihrem gewshn-
lichen BewuBtsein, bildet; wie es den Schmerz, das Leid, die Entbehrung, den
Wunsch unzahliger Mengchen bildet: all derer bildet, die es ernst meinen mit
dem, was wir finden miissen als aufsteigende Kriifte gegenitber so vielen in
unserer Gegenwart vorhandenen Niederpangskriften, Und dessen mub sich
heute jeder, der von einer zeitgemifien Weltanschauung spricht, bewufit sein,
daf e 1m Einklang sprechen, denken und wollen mufi mit dem, was heute
unsere so ernst gemeinte Zeit in den Seelen, wenn auch vielfach unbewufit,
erstrebt. Und ich glaube — lassen Sie mich damit schlieben — daf gerade in
solchen Weltanschauungsansitzen, wie ich sie auch heute wiederum entwickelt
habe, etwas liegt von dem, was zahlreiche Seelen heute erstreben, weil sie es
brauchen als geistigen Inhalt, als lebendiges Geistesleben fiir die Gegenwarl
und schon auch fiir die nichste Zukunft.

49







I

Anthroposophie und Weltorientierung.
(Ost-West in der Geschichte.)

Meine sehr verehrten Anwesenden!

Gaethe, der so vieles grofies Menschenbewegende in einfache Ausdriicke
gepragt hat, schrich auch den Satz nieder; .Frage sich doch jeder, mit
welchem Organ er allenfalls in seine Zeit eingreiten kann und wird!" L6
man einen solchen Ausspruch mit all dem, wovon man wissen kaun, dab es
durch Geoethes Seele gezogen sein konnte, indem er einen solchen Ausspruch

tat, auf sich wirken, =0 wird man hinemversetzt in das ganze Verhilinis des-

Menschen zum geschichtlichen Leben. Gewih verldoft das bei den meisten
Menschen mehr oder weniger unbewulit heute noch, dufi sie suchen, ihren be-
sonderen Standpunkt zu gewinnen, durch den sie die Moglichkeit finden, in
der rechten Art ihre Krifte so einzusetzen im Entwicklungsgang der
Menzchheit, daf dieses Finsetzen aus dem Geist der Epeche heraus geschieht,
it der sie lehen. Aber man darf wohl sagen: eine schon oberfldchliche Be-
trachtung des menschlichen Lebens in seiner Entwicklung zeigt ja, dab
schlicflich die Menschen darauf angewiesen sind, immer bewubter und be-
wuliter thr Leben zu gﬁstallm. Das instinktive Leben war das Kenn-
zeichen alter Kulturepochen. Der Ubergang zu einer immer grofieren Be-
wufitheitist auch ein geschichtlicher Faktor. Und man darf wohl sagen:
In der Gegenwart kann man schon fihlen, wie das immer knmplmerter und
komplizierter gewordene Leben yon dem Menschen fordert, dafi er mit einem
gewizsen Grad von Bewulitsein sich hineinstelle — wenn er auch auf einem noch
so vielleicht wenig bemerkenswerten Platz steht — in die Entwicklung der
Menschheit. Allem gerade bei dem Streben nach einem solchen Standpunkt
haben wir im Grunde heute noch wenig Anhaltspunkte an der Betrachiung
der geschichtlichen Entwicklung der Menschheit.

Diese Betrachtung der geschichtlichen Entwicklung der Menschheit im
neveren Sinn einer Wissenschaft ist ja eigentlich noch nicht besonders alt und
man machte sagen: die Jugend der geschichtlichen Betrachtung, man verspiirt
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ie in demjenigen, was eben in der Geschichtsschreibung zutage getreten
::. Eim é}udﬁchmd'lrcihang, auch sie hat ja Grofiartiges hervorgebracht;
allein indem sie sich aus der ja sogar im achtzehnten Jahrhundert noch herr-
schenden unwissenschaftlichen Chronikenschreibung herausentwickelt hat, hat
sie versucht, weil sie in das naturwissenschaftliche Zeitalter hineinfiel, immer
mehr und mehr auch naturwissenschaftliche Formen anzunehmen. Und so
schen wir da, dabi sich die geschichtliche Betrachtungsweise immer mehr und
mehr genihert hat der Anschauung, dafi immer das Folgende aus dem Vir-
hergehenden ursichlich begriffen werden miisse. Aber wer unbefangen genug
ist, kann sehen, dafi zwar eine solche ursichliche Betrachtung des geschicht-
lichen Lebens der Menschheit weit fithrt, dafi aber immer noch zahllese Tat-
sachen dieses geschichtlichen Lebens bleiben, die sich nicht widerspruchslos
ginreihen lassen in eine einfache Ursachenbetrachtung. Und dann erscheint
einem wohl Gfter ein Bild, das versinnlichen kann das geschichtliche Leben:
das Bild eines fortfliehenden Stromes, bei dem wir aber, wenn er etwa
diese besondere Eigentiimlichkeit hitte, nicht kénnten dasjenige, was an
einem bestimmten Punkte seines Laufes ist, immer blof herleiten aus dem-
jenigen, was ein wenig weiter stromaufwiirts ist, sondern bei dem wir Rick-
sicht darauf nehmen milfiten, daB in seinen Tiefen allerlei von Kriften waltet,
die sich an jeder Stelle an die Oberflache dringen konnen, Wellen aufwerfen
kénnen, die nicht durch die vorhergehenden bedingt sind. So scheint wohl
auch das geschichtliche Leben der Menschheit hineinzuweisen in unsiigliche
Tiefen, erscheint uns wie eine Oberfliche, an die heraufstolien unermeblich
viele Krifte. Und die menschliche Betrachtung kann wohl kaum sich wver-
messen, i all das etwa restlos hinemnzuschauen, was irgendeiner Epoche
besonders eigentiimlich ist. Daher wird wohl die geschichtliche Betrachtung
sich immer mehr und mehr nihern miissen dem, was ich nennen mochte eine
symptomatologische Betrachtung, Wir miissen ja auch am menschlichen Orga-
nismus, der eme so reichlich in sich differenzierte Totalitit ist, wvieles von
seinem gesunden und kranken Zustand konstatieren dadurch, daB wir auf die
Symptome schen, in denen sich dieser Organismus fufiert. Ebenso miissen win
uns wohl nach und nach gewdhnen, eine geschichtliche Symptomatologie 2u
treiben, dasjenige, was sich an der Oberfliche ankiindigt, so aulfassen, daf
es uns auf einzelnes hindeutet und wir durch immer mehr und mehr Symptome,
die wir in unsere Anschauung hereinbegreifen, dazukommen, das innerlich
Lebendige des geschichtlichen Werdens so auf uns wirken zu lassen, dafi wir
durch das innerlich seelische Ergreifen der geschichtlichen Krifte der Mensch-
heit, die ja auf allerlei Umwegen eben auch in unsere Seele wirken, befahig!
werden, unseren Platz in der Menschheitsentwicklung zu finden.

Gerade eine solche Betrachtung der Welt und des Lebens, wie ich sie
vor Thnen entwickeln durfte, kann einem so recht die Empfindung davon bei-
bnngn}-n, wie auch in dem, was man in seinem intimsten Innern erlebt, sich
geschichtlich Symptomatisches blof ausspricht. Gerade das, was ich Thnen
geschildert habe, das Erwachen und Erwecken von Erkenntnisfahigkeiten, die
I'!:l EEWE]!HHE}IEH Bewubtsein mecht vorhanden s'md. sondemn die iIm g:wohn
lichen Leben tief unten in der Seele schlummern, gerade dieses Erwachen und
E-'fwt‘ckﬂﬂ van Efkfﬂﬂtnisk]'ﬁhen. wie eg angemessen iﬁt d!m mm:]tmtll
Menschen, das [ﬁ_l"“ uns dazu, einzusehen, dafi wir diese Erkenntniskrifte in
der Gegenwart nicht nur anders entwickeln miissen, als sie in der Vorwelt
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entwickelt worden sind, sondern wenn wir dann selche Krifte entwickeln,
wenn wir dieses intime innere Leben bis zu einem geistigen Schauen [ihren,
dann stellt sich fiir den heutigen Menschen der Grundcharakter dieses geistigen
Schauens doch in einer ganz anderen Weise dar, als er sich dargestellt hat fiir
Menschen z. B. des orientabischen Uraltertums, an das wir ja gerithst haben, z
als vorgestern die Yoga-Ubung geschildert worden ist. Wenn wir hinschauen
nach diesen alten eriemtalizchen Anschauungen, wie sie entwickelt worden .
sind von denjenigen, die aus threm [nnern heraustreiben wollten Erkenntnis- '
krifte, die in das Ulbersinnliche hineingreifen, so miissen wir sagen: Alles ;
das, was wir darither wissen, weist uns darauf hin, daf solche Erkenntnisse, F
indem sie in die Seele sich einlebten, durchaus einen bleibenden, einen dauern-
den Charakier in der Seele annahmen. Dasjenige, was der Mensch im ge-
wohnlichen Leben denkt, was er aifnimmt in sich als die Wirkung auf seine 1
Seele aus den Erlebnizen des irdischen Daseins, was sich dann in Er- -
innerungen [estsetzt, ist das, was in der Secle eben eine Dauer hat. Und wir -
sind einfach g:islig nicht gesund. wenn wir Liicken haben erheblicher Ast in }
bezug auf die Erinnerungslahigkeit an das, was wir von einem bestimmten 4
Zeitpunkt unserer Kindheitsentwicklung an in der Welt erlebt haben. In }
diese gedankliche Dauer gliederte sich ein alles das, was in alter orientalischer :
Seelenkultur errungen wurde an Einsichten in die geistige Welt. Es bildete

sozusagen so Ernnerungsvorstellungen, wie die gewshnlichen Erlebnisse des 3
Tages Erinnerungsvorstellungen bildeten. Das war ja gerade das Eigentim- |
liche des &lteren orientalischen Sehers, dafi er sich immer mehr und mehr in e
ein dauerndes Gememschaltsleben mit der geistigen Welt hineinfand, ndem -
er seinen Weg in diese Welt hinein absolvierte. Er wubite sich sczusagen ge- :
borgen, wenn er einmal drinnen war in der gottlich-geistigen Welt. Er wulte, ;
dafi diese etwas Dauerndes auch fir seine Seele darstelit. +- 9

Nun darf man aber in einem gewissen Sinne schon sagen: Das Gegen-
teil ist fiir denjenigen der Fall, der heute — aus denjenigen Kriften der
Menschennatur  heraus, zu denen sich die Menschheit eben seit jenen alten :
Tagen bis in die Gegenwart herauf entwickelt hat — sich zu einem gewissen "
geistigen Schauen erhebt. Er  entwickelt seine Anschauungen tber das .
Geistige 20, dab er sie erlebt, aber er kann sie unmiglich in derselben Weise r
zu Erinnermgsvorstellungen machen, wie Erinnerungsvorstellungen werden die
Gedanken, die wir im A]It:‘lg an der Aufenwell erleben. Das ist gnrﬂdc fisr ¢ s
viele, die nach den heutigen Methoden sich zu einem gewissen geistigen
Schauen hinringen, eme grofie Enttduschung, dafi sie zwar Einblicke ge-
winnen in diese geistige Welt, dafi aber diese Einblicke voriibergehend sind
wie das Anschauen einer wirklichen Realitit, vor der wir in der AuBenwelt
stehen, die auch nicht mehr in unzerer Wahmehmung vorhanden ist, wenn
wir von ihr hinweggehen. Keine Einverleibung dem Gediichinisse im ge-
wohnlichen Sinne ist es, was sich im Seelenleben etwa abspielt, sondemn ein
augenblickliches Verbundensein mit der geistigen Welt. Will man dann in
emem spiteren Zeitpunkt dieses Verbundensein wieder haben, so kann man i
das Erlebnis nicht einfach aus der Er‘inm!rung heraufholen, sondern man kann
nur das Folgende machen: Man kann sich natiirlich an dasjenige erinnern,
was den gewdhnlichen Erlebnissen der physischen Welt angeh@irt, wie man
sich etwa durch Krifteentwicklungen dahin gebracht hat, ein solches Er-
lebnis aus der geistigen Welt zu haben. Dann kann man den 'Weg wicderum
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hinmachen und man kann es wiederum hnben, geride so, wie wenn man 2
einer sinnlichen Wiohmehmung wiederum zuriickkehrt: Das ist gerade cines
der wichtigsten Momente, dic verbiirgen die Realitit des modernen Schauens,

&

dab sich das, in das wir hineinblicken, nicht mit unserer Leiblichkeit ver-

emigt; denn es heifit immer mit der Leiblichkeit sich vereinigen, durch den
Organiermus befestigt werden, wenn Gedanken als Ermnerungsvorstellungen
eine gewisse Dauer gewinnen,

Wenn ich hier ecine personliche Bemerkung einfiigen darf vielleicht zu
einer Verstindigung, so il ¢ diese, dafs 2 B. jemand, der ein wenig Ver-
bindung hat mit der geistigen Welt und Mitteilung ther das machen will, was
er erfahren hat, daf er nicht in der Lage ist, im gewdhnlichen Sinn aus dey
Ermnerung heraus diese Mitteilung zu machen. Er mul immer mewisse An-
strengungen machen, um sich wiederum selber hinzulihren zum unmittelbaren
ge'uriglm Bechachten. Daher kann auch jm:uand. der unmittelbar aus der
geistigen Welt heraus spricht — ich mochte sagen — dreifiigmal ein und den-
selben Veortrag halten: er wird nicht eine’ Wiederholung fir thn sein des Vor-
angehenden, sondern er muf immer i unmittelbarer Weise aus dem Erlebnis
heraus geholt werden. Darin licgt zu gleicher Zeit etwas. von dem ich sagen
mochte, dafi es gewisse Sorgen, die auftauchen kénnten in dngstlichen Seelen
gegenitber dieser modernen Geistesschau, beheben kann. Viele Menschen sehen
ja heute noch, und 2war mit einem gewissen Recht, die Grifie der be-
deutungsvollen Ritselfragen des Daseins gerade darin, dab diese Fragen nie-
mals restlos gelost werden konnen. Sie fiirchten sich vor der Philistrositat der
Eeisﬁgm Anacl‘muung, wenn etwa sie gfgeni.ibe.rstehen miufiten der Behaup-
tung, die Ritsel des Daseins kbnnten endailtig durch irgendeine Welt-
anschiuung gelost werden, Num, von einer solchen Lésung kann auch die-
jenige Lebensauffossung nicht sprechen, von der hier die Rede ist, und zwar
gerade aus dem eben angegebenen Grund heraus. Dasjenige, was gewisser-
mafien immer wieder vergessen wird, das mufi immer neu erworben werden.
Darin aber zeigt sich gerade die Lebendigkeit. Wir nahen uns gewissermafien
wieder dem, was sich auch Bufierlich in der Natur als der Charskter des
Lebendigen zeigt gegeniiber dem, was wir sonst innerlich erleben, indem wir
unsere Gedanken zu Erinnerungsvorstellungen werden sehen. Wielleicht klingt
es fir manchen trivial, was ich jetzt sagen méchte; es ist aber nicht trivial
gemeint: So wenig wie jemand sagen kann: Ich habe gestern gegessen, also
bin ich satt, brauche heute und morgen und ferner micht zu essen, ehensowenig
wie jemand das sagen kann, ebensowenig kann gegeniiber der modernen
Geistesschau jemand sagen, sie sei einmal abgeschlossen, teile sich dann der
Erinnerung mit und man wisse nun fiir alle Zeit das, was man hat.

Ja, nicht nur dieses ist der Fall, daf man immer von neuem ringen mub,
um gegenwirtig zu bekommen dasjenige, was sich dem Menschen offenbaren
will, sondern sogar das ist der Fall, dafi, wenn man l&ngere Zeit iber den-
selben Vomstellungen aus der geistigen Welt immer wieder und wiederum
briitet, sie immer wieder und wiederum aufsucht, daf dann sogar Zweifel
auftauchen, Ungewiliheiten auftauchen, und daf man die Ungewifiheiten und
Zweifel im lebendigen inneren Seelenleben gerade bei der richtigen Geistes-
schau immer von neuem besiegen muf. Man ist also niemals — ich méchte

sagen — zu der Ruhe des Fertigseins verdammt, wenn man im modernen Sinn
zur Geistesschau hinstrebt.
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Und ein anderes noch muf gesagt werden. Diese moderne Geistesschau,
sie erfordert vor allen Dingen auch dasjenige, waz man Geistesgegzenwart
nennen kann. Der altere Geistesschauer alter onentalischer Vorzeiten, er
konnte sich zewissermafien Zeit lassen. Dasjenige, was er sich errang, blich
diuernd vorhanden. Derjenige, der aus der modernen Menschennatur heraus
in die geistige Welt hincinschauen will, der muf schlagfertig — machte ich
sagen — sein mit seinem Geistorgan; er mub gewahr werden wie das, was
sich aus der geistigen Welt heraus offenbart, zuweilen nur einen Augenhlidr.
da ist und nachher wieder verschwindet, gewissermaBen also im Moment des
Entstehens  in Ceistesgegenwart aufgﬁfaﬁi werden muls, so dafi viele
Menschen, die sich sorgsam vorbereiten zu einer solchen Geistesschau, nicht
zu ihr kemmen, wenn sie nicht zu gleicher Zeil diese Geistesgegenwart in vor-
bereitenden Ubungen suchen; denn nur dadurch ist man imstande, zu ver-
meiden, dof man eigentlich erst dann seine Aufmerksamkeit entwickelt hat,
wenn die Sache schon wiederum vorbei ist.

Damit habe ich Ihnen mancherlei Eigentiimlichkeiten dessen, was dem
modernen Sucher nach der geistigen Welt begegnet, geschildert. Im Verlaufe
der Vortriige werden noch andere solche Eigentimlichkeiten auftreten; heute
mochte ich, weil es direkt hintiberfithren wird zu einer gewissen geschicht-
lichen Betrachtung der Menschheit. auf das eine mur noch aufmerksam

Inii ChEl'l .

Wenn wir in diesem nun wiederum von einer gewissen Seite chirak-
terisierten Sinn als moderner Mensch den Weg in die geistige Welt hineinfin-
den wollen in sicherer Weise, so dafi’ wir nicht Phantasten werden, so
5t es am besten, wenn wir ausgehen von denjenigen Vorstellungen, von den-
jenigen Denkoperationen, die wir uns an einer griindlichen MNaturbeobachtung
und durch Vertiefen in eine griindliche Naturwissenschalt angeeignet haben,
Keine Vorstellungen eignen sich so gut gerade zu meditativem Leben, wie
ich es geschildert habe, als diejenigen, die man aus der modernen Natur-
wissenschaft heraus gewinnt, nicht um sie inhaltlich aufzunehmen allein, son-
dern um sie mhaltlich meditutiv zu verarbeiten. Wir haben eben als moderne
Menschen im strengsten Sinne des Wortes an der Naturwissenschaft das
Denken gelernt. Dessen sollen wir eingedenk semn, dafi wir an der Natur-
wissenschaft das Denken, das unserer heutigen Zeitepoche angemessen ist,
gerade gelernt haben. Nun kann aber dieses alles, was wir also gewinnen konnen
an Denkoperationen aus der modernen Naturwissenschaft, nur Vorbereitung
sein fiir die eigentliche Geistesschau, wenn ich diesen Ausdruck gebrau-
chen darf.

Niemals konnen wir durch irgendwelche logische Konsequenz, durch
irgendwelche philosophische Spekulation das gewohnliche Denken, das wir
an den Dingen der Aufienwelt, an Experiment und Beobachtung schulen,
zu etwas anderem verwenden, als um uns vorzubereiten. Wir miissen dann
warten, bis die geistige Welt in der Art an uns herantreten will, wie ich das
gestern und  vorgestern  geschildert habe. Wir miissen zu jedem einzelnen
Schritt in der Beobachtung der geistigen Welt erst reif werden. Wir konnen
nicht aus innerer Willkiir etwas anderes herbeifithren, ale uns gewissermafien
zu cinem Organ zu machen, dem sich die geistige Welt offenbaren will. Die
objektive Offenbarung, wir miissen sie erwarten. Und derjenige, der in solchen
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Dingen Erfahrung hat, der weifi, wie er auf manche Erkenntnisse jahre-
jahrzehntelang warten mufi, bevor sie sich ithm erschliefien. Es verburgt wie-
derum gerade dieser Umstand die Objektivitit dessen, was eben Wirklichkeit
in der geistigen Welt 1st, fiir die Erkenntnis,

So war es wiederum nicht bei demjenigen, der in alten onentalischen
Zeiten in der Welt des Ostens durch seine Ubungen den Weg hineinsuchte
in die iibersinnliche Welt. Bai thm war das Denken von vornherein so geartet;
daf er es gewissermaBen nur fortzusetzen brauchte, um jenen Weg in die
geistige Welt hinemn zu finden, den ich vorgestern charakterisiert habe. Er
stand also schon im gewdhnhchen Leben in einem Denken drinnen, welches
nur fortgesetzt zu werden brauchte, um in sciner eigenen Fortsetzung zu einem
gewissen Hellsehen zu kommen, das aber dafiir auch, weil ez aus dem gewohn-
lichen Leben deér damaligen Zeit heraus entwickell war, ein mehr traum-
haftes Schauen war, wihrend dasjemige Schaven, zo dem wir als moderne
Menschen streben, ein solches 1st, das bei voller Besonnenheit, @hnlich der
bei Lésung mathematischer Probleme vorhandenen, vedauft. Wir sehen dar-
innen gerade, indem wir uns wenden an das, was der intime Geigtesforscher
erleben muB, einen Ausdruck fir gewaltige Verwandlungen in der ganzen
Menzchennatur im Verlauf von historischen Zeiten. Histonisch sind diese
Zeiten insofern, als micht nur der, der nicht in der Art, wie ich das noch
schildern werde, durch geistige Anschauung selbst bis in fernste Urzeiten das
geschichtliche Leben sowohl der Menschen wie des Kosmos priifen kann,

dafi nicht nur der darauf kommen kann, sondern auch der, welcher in unbe-

fangener Weize die Zufieren Dokumente priift. Wir konnen auch in diesen
dufieren Dokumenten hinschauen auf alte Zeiten geistigen Lebens der Mensch-
heit und konnen ersehen, wie sie sich unterscheiden ven dem, was wir selber,
wis unsere Zeit erstreben mufi in bezug auf das Drinnenstehen in dieser gei-
stigen Welt.

Dadurch, dab unser Denken nicht ohne weiteres fﬂrlgﬁclﬂ werden kann,
um in seiner ecigenen Fortstromung gewissermafien uns zur Geistesschau zu
bringen, sondern dadurch, daf es blob die Vorbereitung machen kann, uns
selbst gewissermafen praparieren kann, damit wir reil werden, wenn die gei-
stige Welt uns entgegentritt, dicse zu schauen, dadurch gerade ist unser Denken

geeignet, zu wirken und zu weben innerhalb des Feldes der Experimente, der

Beobachtungen, innerhalb des Feldes, das die Maturwissenschaft zu dem
ithrigen gemacht hat. Aber gerade indem wir einsehen, welche innere Strenge,
welche innere Kraft unser Denken erreicht hat, werden wir um so sicherer =g
anwenden auf unsere Schulung, damit wir dann auf die Offenbarung der
geisigen Welt im richtigen Sinne des Wortes warten konnen. Schon daraus
geht hervor, dafi unser Denken heute etwas anderes ist als in alten Zeiten.
Ich werde wiederholt Gelegenheit haben zu geschichtlichen Esxkursen.
Da wird sich manches, was auf die dufiere Welt beziiglich ist, forisetzen
lassen von dem aus, was ich heute zu sagen habe: heute werde ich mehr auf
das zu sprechen kommen, was die inneren Krafte der Menschheitsentwicklung
sind. Da werden wir ja doch zuletzt auf das Denken gefithrt und auf die Ver-
wandlung dieses Denkens im Laufe der Epochen der Menschheitsentwicklung.
Dieses Denken aber, von dem ja schliefilich doch alles dubere geschichtliche
Leben abhingig ist, da der Mensch das, was er geschichtlich vollbringt, aus
seinen Gedanken, neben seinen Gefithls- und Willensimpulsen, hervorbringt,
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s0 milssen wir uns, wenn wir uns an die tiefsten geschichtlichen Impulse wen-
den wollen, dennoch an das menschliche Denken wenden. Nun aber unter-
scheidet sich dieses menschliche Denken, so wie wir es heute brauchen konnen,
fiir die Naturwissenschaft auf der einen Seite und zur Auvswirkung der mensch-
lichen Freiheit auf der anderen Seite, doch in ganz erheblichem Mafie von
demjenigen Denken, das wir in friheren Epochen der Menschheit finden.
Gewifi, es werden manche Menschen sich fnden, die sagen: Denken ist
Denken, ob es nun auftritt bei John Stuart Mill oder bei Solovieff, ob es
auftritt meinetwegen bei Plato, Anstoteles, Heraklit, oder ob es aultritt bei
den Denkern des alten Orients: derjenige, der mit emnem gewissen inneren
Spursinn blef zunéichst einzugehen vermag auf die Art und Weise, wie Ge-
danken innerhalb der Menschheit gewirkt haben, der wird sich sagen: Unser
heutiges Denken ist im Grunde genommen doch etwas ganz anderes, als
das Denken alterer Epﬂcheu war. Damit wird ein wiﬂhtigﬁ Problem der
Mensch lluitﬁrnlwic]ﬁlung beriihrt.

Schauen wir auf unser heutiges Denken hin. Ich werde noch Gelegen-
heit haben, das. was ich jetzt mehr geschichtlich entwickle, auch aus der
Naturwissenschaft heraus zu begriinden. Was wir Denken nennen, es hat sich
:igtmlich herausentwickelt aus der Huud]:mhuug der Spruche. Wer einen
Sinn hat fiir das, was in der Sprache selbst eines Volkes wirksam ist fur das-
jenige, was an Logik in der Sprache wirkt, an Logik, in die wir uns wih-
rend unserer Kindheit hineinleben, und wer dann psychologischen Sinn genug
dazu hat, um das Entsprechende zu beobachten, der wird finden, daf unser
heutiges Denken eigentlich hervorgeht aus dem, was die Sprache aus unserer
Seelenkonstitution macht. Ich mochte sagen: Aus der Sprache lésen wir all-
mihlich die Gedanken und Gedankengesetzmafigkeiten heraus: unser heu-
tiges Denken ist eine Gabe des Sprechens. Aber gerade das Denken, das eine
Gabe des Sprechens ist, das ist dasjenige Denken, das in der zivilisierten
Menschheit grofi geworden ist seit den Tagen des Kopernikus, des Galilei,
des Giordano Bruno, das grofi geworden ist in den Zeiten, in denen die
Menschheit vorzugsweise ihre Aufmerksamkeit der Naturbetrachtung im
modernen Sinn zugewendet hat. Dasjenige Denken, das auf Beobachtung und
Experiment angewendet wird, das muk — ich machle sagen — so vertraut
mit uns leben, daf wir das, was wir mit der Sprache uns aneignen, ein all-
gemeines Volksgut, dafi wir das ideell so verfeinern, daf es in uns zum ide-
ellen Gedanken wird, durch den wir dann die Aufenwelt ergreifen. Aber wir
brauchen nur im Verhilinis zur gesamten Menschheitsentwicklung eine kurze
Zeitspanne zuriickzugehen — das ist nur ein kurzer Zeitraum im Verhilnis
zur Gesamtmenschheitsentwicklung — und wir hnden elwas ganz anderes.
Wir gehen z. B. zuriick bis zum Griechentum.

Derjenige, der sich hineinzuversetzen weifi in das, was in der griechi-
!{:;'IBII Kunst, in der griechischen Dichtung, in der griechischen Philosophie
wirkte, was iiberhaupt zu uns heriibertént aus dem Griechentum, der findet
— auf ganz empirische Weise st das moglich — dafi der Grieche nech das,
was Gedanke war, innig mit dem Worte verwoben erlebte. Gedanke und
Wort waren eines. Man sprach, indem man den Logoshegniff entwickelte, chen
von etwas anderem, als indem wir etwa sprechen, wenn wir von dem Ge-
danken sprechen oder der Gedankenverbindung sprechen. Man sprach von
dem Gedanken so, dafi dieser Gedanke das sprachliche Element zu seiner
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selbstverstindlichen Korperlichkeit hatte. Ebensowenig wie wir in der phy-
sischen Welt uns unsere Seele abgetrennt denken konnen rdumlich vom phys:
schen Organismus, ebensowenig sonderte sich fir das griechische Bewufit-
sein der Ciedanke vom Wort, Man fithlte die beiden durchaus als eine Ein-
heit, und auf den Wogen der Worle stromte der Gedanke dahin. Das aber
bedingt auch eine ganz andere Stellung des Menschen in seinem Bewufit-
sein zur AuBenwell, als die unsrige it mit dem Cedanken, der sich losgelast
hiat bereits vom Worte, Und so missen wir, wenn wir in das Griechentum
zuriickgehen, im Grunde genommen uns eine ganz andere Seelensimmung
aneignen, wenn wir eindringen wollen in die wirklichen Erlebnisse der grie-
chischen Seele. Deshalb aber auch nimmt sich alles das, was im: Griechen-
tum hervorgebracht worden ist, z. B. als Wissenschalt, fiir die heutigen An-
forderungen nicht mehr als Wissenschaft aus. Der heutige Naturforscher wird
sigen: Die Griechen haben ja keine Naturwissenschaft gehabt; sie hatten eine
Naturphilosophie. Und dumit hat er recht. Aber das Problem ist damit nur
— ich maochte sagen — im Viertel seines Wesens eigentlich ergriffen. Hier
liegt etwas viel Tieferes zugrunde, Und das, was da zugrunde liegt, wir
konnen es erst wieder erforschen mit einer geistigen Anschavung, Wean wir
uns desjenigen Denkens, das nun einmal heute fiir die Naturforschung besen-
ders gecignet ist, in das wir uns hineinschulen heute durch die Vererbung und
Erziehung, wenn wir uns dieses' Denkens bedienen und aushilden dasjenige,
was wir wissenschaftliche Vorstellungen nennen, dann trennen wir dicse wis-
senschaftlichen Verstellungen nach dem Wesen unseres Bewufitzeins streng
ab von demjenigtl:l. was Wir kﬂ'llﬂlf:l‘isl:llcﬁ Erleben nennen, und von dem-
femigen, was wir religidses Erleben nennen, Das ist gerade ein Grundcharak-
teristikon unserer Zeit, duf der moderne Mensch in einem’ gewissen Sinne
fordert eine Wissenschalt, die nichts aulnimmt von irgendeiner kiinstlerischen
Cestaltung, irgendeiner kimstlerischen Anschavung, und auch michts aufnimmt
von dem, was Gegenstand des religiosen Bewufitseins, der religitsen Hingabe
an Weltlichkeit und Gautlichkeit sein will. Wir miissen sagen: Das ist em
Charakteristikon unserer pegenwiirtigen Zivilisation, und wir finden immer
mchr und mehr ausgepriagt dieses Charakteristikon, je weiter wir nach Westen
gehen und dort pritfen den Grundcharakter der menschlichen Zivilisation.
Das ist das Charakteristikon, dafi der moderne Mensch als nebeneinander-
stehend in seiner Seele hat, Wissenschaft, Kunst und religiéses Leben. Und
er bemitht sich ja, einen besonderen Wissensbegnff zu bilden aul der einen
Seite, die Kunst durchaus nicht iibergreifen zu lassen in die Wissenschalt
auf der anderen Scite, die Phantasie auszuschalten aus allem, was wissen-
schaftlich, mit Ausnahme dessen, was auf Erfindungen abzielt, und dann
bemiiht man sich, eine andere Ant von Glaubensgewifiheit geltend zu machen,
die insbesondere im religivsen Leben ihre Rolle spielen soll,

Wenn man in dem Sinn, wie ich es charakterisiert habe, versucht, auf-
zusteigen zu einer geistigen Anschauung, dann kommt man, indem man aus-
geht durchaus von dem geschulten naturwissenschaltlichen Denken der Ge-
genwart, zu dem, was ich charakterisierte als ein lebendiges Denken, als ein
bildhaftes Denken, Mit diesem bildhaften Denken fihlt man sich mun auch
geriistet, dasjenige — ich mochte sagen — wie mathematisch, aber jetat qua-
litativ, zu begreifen, was mit der gewshnlichen Mathematik und Geometrie
micht zu begreifen st, das Lebendige. Mit dem lebendigen Gedanken fiihit
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man sich geeignet, das Lebendige zu ergreifen. Man miéchte sagen: Indem
nsjenige, was — sagen wir — in blofien chemischen Verbindungen der un-
organischen Welt wirkt, von uns iiberschaut wird, ist es, wenn ich mich jetzt
populir aussprechen darf, das, was da wirkt an Stoffen und Kriften, in
einem mehr oder weniger labilen Gleichgewicht. Immer labiler und labiler
wird das Gleichgewicht, immer komplizierter und kemplizierter wird das In-
einanderwirken, je mehr wir heraufsteigen zum Lebendigen. Und in dem-
selben Mafie, wie das Gleichgewicht labiler wird, entreifit sich das lebendige
Gebilde der guantitativen Erfahrung, und erst dem lebendigen Gedanken wird
es zugdnglich, so dafi er sich mit dem Lebendigen so verbinden kanm wie der
mathematische Gedanke mit dem leblosen Gebilde. Dadurch aber gelangen

wir herauf — ich habe schon in cinem der friiheren Vortrage darauf hin-
gewiesen, dafi ich damit eigentlich fiir viele heutige Denker etwas Horribles
sage — dadurch gelangen wir herauf zu einem Erkenntnisstandpunkt,

der kontinuierlich iiberfithrt das gewohnliche, logische, abstrakte Den-
ken in eine Art kiinstlerischen Denkens, in eine Art kiinstlerischer An.
schauung, die aber durchaus innerlich so exakt ist, wie nur jemals die Mathe-
matik oder Mechanik exakt sein kénnen. Ich weif; wie sehr man daveor zuriick-
schreckt, von seiten des modernen Wissenschaftsgeistes aus iiberzufithren das—
jenige, was exakt sein will, m das Kiinstlerische, in das, was sich; indem die
Qualitat mitwirkt, im Menschen gestaltet zu einer At qualitativen Mathesis,
Aber was niitzt denn alle Erkenntnistheorie, die da deklamiert, dafi wir zu.
einer Erkenntnis der Objektivitit doch nur kommen kénnten, wenn wir von
Schlufifolgerung zu Schlufifolgerung fortschreiten und uns ja hiiten, irgend
etwae von einem solchen kiimstlerischen Wesen in die Erkenntnis cinzube-
zichen, wenn die Natur, die Wirklichkeit auf einer gewissen Stufe chen kiinst-
lerisch wirkte, 8o dafi sie sich nur einem kiinstlerischen Erkennen ergeben
wiirde? Insbesondere gelangt man nicht zu demjenigen, was den menschlichen
Organismus so von innen heraus gestaltet, wie ich das vorgestern beschrieben
habe, was als eine Art erster iibersinnlicher Mensch in uns wirkt, wenn wir
nicht einlaufen lassen dasjenige, wis zusammenfiigendes Denken ist in eine
Art kinstlerische Gestaltung, wenn wir nicht heraus schaffen kinnen aus
einer qualitativen Mathematik die menschliche schaffende Gestalt. Wir brau-
chen nur beizubehalten den Geist der Wissenschaftlichkeit und aufzunehmen
den Geist des Kiinstlerischen. Kurz, wir miissen sus dem, was wir heute
Wissenschaft nennen, indem wir den ganzen Wissenschaftsgeist aufrecht er-
halten, ein kiinstlerisches Anschaven gebiren. Dann aber, indem wir das tun,
nihern wir uns der Versohnung von Wissenschaft und Kunst, wie sie Gioethe
geahnt hat, indem er einen solchen Ausspruch tat wie diesen: ,Das Schiine
ist eine Manifestation geheimer Naturgesetze, die uns ohne dessen Erschei-
nung ewig wiren verborgen geblieben.” Goethe wufite gar wohl: Wenn man
dabei bleibt, mit denjenigen Gedankenformen die Natur oder die Welt iiber-
haupt begreifen zu wollen, welche sich als die gesunden und richtigen fiir die
unorganische Welt herausstellen, so ergibt sich einfach nicht die Gesamtheit
der Welt. Und nicht eher wird man den Ubergang finden von der unorgami-
schen Wissenschaft zu der des Organischen, ehe man nicht wird iiberfihren
die abstrakte Erkenntnis in die innerlich belebte Erkenntnis, die 2u gleicher
Zeit ein inneres Schalten und Walten ist.

Indem wir uns so innerhalb des modernen Geistesstrebens hinwenden
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zut viner Erfassung des Lebendigen, nahern wir uns aber demjemgen, was num
micht in solcher Besonnenheit und Bewufitheit, nach denen wir streben, vor-
handen war, aber eben instinktiv vorhanden war im griechischen Bewulitsein.
Und niemand begreift in Wirklichkeit dasjenige, was sich noch bei Plate,
aber insbesondere bei den vorsokratischen Philosophen dufierte, wenn er nicht
gewahr wird, dafi da noch ein Zusammenwirken des kiinstlerischen Elementes
im Menschen mit dem philosophisch-wissenschaftlichen vorhanden war, Emt
am Ausgang des Griechenlums — philosophisch gesprochen, etwa bei Arnisto-
teles — wird abgetrennt der Gedanke, der aus der Sprache heraus geboren
ist und der dann spiter, indem er sich iber die Scholastik entwickelt, zum
naturwissenschaltlichen Gedanken wird. Erst im spiiteren Griechentum wird
der Gedanke herausgeschilt; das ltere Griechentum hat den Gedanken als
kiinstlerisches Element, und griechische Philosophie st im wesentlichen auch
nur zu verstehen, wenn sie zu gleicher Zeit mit kiinstlerischem Sinn ergriffen
wird. Das aber filhrt uns tiberhaupt dazu, in dem Griechentum zu sehen die-
jemige Zivilisation, die Wissenschaft und Kunst noch ungetrennt hat. Das
driickt sich aus sowehl in der Kunst wie in der Wissenschalt selber. Ich kann
natiirlich jetzt nicht auf alle Einzelheiten eingehen; aber studieren Sie mit ge-
gundem  Menschensinn und mit einem gesunden geistdurchdrungenen Auge
dasjenige, was die griechische Plastik ist, so werden Sie finden, dafi der
Grieche nicht in dem Sinn, wie das heute geschieht, nach dem Modell arbei-
tete. dafi der Grieche, indem er plastiseh arbeitete, aus einem inneren Erleben
heraus arbeitete. Indem er den Muskel, den gebeugten Arm formte, die Hand
formte, formte er nach dasjenige, was er in seinem Innern erfilhlte. Seinen
inneren, lebendigen zweiten Menschen — ich mochte sagen, diesen atheri-
schen Menschen — den fiihlte er; seelisch durchlebte er sich und fihlte so
die Begrenzung nach aufien. Das, was er innerlich erlebte, ging in die Plastik
iiber, In der Kunst war eine Offenbarung dessen, was so geschaut wurde.
Und dieses Schauen, das hiniibergetragen wurde in diesen in der Sprache
lebenden Gedanken, wurde zur Wissenschaft, die noch emen kiinstlerizchen
Charakier dadurch hatte, daf sie eins war mit dem, was griechischer Sprach-
geist dem Griechen offenbarte.

Und so treten wir ein mit dem Griechentum in eme Welt, die sich uns
erst wiederum erschliefit, wenn wir selber aufsteigen aus unserer von der Kunst
getrennten Wissenschaft zu einer Erkenntnis, die wiederim Giberflieft ins
kiinstlerische Element. Ich mochte sagen: Das, was wir spiter entwickeln in
voller Besonnenheit, das war frither einmal da in einem instinktiven Erleben,
und wir kinnen ja geradezu sehen, wie sich innerhalb des geschichtlichen
Lebens dieses Zusammenleben von Kunst und Wissenschalt dann hiniiber-
wandelt in das, was in unserer Zeit vorhanden ist: die vollige Trennung von
Kunst und Wissenschaft. Da sehen wir, wie entwickelt wurde der Mensch —
ich mochte sagen — durch das Romertum hindurch in das Mittelalter hinein,
wie da die Erzichung, die Bildung gerade zu einer hiheren Stufe der Mensch-
heitskultur von einem ganz anderen Gesichtspunkt ausging, als das spiter der
Fall war. Spiiter, im naturwissenschaftlichen Zeitaller, kam ¢s hauptsichlich
darauf an, die Ergebnisse dessen, was gewonnen wird aus der Beobachtung
und dem Experiment, dem Menschen mitzuteilen. Wir leben ja fast davon
i unserer Bildung, daf wir Ergebnisse, die genommen sind aus der Beob-
achtung, aus dem Experimentieren, uns aneignen. Schauen wir hin auf die
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Zeit, in der sich noch eine gewisse Fortwirkung des Griechentums zeigte, so
sehen wir, wie da auch in der wissenschaftlichen Aushildung noch etwas vor-
handen war, was niher an den Menschen heranriickte, was mehr auf die Aus-
bildung eines Konnens im Menschen hinwirkte. Wir sehen, wie in dem Mittel-
alter der Auszubildende durchgehen mufite durch die sogenannten sieben freien
Kiinste, die Grammatik, Rhetorik, Dialektik, Arithmetik, Geometrie, Astro-
nomie und Musik. Es kam auf ein Konnen an. Dasjenige, was man werden
sollte als Wissenschaftler, das erwarb man sich durch die sichen freien Kimste,
die aber durchaus schon auf dem Wege waren, Erkenntnis und Wissenschaft
zu werden, wie das spiter dann geschehen ist. Und man kann ja sehen, wenn
man die heute so viel verponte scholastische Philosophie des Mittelalters
studiert, wie gerade diese Scholastik — ich mochte sagen, die auf dem Uber-
gang von alten Zeiten zu den unsrigen steht, eine wunderbare Aushildung
der Begriffskunst ist. Man méchte den modernen Menschen nur wiinschen,
daB sic etwas Scholastik in sich aufnihmen, die in den besten Zeiten des
Mittelalters iiblich war, die eine Denktechnik und Denkkunst in den Menschen
heranzog. Man braucht das gerade. wenn man zu festumrissenen Begriffen,
Zu d(‘:m?ll Wir ja Iilmlmer.l mﬁsﬁcﬂ. komml:n WiE]-.- [Ill:ll'm man nun Ebff von
dem  heutigen Standpunkt ausgeht, der Wissenschaft, Kunst und Religion
streng voneinander trennt, und durch das Mittelalter nach aufwirts steigt in
der Menschheitsentwicklung, nahert man sich dem Grechentum, wo. je
weiter und weiter man zuriickgeht, man desto mehr und mehr sich davon iber-
zeugl, dafi Wissenschalt und Kunst in eins verschmolzen sind.

Aber noch immer steht im Griechentum da emne von Wissenschaft und
Kunst getrennte Erscheinung, das religiose Leben. Es kommt ja an den
Menschen auf eine ganz andere Weise heran als das Erleben, das wissen-
schafiliches oder kiinstlensches Erleben ist. Dasjenige, was in Kunst und
Wissenschaft lebt, lebt im Raum und in der Zeit als Objekt; dasjenige, was
als Inhalt des religisen Bewufitseins vorhanden ist, ist jenseits ven Raum und
Zeit, das gehort der Ewigkeit an, das gebiert zwar Raum und Zeit aus sich,
aber wir kommen ihm nicht nahe, wenn wir innerhalb von Raum und Zeit
stehen bleiben. Dasjenige, was Geisteswissenschaft, allerdings in einem viel
genaueren Sinn, heute iiber diese Dinge entwickeln muf, man kann es auch
an den dufieren Dokumenten erschen, und ich méchte immer wieder und
wiederum hinweisen auf ein gerade in Osterreich in dieser Bezichung erschie-
nenes, auberordentlich brauchbares Werk, auf die ,.Geschichte des Idealismus™
von Otto Willmann, auf ein Buch, das besonders hervorragend ist iiber viele
Biicher, die shnliche Probleme in der Gegenwart behandeln. Man kann auch
unbefangen urteilen iiber solche Dinge, wenn sie auch aus entgegengesetzten An-
schauungen hervorgehen, wenn sie nur hinfiihren zu etwas, was das Geistes-
leben ferdert.

Im Griechentum steht da jene Einheit von Kunst und Wissenschaft
und auf der anderen Seite jenes religidse Leben, an das sich der Grieche hin-
gibt, das er allerdings in der Volksreligion in Bildern ausgestaltet, in der
Mysterienreligion aber durch die Einwethung in vertieftem Sinn erhilt. Aber
iiberall kdnnen wir sehen, daf in die Seelenkriifte, die sich in Wissenschalt und
Kunst entwickeln, das Religidgse nicht hereinspielt, sondern dafi das Seelen-
leben erst in jene fromme Stimmung kommen muB, in jene Alliche kommen
mufi, in der erfafit werden kann dasjenige, was aus dem Gottlich-Geistigen
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sich iberhaupt offenbart und mit dem sich der Mensch in religioser Hingabe
vereinigen kann, 1

Gehen wir aber hiniiber zu dem Orient: in je dltere Zeiten wir zuriick-
gehen, desto mehr finden wir, daf es mit dem geistigen Leben wiederum
etwas ganz anderes ist. Und da kann uns das fithren, was wir selbst innerhalb
der modernen Geistesschulung uns erringen. Wenn wir von dem Erleben des
lebendigen Begriffes zu jenen mnerlichen Schmerzen und Leiden aufsteigen,

“die wir iberwinden miissen, damit wir ganz Sinnes-, bezw. Geistesorgan werden

als ganzer Mensch und aufhtren, im blofen physischen Leib die Welt zu er-
fahren, indem wir unabhingig vom physischen Leib in der Welt drinnen-
stehen, dann stehen wir so in der Welt, daf wir lernen aufierhalb von Raum
und Zeit eine Wirklichkeit zu erleben. Da erleben wir auch dann die Wirk-
kichkeit des Geistig-Seelischen, wie es hereinwitkt in das Zeitliche in der Art,
wie ich es geschildert habe. Aber wir erleben es dann, wenn wir die Geistes-
schau erringen, die errungen wird durch die Uberwindung von Schmerz und
Leid im Innem; damit aber haben wir schon etwas von dem Element in die
Erkenntnis hereingebracht, das in ganz kontinuierlicher Weite die Erkenntnis
hineinfiihrt, indem sie als wirkliche Erkenntnis, als wirkliches Wissen dem
Geiste nach aufrecht bleibt, in das religitse Erleben. Und indem wir das, was
aus alten Zeiten in ehrwiirdigen traditionellen Vorstellungen als Religionsinhalt
geblieben ist, erleben, erleben wir auch Neueres von einem dhulichen geistigen
Inhalt wiederum, wenn wir uns hinaufringen zu einem solchen Etkennen, das
nun leben kann in der Sphire der religitsen Frommigkeit. Dann aber verstehen
wir erst, aus welchen menschlichen Tiefen heraus das entsprungen ist, was im
alten Onent, In der Welt des alten Ostens, gelebt hat als eine Einheit nun
von Religion, Kunst und Wissenschalt. Die waren einmal eine Einheit, Das,
was der Mensch erkannte, was er aufnahm in seine Ideenwelt, das war cine
andere Seite dessen, was er vor sich hinstellte, damit es in kiinstlerischer Schin-
heit auf thn herabstrahle. Und das, was er also erkennend erfafite und in
Schinheit erstrahlen liek, war auch ein solches, dem er seine Kultushandlungen
darbrachte, demgegeniiber er sich auch mit seinem Tun bewegte als hingegeben
an eine hohere Ordnung. Religion, Kunst, Wissenschaft als eine Einheit sehen
wir hier verwirklicht. Das fithrt uns aber zuriick in eme Zeit, in der der mensch-
liche Gedanke selber nicht nur auf den Wogen des Wortes dahinlebte, sondern
wo Erlebnis fiir den Menschen war, daf der Gedanke in noch tieferen
Regionen lebte als das Wort selber, daf der Gedanke verbunden war mit der
innigsten Faserung dessen, was menschliche Natur ist, Daher holte der indische
Yom die Gedanken aus dem Atmen heraus, aus dem, was tiefer begriindet
ist als das Wort. Der Gedanke hat sich erst nach und nuch zum Wort erhaben.
und daon iiber das Wort hinaus, in der modernen Kultur, Der Gedinke war
aber urspriinglich mit intimerem, tieferem menschlichen Erleben verbunden, und
das war in der Zeit, wo sich die Einheit des religibsen, kimnstlerischen und
wissenschaftlichen Lebens in ciner durchgreifenden Harmonie entfalten konnte.

Von demjenigen, was ich Ihnen so schildern konnte als harmonische Ein-
heit von Religion, Kunst und Philesophie, wie sie uns etwa in den Veden
als Richtung entgegentritt, von dem ist heute ein Nachklang im
Orient drilben vorhanden, aber ein Nachklang, den wir verstehen
miissen, den wir nicht leicht verstehen, wenn wir uns bloB erheben
zu demjenigen, was in der westlichen Kultur lebt als Trennung von Religion,
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Kunst und Wissenschaft, den wir aber im vollen Sinn des: Wortes verstehen,
wenn wir uns durch ecine neuere Geisteswissenschalt aufschwingen zu einer
Anschauung, die wiederum eine Harmonie von Religion, Kunst und Wis-
senschaft hervorbringt: Aber wir haben noch die Uberreste von jener alten
Einheit vor uns im Orient. Schauen wir hintiber: selbst da, wo er nach Europa
heriberwirkt, haben wir das in einem Nachklang noch vor ums. Dazjenige,
wis eine frithere geschichtliche Epoche war, das ist in ciner gewissen Weise
auf etpem gewissen Fleck der Exde noch Gegenwart geblieben, und wir
kdnnen diese Gegenwart wahmehmen gerade an cinem Philosophen, der in
den Vortriigen heute morgen hier schon ofter erwahnt worden ist. an dem
groben Philosophen des europiischen Ostens, an Sclovjeff.

Dieser Philosoph der zweiten Hiilfte des 19, Jahrhunderts, der wirkt
auf uns in einer ganz besonderen Art. Wenden wir uns den Philosophen des
Westens zu, John Stuart Mill oder Herbert Epvemzer oder anderen, so fnden
wir, daf ihr Standpunkl ein solcher ist, der herausgewachsen ist aus dem
naturwissenschaftlichen Denken, das ich heute beschrieben habe. In Solovieff
lebt aber noch etwas, was wie eine Einheit darstelll Religion, Kunst und
Wissenschaft. Man sieht allerdings, wenn man heute sich an die Lektiire von
Solovjeff heranmacht, daf Solovieff beniitzt wie eine philasophische Sprache
dasjenige, was sich bei Kant, bei Comte findet: er beherrscht die Ausdrucks-
formen dieser westlichen und mitteleuropaischen Philosophen vollstindig. Lebt
man sich aber in seinen Sinn ein, in das, was er durch diese Ausdrucksformen
ausspricht, dann erlebt man ihn anders. Man hat bei thm heute ein historisches
Gefiihl; er kommt einem vor wie ein Mensch, der wieder auferstanden ist aus
den Diskussionen heraus, die vor dem Konzil ven Nicia gepflogen worden
sind, Man fihlt férmlich den Ton. der herrschite in den Diskussionen der
ersten chnstlichen Viter, und es lebte ja in diesen ersten christlichen Jahs-
hunderten durchaus noch ein Nachklang von der Einheit von Religion und
Wissenschaft. Diese Einheit, wo auch der Wille noch mit dem Denken zu-
sammenflieit, dus alles stromt und wellt durch Solovijeffs osteuropiische Welt-
anschauung. Und wenn wir heute hinschaven auf das, was uns als Kultur
und Zivilisation umgbt, so finden wir ja, dafi wir in den mehr westlicken
Gegenden cben jene Trennung von Religion, Kunst und Wissenschaft haben,
dafi aber das, was o recht unserem historischen Augenblick angehirt, was so
recht dasjenige ist, aus dem wir heraus wirken und die Gebilde der Welt
prigen milssen, jene Wissenschaft ist, die auf dem zuerst geschilderten natur-
wissenschaftlichen Denken streng aufgebaut ist, wihrend wir in den Kunst-
stilen und Religionsinhalten altes Traditionelles iibernehmen. Wir sehen heute,
wie wenig produktiv die Kunst in neuen Stilformen ist, wie wir itberall das
Aufleben alter Stilformen sehen. Dasjenige, was in unserer Zeit
lebendig ist, ist das, was im wissenschaftlichen Ge-
dankenlebt. Wir miissen erst eine Zeit abwarten, die in der Weise, wie
ich es geschildert habe, das belebte, imaginative Denken hat, das wiederum zum
Lebendigen fiihrt, das wiederum auch in neuen Stilformen kiinstlerisch un-
mittelbar schipferisch werden kann, ohne daf es strohern allegorisch, unkiinst-
lerisch wird. Wir sehen also hier den wissenschaftlichen Gedanken als den
trrihmclmllmpruls der unmittelbaren Gegenwart, und wir sehen thn um so mehr,
ie mehr wir nach Westen kommen. Und wir sehen im Osten einen Nachklang
dessen, was Einheit von Religion, Kunst und Wissenschaft war, Dieses religitse
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Grundelement, diese Nuance der Osteuropier, sie haben sie mm Gemiit,
schauen mit dieser Grundnuance in die Welt hinein, sie konnen den Westen
nur verstehen, wenn sie es tun auf dem Umweg iiber eine solche geistige Ent-
wicklung, wie sie hier vorliegt bel unserer Bewegung. Wir sehen kein unmittel-
bares Verstindnis fir den Westen, weil man gerade im Westen will reinlich
abgrenzen den religiosen, den kiinstlerischen Gedanken. Und in der Mitte —
wir konnen uns dem nicht verschliefien —: Da mufi der Mensch die Aubere
Sinneswelt sich avfdringen lassen und d en Gedanken erleben, der sich Fir
die dufiere Sinnenwelt eignet. Er kann aber nicht anders; als zuriickblicken auf
sich selber und sein Inneres erleben. Fiir das Innere braucht er das religiose
Erleben. Ich machte sagen: Tiefer verborgen in der menschlichen Natur als
das religidse Erleben, das man im Innern braucht, und das wissenschaktliche
Erleben, das man fiir die Beobachtung der Aubenwelt braucht, ist das Binde-
glied zwischen beiden, das kiinstlerische Erleben. Dieses kiinstlerische Erleben
ist ‘daher auch etwas, was heute in gewisser Bezichung im Leben so dasteht,
dafi es nicht in erster Linie als Anlorderung an das Leben geltend gemacht
wird. Wir sehen, wie sich die westliche Kultur mit Wissenschafisgedanken
trigt und die ostliche Kultur mit religicsen Gedanken. Wir sehen, wie wir drinnen
stehen, wie wir aber micht voll uns einleben kbnnen i eine kiinstlerische Kultur,
wie die kiinstlensche Kultur vielfach Renaissance 1st. Denncech aber mufi man
sagen: Die Schnsucht nach emmem solchen Ausgleich st in der Mitte zwischen
Ost und West durchaus vorhanden, und wir sehen sie, wenn wir etwa hin-
blicken gerade auf Goethe. Was war denn Goethes grobe Sehnsucht, als er —
ich mochie sagen — aus unmittelbar kiinstlerischen Anlagen heraus vor die
Raitsel der Natur gestellt wurde? Sein Kiinstlersinn formte sich wie selbstver-
standlich um zu seiner wissenschaftlichen Anschauung. Und man mochte sagen:
Bei Goethe, dem reprisentativen Mitteleuropier, finden wir Kunst und Wissen-
schaft doch in eins gepragt, und wir finden es weiter in eins gepriagt, wenn
wir das Goethesche Leben in seiner Entwicklung verfolgen und  verstehen,
Goethe so recht in die Entwicklung der neueren Zet hineinzustellen. Goethe
lebte sich hinein in dieses Zusammenwirken von Kunst und Wissenschalt,
und =0 entstand eine nur histonisch aufzufassende Sehnsucht in thm: der Drang
nach ltalien, nach siidlicher Kultur. Und von der Beobachtung der Kunst-
werke, die sich ithm im Siden darboten, schrieh er seinen weimarischen
Freunden etwas, was sich anlehnte an das, was er dort in Weimar als Philo-
sophie und Wissenschaft kennengelernt hatte. In Spinoza hatte er das géttliche
Walten dargestellt gefunden in philosophischer Weise. Thm geniigte das nicht,
er wollte ein erweitertes, ein vergeistigteres Hineinleben in die Welt und
Gestigkeit. Und im Anblick der sidlichen Kunstwerke schirieh er seinen
Freunden: ,.Da ist Notwendigkeit, da ist Gott!" ,Ich habe die Vermutung,
daf die Griechen nach den Gesetzen verfuhren, nach welchen die Matur selbst
verfahrt und denen ich auf der Spur bin." Hier will Goethe in eins verschmelzen
Wissenschaft und Kunst.,

Wenn ich zum Schluf etwas Personliches anfithre, so soll es nur aus dem
Grund geschehen, um Thnen anzudeuten, wie man an einem einzelnen Symptom
finden kann die Ant und Weise, wie die mittlere Welt sich zwischen Ost und
West hineinstellen kann, Dieses Symptom habe ich vor etwa vierzig Jahren in
Osterreich, hier in Wien erlebt. In meiner Jugend lemte ich kennen Karl Julius
Schréer — er las dazumal iiber die Geschichte der deutschen Dichtung seit

fi4




Goethes erstem Auftreten. In der Einleitungsvorlesung sagte er verschiedenes
Bedeutungsvolles; aber er sprach dann ein Wort aus, das so recht charak-
teristisch ist fiir das mitteleuropiische Sehnen der besten Geister, aus dem sie
mehr instinktiv heraus sprachen. Auch Schroer sprach mehr instinktiv; in der Tat
aber driickte er die Sehnsucht nach einer Verbindung von Kunst und Wissen-
schaft aus, nach einer Verbindung des westlichen Wissenschaltsgedankens und
des datlichen Feligionsgedankens in dem kiinstlerischen Schauen, indem er zu-
sammenfafite das, was er sagen wollte, in dem fiir mich bedeutungsvollen
Worte: Der Deutsche hat dsthetisches Gewissen. Damit ist ganz gewif micht
eine unmittelbare allgemeine Realitdt ausgesprochen; aber eine Sehnsucht ist
ausgesprochen, die Sehnsucht danach, zusammenzuschauven Kunst und Wissen-
schaft. Und dann, wenn man das zusammenschauen kann, dann hat ja ein
anderer Mitteleuropder, den ich eben charakterisiert habe, dic Emphndung
gehabt, die er nusgesprochen hat in schonen Worten, dab man auch dann,
wenn man zusammenschaven kann Wissenschaft und Kunst, sich zum religicsen
Erleben erheben kann, wenn nur in diesem Coetheschen Sinn in Wissenschaft
und Kunst wirkliche Geistigkeit gefunden wird. In diesem Sinn hat er das
Woart gespm:hﬂn:

Wer Wissenschaft und Kunst besitzt,

Hat auch Rcligian.

Wer jene beiden nicht besitzt,

Der habe Religion.
Und wer asthetisches Gewissen hat, kommt auch zur wissenschaltlichen und
n:ha'lmeu Gew meuhaftlgkmt Und das kann uns ZEIgen, WO WIT heute stehen, heuta

— ich zpreche nichl gern aus das oft angefithrte Worl von der Ubergangszeit;

]ede Zeit ist eine Ubuga.ngazml‘. — aber heute in emer ﬂbtrgang;sﬂ:lt kommt
es eben daraul an, worin der Ubergang in der Zeit besteht. In unserer Zeit
erlebten wir, bis zum héchsten Triumph entwickelt, die Trennung von Religion,
Kunst und Wissenschaft; das aber, was gesucht werden muB, und was erst eine
Verstandigung finden lassen kann zwischen Ost und West, das ist die Harmoni-
sierung, die innere Einheit von Religion, Kunst und Wissenschaft. Und zu
dieser inneren Einheit mochte filhren die Weltauffassung und Lebensan-
scl::ﬂuung, von der hier gesprochen worden ist und 'weiter gesprochen werden
Wi
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V.

Anthroposophie und Weltentwicklung.
(Vom geographischen Standpunkt.)

Mfllﬂe :ﬁEI.'II‘ 1In"i’."l'l!'}!.'l"'.l’.']:l Anwmdm1

Wie man die Verhdltnisse der Erde schildern kann nach dem Prinzip
einer physischen Geographie, so lassen sich wohl auch die ja hier in diesen
Vorl_réigr:n schon mehr oder WENIZeT charaktensierten gcisﬁgen Im]:lujse. die
iiber die Erde hinwirken, in einer Art geistiger Geographie schildern, insbe-
sondere das Zusammenwirken der dstlichen und westlichen Impulse des gtiﬂ%en
Lebens der Menschheit mit all ihren verschiedenen Differenzierungen. Was
mn dieser Absicht heute gesagt werden soll, kann allerdings nur ganz skizzen-
haft geschehen; aber es handelt sich ja auch mehr darum, ecinen besonderen
Gesichtspunkt fiir mancherlei zu finden, was hier schon charakterisiert worden
ist, als um eine ganz eingehende Schilderung.

Wenn gentigend geschaut wird nach dem Osten, von dessen Verhiltnis
zum Westen so haufig das symbolische Wort gebraucht wird, das Licht komme
aus dem Osten, dann erhilt der westliche Mensch, der Mensch der neueren
Zivilisation iibethaupt, doch den Eindruck eines traumhaften Geisteslebens.
Gegeniiber der Gewohnung des modernen Geisteslebens an  scharfumrissene,
scharfkonturierte Begriffe, an Begriffe, die sich eng anlehnen an das, was
Hufierliche Beobachtung werden kann, nehmen sich die vielfach beweglichen,
die fluktuierenden, die nicht eo unmittelbar an Auferliches in scharfen Kon-
turen sich anlehnenden Vorstellungen des Ostens traumhaft aus. Wobei man
allerdings wiederum sagen mufi, daB aus diesem traumhaften Geistesleben,
das sich ja in den herrlichsten Dichtungen, in den Veden. ausgelebt hat,
wiederum die scharfen Begriffe einer umfassenden Philosophie; etwa der
Vedantaphilosaphie, sich entwickelt haben, Begnffe, dienicht gewonnen sind durch
Vergleich duBerer Tatsachen, durch Analyse, Begriffe, die — ich michte sagen
— herausgeboren sind aus dem innerlich erlebten, mnerlich ergriffenen Geistes-
leben. Wenn dieses traumhafte Geistesleben aber auf uns wirkt, wenn wir uns
mit einer gewissen inneren Licbe diesem Geistesleben hingeben und zunichst
nicht darauf achten, wie sehr es von dem unsrigen verschieden ist, dann be-
kommen wir doch einen eigentiimlichen Eindruck. Man kann namlich bei
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.. X d;uem om Geistesleben, wenn man es — ich moehte sagen — in seinen verschie- =
~ denen Konfigurationen, in der Breite, auf seine Seele wirken laGt, nicht stehen

" bleiben. Man kann nicht Vorstellungen, Ideen, die man da empfingt, einfach

. aufnehmen. Indem man solche Vorstellungen, solche Ideen empfingt, sei es
* aus der Dichtung, sei es aus der Philosophie des Ostens, auch aus denjenigen

 Gestaltungen dieser Dichtung, dieser Philosophie, die sich als altgewordene im
Onrient bis heute erhalten haben, dann bekommt man — ich mochte sagen —
@in mneres geistiges Bediirfnis, fiber diese Bilder, itber diese ldeen, iiber diese

"+ Verstellungen hinauszugehen. Und es taucht vor dem Seelenblick dann etwas

auf: Wir konnen oftmals gar nicht anders, als wenn solch eine orentalische

~ Idee auftaucht von dem Verhiltnis, wie sich der Mensch nihert dem Geheimnis

und dem geheimnisvollen Schaffen der Natur und der Welt, wir konnen nicht
‘anders, wenn wir dieses Bild aul uns wirken lassen, als vor uns im Geiste
erwachsen zu lassen dasjenige, was ja auch dem Ovient Symbolum ist fiir einen
“solchen Bl‘_griﬂ: die Lotoshlume, wie sie thre Blaner hﬂrumschlingt um das,
was geheimnisvoll verborgen sein soll. Und wir kénnen nicht anders, wenn wir
“uns mit emiger Liebe hineinversenken in die vielfach beweglichen Begrifle, in
die Begriffe, welche mehr geeignet sind, die dufieren Dinge zart zu berithren

- und wie mit einem Nebelhauch zu umgeben, als sie in scharfen Konturen zu

fassen; wir kénnen nicht anders, als wenn wir uns in die Verzweigungen dieser

- Begnffe, in dieses sich Verschlingende hineinversetzen, vor unserer Seele auf-

tauchen zu sehen die ginze sich verschlingende, verdstelnde Vegetation des

- Orients und auch alles das, was dann die menschliche Hand, der menschliche

Geist und die Kultur aus Steinen und anderen Arbeitsprodukten hervorgebracht
hat im Sinne dieser verfliehenden, sich verzweigenden Begriffe. Man darf
sagen: die Seele kann gar nicht anders, wenn sie sich in diese Vorstellungen,
in diese Begriffe vertieft, als vor sich aufgehen zu sehen eine Natur, die in
ithrem Leben, in ihrer ganzen Mannigfaltigkeit, in ihrem phantasievollen Wirken

* &hnlich ist demjenigen, was da von der Seele erlebt wird in Begriffen, in Vor-

stellungen, wenn wir uns in das orientalische Geistesschaffen vertiefen. Mir
-acheint kein dufierer Anlab vorhanden zu sein, so iiberzugehen von dem Ceistes-
schaffen zu einer getreulichen Naturbeobachtung, sondern es scheint mir, dafi
in den orentalischen Vorstellungen und Begnffen selber die Impulse liegen,
sie nicht einfach hinzunehmen, sondern sie anzuwenden auf die Zufiere Welt.
Und wenn vielleicht die Europier das Gefithl haben: das LBt sich ja micht
dlles auf die AuBere Welt anwenden ehen wegen seiner Verschwommenheit,
wegen seines thnen oftmals phantastisch erscheinenden Charakters, dann darf
man sagen: _] a, wie soll man denn mit scharfkonturierten Begriffen den fluk-
‘tuierenden, in den mannigfaltigsten Formen schnell wechselnd erscheinenden
Wolkengebilden folgen? Und solchen Gebilden mufi man auch folgen in bezug
“auf das Schaffen der Natur, wenn man dieses Schaffen im unmittelbaren Offen-
baren beobachten will, wie es sich hinstellt vor die menschlichen Sinne und die
menschliche Seele.

Mgim.- sehr verchrten Anwesenden, warum ist dies? Mir scheint, das
kann keinen anderen Grund dafiir geben als den, daf einfach in dem Erleben
dessen, was da von diesem @stlichen Geistesschaffen zu uns herithertont, ein
El?nent lebt, aus dem es einstmals unmittelbar geschaffen wurde. Das ist der
ﬂm:!:.taie in der Zeit, als er gerade das Grofiartigste seiner Weltanschauung
ausbildete, das dann aufl die Nachkommen sich vielfach in dekadentem Zustand
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fibertragen hat. Der Osten schuf alles mit hingebender Licbe. In jeder seiner
Ideen, ﬁ jedem seiner Begriffe und seiner Bilder lebt die Licbe, und die Liebe
verspiiren wir in diesen ldeen, in diesen Begriffen und Bildern, Die Liebe will |
ausfliehien in die Objekte, und sie flichit naturgemiberweise aus und zaubert =
das vor unser Seelenauge hin, was auch der Onentale an Symbolen hinstellte =
mit innigem Verstindnis von manchem, was tbersinnlich wirkt, wenn er hin-
stellen wollte, was er als Geistiges in den Dingen empfand. Selbstverstandlich
soll damit nicht behauptet werden, dafi eine solche Geisteskonhguration, etwa
iiber die ganze Erde ausgebreitet, der Weltentwicklung zum vollen Segen ge=" 1=
reichen konne. Aber da sie einmal an einem Fleck der Erde aufgetaucht i't“qd' g
vielfach ihre Wirkung ausgegossen hat iiber andere Gebiete des Erdenlebens, |
so muf sic eben gerade in einem Zeitalter, wo Verstindigung unter den’
Menschen herbeigefiihrt werden soll, unbefangen ins Auge gefafit werden. y
Stellen wir dagegen duasjenige, was ganz gewifi nicht mit minderer Be-
rechtigung, aber in ganz anderer Gestalt, mehr nach dem Westen hin — und "
wir leben ja auch durchaus in dieser Beziehung vielfach in diesem Westen
drnnen — als eine besondere Anschauung sich entwickelt hat. Da sehen "W_EI» Tl
wie als ein Ideal betrachtet wird und betrachtet werden muk — ich mochte
sagen — dafi man sich gerade zuriickzieht vor demjenigen, was unmittelbar |
die Sinne beobachten, was ausgebreitet da draufien im Raum und in der Zeit
liegt, und daf man das, was die Natur darbietet, was zum Weltgeheimnis i
fithren soll, nach riumlicher Lage, nach Bewegunzen, nach Maf und Gewicht
priift, dafi man dasjenige, was sich unmittelbar dem Auge darstellt, zerschneidet,
unter das Mikroskop nimmt und dann sich Vorstellungen bildet, die sich ebea
nur unter dem Mikroskop ergeben kinnen. Versetzen wir uns nur einmal recht in =
unsere Laboratorien, wie wir dann ausgeristet sind mit diesen Begnffen, die :
im Grunde genommen ganz abseits von der unmittelbaren Beobachtung ge- =
wonnen werden! Wie betrachten wir heute das durch die Welt flutende Licht! i
Wie betrachten wir es mit abgezogenen Begriffen! Sie miissen ja sein, somst
wiirden wir nicht zum Verstindnis kommen; aber wie weit ist das entfernt, =
was wir in unserem geistigen Schaffen von dem Licht und den Farben vieltach® /|
verzeichnet finden, von dem, was uns entzegentritt in Wald und Wiese, in
Walkengebilden, bei der Sonne! Wir kinnen sagen: Das, was wir aushilden
in unseren scharfkonturierten Begriffen mit der Wage, mit dem Mafistab, mit
den verschiedensten Arten von Ziahlapparaten usw., was uns in gewisse Un-
tiefen des Natrdaseins hineinfithrt und manches Ritsel 16st, das bringt uns
zundchst nicht an die unmittelbare Naturbecbachtung heran. Man kann gut
heute sagen, der Mensch wende seine Aufmerksamkeit der Sinnesbeohachtung
zu und versuche dann avs der Sinnesheobachtung seine Weltanschavung zu
gewinnen. Es ist ja im Grunde genommen gar nicht der Fall. Weit entfernt
ist das, was wir als wissenschaftliche Weltanschauung begriinden, von dem-
jenigen, was eigentlich die Sinne becbachten. Wir miissen cigentlich sagen:
Wenn wir, mit dem Riistzeug unserer Wissenschaft, das wir vielleicht gerade =
die schonsten Friichte unserer gegenwartigen Naturwissenschaft nennen, ans- =
gestattet, unsere Erkenntms begrinden, dann mifiten wir, wenn wir wiederum
an die Natur herankommen wollen, erst etwas in unserer Seele umschalten. Sind
wir Botaniker, haben wir viel mikroskopiert, haben wir das Leben der Zellen =
kennengelernt, haben wir uns eine Vormstellung gemacht aus der atomisierenden +
Art von heute, dann miissen wir in der Seele etwas umschalten, um wiederum
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Licbe zu haben an der unmittelbaren blihenden und griinenden Pllanzenwelt.

Wir miissen, wenn wir uns eine Vorstellung gemacht haben vom Bau des Tieres
und des Menschen, wiederum umschalten, wenn wir vordnngen wollen zur
unmittelbaren Beobachtung der tienischen Gestalt und Tatigkeit, wenn wir uns
freuen sollen, wie sich das Tier auf der Wiese tummelt, oder wenn ez uns
seinen melancholischen oder stieren Blick zuwendet oder uns zutraulich anschaut.
Ebenso miizsen wir etwas in unserer Seele umschalten, wenn wir uns hinein-
versetzen wollen in das, was das Auge schauen kann, wenn es den Blick richtet
auf die menschliche Gestaltung, die Flachengestaltung verfolgt mit kiinstleri-
schem Blick usw. Der Onentale braucht nicht umzuschalten. Das, was er seine
Wissenschaft nannte, fithrte ihn, indem er es von Liebe durchseelt
erlebte, hinaus zu der unmittelbaren Anschauung. Die war ganz unmittelbar
das Echo dessen, was er in der Seele erlebte.

Das, meine schr vershrien Anwesenden, sind Stimmungsunterschiede in
der Welt- und Lebensauffassung in bezug auf Ost und West. Und diese Stim-
mungsunterschiede, sie wirken in dem Menschen des Erdenlebens in der mannig-
faltigsten Weise zusammen; denn in demjenigen, was wir 1o unserer Seele
wissenachaftlich, kiinstlensch, religios erleben, da flutet vieles von jener Stim-
mung, die ich eben ein wenig zu charaktensieren versuchte als die aus dem
Orient heriiberwehende. In anderer Bezichung waltet aber in uns wiederum
etwiz von dem Welterleben, das entziindet ist von jener Wissenschaftlichkeit, die
der Westen ausgebildet hat, die — ich méchte sagen — ecine junge Wissen-
schaftlichkeit und Erkenntms ist gegeniiber der altzewordenen des Ostens. Und
in jeder Seele der mittleren Zivilization fluten zusammen dieze beiden Strémun-
gen. Und im Grunde genommen ist das Leben, das uns gerade in Europa um-
gibt, ein Zusammenfuten; ein solches Zusammenfluten, dab wir heute gar schr
Eiitig haben, mit vollem Werstindnis hineinzuschauen in das, was da zusammen-

titet.

Min kann noch in anderer Weise: charokterisieren, wie die Shmmung des
Qstens und des Westens cinander in unserem gegenwartigen Geistesleben be-
rithren. Aus dem eben fiir den Osten Geschilderten geht ja fiir den Onentalen
eines hervor. Indem er sich in sein Geistesleben n’fn|ehte, erlebte er diezes
Geistesleben als unmittelbare Realitdt, er trigt es unmittelbar in seiner Seele
als die thm selbstverstindliche Wirklichkeit. Dann erscheint ihm die dufiere
Natur, iiberhaupt die ganze dufiere Welt bis zu den Sternengebilden hinauf,
wie ein Echo, das aber im Grunde genommen dasselbe ist wie das, was er
in semem Innern trdgt. Allein, was thm da wie ein Echo éntgegentont, was
ihm wie ein Widerschein vorkommt, das kann er mcht in demselben Sinn als
Wirklichkeit ansprechen, wie er das, was er unmittelbar in seinem Secelischen
erlebt, als Wirklichkeit ansprechen kann. Dasjenige, was er im Seelischen erlebt,
mit dem ist er verbunden, zu dem sagt er: es ist, weil er dessen Sein wie sein
eigencs Sein empfindet, weil er daher weili, welche Art des Seins thm zukommt.
Schaut er hinaus, wo ihm der Widerschein dieses Seienden entgegenleuchtet,
dann weifi er in seiner Art: Das hat nicht in demselben Sinn Realitit, das ist
nicht in demselben Sinn Wirklichkeit. Wiirde ich es nicht durchleuchten mit
dem Licht, das aus meinem ecigenen Innern etrmt, wiire es stumm und dunkel.
Und indem er dieses immer mehr und mehr empfindet, kommt er zu der Seelen-
stimmung, die da sagt: Wahrheit, Wirklichkeit, sie lebt in demjenigen, was die
Secle unmittelbar erfihrt. Was da draufien ihr als Widerschein entgegenleuchtet,
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das ist eben der Schein, das ist die Maja, das st keine volle Wirklichkeit, das
wird erst Wirklichkeit, wenn es von dem berithrt wird, was sich erst offenbaren
mufi durch das eigene menschliche Seeleninnere.

So sehen wir denn, wie da im Osten die Anschavung sich heranbildet, daf
die geistige Welt die Wirklichkeit ist, daf die dubere Welt, die dubiere sinn-
liche Welt, die scheinende Welt ist, die grofe Tiauschung, die Maja. Man
darl deshalb aber nicht glauben, dafi der Orientale etwa seinen Blick —'so m
der vorbuddhistischen Zeit — durchaus abwendet von dieser aulieren Welt.
Er nimmt sie hin, wenn er auch in einem htheren Sinn sich eben in seiner Art
gestehen mufi, er habe es in demjenigen, was ausgebreitet in Raum und Zeit
liegt, nicht mit der vollen Wirklichkeit, sondern mit einem Schein zu tun, mat
dem grofien Nichtsein, mit der Maja. Das aber giefit wiederum eine besondere
Stimmung aus iiber das Seelenleben des Orients, die Stimmung, durch die sich
die Seele verbunden fiihlt mit einer geistigen Welt und durch die sie dazu-
kommt, gewissermafien in all dem, was da lebt in der dufieren Sinneswelt, ein
Abbild zu sehen der wahren Urgestall der Welt, die im Geiste vorhanden st.
Das aber dehnt sich zuletzt zu der Anschauung aus, dahi auch die eigene
menschliche Sinneswesenheit ein Abbild ist eines Menschenwesens, das urstindet
in der geistigen Welt. Und man méchte sagen: in einer durchaus einheitlichen
Weise schaut der Orientale die dufiere Welt an als Welt von Abbildern einer
geistigen Welt, ebenso wie er sich selbst als Abbild dessen ansieht, was er war,
bevor er heruntergestiegen st in die physisch-sinnliche Welt. Beide, Menschen-
anschauung, Naturanschaunng, sie stehen von seinem Gesichtspunkt aus durchaus
im Einklong. Wie aber dieser Einklang moglich ist, wie er zwar nicht mehr
unseren Anschawungen angemessen ist, wie er aber doch, wenn auch in einer
gewissen cinseitigen Weise, cine Wahrheit zum Ausdruck bringt, das kann sich
uns wicderum zeigen, wenn wir mit denjenigen Methoden geisteswissenschaft-
licher Forschung, die ich in diesen Tagen hier geschildert habe, selber an die
Betrachtung dieser orientalischen Erkenntnissimmung herantreten.

Ich habe ja auseinandergesetzt, wie man durch das Erwecken in der
Seele schlummemnder Krifte zu einer Anschauung der geistigen Welt auch in
cinem Sinne kommen kann, der dem heutigen, dem modernen Menschen ange-
messen ist, wie man da wiedéerum hineinschauen kann in eine geistige Welt,
wie cbenzo sich eme geistige Welt fiir den Menschen, fiir sein Geistesauge
auszubreiten beginnt, wie sich fiir das Sinnesauge die physisch-sinnliche Welt
ausbreitet. Bildet man aber diese Anschauung weiter aus, dann blebt die
geistige Welt nicht etwa blof das pantheistische, nebulose Gebilde eines all-
gemein Geistigen, sondern dann wird die geistige Welt in den einzelnen Ge-
bilden so konkret, wie die sinnliche Welt in den einzelnen Gebilden konkret
ist, in den einzelnen Gebilden der Naturreiche. Dann aber ergibt sich eine
Anschanung iiber den Menschen, die ich heute zunichst vergleichsweise
charakterisieren wall.

Nehmen wir einmal die Tatsache an, die sich fiir uns in jedem Augenblick
unseres |ebens ergibt, dafi wir eine Hufiere Erfahrung, ein dufieres Erlebnis
haben. Wir stehen zuniichst in dieser #ufieren Erfahrung, diesem #ufieren
Erlebnis drinnen, wir stehen mit unserer Sinneswahrnehmung drinnen, wir
erfleben es vielleicht auch, indem wir unseren Willen in Bewegung bringen,
indem wir uns betitigen. Wir leben uns mit den Tatsachen der Aufienwelt
zusammen. Das ist ja eben fiir uns ein unmittelbar gegenwirtiges Erlebnis. Aus
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solchen Erlebnissen setzt sich ja im Grunde genommen das lgne'nfdﬂ:ch: E.Edmp
dasein zusammen. Wir behalten von solchen Erlebnissen die Gedankenbilder,
die dann unsere Erinnerungen sind. Wir blicken auf unsere E.l]cbl}l.ﬁsn zuriick,
indem wir in uns tragen die abgeblafiten, die schattenhaften, eben die gedanken-
haften Bilder der Erlebnisse. _ : s

ganz chrlich mit sich selber und frage einmal das gegenwirtige Beifuﬁtsem,
ob inhaltlich in thm in rgendeinem Lebensaugenblicke viel mehr darinnen ist
als die Erinnerungen an dufiere tatsichliche Sinneserlebnisse. Gewili, mancher
nebulose Mystiker vermeint, da er aus den Tiefen seiner Seele allerlei Ewiges
heraufhole. Wenn er genauer zusehen wiirde, wenn er in der Lage wire, diese
Seelengebilde, die er da heraufholt, wirklich zu priifen, er wiirde finden, dak
sie in der Regel nichls weiter sind als umgebildete dufiere Wahrnehmungen.
Im Innern des Menschen werden die Erinnerungen nicht nur treulich bewaht,
sie werden vielfach umgestaltet, und dann erkennt sie der Mensch nicht wieder,
er glaubt als Mystiker irgend etwas aus den Tiefen seiner Seele hervorzuholen,
wihrend er nur ein umgestaltetes dueres Erlebnis aus der Erinnerung heraul-
ngmlt hat,

Gewifi, wir brauchen uns nur an die mathematischen Wahrheiten zu
erinnern, so werden wir ja wissen, daf sich allerlei innere Strukturen hinein-
leben in das, was Seelenleben ist: allein diese inneren Strukturen sucht ja in der
Regel der Mystiker nicht. Derjenige aber, der das alltidgliche Seelenleben
unbefangen hinnehmen will, wie es sich im gewshnlichen Bewufitsein darstellt, er
muf sagen: Dieses Seelenleben ist eben die Summe von Bildern, die die Reste
sind unserer Erlebnisse, die zustande gekommen sind durch Wahrnehmungen
und andere Erlebnisse innerhalb der dufieren sinnlichen Tatsachenwelt, so dak,
wenn wir auf unser Seelisches hinblicken und auch auf das dieses Seelische
durchdringende Geistige, wie wir es zunichst im phyzischen Erdenleben haben,
wir dann sagen kénnen: Da draufien ist die physische Welt im Raume aus-
gebreitet, kraftend, die Wel, die in der Zeit ihre Ursachen und Wirkungen
entfaltet, die Welt der Tatsachen also. Hier drinnen ist die Welt der Seelen-
schatten, die wir zwar im ganzen als ein Seelisch-Lebendiges erleben, ihrem
I{lhaIte nach aber eben durchaus nur als ein Abbild einer Tatsachenwelt, einer
Sinneswelt. Nun, meine sehr verehrten Anwesenden, so paradox es fiir heutige
Anschat;t_ung noch vielfach klingt: firr die Anschauvung, die ich in diesen
Tagen hier entwickelt habe, stellt sich auch das Umgekehrte ein. Wenn Geistiges
in der Welt wirklich erlebt wird, Geistiges innerhalb der Maturerscheinungen,
wie es sich dem leeren Bewubtsein aus der Meditation heraus ergibt, wenn
Ge_nshgcs beobachtet wird als das Geistig-Seelische des Menschen selber, wie
er ist, bevor er heruntergestiegen ist in sein leibliches Dasein aus einer geistigen
Welt, wenn so dis konkrete Geistige wirklich durch das erschlossene Geijstes-
organ bﬁubatchtet wird, wenn die Welt um uns herum ebenso zu einer geistigen
wird, wie sie fiir unsere Sinne eine sinnliche, eine physische ist, dann. meine
sehr vcrehrtcnhﬁnw-zsgndcn. beginnen wir auch wie in einer Erinnerung an die

eiten, wo wir als geistig-seelische Wesen in den rein geistig-seelischen Welten
gelebt h?ben,_ unsere physische Organisation zu erschauen, wie sie in ihren
E&nzelhqnten ein Abbild st dessen, was als geistige Welt-um uns herum ist. Wir

kénnen ja mit Physiologie und Anatomie unsere Lunge, H :
tibrigen Organe nur als AuBend; M L e
ufendinge betrachten; dann aber, wenn wir in der
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hgn sind, die gm.hg: Umwelt um: uns herum zu schaven, dann w:rd uns das,
was nun tatsichlich in unserem Innern st als Lunge, als Herz zum im Physi-
schen bestehenden Abbild desjenigen, was nun geistig vorgebildet ist. So wie in
UnNEEren g&wuhnhchen Bewufitsein die Welt draufien pl‘i}'ﬁlsth ist und umser
Seelisches sich die Abbilder schafft und sie als Erlebnisse hat, so erfahren wir,
dafi da draufien eine geistige Welt ist und daf die Abbilder dieser geistigen
Welt in unseren eigenen Organen vorhanden sind. Wir lernen jetzt den
Menschen erst in seiner Gliederung kennen, wenn wir die geistize Welt kennen-
lernen, Und dann, meine sehr verehrten Anwesenden, hort auch auf dasjenige,
was man gewohnlich Stoff nennt, dieselbe Bedeutung zu haben, die es ange-
nommen hat in der neveren Zivilisation, ebenso aber auch, wie der Geist auf-
hort, die Bedeutung des Abstrakten zu haben, desjenigen, was er eben inner-
halb der neueren Zivilisation geworden ist. Dann schen wir, wie in der Tat in
demjenigen, was in uns orgamsch arbeitet, vorhanden ist ein Abbild dessen,
was wir waren, bevor wir zum Erdendasein heruntergestiegen sind.

Und jetzt trtt das ein, meine sehr verchrten Anwesenden, dafi uns sogar
der Materialismus, insofern er berechtigt ist — und auch er hat ja sein Gutes
gchrachl. hat uns lmzh'l'lﬁge Erkenntnisse gebracht — nicht mehr erschreckt:
denn wir schauen hin auf das menschliche Gehim, auf das menschliche Nerven-
system in seiner physischen Arbeit. Wir gestehen uns zwar, meine sehr verehrten
Anwesenden, daf das gewodhnliche, allidgliche Denken eine Funktion dieser
physischen Organe ist. Wir sind durchaus im Einklang mit demjenigen, was
eine strenge Wissenschaft heute in bezug auf diese Dinge behaupten mub;
aber wir wissen auf der anderen Seite, dafi das, was da in mateniellen Formen
arbeitet in uns, daf das eben das umgewandelte Nachbild 1st ven Geistigem.
Es darf matenell sein, weil dae Matenelle éine Umwandlung des Geistigen
ist, weil das Geistige sich, indem es sich in den Erdenmenschen verwandelt
hat, sich die materielle Fahigkeit des Gehirns, der Nerven gesucht hat, um im
materiellen Abbild das zu volltichen, was geistig vorgebildet st

Das tritt vor das geistige Auge des modermnen Menschen durch die
Entwicklung jener Erkenntniskrifte, wvon denen ich in diesen Tagen ge-
sprochen habe, Aber ich mochte sagen: Eben ein traumhaftes Vorhild
von cdem it vorhanden in jener orientalischen Weltanschauung, die ich
in ein paar Strichen skizzieren konnte, die hewte alt und greisenhaft ge-
worden ist, die aber noch immer mit gewissen Eigentiimlichkeiten m
unsere Herzens- und Seelenbildung hereinwirkt. Geahnt hat  dieser alte
Orient in seiner instinktiven Hellsichtigkeit, dah die geistige Welt cine
Realitit 1st, mit der er sich verbunden fihlte, und daf die Natur mit demjenigen.
was am Menschen selber Natur ist, ein Abbild ist des Geistigen; dasjenige,
in dem als ein duferer Schein das zur Offenbarong kommt, was innerlich
geistig i=t. Man sage nur nicht, daf der Orentale nicht die Natur beobachtet
hat. Er hat feine Organe fiir die Naturbeobachtung gehabt. Aber thm Jeuchtete
aus all dem, was er als Abbild treulich beobachtete, in Liebe verehrte, eben
ein Gestiges entgegen. Natur enthiillte fir thn Geist, strahlte ihm iiberall
Geist entgegen. Und diesen Geist nannte er seine Wirklichkeit. Das aber, was
sich duberlich aushreitete, das war thm Maja. Man sicht schon im Buddhis-
mus, der ja einen viel groferen Einflufi auf das orientalische | .eben gewonnen
hat, als man gewihnlich glaubt, denn er hat die mannigfaltigsten Formen im
spateren Leben angenommen, man sieht an thm, wie das unmittelbare Drinnen-
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stehen in der geistigen Welt eben im Verlaufe der weiteren Menschheits- und

Erdenentwicklung abgedimpft worden ist. wie gewissermafien der Blick immer
weiter und weiter auf die Maja gerichtet worden ist und wie die Empfindung
von der grofen Tauschung, von dem grofien Nichtsein, von der Maja nach
und nach die Hauptsache wurde, wie daraus die Stimmung des Erlésungs-
bediirfnisses von dem, was innerhalb dieser Maja erlebt werden kann, entstand:
erlebt insbesondere im Sinne des Buddha, der ja die unmittelbaren Erlebnisse
dieser Maja ansah wie eine Summe von Leiden, die auf den Menschen ein-
siromen. Das aber ist eben — ich mochte sagen — zugleich die Rechtfertigung,
die fiir uns, wenn wir wiederum zu modemer Geisterkenntnis kommen, diese
orientalische ‘Weltanschauung haben kann. Die Rechtfertigung war da —
instinktiv, auch enseiig — als etwas angeschaut, wozu wir kommen musses
mit voller Besonnenheit, mit einem hellen Bewubtsein. Denn es darf nicht ein
zweites Mal in der Weltentwicklung geschehen, dah eine Lihmung eintritt der
menschlichen Aktivitit gegenitber den Forderungen der irdischen Aufienwelt.
Der Mensch darf nicht seine Flucht in das Geistesleben ein zweites Mal so
anstellen, daf ihn seine Flucht hindert, mit voller Kraft einzugreifen in die
Erdenaufgabe, in alles das, was der Orientale vielfach sogar, wenn er es auch
aus seiner Konzession an moderne Begriffe heraus nicht so nennt, emphindet
als die Maja, wihrend er als die Wirklichkeit das emphindet, was sich in
seinem [nnern offenbart. Da ist thm das Licht darinnen, das thm unmittelbarer
Widerglanz des Gottlich-Geistigen in der Welt ist.

Nun, meine sehr verchrten Anwesenden, dem, was ich [hnen da ge-
schildert habe als geistig-geographisch hereinflutend in unser modernes Leben,
dem mochte ich ein anderes Bild gegeniiberstellen, ein Bild, das ebenso der
menschlichen Geistesentwicklung, der Weltentwicklung entnommen ist, das
aber unserer unmittelbaren Gegenwart angehart. Wer sich viel herumbewegt
hat in denjenigen Sphiiren, aus denen heute so vieles aufsteigt in unsere
such fir Europa in gewisser Beziehung altgewordene Zivilisation, in den-
jemgen Sphiren, aus denen Sehnsuchten in sazialer Beziehung, auch soziale
Kémpfe aufsteigen, der wird etwas gefunden haben, das ich in der folgenden
Ant charakterisieren will. Ich war ja lange Zeit, ohne dafi man mich deshalk
— weil das unwahr wiire — sozialistischer Gesinnung  anklagen diirfte,
ich war Lehrer in sozialistischen Kreisen, gerade um innerhalb disser Kreise
— die Zeit dafiir war dazumal noch nicht da, es ist iiber zwanzig Jahre her —
um gerade innerhalb dieser Kreise ein Geistesleben zu verbreiten, welches zu
wirklichkeitsgem&fieren Gestaltungen fithren kénnte, als diejenigen sind, die
aus abstraktem Marxismus oder aus modifiziertem Marxismus usw. angestrebt
werden und die doch in vieler Bezichung unwirklichkeitsgemifi eben sind,
Aber wenn man etwas beobachtet, was als eine Grundstimmung da vor-
handen ist, was man erkennen kann als einen Anfang, der aber so tief sitzt
m den Seelen, wie die orentalische Majastimmung als ein Ende im Osten
dritben in den Seelen sitzt, dann f3llt einem ein Wort schwer auf die Seele,
ein Wort, das vieles von unbewuBten Empfindungen, unbewuBten Ideen
und Begriffen, unbewufiten Sehnsuchten auch ausdriiekt, ¢in Worl, das man
immer wieder und wiederum horen kann, das man seit Jahrzehnten als das
Charakteristische empfinden mubi innerhalb weiter Kreise der Menschheit.
Uber Millionen von Menschen ausgebreitet findet sich eine Stimmung, die
durch dieses Wort ausgedriickt wird, Ee ist das Wort Ideologie: es ist
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das Worl, das sich herausgebildet hat ave jener Anschauung, die gerade die
proletarische Klasse in ihre Bildung aufgenommen hat. Da hat sich aus der
sich immer mehr und mehr vermaterialisierenden Wissenschaftlichkeit die An-
schauung herausgebildet, daf eigentlich die geschichtliche Wirklichkeit nur
i Wintschaltskimpfen, in Wirtschaftsgestaltungen bestehe, in  Klassen-
kimpfen, kurz, n dem, was das unmittelbare Zufierlich sinnlich-physisch
Materielle am Menschenleben, am geschichtlichen Leben ist, dafi also die
eigentlichen wirtschaftlichen Krifte das Reale, das Wirkliche sind. Dieser
wirtschaftliche Materialismus, der eine viel gréfiere Ausbreitung hat, als viele
Menschen der hoheren Klassen heute noch meinen, dieser wirtschaftliche
Materialismus ist in gewissem Sinne doch ein Ergebnis der allgemeinen
materialistischen Anschauung, die heute sogar wissenschaftlich iiberwunden
geglaubt wird, die aber dennoch gerade in den Stimmungen und Gesinnungen
der Seele des Abendlandes die weitesten Kreise zieht. Und [deologie, was
heifit das? Das heifit, das Rechtsleben, die Sittlichkeit, dasjenige, was im
Schonen liegt, die religibsen Begriffe, die Stantsbegriffe, kurz, alles das, was
geistiges Leben ist, das ist keine wahre Wirklichkeit, das st ein aufsteigender
Schaum und Schein aus der wahren Wirklichkeit, die in den materiellen
Kiampfen und Gestaltungen hegt. Ideclogie, das soll bezeichnen, dali das
jenige, was der Mensch in seinem Innern erlebt, sei es Kunst, sei es Wissen-
schalt, sei es Recht, seien es Staatsmaximen, scien es religigse Impulse, eine
Maja ist, wenn ich mich jetzt des orientalischen Ausdruckes bedienen darf.
Denn mit dem Wort Ideclogie wird doch bezeichnet, wenn man et nicht
aufierlich, abstrakt nimmt, wenn man emphinden kann, was da Millionen
von Menschen denken, etwas, das die furchtbarsten Dimensionen annehmen
mufi, wenn es nicht rechizeitig in ein gutes Fahrwasser hineingebracht wird.
Was die Seele innerlich erlebt und gestaltet, ist keine Wirklichkeit, wahre
Wirklichkeit ist nur das, was dufierlich in sinnenfilligen Tatsachen lebt. Und
s0 hat sich innerhalb der abendlindischen, der westlichen Zivilisation, heraus-
gebildet genau die polarisch entgegengesetste Stimmung gegeniiber derjenigen,
die den Orient lange Zeit beherrscht hat und heute eben greisenhaft, mehr
als duficrer Aufputz noch vorhanden ist. Dort wahre Wirklichkeit, was im
Geist erlebt wird, Maja dasjenige, was duBerlich in physischer Tatséchlich-
keit vor sich geht; hier Maja, Ideclogie — was eigentlich die Ubersetzung
genannt werden miBte des Wortes Maja, aber jetzt fiir das geistige Gebiet
— Maja das, was im Geist erlebt, Wirklichkeit das, was sinnenfillig aus-
gebreitet als sinnenfillige Tatsachlichkeit in der Welt vorhanden ist. Die
Welt strebt in ihrer Entwicklung nach voller Ausgestaltung ihrer einzelnen
Méglichkeiten. So wie die eine Einseitigkeit sich im Orient ausgebildet hat,
so mufite die andere Einseitigheit auch einmal die Menschheit ergreifen. Aber,
meine sehr verchrten Anwesenden, man mub sich, wenn man Entwicklung
der Menschheit, wenn man Weltentwicklung in einem fruchtbaren Sinn, in
einem solchen Sinn schaffen will, dafi wir wiederum aus den Niedergangs-
kriften 2u Aufgangskriften kommen, man muf sich nur einmal vor die Seele
stellen, was diese Stimmung in der Ideologie eigentlich bedeuten kann, Sie
ist jung, sie ist also ein Anfang.

Wenden wir uns wiederum an das, was uns gerade die moderne gelstes-
wissenschaftliche Anschauung sagen kann, dann werden wir finden: Im Orient
war instinktiv, dunkel, triumerisch die Erkenntnis vorhanden. daB es eine
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geistige Wirklichkeit gibt, dafi hier im Physischen das Sinnenabbild vorhan-
den ist von dieser geistigen Wirklichkeit. Weil man vorzugsweise die Auf-
merksamkeit der Seele richtete anf die gestice Wirklichkeit, wurde die sinn-
liche Wirklichkeit eben zur Unwirklichkeit, 2um #uBeren Schein, z2ur Maja.
Aber diese Maja hat nicht nur fiir unser Fuberes Arbeiten thre Bedeutung:
sie mag Maja sein, unsere Arbeit miissen wir ja doch als eine Wirklichkeit
fiir uns Menschen zuniichst an diese Maja wenden. Sie hat auch eime Be-
deutung fir das , Erkenne dich selbst [iir eine wahrhaft menschliche An-
schauung, Warum? Nun, meine sehr verehrten Anwesenden, wir konnen uns
allerdings hinauferheben zu einem Leben in der geistigen Welt, wic ich es
geschildert habe, kénnen mit scharf konturierten Begriffen erschiaven und da-
durch verstehen, was dem Onent traumhalt erschien. Aber niemals hiatten wir
mnethalb der Menschheitsentwicklung in dem Erleben einer solchen Welt zu
dem Impuls der Freiheit kommen kénnen. Die Menschheit mufite im Verlaufe
ihrer Entwicklung aus der geistigen Welt, mit der sich der Mensch inner-
lich verbunden fithlt, aber zu gleicher Zeit innerlich bestimmt fihlt, die er
von sich abhangig fihlt, er mubte sich mit seinem Bewufitsein aus dieser
Welt heraus entwickeln, sich zuwenden einer Welt der bisken Tasdchlich-
keit fiir eme voritberzehende Epoche geschichtlicher Entwicklung, m der wir
ginz drinnensiehen. Wenn der Mensch gegentibersteht dieser &ufieren Tat-
sichlichkeit, wird sein Seelenleben zum Bild dieser Tatsichlichkeit. Das, was
als Geist dieses Seclenleben durchzieht, das werden die abstrakten Begriffe,
das wird allmihlich zu etwas, was blefes Bild sein muf, was erkannt werden
muf in seiner Abhildlichkest. Ich habe ez schon angedeutet: Wenn wir
Bilder als Tmpulse in uns tragen, kénnen wir frei sein. Spicgelbilder bestimmen
uns nicht. Wenn wir uns pach Spiegelbildern richten wollen. die in sich kraft-
los sind, so miissen wir uns selbst die Impulse geben. So st ez auch mit dem,
was in uns rzu abstrakten Begriffen wird,. Und mdem m uns auftritt im
reinen Denken das Edelste, was wir in uns wagen, das Moralisch-Religiose,
wird es aber fiir uns zu emem Impuls der Freiheit. Es ist ein wertvollster
Inhalt fir das menschliche Leben; aber es tntt in der Epache, wo der Mensch
sich unmittelbar in seiner Anschavung der physischen Tatsdchlichkeit gegen-
ubergestellt findet, ez tritt im abstrakten Denken auf. Und in dem Moment,
wo das Moralische auftritt als moralische Intuition im reinen Denken, da ist
erfillt die Aufgabe der Epoche. die sich aus dem Geistig-Realen heraus
entwickelt hat zu dem Geist des Abstrakten und die — ich michte sagen —
radikalisierend diese Seelenstimmung nun alles Geistige als eme Maja, als
einen blofien Schein, als Ideclogie auffaft. Wir haben ein gewisses Recht,
das dlles als @ne Ideclogie aufzufsssen, was Spiegelbilder sind des dufieren
natiirhichen Daseins. In dem Augenblick, wo das Moralische als moralische
Intuition semnen Einschlog itbt in dieses Majadenken, in diese ldeologie, da
ist die erste Stufe emreicht, wo wir wiederum erkennen: diese Ideologie, die
in uns erlebt wird als blofes Bilddasein, die muf. indem wir uns selbst
energisieren, indem wir inneres Leben, das in uns verborgen ist, hervorspricfien
lassen, die mufi zu innerlichem Leben erweckt werden. Der Weltinhalt mufite
erst fiir die Menschheit [deologie werden, damit der Mensch seine Realitat
ID‘dJHﬂl Weltinhalt hineingiefien konne. Das war aber notwendiz zum Frei-
heitserlebnis der Menschheit, das ja dech erst ein Erlebnis des Westens, der
neueren Zivilisation ist. Das war notwendig in der Weise, dafi sich der
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Mensch zunichst in all dem, was thm das Wertvollste ist, mit seiner Kunat,
seiner Wissenschalt, seinen Moralbegriffen, kurz, mit all dem, was sein
geistiges Leben ist, wie in einem Unrealen erfihlte, und daf er alles das,
was ihm entgegenleuchtete als ein Vergingliches, daf thm das als die einzige
Wirklichkeit erscheint, weil diese Wirklichkeit, wenn sie richtig durchschaut
wird, ja seine Freiheit gar nicht beeintrichtigen kann, insofern er ja doch
ein geistiges Wesen ist, das sich in der physisch-sinnlichen Tatsichlichkeit
nur ein Abbild des Geistes selbst erschafft.

Sp, meine sehr verehrten Anwesenden, konnen wir es FHihlen, wie in
demjenigen, was als Ideologie auftritt, eben radikalisiert eine Stimmung da
ist, die wir eigentlich haben miissen gegeniiber den Begriffen, die wir iiber
die Natur haben, die in Lageverhiltnissen, in Bewegung, in Maf und Zahl
lebt. Wiirde die Natur uns etwas anderes iiberliefern als Begriffe, sie wiirde
uns miemals zu freien ]"'-"Im'lscht:n w&rden lassen. Nur dﬂduﬂ:h. dab wir uns
zu Begniffen aufschwingen, die dann demjenigen, der zuniichst auf dieser
Stufe befangen bleibt, nur wie ldeologie erscheinen, kann sich in diese zu-
nichst unrealen Begriffe eine neue real-geistige Form der hiheren Welt er-
giehen, Das ist der Anfang, aus dem sich heraus gebiren mufi eine neue
Form der geistigen Welt fiir den Menschen. Und wenn uns einseitig ent-
gegentritt das Erlebnis der Ideologie, so mufi derjenige, der heute nicht be-
fangen bleibt in den unmittelbaren Tagesanschavungen, sondern der hinzu-
schauen vermag auf Weltentwicklung, der mub sich sagen: Da es notwendig
war, dafi der Mensch zu einer solchen Stufe der Entwicklung kommen
konnte, wo er, einseitig die Welt und sich anschauend, von ldeologie reden
kann, so mufi er wiederum zu der Meinung, zu der Uberzeugung, zu der
Kraft, zu dem Mut kommen, in diese Ideologie hineinzugiefen eine geistig
geschaute, geistig erlebte Welt. Sonst bleibt, wenn es auch vielleicht philo-
sophisch ahdiskutiert wird, die Ideclogie eben ldeclogie. Und die Nieder-
gangskrifte werden sich — wir werden im zweiten Teil dieser Vortrige
sehen, die iber ,,Anthroposophie und Soziologie” handeln werden — in
;.in[;m schr wirklichen Sinn, aber im Sinn von Niedergangskraften, aus-

MOEn.

So stehen — ich mochte sagen — zwei Bilder vor uns: das Bild, welches
die Geist-Wirklichkeit schaut und die Sinnenwelt als Maja; das Bild, welches
die Sinnenwelt schaut und die Geisteswelt als Maja. Einzig und allein diejenige
Welt- und LebEllsanﬂ-c]lauung. die vermag in die ideologisch gesr_haul.'e CGeistes-
welt geistige Intuition, geistige Imagination und Inspiration hineinzutragen, so
dab das, was heute unsaglich leer erscheint, wiederum erfiillt wird mit geistigem
Inhalt, und die zu gleicher Zeit einzusehen vermag, in welchem Sinne doch eine
Realitat ist, was das: Morgenland als einen Schein, als eine Maja emphindet,
cine Realitit ist in dem Sinne, daB es ja ein wahres, treues Abbild ist, eine
Umwandlung der geistigen Welt, die notwendig war zur Entwicklung der
Menschheit in der Freiheit — einzig und allein eine solche 'Welt- und
Lebensauffassung, die so0 nach diesen beiden Bildern hinblickt, sie gewisser-
mafien ineinanderzuschieben vermag, aber nicht nur eine trockene, dufere
Summe herstellt, sondern durch eigenes inneres Leben durch sich, weder aus
dem einen noch anderen heraus qutwid:eh. sondern aus der unmittelbaren
menschlichen Wesenheit im geistigen Aufschwung entwickelt, kann Verstiin-
digung fiir das bringen, was uns als zwei so einander polarisch entgegen-
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gesetzte Welttablenus entgegentritt. Und diese Welttableaus spielen 2 im
Grunde genommen himein in alles das, was wir geisig durchleben. Es ist
durchaus g0, dafi in die Einzelheiten des Lebens, die Einzelheiten der mensch-
lichen Anschauungen dicse Stimmungen hineinspielen. Ich mochte es ver-
meiden, hier als Mitteleuropder in Mitteleuropa gerade tber diesen Funkt
ein eigenes Urteil abzugeben, ich mochte das Urteil aussprechen, das vor
cinigen Jahren ein Englinder susgesprochen hat, der West- und Mittel-
europa in bezug auf eine gewisse Seite des geistigen Lebens verglich. Dieser
Englinder wollte charaktenisieren, wie das geizhge Leben in emnzelnen Er-
scheinungen sich reprasentiert hat. Er wies hin, wie Ende der fiinfziger und
Anfang der sechziger Jahre das bedeutsame Werk von Buckle erschienen ist
wDie Ceschichte der Zivilisation™. Er wies darauf hin, wie dieser Buckle
betrachtet das geschichtliche Leben zum groBien Teil aus wirtschaftlichen Im-
pulsen heraus — noch nicht so radikal wie z. B. die Marxisten, aber doch
aus solchen Impulsen heraus — so daf im Grunde genommen das geistize
Leben aufsteigt aus den wirtschaltlichen Kriften in ihrem Zusammen- und
Auseinanderwirken. Man mufi ja nicht durchaus Knitik an so etwas anlegen,
man kann sich zu se elwas positiv vethalten, man kann sagen: Es ist eben
ginmal, da auch der Mensch ein wirtschaftliches Wesen 1st, uulwmdig ge-
worden in der Menschheitsentwicklung, das Menschenleben geschichtlich auch
in diesemn Lichte zu sehen. Dann aber weist dieser Englinder hin aufl ein
anderes Werk, das nun in Mitteleuropa entstanden st zu derselben Zeit, als
Buckle seine Geschichte der Zivilisation geschrichen hat, das Werk ,.Die
Ceschichte der Renaissance in Italien™ von Jakob Burckhardt. Der Englin-
der weist selber hin, wie da ein ganz anderer Geist drinnen waltet; demn
Jakeb Burckhardt schildert, wie die Menschen fithlen, wie sie gegeneinander
gesinnt sind, wie sic durch die Anschauungen, die sie voneinander haben, in
gewisse Verhiltnizse kommen, wodurch wieder die anderen unter ithnen sich
abspielenden Ereignisse bestimmt werden. Und der Englinder fafit dann sein
Urteil so zusammen, daf er sagt — ich urteile nicht selbst, ich Fihre das
Urteil des Englinders an — dah er sagt: Buckle schildert den Menschen,
wie er ifit und trinkt, Burckhardt schildert den Menschen, wie er denkt und
fithlt. Und jetzt méchte ich etwas hinzusagen: Wenn wir gehirt haben, wie
der Westen die dufiere Tatsdchlichkeit ins Auge fafit und das geistige Leben
!:is Ergebnis daraus entspringen lifit, und der Mitteleuropiier das, was lebt
innerhalb des Seelischen. aber als Seelisches im irdischen Dasein ins Auge
fafit, so konnte man sagen: als drittes wire hinzuzufiigen: der ostliche
Mensch, in vieler Beziehung schon der europiisch @stliche Mensch, schildert
den Menschen: wie er predigt und opfert. Und so kénnten wir gagen, das
Unteil des Englinders erginzend: Im Westen wird der Mensch geschildert,
wie er ifit und trinkt — ich sage das nicht in abfilligem Sinne —: in der
mittleren Welt wird geschildert der Mensch, wie er denkt und fiihlt: in der
ostlichen, wie er predigt und opfert. Da spielt hinein — ich méchte sagen —
in das Predigen und Opfern dasjenige, was ich als die dstliche Stimmung
mir zu schildern erlaubte, Da spielt hinein in die Geschichtshetrachtung, die
heute den weitesten Kreisen geliufig geworden ist, die sich auch widerspiegelt
in tit;r Emphindung der Ideologie, da spielt hinein dasjenige, was ich als
westliche Stmmung geschildert habe. Aber wir miissen auch schauen, wie
in dem, was in der Mitte geschildert wird, wo der Mensch dargestellt wird,

78

1




wie er denkt und Fihlt, wie da die beiden Strémungen zusammenflieBen, wie
man heute veranlaBt ist, dieses Zusammenstrémen in der richtigen Weise zu
verstehen, aus einem Anfang heraus, der sich hinaufarbeiten mufi zur Geistig-
keit. Und in ein Bild mochte ich zusammenfassen dasjenige, was ich als zwei
Stimmungen habe damtellen wollen, um zu zeigen, was sich eigentlich ver-
standigen mufi zwischen Osten und Westen. Ich méchte das zusammenfassen
in einem weiteren Bild, indem ich hinweise darauf, wie in der Zeit, wo
schon im Morgenlande die physisch-sinnliche Welt als Maja empfunden
worden ist, aber auch das menschliche Leben als Maja empfunden worden
ist, wie da derjenige, der der Buddha genannt worden 1st, auf seinen Wande-
nmgen die verschiedensten Offenbarungen menschlichen Erdenleides fand, wie
unter dicsen Offenbanmgen auch ein Leichnam 151, wie dem Buddha der Tod
gegeniibertritt und wie er aus dieser Anschavung des Todes, des menschlichen
Todes, zu seiner Folgerung kommt: Leben ist Leiden, Das 1st die Art und
Weise, wie sich orientalische Kultur abspielt sechshundert Jahre vor der Be-
grindung des Christentums. Sechshundert Jahre spiter wird das Christentum
begriindet und ein bedeutsames Symbolum steht danach da, das des Kruzi-
fixes, das crhobene Kreuz mit dem Erléser, mit dem toten Menschenktrper
daraufl. Und unzihlige Menschen schauen zu dem Leichnam, zu dem Bild
des Lewchnams hin im Westen, wie unzihligce Menschen, die Anhinger
Buddhas geworden sind, nach dem Leichnam hinschauten, von dem Buddha
seize Lehre genommen hat. Wie der Osten bekannte: das Leben ist Leid, wir
sehnen uns nach Erlésung, — so schauten die westlichen Menschen das Bild des
Leichnams. Sie aber sprachen nicht aus dem Anblick dieses Leichnams her-
aus blofi die Worte: das Leben ist Leid, nein: der Anblick des Todes
wurde ihnen das Symbolum fiir eine Auferstchung, fir eine Auferstehung
des Geistes aus innerer Menschenkraft. Das Symbolum dafiir, daf der Geist
gerade dadurch erldst werden kann, daf das Physische iiberwunden wird.
Trotzdem es nicht etwa tiberwunden wird in dem Sinne, daf man sich aske-
tisch von ihm abwendet, sondern indem man es voll im Auge behilt, gerade
micht als Maja ansicht, aber es iiberwindet durch Arbeit, durch Titigkeit,
durch die Regsamkeit des Willens. Aus dem beschaulichen Leben des Orients
ist herausgesprungen die Anschauung des Leichnams mit der Folgerung:
Leben ist Leid; der Mensch mufi erlost werden ven dem Leben. Aus dem
nach Tatigkeit hinstrebenden Leben des Abendlandes ist hervorgesprossen aus
dem Anblick- des Leichnams: Leben mufi Kraft in sich entwickeln, damit
auch die Krifte des Todes iiberwunden werden kénnen und die menschliche
Arbeit in der Weltentwicklung ihre Aufgabe verrichten kann.

Die eine Weltanschauung, sie ist alt und greisenhaft; aber sie trigt so
Grofies in sich, dafi, wenn man sie auch als greisenhalt anspricht, man ver
thr steht als vor etwas Altehrwiirdigem. Den Greis verehrt man: aber man
mutet thm nicht zu, dah er sich zu den Anschauungen der Jugend bekenne.
Das aber, was uns im Westen entgegentritt, triigt den Charakter des Anfangs.
Wir zeigten, was werden mufi aus demjenigen, was als Ideolegie in der Stim-
mung auftritt. Das ist jung, das ist das, was jugendliche Kraft in sich ent-
wickeln muB, damit es auf seine Art zum Geiste gelangt, wie auf seine selbst-
verstindliche Art der Orient zum Geiste gelangt ist. Verehren wir den Orient
wegen seiner Gestigkeit, so miissen wir dennoch uns klar dariiber sein: wir
miissen unsere eigene Geistigkeit aus unserem abendlindischen Anfang heraus
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hin mit jeglicher Anschauung, die vorhanden ist, insbesondere mit alchr-
mdlsm Anschauungen, verstindigen kénnen. Das wird der Fall zein kinnen,
wenn wir als mittlere und twestliche Menschen uns bewufit werden, was es
bedeutet: unsere Welt- und Lebensanschauung, sie hat Mingel, aber es sind
Mingel der Jugend. Verstchen wir das, so ist es eine Auflorderung, den

- Mut zu haben zur Kraft, Stellen wir dem, was wir vom Osten haben miissen,

der Ehrfurcht, der Liebe, der Bewunderung vor seiner Gemstigheit, stellen
wir dem gegeniiber nicht ein passives Emplangen, sondemn ein emsiges Arbei-

. ten aus demjenigen, was heute vielleicht noch ungeistig ist im Westen, was

aber den Keim der Geistigkeit in sich triigt, stellen wir zu der Ehrfurcht die
#raft hin, dann werden wir dis Richtige tun fiir die Menschheitsentwicklung.




V.

Anthroposophie und Kosmologie.

MEiDE s:hr vnrehrten Aﬂ“‘mﬂdﬂﬂ!

Wenn man heute mit jemanden, der an solchen Dingen Interesse hat,
zu diskutieren beginnt tber die Maglichkeit einer Erkenntnis des geistigen
Lebens in Vcrbindung mit der sinulirl‘.t-ph}rsisdlen Welt, so steht die Sache
ja schon so, daB man im allgemeinen bei einer grofBeren Anzahl ven Person-
lichkeiten Entgegenkommen findet, daf wenigstens die Frage aulgeworfen
wird: Kann der Mensch durch irgendwelche Wege zu einer Art geistiger
Eikenntnis kommen?, wenn auch oftmals dann im weiteren Verlaufe es sich
zeigt, dab man nicht mehr zulassen will, als eine Erkenntnis einer geistigen
Welt ganz in allgemeinen Begriffen und ldeen, vielleicht in irgendeiner Form
von verschwommenem Pantheismus oder auch einer mehr oder weniger an
das Mystische anklingenden Lebensauffassung. Wenn man dagegen dann so
weit geht, wie das mir in meiner ,,Geheimwissenschaft” notwendig geworden
ist, daf man zu schildern versucht emme wirkliche Kosmologie, eine Wissen-
schaflt von Weltenwerden und Weltenentwicklung in einzelnen konkreten Ge-
staltungen, dann hért heute zumeist dem aufgeklirten Menschen gegeniiber
die Diskussion auf. Dafh irgend jemand in dieser Zeit imstande sein kiinnte,
aus irgendwelchen Erkennmisuntergriinden heraus etwas zu sagen ilber einen
geistigen Ursprung der Well, tiber geistige, wirksame Kiiifte in der Welt-
entwicklung, iiber die Moglichkeit, daf die Weltentwicklung wiederum in
eme geistige Form des Daseins zuriickkehre, nachdem sie ihre sinnlich-
physische Phase durchgemacht hat, das wird, wenn es z. B. in meiner ,.Ge-
heimwissenschaft” in einzelnen konkreten Schilderungen auftritt, mehr oder
weniger so angesehen, daf man dann mit demjenigen, der so etwas behauptet,
als aufgekldrter Mensch nicht mehr viel zu tun haben will, Denn man denkt
ja_ wohl: Wenn sich jemand anheischig macht, iiber solche Dinge im ein-
zelnen etwas zu sagen, dann ist er wohl im Grunde nahe daran, den Ver-
stand zu verlieren; mindestens kann man sich nicht so kompromittieren, in die
Diskussion solcher Einzelheiten sich einzulassen.

Es kann natiirlich nicht die Aufgabe eines einzelnen Vortrages sein, irgend-
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welche Einzelheiten der Kosmologie darzustellen, wie sie vom Gesichtspunkte
der hier vertretenen Weltanschauung aus gewonnen werden kann. Dagegen machte
ich in meinem heutigen Vortrag zu zeigen versuchen, wie man zu einer solchen
geisteswissenscha ftlichen Kosmologie, zu einer Erkenntnis der geistigen Impulze,
welche der Weltentwicklung zugrunde liegen, kommen kann. Es wird einem ja
zumeist heute noch vergeworfen, wenn man so etwas Gnternimmt, man treibe
Anthropomorphismus, das heifit, man suche dasjenige auf, was im Menschen
selber sich abspielt, was im menschlichen Seelenleben vorhanden ist, und man
versetze dann das, etwa in Angemessenheit seiner Wiinsche oder irgendwelcher
anderer Voremphndungen und Vorurteile, hinaus in das Weltendasein.
Gerade ein genaveres Hinschauven auf die At und Weise, wie die hier
dargestellte Welt- und Lebensauffassung zu ihren kosmischen Resultates
kommt, sollte eigentlich erkennen lassen, daf es sich durchaus nicht im ent-
ferntesten darum handeln kann, solchen Anthropomorphismus zu treiben, son-
dern dab es sich darum handelt, wirklich in ebenso objektiver Weise Ergeb-
pisse iiber Welt und Weltentwicklung durch Geisterkenntnis aufeusuchen, wie
das auf dem Felde der Naturerkenntnis gcschichl,

Nun werden Sie, meine sehr verehrten Anwesenden, aus den Vortrigen,
dic ich bisher hier gehalten habe, entnommen haben, welche Absichten in
bezug auf ihre Fmschmigsmethuden die hier vertretene Weltauffassung hat:
DaB sie auf der einen Sete mn sorgfaltiger Weise cinhalten will -alles das,
was sich die Menschheit im Laufe der letzten drei bis vier Jahrhunderte an-
geeignet hat an wissenschaftlicher Gewissenhaftizkeit und an einer gewissen
sicheren, vorsichtigen Methode im Aufsuchen von Wahrheiten. Namentlich
mochte diese Weltauffassung die Grenzen der Naturerkenninis,  insoweit von
bm:chtigter Naturerkenntnis: die Rede sein kann, durchaus nicht iiberschreiten,
mochte durchaus sorzfaltig beobachten, wo die Grenzen der blofien Natur-
erkenntnis liegen. Daf solche Grenzen vorhanden sind, wird ja heute und
wird seit langem vielfach besprochen. Und man kann sagen: Dasjenige, was
heute gerade naturwissenschaftlich Gebildete auf diesem Felde sagen, es baut
sich auf auf dem, was herrithrt fiir gewisse mehr philosophisch geartete Ge-
miiter von Kant, fiir diejenigen, die mehr eine populire Darstellung hieben,
von Schopenhaver usw. Es konnte vieles nach dieser Richtung angefithrt
werden. Nun aber darf wohl gesagt werden, dafi sowohl Kant wie Schopen-
hauer und alle diejenigen, die sich in ihrer Gedankenstrimung bewegen, des-
halb fiir die entsprechende Beurteilung der natiitlichen Erkenntnisgrenzen ge-
fahtlich werden, weil es vorliegt, dafi diese Geister in einer — ich machte
sagen — sehr verfilhrenischen Weise bis zu einer gewissen Grenze gegangen
sind in der Betrachtung des menschlichen Erkenntnisvermégens, in der Be-
trachtung der menschlichen Seelenfihigkeiten. Bis zu einer gewissen Crenze
sind sie gekommen, und die Art und Weise, wie sie sich dieser Grenze ge-
nahert haben, ist eine aufierordentlich scharfsinnige. Doch muf man sagen:
In dem Augenblick, wo man gewahr wird, daf man den Menschen als ein
Ganzes zu betrachten hat, daf man alles das, was aus der leiblich-seelischen
und  geistigen Organisation des Menschen an Erkenntnis und Betitigung und
an mnerem Erleben kommen kann, in Betracht ziechen muf, dann iiberschaut
man_auch, wie eine einseitige Kritik des Erkenntnisvermogens eben auch nur
zu Einseitigkeiten fithren kann. Wenn man das Verhiltnis des Menschen zur
Welt ins Auge fassen will, um dadurch festzustellen, ob es vom Menschen
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aus einen Weg zur Welterkenntnis gibt, dann muB man schon den ganzen
Menschen hinnehmen und diesen ganzen Menschen in seiner Wesenheit be-
trachten. Und von solch einem Gesichtspunkt aus méchte ich heute zundchst
die Frage aufwerfen: Nehmen wir einmal an, jene Grenzen der Natur-
erkenntnis, von denen seit Du Bois-Reymond auch in naturwissenschaftlichem
Sinn gesprochen wird, die heute allerdings anders angesehen werden, als sie
Du Bois-Reymond vor einem halben Jahrhundert angesehen hat, — nehmen
wir einmal an, jene Grenzen der Naturerkenntnis wiren nicht vorhanden: wie
wiirde der Mensch der Welt gegentiberstehen? MNehmen wir an, daf dae
theoretische Erkenntnisvermiigen, das sich im Menschen auslebt dadurch, dafe
er seine Begriffe mit den Beobachtungen und den Ergebnissen der Expen-
mente verbindet, um dadurch zu einer Weltgesetzlichkeit zu kommen, chne
weiteres in das Reich des Unorganischen eindringen konnte, in das Reich
des Organischen, so wiirde es dann, wenn es bis zum Leben vordrngen
konnte, kaum haltzumachen brauchen wvor den weiteren Slcigcmngl:n des
Daseins, vor dem Seelischen, dem Gestigen. Nehmen wir also an, das ge-
wohnliche Bewufitsein, das wir in den Wissenschaften anwenden, mit dem
wir uns im gewohnlichen Leben in unserer Arbeit bewegen, dieses gewahn-
liche Bewulitsein wiire jederzeit imstande, nicht nur gewissermafien an die
Avfienseite der Welt heranzutreten, sondern es wiirde unter die Oberfliche
der Dinge hindurch zu dem inneren Wesen der Dinge jederzeit vordringen
konnen, wie miifite, wenn also eine solche Erkenntnisgrenze nicht vorhanden
wiire, der Mensch dann geartet sein? Nun, er wiirde der Welt so gegeniiber-
s:chc'n, dali gnwiss:en'naﬁ.en sein ganzes Wezen, das er i sich erlebt, stets wie
mit seelisch-geistigen Fithlhornern therall untertauchen wiirde. Vielleicht wird
et heute noch manchem paradox erscheinen, aber eine unbefangene Welt-
anschnuuug und eine Anschnuung des Verhiltnisses des Menschen zur Welt
wird besagen kdnnen: Ein Wesen, welches in dieser Weise fiir sein gewahn-
liches Erdenbewubitsein keine Grenze hiitte, das miifite enthehren die Lieh e
fahigkeit. Und wenn wir bedenken, was fiir unser ganzes Leben die
Liebefahigkeit bedeutet, was wir im Leben dadurch sind, dafi wir lieben
kénnen, dann werden wir uns auch sagen: wir wiren fir diese Erde zwischen
Geburt und Ted nicht Menschen in dem Sinn, wie wir es eben sein mijssen,
wenn wir die Liebe micht hitten. Aber die Licbe fordert ja, daf wir als eme
m uns abgeschlossene Individualitit der anderen Individualitit, gehére sie
welchem Reiche der Natur auch immer an, gegeniiberstchen, dafi wir nicht
mit unserem hellen, klaren Denken untertauchen in die andere Individualitit,
sondern daf gerade in dem Moment, wo wir die Liebe entfalten, unser Sein
rege wird, dasjenige, was nicht aufgeht in den durchsichtigen, klaren Be-
griffen. In jenem Augenblick wiirde die Liebe aufhéren, wo wir mit hellen,
klaren Begriffen untertauchen kénnten in die andere Individualitit. Da der
Mensch eben ein liecbendes Wesen sein muf nach seiner Erdenaufgabe, und
da beim Menschen, indem er eine Fihigkeit hat, durch diese sein ganzes
Wesen konstituiert wird, so mufi man sagen: Der Mensch mufi eben so sein,
dafi er, um hier auf der Erde seine Aufgabe zu erfiillen in seinem gewshn-
lichen Bewufitsein, die Grenze gegeniiber der Aufienwelt haben muf fiir
seine Erkenntnis, daf er nicht untertauchen kann unter diese Grenzen der
Erkenntnis. Was ihm eignet, damit er ein lichendes Wesen sein -kann, zeigt
sich eben auf der anderen Seite in seiner gewéhnlichen Erkenntnis, die eben
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auch stillehalten muf’ an der Grenze, die uns gezogen werden mufi, damit
wir lichefahige Wesen sein kénnen.

Das, meine sehr verchrten Anwesenden, ist etwas, was skizzenhaft aller-
dings nur, aber die Skizze kann ja von jedem einzelnen weiter verfolgt werden,
gewisse Konsequenzen ergibl, was zeigen kann, wie von den Ausgangspunkten,
die etwa die Kantsche Philosophie gehabt hal, weitergeschritten werden
mufi, indem der ganze Mensch ins Auge gefabt werden muli, also insoiem,
als er im Leben drinnen als ein lebendiges Wesen stehen mub. Dies hat zu-
nachst — und wir werden dariber noch weiteres héren — jene Welt-
auffassung, die hier vertreten wird, zu sagen iiber die naturwissenschaftliche
Erkenntnisgrenze.

Ieh mochte sagen: das ist die eine Richtschnur, nach der sich jede heute
ernst zu nehmende Welt- und Lebensauffassung zu halten hat, Die andere it
die, welche damit bezeichnet werden kann — udd es st in diesen Tagen
auch schon auf-ste aufmerksam gemncht worden — daBh man sagt: Eine heute
emit zu nehmende Welt- und Lebensauffassung darf sich nicht verlieren an
eine nebulose Mystk. Es ist ja schon einmal so, dafi auch edle Geister der
heutigen Zeit, indem ste sehen, wie der Naturwissenzchaft Grenzen gezogen
sind und von ihr aus nicht der Aufschwung in die geistige Welt zu erhalten
ist, sich der Mystik, besonders dlteren Formen des mystischen Strebens der
Menschheit, in die Ame werfen. Das kann aber gegeniiber den anderen
Erkenntnisanforderungen, die der Meneh heate haben muB, durchaus i
diesen Menschen nicht der rechte Weg sein. Denn Mystik will durch Hinein-
schauen in das menschliche Innere zu den eigentlichen Untergriinden des
Daseins. kemmen; aber gerade in bezug auf dieses Hineinschauen in das
menschliche Innere sind nun wiederum der menschlichen Erkenntnis Grenzen
grezogen. Nehmen wir an, der Mensch wiire in der Lage, in sein Inneres ohne
Crenze einfach hineinzuschauen, hineinzuschauen bis dahin, wo sich das tiefste
Wesen der menschlichen Natur offenbart, wo der Mensch sezusagen in Ver-
bindung steht mit den ewigen Quellen des Daseins, wo er sein elgenes in-
dividuelles Dasein an das kosmische angliedert, — nehmen wir an, das wire
der Fall: Was kénnte dann der Mensch wiederum nicht haben? Nun die-
jenmigen, die gerade eine oftmals grofie innere Befriedigung an der Mystik
haben, die holen dann ja aus threm Inneren das Mannigfaltigste heraus. Ich
habe schon darzuf aufmerkiam gemacht, dah dasjenige, was so sus dem
menschlichen Inneren herausgeholt wird, bel einem genaveren Zusehen [iir
den wirklichen Seelenkenner sich doch zuletzt entpuppt als etwas, was auf
irgendeiner Aufienbechachtung  beruht, dann i unterbewufite Untergriinde
untergetaucht ist und dann von Gefithl und Wille und organischem Ge-
rchehen durchsetzt worden ist und in veriinderter Gestalt wieder heraulkommt.
Irgend etwas, ‘was wir besbachten, kann eine solche Umwandlung, emne
solche Metamorphose erfahren, daf der Mystiker glaubt, er hole aus den
Tiefen seiner Seele etwas herauf, was zeigen mufi, wie die ewigen Griinde
der Seele selber sind. Selbst solche bedeutsamen Mystiker wie der Meister
Eckart oder Johannes Tauler sind nicht im vollen Sinne freizusprechen von
dem Irrtum, der da unterlduft, indem man veriinderts Vorstellungen des
:ﬂé::iiihﬁiichm Bewufitseins fiir selbstindige Offenbarungen der menschlichen

e halt.

Dadurch aber, dafi man diesen Tatbestand unbefangen beobachtet, wird
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man darauf gefithrt, die Frage beantworten zu konnen: Was konnte der
Mensch nicht haben, wenn er restlos [ir das gewohnliche Bewufitsein in
jedem Augenblick in sein Inneres hincinschauen konnte? Er kénnte nicht
haben, was wir zum vollen, zum geordneten Bestand unseres seelischen
Innenwesens brauchen, er konnte nicht haben ein imnerlich gesetzmiifiges
Erinnerungsvermdgen Denn wie stellt sich gerade gegeniiber
den mystischen Anspriichen dieses Erinnerungsvermogen dar? Ich kbnnte
das, was ich jetzt mit ein paar . populdren Strichen gebe, auch in sehr
wissenschaftlicher Form geben; allein es st ja nur eine Verstindigung
dariber notwendig, und die kann auch in der populiren Form ge-
geben werden. Indem wir die Aulienwelt beobachten, dasjenige, was wir
zundchst erleben, als ganzer Mensch erleben, innerlich so  verwandeln,
dafi es spiter wieder als Erinnerungsvorstellungen in uns  auftauchen
kann, treffen wir eigentlich mit dem seelischen Ergebnis unserer Aufien-
beobachtung in unserem Innern  auf =0 etwi: wie eine Art  inneren
Spiegel — es ist ein Vergleich, aber es ist zugleich mehr als ein Ver-
gleich —. Dazsjenige, was von anuften Eindriicke auf uns macht, das darf
uns nicht so anregen, daf wir jetzt mit diesen Eindriicken restlos untertauchen
in unser tiefstes Innere. Es mub, wenn das auch der Zeit eingeordnet ist,
mﬂglith Eti.l‘:l. d-i"lE dﬂ-ﬁ. Wids von EUEI'.'H. s crrEgL ZLlIi.‘[liEEWﬂrfEﬂ we[dﬂ].
kann. Unser Organismus, unser menschliches Wesen miissen sich wie em’
Spiegelungsapparat verhalten. Und sollen wir diesen Spiegelungsapparat
durchstofien, um zu demjenigen zu kommen, was hinter dem Spiegel ist? Das
eigentlich strebt, ohne dafi er es weilh, der Mystiker an. Aber, meine sehy
verehrten Anwesenden, wir brauchen umser regelmiifiiges, geordnetes Ge-
dichiniz. Wenn es nur irgendwie unterbrochen ist bis zu dem Zeitpunkt, bis
zu, dem wir uns zuriickerinnern in unserer Kindheit, dann verfallen wir in
seelisch krankhafte Zustinde. Der Mensch mub so veranlagt sein, dab er
dis, was er von aufien her erlebt, aufhalten kann. Er kann also nicht so
veranlagt semn, daf er unmittelbar hinuntertaucht in sein tielstes Innere. Wenn
wir den mystischen Versuch unternehmen, chne weiteres mit dem gewshn-
lichen Bewufitsein in unser tiefstes Inneres hinunterzutauchen, so tauchen wir
eben nur bis zu dem Spiegelungsapparat. Und es ist mit Recht, um unserer
Menschheit willen mit Recht, daf da heraufleuchten die Vorstellungen, die wir
von aubien aufgenommen haben. Wiederum miissen wir den ganzen Menschen
ins Auge fassen, wie er sein muf als ennnerungsfahiges Wesen, wenn wir uns
klar dariiber sein wollen, daf die Mystik, wie sic erstrebt wird, dem gewohn-
lichen Bewubtsein nicht moglich 1st.

Gerade aus der klaren Einsicht in diese beiden Grenzen, die dem ge-
wihnlichen BewuBtsein gezogen sind, in eine natirliche Erkenntnisgrenze
gegeniiber der Aufienwelt des Physisch-Sinnlichen und in die Grenze gegen-
iber dem mystischen Streben, gerade aus der klaren Einsicht in diese beiden
Grenzen quillt dann hervor jene Bestrebung, die hier als einem modernen
Suchen nach der geistigen Welt angemessen charakienisiert worden ist, jenes
Streben, schlummernde Erkenntniskrifte aus der Seele herauszuholen, damit
durch das Erringen einer anderen BewuBtseinsform  hineingeschaut werden
kann in die peistige Welt,

Und schaut man mit den Erkenntnissen, wvon denen ich in den letzten
Tagen hier gesprochen habe, den Menschen nach der Seite hin an, nach der
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er allein ein liebefahiges Wesen ist und nach der er allemn ein enmnerungs-
fahiges Wesen ist, dann erkennt man, dafi das gewohnliche Bewuhm_:m, wie
c& aul Grund der Sinne, des Intellekts und des Denkvermogens arbeitet, aus
dem Grunde haltmachen muf vor der AuBienwelt, weil es nur dadurch,
dab es sich nur als Mittel gebraucht, um dic Aubienwelt zu ordnen, zu er-
kennen, die Moglichkeit findet, sich weiter auszubilden und jenes belebte
Denken herauszubilden, von dem ich in den vorhergehenden Vortrigen ge-
corachen habe. Dann aber, wenn wir mit diesem belebten Denken dus be-
trachten, was in uns vorgeht, wenn wir der Natur gegeniiberstchen, dann
linden wir, daf eben, in dem Augenblick, wo wir unser Denkvermégen so
weit entwickelt haben, dab es als Mittel dient, um die Zufieren Erscheinungen
zu ordnen, dafi unser Bewufitsein, dieses gewohnliche Bewufitsein, im Er-
kenntnisakte erstirbt, aufhért, Ich mochte sagen: So klar auch unser Bewufit-
sein bei irgendeinem Vorgang der MNaturerkennmis bis zu einer gewissen
Grenze ist, bei dieser Grenze geht es iber, partiell wie in eine At von
Schlafzustand, in das Unbewubte. Warum? Weil dann beginnen muf die
Fahigkeit zu wirken, die mehr als das abstrakte Denken ausgieht in die
umgebende Welt, die unser Sein hnaustriigt in die umgebende Welt. Denn
indem wir lieben, sind wir zur Umwelt nicht in einem Erkenntnisverhilinis,
sondern i einem  Realitits-, in einem wirklichen Seinsverhiltnis. Und erst
dann, wenn wir das lehendige Denken ausbilden, sind wir wieder in der
Lage, uns hiniibérzuleben in die Realitit der Dinge. Da ergiefien wir ge-
wissermafien die belebten Gedanken hiniiber, verfolgen das, was draufien als
der Anfang des gcistigen Lebens zundchst als gehﬁg-sm:ﬁschﬂ Welten-
:hythmus, als Sehein ist, und dringen immer weiter und weiter vor, indem
wir uns das leere Bewubtsein, wie ich es geschildert habe, aneignen, in die
geistige Welt, die mit der sinnlich-physischen verbunden ist. Dann Fihlen
wir uns in einem solchen Erkenntnisakte, in einem sclchen ibersinnlichen
Etkenntnisakte, wie aufgewacht gegeniiber dem gewdhnlichen Bewufitsein,
Wir belauschen gewissermafien unser Sein, indem es ein lebendiges Sein wird.
Das ist sogar etwas, was einen erschiitternderen Emdruck auf den geistiz Er-
kennenden machen kann als alles das, was thm werden kann durch das MNach-
erleben auch der tiefsten Mystiker. Erschiiternder als dieses sogenannte
Hincinsichversenken in das cigene Innere ist der Moment, wo man [iihlt,
wie der Mensch in cinem gewissen Augenblick der hoheren Erkenntnis sein
Selbst als Seiendes ausgiehen mufi in die dufere Welt. wie der Erkenntnis-
akt etwas wird, was die bloBe Erkenntnis in reales Leben umwandelt, in ein
ieales Zusammensein mit der Aufieren Welt, Das aber ist verbunden zunichst
mit einer wesentlichen Verstirkung des Ichgefihls. Man fihlt etwa dabe
s0: Wenn man im gewthnlichen Erkennen der Aufienwelt ist, geht man mit
seinem Ich bis an die Naturgrenze heran. Das Ich wird da zunickgestofien,
man fiihlt sich iiberall wie — ich michte sagen — von seelischen Mauern um-
geben. Das wiederum wirkt zurtick auf das Ichgefithl, Das [chgefiihl hat
cme gewisse Starke, und die richtige Nuance erhdlt dann dieses [chgefithl
eben dadurch, dab sich dem, was man so als ein eingeschrinktes Gefithl in
sich triigt, beimischt jenes Hingegebensein an die Welt und die Weltwesen,
das vom Licben kommt. In dem Erkennen, das iibersinnlicher Art ist, wird das
Ich sogar verstiirkt und man kann sagen: die Gefahr besteht, dafi es verwandelt
dasjenige, was sonst im Erdenleben mit Recht als Liebe lebt, in ein gewisses
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selbuistichtiges Untertauchen in die Dinge, daf es gewissermafien sich selber
hineinschicbt, hineinstromen ldfit in die Dinge. Dadurch wird sein Selbst er-
weitert. Gerade aus dem Grunde wird in meinem Buch ., Wie erlangt man
Etkenntnisse hoherer Welten? ein so grofier Wert auf die vorbereitenden
Ubungen gelegt. Und in diesen vorbereitenden Ubungen finden Sie ja das
verzeichnet, was auf eine Selbstzucht in bezug auf das Selbstgefithl geht, die
darauf hinauslaufen, daf man die nétige Liebefdhigkeit, zundchst im gewohn-
lichen Leben, vor dem gewdhnlichen BewuBtsein stark entwickelt hat, bevor
man den Versuch macht, durch héhere Erkenntnis in die iibersinnliche Welt
einzudringen. Man mufi gewissermafien vorher ein auch in dieser Richtung
seelisch, physiach und gtiatig gesunder Mensch sein, bever man sich einlassen .
kann, in gesunder Weise in die geistige Welt emnzutreten. Dann aber darf
auch nicht der gewohnliche, doch mehr oder weniger philistrose Einwand
gemacht werden, dafi es etwas Unbehagliches habe, sich so selbst in seiner
Liebefihigkeit zu belauschen. Dieses Belauschen macht allerdings einen er-
schiitternden Eindruck. Man hat sich ver sich, wie sonst im gewdhnlichen
BewubBitsein nie. Aber wenn Sie sich erinnern, wie das, was man sich in
hiherer Erkentnis ermngt, selber sich nicht dem Geddchtnis einverleibt, so
dalh man dann mit dem durch das Leben schreitet und dann Fortstolziert mit
dem Anschauen seiner eigenen Liebefihigkeit, was einen zur menschlichen
Unfghigkeit fiihren wiirde, dann wird man auch dasjenige, was von dieser
Seite als Anforderungen an die iibersinnliche Erkenntnis herandringt, in der
richtigen Weise zu wiirdigen verstehen.

Das alse charakterisiert diese ibeérsinnliche Erkenntnis im Werhaltnis
zur Licbelshigkeit nach der Gedankenseite hin. Was aber lernt man dadurch
erkennen? Nun, es geht schon aus den Ausfithrungen, die ich gemacht habe,
hervor, daf man gewissermafien sein verstirktes Selbst hineinstoht in die
Umgebung, hinemstromen laft in die Umgebung, Dadurch dringt es vor bis
zum CGeistigen, so daB einem die merkwirdige Wahrheit entgegentritt, dab
man eigentlich dadurch, daf man immer weiter und weiter sich fihig macht,
in die Aufienwelt einzudringen, gerade zur Erkenntnis seines Seelischen,
seines Geistigen eelbst kommt. Ich michte sagen: Aus einem gesunden Instinkt
heraus hat Goethe die Selbsterkenntnis abgelehnt, die durch Hineinbriiten in
das Innere entsteht. Er hat harte Worte gegen solche Selbsterkenntnis im
myetischen Sinne gefunden. Wirkliche Selbsterkenntnis kann der Mensch nur
erlangen, wenn er durch Erstarkung seiner sonst schlummernden Erkenntnis-
krdfte die Fihigkeit erlangt, mit zeinem Selbst in die Aufienwelt unterzu-
tauchen. In der Welt draufien findet der Mensch seine eigentliche Selbst-
erkenntnis. Man mub sich schon gewothnen, im modemen Sinn des Wortes
zu einer wirklichen Welterkenntnis dadurch zu kommen, daf man manchen
Begriff fast biz in sein Gegenteil umkehren mub, und so ist es mit dem Be-
griff der Selbsterkenntnis: Schaveindie Welt, suche immermehr
und mehrinden Weiten, indem dudie Fihigkeit deines
Tehs, unterzutauchen in diese Weiten, durch Entwick-
lungvonErkenntniskriftenverstirkst, dannfindestdu
dein eigentliches Selbst. So dafi man sagen kann: Der
Kosmos lafit uns fiir die iibersinnliche Erkenntnis in
sich eindringen und gibt uns als Ergebnis dieses Ein-
dringens gerade unsere Selbsterkenntnis zuriick
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mystischen Wege gesucht wird! Ich habe davon gesprochen, wie der Wille
des Menschen entwickelt werden kann, und davon, wie es moglich ist, nach
der anderen Seite hin schlummernde Krilte zu entwickeln. Dieser Wille kann
so weit entwickelt werden, dafi der ganze Mensch eine Art Sinnesorgan, das
heifit Geistorgan wird, das heifit geistig-seelisch innerlich so durchsichtig wird,
wic sonst das menschliche Auge durchsichtiz ist. Wir brauchen nur daran zu
denken, dafi das menschliche Auge selbstlos im matericllen Sinn des Wortes
sem mufi, damit es das Organ des Sehens sein kann. Wiirde sich das Auge
ausfillen mit sich geltend machendem Materiellen, es wiirde sich sogleich
unser Blickfeld verfinstern. So muff unser ganzes menschliches Wesen werden
in geistig-seelischem Sinn. Unser ganzes Wesen muf geistigseelisch durch-
sichtig werden; dann stellen wir uns mit dem, was in unserem Willen lebt,
in die geistig-seelische Welt schon in unserem Erdendasein hinein. Dann aber
tritt das ein, wovon ich schon gestern andeutungsweise gesprochen habe, daf
wir die Mﬁglichkeit erhmgm, die Eci:tig—smlimhe Welt zu er'l..]uen, aber
dadurch gerade unser Inneres beurteilen. Und ich habe gestern folgendes aus-
gefihrt. Ich habe gesagt: Wenn wir als physisch-sinnliches Wesen der Aufien-
welt gegeniiberstehen, so leben wir uns in die sinnlich-physischen Tatsachen
der Aubenwelt mit unserem ganzen Menschen ein, dann tragen wir daven
in uns die seelischen Erinnerungsbilder. Ja, unser Seelisches besteht aus diesen
Erinnerungsbildern. Man kann also sagen: Das dufierlich Physisch-Sinnliche
wird innerlich geschaut als ein Bildhaftes. Umgekehrt sage ich: Wenn wir
die Fihigkeit erlangen, durch uns selbst als Geistorgan in die Aubienwelt als
eine geistige hineinzuschauen, mit geistigen Wesenheiten und geistigen Ge-
schehnissen, dann durchschauen wir dadurch gerade unser physisches Innere.
Wir lernen dadurch erkennen die Wesenheit unserer Lunge, unseres Herzens
und unserer anderen Organe. Die Geistigkeit der Aufienwelt, die spiegelt sich
in unserem Innern durch unsere physische Natur, geradeso, wie sich die
physische Aufienwelt in uns spiegelt durch unsere geistig-seelische abstrakte
Natur, Dieser Weg aber, der uns hier erdffnet wird, durch Anschauen der
AuBienwelt uns selbst erkennen zu lernen, der stellt sich in seinem weiteren
Verlauf als ein sehr konkreter dar. Man lernt den Anteil kennen, den die
einzelnen menschlichen Organe haben an der Gesamtwesenheit des Menschen,
Man lernt die Harmonisierung der einzelnen Vorginge dieser Organe all-
mihlich durchschaven. Zunichst stellt sich allerdings das Folgende heraus:
Dasjenige, was dann der im Nebulosen fischende Mystiker sucht, das ist im
Grunde genommen etwas, was verwandelte Erinnerungsvorstellungen sind;
aber oftmals mischt sich in diese verwandelten Erinnerungsvorstellungen
etwas hinein von Ergebnissen einer organischen Tatigkeit. Nur weifi er das
nicht. Er glaubt nur, den inneren Spiegel, der der Erinnerung zugrunde
liegt, zu durchstofen. Er durchstsft ihn nicht. Wie Wellen schlagen
von der anderen Seite auf diesen Spiegel die Prozesse unseres organi-
schen WMF.! an. Er merkt nicht, was da eigentlich ist, und er merkt
nur eben die Verinderung der sich spiegelnden Erinnerungsvorstellungen.
Man mufi, chne sich dadurch etwa der Philistrositit schuldig zu
machen, schon manches Schéne, Poetische, Mystische ins Prosaische ver-
zerren und sagen: Gar manches, was dieser oder jener Mystiker auf diese
Weise aus seinem Seelischen hervorgeholt hat, ist micht irgendwie ein Aus-

Sehen wir nach der anderen Seite hin, die manchmal auf dem falschen
|
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druck geistigen Daseins, sondern es st nur auf die Weise, wie ich es ge-
schildert habe, ein Ergebnis des Wogens der inneren organischen Vorginge.
Wunderbare mystische Darstellungen alterer und neuerer Zeit — die an solchem
ein Wohlgefallen haben, kénnen einen aufierordentlich poetischen Eindruck
haben — sie sind 1m Grunde genommen fir den, der unbefangen die Dinge zu
durchschnuen vermag, nichts anderes als der Ausdruck innerer Vorginge in
der Menschennatur selber. Es erscheint philistros, wenn man sagen mufi: Da
tritt etwas Mystisches auf, es kommt einem poetisch vor und ist dennoch Fir
deﬂ -EIET dlE‘ SEE]]E du":hﬂ{.hﬂuﬂﬂ kﬁ.ﬂﬂ. d'IE Hmﬂnerku.ng SE"W'HEI L.E'EFE-T-'
prozesse in die Erinnerungsvorstellungen. Fiir den, der im Emst erkennen
will, wird die Sache dadurch nicht etwa werllos denn nicht dadurch, daf
Il‘gmd etwas Hir das befangﬁne Gemiit in wuh]gefalhgf:r Weize dargﬁleut 1zt
15t es eine Wahrheit, sondern dadurch, daf man nach und nach versucht,
wirklich auf den Grund der Dinge zu kommen.

Und derjenige, der aber nun nicht beim gewchnlichen BewuBtsein stehen
bleibt — was der nebulose Mystiker doch tut — sondern nun, nachdem er
zuerst wiederum durch vorbereitende Ubungen seine seelische Gesundheit da-
durch gesichert hat, dafi er auf Ausbildung eines gesunden Erinnerungs-
vermogens Werl gelegt hat, der dann diesen Erinnerungsspiegel durchstofit
und dadurch wirklich in sein Inneres sieht, der sieht in diesem Innern iberall
die Ergebnisse weit verzweigter, in der geistigen Aufenwelt angelegter und
in der geistigen Welt vor sich gehender Vorgange. Und man lemt aufl diese
Weise den Menschen kennen. Man lemt auf diese Weise sich sagen: Das-
jemige, was der abstrakte Idealist vielleicht als das Niedrige im Menschen
anspricht, weil er es nur von physiologischer oder anatomischer AuBenseite
betrachtet, dasjenige, was innere Organisation des Menschen ist, ist gerade
ein wunderbares Ergebnis des ganzen Kosmos. Und lernen wir ives inpden
Organisation des Menschen wirklich kennen, so stellt sich bald folgendes her-
aus: Wenn wir hineinblicken in unser seelisches Innere, zuriickgehen auf
manches in der Erinnerung, was wir im Leben erfahren haben, dann kénnen
wir aus dem, was wir mnerlich in einer dazu geeigneten Stunde in uns aufer-
stehen lassen, wir kénnen dadurch vor unser geistiges Auge zaubern diese
Erlebnisse, wenn auch in Abschattung. Aus demjenigen, was wir an Bildinhalt
in unsere Seele von der Aufenwelt aufgenommen haben, kénnen wir wiederum
diese Aulienwelt in einer uns befriedigenden Weise vor die Seele zaubern.
Lemen wir ebenso unser umfassendes Innere kennen, lemen wir die Art und
Weise, wie auf geistige Art unser Organismus in seinen einzelnen Gliedern
aus dem Kosmos hervorgeht, dann stellt sich unser ganzer Mensch, den wir
jetzt durchschauen, dar als aufgezeichnete Erinnerungen aus dem Kosmos. Wir
schauen jetzt micht mit den Augen des nebulosen Mystikers in uns hinein,
wir schauen mit dem erweckten Seelenauge in unser Inneres, durchschauen das,
was unsere Lunge, unser Herz, unser gesamter iibriger Organismus, geistig-
seelisch, innerlich angeschaut, ist. Und das stellt sich uns dar als Weltgedicht-
nis, im Menschen aufgezeichnet, so wie sonst unser Gedichinis in der Seele
aufgezeichnet ist fiir das Leben zwischen Geburt und dem jetzigen Augen-
blick. Und das tntt in uns auf, was man nennen kann: Erkenntnis des
Menschenals Weltengedachtnis, als Abbildder Welt
entwicklung, als Abbild des Geschehens im Kozmos

Meine sehr verehrten Anwesenden! Erst mufi man sich bekanntmachen
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mit all den Einzelheiten, die durchzumachen sind, bevor der Mensch zu einer
solchen Selbsterkenntnis kommt — nicht zu der britenden Selbsterkenntnis der
sogenannten gewohnlichen Innenanschauung, sondern zu der Selbsterkenntnis,
die in jedem unserer inneren Organe etwas sicht wie ein zusammengelegtes
Geistiges, das hervorgeht aus gewissen geistigen Vorgingen im Kosmos. Dann
erst, wenn man begriffen hat, was der Mensch 5t in dieser Bezichung, wird
man nicht mehr sagen: man versetzt in anthropomorphistischer Weise dasjenige,
was man in der Seele hat, in die Welt hinaus, um eine geistgemifie Erklirung
zu bekommen, sondern man wird sich sagen: man sucht erst durch vorsichtiges
und ernstes Ringen den Menschen innerlich zu durchdringen, und dann ent-
hiillt sich einem in diesem menschlichen Innemn chenso der Kosmos, wie sonst
im Hinschauen auf die Erinnerungen die Summe der persénlichen Erlebnisse
sich enthiillt.

Wenn solche Dinge auch fir das heutige Zeitbewulitsein noch in ge-
wisser Wese paradox erscheinen: durchaus ist dieses heutige Zeithewubitsein
auf dem Wege, solches zu erfassen. Ich mochte sagen: In den Sehnsuchten
der Menschen lebt es durchaus, gewisse Gedankenginge, die schon da sind,
weiter zu verfolgen. Dann werden die Gedanken, die auf solchem Wege
liegen, immer mehr und mehr, wenn noch ein hestimmtes Uben dazukemmt,
zu belebten Gedanken. Und wenn dazu der entwickelte Wille kommt, dann
wird man immer mehr und mehr in solche Selbsterkenntnis hineinkommen, und
man wird sehen, daf eben, wihrend auf der einen Seite ¢in immer Weiter-
und Weitergehen mit dem Ich in die Aufienwelt die Welt gerade zur Selbst-
etkenntnis fithrt, daf das Eindringen in die Tiefen der Menschennatur zur
Welterkenntnis fithrt aus dem Menschen hinaus.

Allerdings, um in diesen Dingen immer unbefangener und unbefangener
zu werden, dazu gehorl, daf man auf die menschliche Natur in der Weise
hinsicht, daB man sie nicht vor sich hat, wie das heute gewihniich der Fall
. Man zergliedert heute den Menschen in bezug auf sein Knochensystem,
sein Muskelsystem, sein Nervensystem und definiert dann als Wesen des physi-
schen Menschen zuniichst, was sich so ergibt. — Man hat dann den Menschen
gerade so vor sich, als ob er ein Wesen wiire durchaus aus festen materiellen
Grundlagen. Aber, meine sehr verehrien Anwesenden, es weifh doch jeder
heute, daf der Mensch im wesentlichen nicht aus festen Bestandteilen besteht,
daf er zum grifiten Teil — gegen neunzig Prozent — eigentlich eine Wasser-
sule ist. Ex weifi heute jeder, dafi das, was ich in diesem Augenblicke als
Luft eingesogen habe, vorher draufien in der Welt war, dafi das, was ich
jetzt in mir drinnen an Luft habe und was in mir arbeitet, dann wieder
draufien sein wird und der Welt angehorig sein wird. Und endlich kann sich
jeder vorstellen, wie der Mensch in seiner Organisation einen fortwihrenden
Wirmeumsatz hat. Und wenn wir so den Menschen anschauen, dann ent-
festigt er sich uns, dann kommen wir allmihlich dazu, leszukemmen von der
llusion, ven der wir wissen, dafi sie eine ist, die wir aber doch vor die
Seele hinstellen, als ob der Mensch betrachtet werden kiinnte so, wie wir ihn
hinzeichnen in der Anatomie. Wir kommen dahin, ebenso berechtigt das
Fliissige im Menschen als zu seinem Wesen gehiirig zu betrachten, wir kommen
dazu, das zu betrachten, was vibrierend, wellend, gestaltend im Fliissigkeits-
menschen vor sich geht. Wir kommen dazu, einzusehen, dafi auch in der Luft-

gestalt des Menschen etwas vor sich geht, was 2u diesem menschlichen Wesen
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gehort. Und endlich kommen wir dazu, vielleicht zu begreifen, dafi dasjenige,
was als Luft in unserem Innern vibriert, wellt, aul und ab wogl, was sich
hineinergicht in unszere Aderstromungen usw., was innerlich arbeitet, in der
mannigfaltigsten Weise durchzogen wird von Stellen, die erwirmt, von Stellen,
die erkaltet sind. Ja, meine sehr verehrten Anwesenden, wenn man anf der
cinen Seite das Geistig-Seelische hat, so, wie man es heute in sich gt in
dieser mehr oder weniger abstrakten Form, dann ist dieses Geistig-Seelische
mit. einem starken Bildcharakter behaftet, den wir eigentlich:- nur, wie wir
sagen, innerlich anschaven kénnen. Und wir miussen bei dieser inneren &n-
schauung stehen bleiben, wenn wir das betrachten, was Physiologie und Ana-
tomie uns vom Menschen geben. Wenn wir all diese mroBartigen Fesultate
der gewohnlichen Wissenschaft auf uns wirken lassen, dann haben wir etwas
vor uns wie ein festes Gebilde in einer mannigfaltigen Struktur, aber etwas,
was seinem Wesen nach so grundverschieden ist von dem, was wir im Innern
becbachten, wenn wir das Denken, Fiihlen, Wollen uns in seiner Gestaltung
vor die Seele rufen, und wir finden nicht die Briicke von einem zum andern
heriiber. Wir sehen, wie die Seelenkuudlgen sich abp]agen damit, ein Wechsel-
verhiltnis zu suchen zwischen dem, was sie auf der einen Seite auffassen in
seiner Abstraktheit, Bi ldh'tft]gke:t, in der Art und Weue, die man eben nur
innerlich anschaven kann, und dem, was duflerlich da 1st. Das steht so weit
voneinander ab, dafi man eine Verbindungsbriicke ohne weiteres mit dem ge-
wohnlichen Bewulitsein nicht schlagen kann. Gehen wir aber unbefangen vor,
fassen wir nicht die lllusion des festen Menschen ins Auge, sondern fassen
wir s Auge, wie der Mensch ein Fliissigheitswesen, ein Luft-, ein Warme-
wesen ist, dann kommen wir, wenn wir einen Sinn dafiir haben, nunmehr
durch Einfihlen in uns selber dazu, das Wogen. von Wirme und Kilte in
den Stromungen unseres Luftkreislaufes wahrzunehmen, wenn wir uns ene
mnere Anlage dafiir anschaffen. Und wir schaffen sie uns an durch den Weg
der hoheren Erkenntnis, wie ich thn in diesen Tagen zu schildern versuchte.
Wenn wir so innerlich erfithlen lernen — ich mochte sagen — die in uns
vibrierende Luft — wir stehen dabei immer noch mehr oder weniger im Physi
schen —, aber wenn wir das erfithlen und herilbertragen das belebte Denken,
das innerlich etwas spiirt von Realitdt, dann stellt sich uns die Briicke heraus:
Betrachten wir den Menschen so, dafi wir seine Verfeinerungen bis in seine
Wirmedifferenzierungen ins Auge fassen, und betrachten wir dag Seelische
s0, daB wir es verdichten, bis es aus seiner Abstraktheit heraus in die Realitit
eingreift, dann finden wir die Briicke. Dasjenige, was in dieser Art verdichietes
Seelenleben ist, kann sich verbinden mit dem verdiinnten physischen Erfahren,
wenn ich so sagen darf, Wenn wir in dieser Weise beginnen, zunichst emn-
zudringen so in ums, dafi wir wahrnehmen, wie der belebte Gedanke wogt
auf unserem Luftmenschen — wenn ich mich so ausdriicken darf —, der in
verschiedener Art mit Wirme und Kilte differenziert ist, so schen wir allmih-
lich ein, wie in der Tat auch die Differenzierungen des Gedankens wirken
kbnnen in unserer menschlichen Organisation: wie ein Gedanke, der von
Sympathie begleitet ist, der ewa das Urteil fillt: Ja, so ist es — der Baum ist
griin —, in der Tat einen Wairmezustand auslést; wie ein Gedanke, der mit
Antipathie verwoben, der etwa ein negatives Urteil begriindet, erkiltend
wirkt in bezug auf unsere Luft-Warme-Materialitit. Wir sehen so, wie das
Seelische fortvibriert, fortschafft auf dem Umwege durch die feinere Materialitit
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in die dichtere Materialitit hinein, Wir finden die Mbglichkeit, unseren Er-
kenntnisweg auch in die menschliche Organisation hinein #o zu gestalten, daf
wir beim Seelischen beginnen und in das Materielle untertauchen. Dann aber
erbffnet sich uns die Maglichkeit, immer mehr und mehr fortzuschreiten zu
dem, was ich eben geschildert habe: zur inneren Erkenntnis der mensch-
lichen Organisation. Denn ehe wir nicht die verschiedenen Stufen der Mate-
rialitat: Wasser, Luft, Feuver, in den einzelnen Crganen verfolgen konnen,
enthiillt sich uns auch nicht das Seelische. Wir miissen das Seelische zuerst
verdichten, dann kommen wir erst zur physischen Natur des Menschen, dann
aber wiederum, indem wir durch diese hindurchdringen, zu dem, was geistig-
seelisch unserer physischen Organisation zunéichst zugrunde liegt. Da finden wir
dann: gerade so, wie wenn wir gewissermafien mit unserer Gedichiniskraft
in uns hineinbohren, wir die abzelegten Erlebnisse finden unseres persinlichen
Erdendaseins, so finden wir, indem wir so untertauchen in den ganzen Men-
schen, das Geistig-Seelische, das heruntergestiegen ist aus der geistigen Welt
durch die Konzeption, Keimentwicklung usw. Indem dieses Geistig-Seelische
in uns sich umhiillt hat mit dem, was ithm von der Erde zukommt, wird es
ehen zum Wi:hg::duchtms Wir finden gew nssermafen den Kosmos ErINNerungs-
mifiig in uns aufge&penchm und wir inden dann die Moglichkeit, gerade so
wie wir uns sonst im gewdhnlichen Bewufitsein an das einzelne Erlebnis des
personlichen Daseins ennnern, die Maglichkeit, durch innere Anschauung den
Kosmos zu iiberblicken.

Meine sehr verehrten Anwesenden! Sie werden vielleicht fragen: Ja, aber,
wie kann man denn nun zu sehr frihen Erdenzustinden durch dieses Welt-
gedachtmis kommen, wie kann man da der. Gefahr entgehen, einer allgemeinen
Geistesschilderung sich hinzugeben, mcht einem konkreten Welterinnern? MNun.
da brauchen Sie wiederum nur das gewohnliche Gedichtnis zum WVergleich
heranzuzichen. Dadurch, daf unser Gedachtnis geordnet ist, werden wir, in-
dem wir irgendein Erlebnis auftauchen fiihlen, werden wir, wenn dieses Er-
lebnis vor zehn Jahren abgelaufen ist, es nicht auf Vorginge setzen, die et
jetzt aufgelaufen sind. Der Inhalt der Ermnerungsvorstellung weist uns von
selbst auf die richtige Stelle 10 der Zeit hin. So ist es auch, wenn wir den
Organismus in der richtigen Weise durchschauen, daB jeder einzelne Teil in thm
in der Tat hinweist auf die Zeit, die eben in irgendeinem Punkte der Welt-
entwicklung in Betracht kommt. Es gibt im Grunde genommen keine andere
Maglichkeit, das, was uns die Naturwissenschaft gibt, indem sie thre Be-
obachtungen aus der Gegenwart gedankenhaft in frithere Zustinde hinein aus-
dehnt, in der richtigen Weise zu ergiinzen, als diese Selbstschau des Menschen,
die zu einer wirklichen Welterinnerung, zu einem Weltgedichinis wird. Sonst
werden wir immerdar in sehr eigentimliche Fehler verfallen miissen, wenn
wir hvpothetisch Weltentwicklungsideen konstruieren.

Man braucht ja nur folgendes zu sagen — es sieht trivial aus —: Es
wird sehr hiuhg die sogenannte Kant-Laplacesche Theorie, die heute aller-
dings modifiziert 1st, die Theorie, wie sich aus einem gasformigen Welten-
nebel die einzelnen Glieder des Sonnensystems abgespalten haben, illustriert
dadurch, dafi man einen Oltropfen nimmt, ein kreisférmiges Kartenblatt durch-
steckt, eine Stecknade! daran befestigt und mittels der Stecknadel den Oltropfen
in Drebumg bringt. Dann sondern sich die einzelnen Triipfchen ab. die um
den Haupttropfen weiter kreisen. Es hildet sich ein Weltensystem im kleinen,
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und man kann sagen, wenn man auf dem Standpunkt des gewahnlichen
Wissenschafters steht: Das hat sich auch m groBen drauen so abgespielt.
Aber es 15t dennoch wahr, was dagegen 7u sagen 1st: Derjenige, der so etwas
zur Veranschaulichung der Entstehung unseres Sonnensystems zeigt, muf auf
alle einzelnen Faktoren Riicksicht nehmen, und wenn das der Fall ist, dann
miifite er auch Riicksicht nehmen auf den Hermn Lehrer, der da steht und
den Oliropfen in Rotation bringt. Und er miifite einen riesigen Lehrer in den
Weltenraum hinaussetzen, der dann an dem Weltennebel drehite, Das ist aber
bei dem cbigen Experiment vergessen worden. Es ist ja sehr schén, wenn
man sich selbst vergifit im sonstigen Leben, aber beim Experiment, beim Ver-
anschaulichen wichtiger und ernster Fragen darf man solche Dinge, in diesem
Fall sich selbst, nicht vergessen. Nun, die Well- und Lebensauffassung, die
hier vertreten wird, vergifit diese Dinge nicht; sie sicht hin auf das Berechtigte
der Naturwissenschaft, fiigt aber hinzu dasjenige, was mm Geist erschaut
werden kann. Da findet man allerdings nicht eine Riesenindividualitit, aber
eine geistig-seehische Welt, die in die matenielle Entwicklung hineingesetzt
werden mufi. Und da durchdringt man das, was, vielleicht mit Recht, als
Kant-Laplacescher Urnebel hingestellt wird, mit den in diesem Mebel wirken-
den geistig-seclischen Wesenheiten und geistig-seelischen Kriften, Und man
durchdringt das, was aus der Erde wird bei dem sogenannten Warmetod, von
dem die heutige Wissenschaft spricht, mit geistig-seelischen Wesenheiten und
gEisli[.':-s!:t:lischtn Krﬁftm. die dann das Gristigﬁeeﬁs:he hinaustmgm m andere
Welten beim Wiinur.!ad; wi_c dis Gcislig-Smlische des Menschen llinausgr.-
tragen wird i andere Wellen, wenn der Kérper in irdische Elemente zerfillt.
Dadurch aber wird ein Wichtigstes fiir unsere Zeit erreicht.

Bedenken Sie nur, daf ich Ihnen heute dargestelll habe, wie das, was
sonst nur im abstrakten Erkennen erfafit wird, das Geistig-Seelische, das man
nicht heranbringen kann an das Materielle, wie das geistig unendlich weit
entfernt st von diesem Mateniellen. Was hat sich aber dadurch Ffir unser
ganzes Rulturleben herausgestellt? Dadurch, daB wir in der geschilderten
Weise nicht in der Lage sind, Fir unser gewohnliches Bewufitsein heranzu-
bringen das Geistig-Seelische an das Matenelle, haben wir aul der einen Seite
die matertelle Anschauung iiber das Wellengeschehen, bilden wir uns gewisse
WVorstellungen iiber das rein physische Weltengeschehen mit einem Anfang,
der rein physisch nach den Gesetzen der Mechanik gedacht ist, bilden wir
aus dasjenige, was nach der Warmetheorie gedacht st als der Warmetod
der Erde. Dabei nehmen wir uns als Menschen wahr drinnenstehend in diesem
Geschehen und uns auf eine fir die heutige Natorwissenschaft allerdings
unerklirliche Weise heraus entwickelnd aus solchem Geschehen. Aber wir
konnen nimmermehr, wenn wir ehrlich sind, dasjenige, was wir im Zustande
seelischen Erlebens erfahren, verbinden mit dem, was da draufien im mate-
riellen Reich wor sich geht. Und in diesem tiefsten Seelischen verwebt sich
mit unzerem Denken, Fithlen und Wollen das, was moralische Impulse sind,
das, was teligiose Krifte sind, die zuniichst in unserem Inmeren leben, im
Geistig-Seelischen, das wir eben nicht heranbringen kénnen an das Materielle.
Und so steht vielleicht heute der Mensch mit seinem Bewufitsein da und
gagt sich: Mun ja, die Maturwissenschaft fithrt uns nur zu einem materiellen
Ceschehen; das aber ist allein exakte Wissenschaft. Man muf Glaubens
vorstellungen haben tber die moralischen Impulse und reliziosen Krifte. Aber
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vor einem emsten seelischen Leben kann das nicht bestehen. Und im Un-
bewufiten emster Menschen der Gegenwart lebt es deshalb doch, dab sie
fithlen — wenn sie es sich auch nicht gesichen —: Da ist die Erde heraus
entsprungen aus rein Matenellem: In diezem Materiellen geht etwas her-
vor wie ein Schaumgebilde. Da steigen Wolkengebilde heraus, ja, Gehilde,
die diinner sind als Wolken, die nur Illusionen sind. In diesen leben
auch die wertvollsten Inhalte, die wir als Menschen aufnehmen kénnen, alle
Kulturinhalte mit. Dann leben wir weiter, dann kommt einmal der Ubergang
der Erde in den Warmetod, der gefunden werden kann auf duBerlich natur-
wissenschaftlichem Wege. Und dann ist doch alles Leben auf der Erde wie
in einem grofien Friedhof begraben. Dasjenige, was als das Wertvollste auf-
erstanden 1st aus unserem Menschenleben, unsere schonsten, wiirdigsten Ideale,
sind mithegraben mit dem, was materielle Wesenheit der Erde war. —
Man kann sagen, man glaube das nicht; aber derjenige, der es ehrlich nimmt
mit dem, wie man heute iiber diese Dinge oftmals denkt, indem man ein
selbstindiges geistiges Forschen ablehnt, miifite eigentlich zu jener inneren
Zemnssenheit, zu jenem Pessimismus kommen, der sich auftut gegeniiber der
Frage; Was soll auve unserem geistig-seelischen Schaffen werden, wenn wir
die Welt nur im materiellen Sinne betrachten, so, wie. wir das in der soge-
nannten exakten Wissenschaft gewdhnt sind? Deshalb klaflt in unserer Zeit
eine so brette Kluft zwischen religbs-moralischem Leben und der natiirlichen
Anschauung der Dinge.

Dazu scheint mir aber eine wirkliche Seherschaft, eine exakte Seherschaft,
wie sie dem modernen Menschen angemessen ist, berufen zu sein, die Briicke
zu schlagen zwischen dem, was geistig ist, und dem, was matenell ist, indem
sie. dem Gcisﬁgen eine Wirklichkeit verschafft und dem Matenellen seIne —
ich mochte sagen — Derbheit nimmt, Das aber tritt ganz besonders vor unsere
Seele, wenn wir die Dinge so anschauen, wie wir sie heute angeschaut haben,
wo wir das Geistig-Seelische im Menschen selber nach und nach iibergehen
sahen in dasjenige, was im Menschen Warme- und Luftdifferenzierungen sind,
und so hinunterstiegen s derbere Materielle und sahen, wie daz Feinere hinein-
lauft in das belebte Denken. So werden wir imstande sein, in den Kosmos
hineindenken zu diicfen. Wir kommen auch in die Lage, so etwas wie den
Wirmetod der Erde mit Recht denken zu kénnen, weil wir wissen, wie unsers
menschliche Eigenwiirme in ihrer Differenzierung vom belebten Denken durch-
wellt wird, und wir konnen aus dem Weltengedichtnis, das in uns selber auf-
tritt, hinschauen auf das, was geistig-seelisch in den materiellen Prozessen
der Welt sich auslebt. Wir kommen auf diese Weise zu einer wirklichen, realen
Versohnung dessen, was sich uns geistig darbietet, mit dem, was sich uns
maleriell darbietet. Allerdings, vieles spricht heute noch in den Herzen der
Menschen gegen eine solche Versohnung; denn wir haben uns in den Jahr-
hunderten gewdhnt, Wahrheiten als exakt nur dann gelten zu lassen, wenn sie
auf dem festen Grund ciner Sinnenbeobachtung beruhen, in der wir uns passiv
der AuBenwelt hingeben. Das, was man auf solch einem festen Grund beob-
achtet hat, baute man dann weiter hinauf bis zu den Naturgesetzen und MNatur-
ideen und lifit nur solche Ideen gelten, welche gewissermafien auf einem
solchen festen Grund der sinnlichen Beobachtung stehen. Derjenige, der nur
solche Erkenninisse bestehen ldft, gleicht einem Menschen, welcher im Welten-
raum nur gelten lassen wollte die gewdhnliche Schwerkraft, der da sagen wollte:
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'B’m Erde hat ihre Schwerkraft, die Knr;m milssen deshalb zur Exde fallen,
bezw. eine Unterstiitzung haben, weil sie nicht frei im Raume schweben kénnen.
Das gilt, solange wir auf der Erde stehen und die Schwerkraft der Erde in
Betracht zichen im Verhiltnis zur nichsten Erdenumgebung; schauen wir aber
auf den Weltenraum hinaus, dann wissen wir, daf wir micht sagen diirfen:
die Weltenkorper miissen unterstiitzt sein, sondern dafi wir sagen miissen: sie
tragen sich gegenseitig. Diese Anschauung miissen wir auch in geistgemafier
Weise fir unser inneres Wellgebiude der Erkenntnis gewinnen. Wir miissen
imstande sein, Wahrheiten auszubilden, die eben micht der Stiitze bediirfen der
Sinnenanschauung, sondern die sich gegenseitig tragen, wie sich im [reien
Weltenraum die Weltenksrper tragen. Das ist geradezu eine Vorbedingung
fir die Erlangung einer wirklichen Kosmologie, einer Kosmologie, die nicht
bloB eine solche mit materiellen Vorgiingen ist, sondern eine solche, wo das
Materielle durchseelt und durchgeistigt 1st. Und eine solche Kosmologie braucht
dech der moderne Mensch, Wir werden sehen, wie er sie segar fiir die néchsten
sozialen Aufgaben braucht; aber nicht eher, als man einsehen wird, wie sich
die wirklichen weltbedeutenden Wahrheiten durchsetzen, die sich selbst tragen
werden, wird man begreifen, wie man sich zu einer dergestaltigen Kosmologie
durchringt. Eine solche Kosmologie ergibt sich, wenn man gelten lafi, wie
wahre Selbsterkenntnis zu gewinnen ist. Nicht auf anthropomorphistische Weise
gewinnen wir sie, nicht dadurch gewinnen wir sie, dafi wir mit unserem [ch-
Erlebnis hlnnu.qgr]:cn i die Weltenwmtm‘l immer mehr und mehr erfahren
WIT, Was uUnser Ich :st indem wir uutertaucl‘len in die Aufenwelt. Dadurch
gewinnen wir Selbsterkenntnis. Tauchen wir aber in unser Inneres unter, dann
wird unser Inneres zum Weltengedichinis, dann lernen wir die Welterkenninis.
Gar mancher ahnt es schon, worin eigentlich das Geheimnis in der Welt-
erkenninis bestehen mufi. Ich mochte in zwei Satzen aussprechen, was diese
Menschen shnen. Gerade die Selbsterkenntnis und Welterkenntnis miissen
Wahrheiten sein, die sich gegenseitig tragen. Und solche — ich miéchte sagen —
wie in einem Pendelschlag hin und her sich bewegenden Wahrheiten sind die-
jenigen, die durch die hier geschilderte Welt- und Lebensauffassung gewonnen
werden als Selbsterkenntnis und als Welterkenntnis. Die beiden Sitze, in die
ich das zusammenfaszen mochte, sind: Willst du dich selbst er-
kennen, so suche in den Weltenweiten dich selber;
willstdudie Welterkennen, sodringeindeinecigenen
Tiefen Deine eigenen Tiefen werden dir wiein einem
Weltgedichtnis die Geheimnisse des Kosmos er
schliefien






2. ANTHROPOSOPHIE UND SOZIOLOGIE.

Die Zeit und ihre sozialen Forderungen.

Meine sehr verehrten Anwesenden !

Die Vortrage, die ich im folgenden halten werde, sollen durchaus auf
dem Boden der Betrachtungen stehen, die von mir hier schon angestellt worden
sind; mcht als ob iiber das soziale Leben der Gegenwart dadurch etwas Er-
hebliches gesagt werden konnte, daf man sich in irgendeiner abstrakten uto-
pistischen Weise aus Ideen soziale Reformen ausdenkt, sondern in dem Sinne,
dafi ich meine, die geistige Weltanschauung, die hier entwickelt worden ist,
konne, wenn sie sich verwandelt in Impulse des ganzen Menschen, wenn sie sich
verwandelt in menschliche Gesinnung, Richtlinien und Onenticrungen abgeben
zum Verstindnis des sozialen Lebens und zur Ausgestaltung auch sozialer
Triebkrdfte. Die nichsten Vortrige werden uns allerdings zu zeigen haben,
wie eine solche auf das Geistige auszehende Weltanschavung durchaus nicht
im Abstrakten und Utopistischen stehen bleibt, sondern wie sie gerade veranlagt
ist dazu, in die unmittelbare konkrete Wirklichkeit einzugehen. Heute machte
ich aber in einem gewizsen Sinne die Briicke schlagen zwischen den Vortrigen,
die ich schon gehalten habe, und denjenigen, die ich noch gedenke hier zu
halten.

Wer den ganzen Sinn der bisherigen Vortrige ins Auge fabt, der wird
sich schon sagen miissen, daf ja mit dem, was hier ausgefithrt worden ist,
nicht gemeint war irgendeine Lebensauffassung fir die Einsiedelei, fir ein be-
schauliches Leben im stillen Kimmerlein, sondern dafi angedeutet werden sollte
eine Auffasung des Lebens, die auch ihre soziale Seite hat, die gewissermafien
hineinfithren kann nicht nur in die geistigen Welten als solche,- sondern auch
in die Geistes- und Seelenwelt, die uns unmittelbar in unseren Mitmenschen
umgibt. Es ist heute allerdings leichter, iiber soziale Fragen zu sprechen, wenn
man sich irgendeiner Parteirichtung angehong fihlt. Da hat man gewisser-
malien seine Programme, da hat man die festgepragten Ideen und kann sagen:
Das ist die Zeit. das sind die Forderungen der Zeit. Aber von einer solchen
festzepragten Parteischablone kann hier ganz gewif nicht ausgegangen werden.
Denn erstens bin ich durchaus voll daven iiberzeugt, daf es eigentlich — es
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ist das etwas radikal gesprochen — keine Partéi gibt, dic nicht in irgendeiner
Weise mit dem, was sie behauptet, recht hat. Es handelt sich nur darum, dai
die Parteien gewohnlich nicht die Grenzen desjenigen erkennen, bis zu dem
hin sie eben irgend etwas behaupten konnen. Anderseits glaube ich auch nicht,
dafi irgendeine Parteirichtung wiederum vollstandig recht hat, vielmehr muf
sie in ecinem gewissen Sinne wieder unrecht haben. Nur handelt es sich auch
du wiederum darum, dafi man dieses Unrecht ganz gut verstehen kann, eben
aus der besonderen Natur menschlicher Weltbetrachtung heraus. Man kann ja
such einen Baum nur richtig photographieren von verschiedenen Seiten aus. Alles,
was gewohnlich als Parteirichtung geltend gemacht wird, kann einem doch vor-
kommen wie die Photographie des Lebens von verschiedenen Seiten aus.
Dann kommen die Menschen zusammen und benchmen sich eigentlich so mit
ihren verschiedenen Standpunkten, wie sich andere benehmen wiirden — aller-
dings auf diesem Gebiete gibt es das nicht — die die Photographie eines
Baumes von rechts sehen wiirden und sagten: Ja, das ist eine ganz falsche
Aufnahme. (Sie kennen niimlich nur die Aufnahme von links.) Nun, selbst alles,
was von einem gewissen Gesichispunkt aus gegen die hier vorgebrachten An-
schauungen eingewendet werden kann, ist mir voll bewubt, und wenn es darauf
ankiime, alles Gegnerische auszufithren, so wiirde das gerade vom Gesichtspunkt
einer solchen Weltanschauung, wie es die hier vertretene Weltanschauung ist,
gar nicht so auferordentlich schwer fallen.

Das alles mufi ich vorausschicken, damit eingesehen werden kann, wie
man ecigentlich nur dadurch, dafi in den folgenden Vortrigen von den ver-
schiedensten Gesichtspunkten aus versucht werden wird, dem sozialen Leben
und den sozialen Problemen niherzukommen, zu irgendeiner lebensvollen Auf-
fassung in dieser Richtung kommen kann.

Meine sehr verehrten Anwesenden, von sozialen Forderungen wird
ja in unserer Zeit sehr viel geredet; aber wenn wir unbefangen das geschicht-
liche Leben der Menschheit betrachten, dann finden wir eigentlich, daf das im
Entwicklungsgang der Menschheit erst seit einer verhaltnismafig kurzen Zent
der Fall ist. Gewili, soziale Forderungen, soziale Bestrebungen hat es immer
gegeben: dafi sie in ciner so formulierten Weise — ich mochte sagen — zur
abstrakten Theorie formuliert auftreten, das ist im Grunde genommen ein
Charakteristikon erst der allerneuesten Zeit. Und wenn man versucht, dahinter-
zukommen, warum eigentlich heute fast jeder Mensch von sozialen Forde-
rungen redet, so sicht man, dafi vielleicht keine Zeit so starke antisoziale Triebe
hatte als gerade die unsrige. Gewifi, wenn die unmittelbare Not des Lebens
dringt, wenn das Elend an unsere Tiren pocht, dann fnden wir uns aufge-
?nrﬂ&rt zu sozialen Impulsen; aber wenn von sozialen Forderungen die Rede
ist, meint man doch eigentlich noch etwas anderes, meint man die Gefiihle,
die E.mpflndur!gt.n. die in dem Menschen leben konnen in berug darauf, daf
er nicht nur ein abgesondertes Wesen in der Wirklichkeit ist. sondemn dak er
sich bewegen mufi unter anderen Menschen, dafi er unter und mit anderen
Menschen urbﬂtﬂulmuﬁ. dafi er sich selbst zur Befriedigung und anderen
Menschen zum Heil da sei. Und in bezug darauf standen sich eigentlich die
Menschen verflossener Zeitepochen, so paradox das heute klingt, im Grunde
genommen naher, als sie sich heute stehen. Und das eigentlich im Grunde ge-
nommen mit Recht; mit Recht deshalb, weil wir in unsérer Zeit in einer ge-
schichtlichen Epoche leben, welche — das haben ja die vergangenen Vortrige
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schon angedeutet — besondere Kriifte herausgeholt hat aus den Untergriinden
der menschlichen Matur, insbesondere innerhalb der zivilisierten Welt, Krifte,
die nach der einen Seite hin besonders tauglich sind, die aber weniger dazu
tauglich sind, innerlich im Menschen lebendig anzuregen die snzifj.lcn Iulstin_kte,
die sozialen ]mpulst. die dur_h* wenn auch in emer fiir die heuugu Zeit nicht
mehr angemessenen Art, fiir frithere Zeitepochen vorhanden waren.

Wir schauen auf eine menschliche Entwicklung zuriick, die etwa drei bis
vier Jahrhunderte hinter uns liegt, und es ist ja schon durch mich und andere,
die hier Vortrige hielten, angedeutet worden, wie in dieser Zeit diejenige
menschliche Fahigkeit, diejenige menschliche Seelenkraft sus dem Innem der
menschlichen Seele sich heraufgerungen hat, welche man als die intellektuelle,
als die Kraft des Verstandes, der mechr oder weniger verniinftigen Welten-
betrachtung ansehen kann. Diese Weltenbetrachtung hat ihr Grofiartiges geleistet
auf dem Gebiete der Naturanschauung, Sie kann den Menschen ungeheuer weil
fithren, wenn es sich darum handelt, seinen Umgang, seinen Verkehr mit der
fufieren Natur zu enwickeln; aber die Frage entsteht, ob es denn moglich sei,
dafi diese Kraft, die — ich méchte sagen — den Abglanz, den Triumph der
neuesten Zeit bildet, unmittelbar auch geeignet sei, den Verkehr des Menschen
mit dem Menschen zu vermitteln. Eine klare Einsicht in diese Frage kann
im Grunde Eenommen allein auch iiber die sozialen Fardamngen der neuesten
Zeit aufklaren. Dhese sozialen Forderungen kinnten ndmlich so, wie sie ge-
wohnlich formuliert werden, ja nur eine Arnt Oberflichenanschauung sein,
gewissermaBien nur das Symptom sein [ir etwas viel tiefer im Menschen Lie-
gendes. Das kommt inshesondere fiir eine geisteswissenschaftliche Betrachtung
in Frage.

Wenn wir aber wiederum mit unbefangenem Blick hinschauen auf dis
Art und Weise, wie soziale Gestaltungen, soziale Menschenzusammenhinge
in ilteren Zeitepochen entstanden sind, ja, wie sie im Grunde genommen  yiel-

fach noch heute entstehen bis zu den Kartellen, bis zu den Trusten hm, =0
miissen wir doch sagen: die beherrschenden Krifte sind darionen im Grunde
nicht die intellektualistischen, nicht die verninfhige Betrachtung des Lebens,
sondern sind Lebensinstinkte, sind inmere, unbewufite Emphindungen. Und
sollten wir aus demjenigen, was sich zo groBarhg als die intellektualistizche Kraft
in der Naturanschauung erweist, soziale Gestaltungen vellziehen, so wiirden
sie wahrscheinlich nur eine sehr geringe Lebensfihigkeit haben. Denn es ist
doch nicht bedeutungslos, dafi diese Kraft des Intellekts sich besonders bedeut-
sam erwiesen hat in der Betrachtung der leblosen Natur und daf der Mensch,
der nur Naturanschauung haben will, der nicht bis zu einer geistgemifien Be-
trachtung der Dinge heraufriicken will, vor cinem thm unlésharen Riitsel steht,
wenn es sich darum handelt, mit seiner Anschauung heraufzudringen aus dem
Leblosen in das Lebendige. Von dem, was geradezu durch seine innere Artung
fir das Unlebendige, fiir das Tote, scine grofie Bedeutung hat, ven dem
darf es nicht verwunderlich sein, wenn es nicht dieselbe Tragkraft, dieselbe
Fruchibarkeit haben kann fiir das, was micht nur lebendig ist, sondern was
sich als seelenhafte soziale Menschengestaltungen heraushilden soll.

Und so konnen wir sagen: In gewissen unterbewufiten Seelenregionen
walten diejenigen Krifte, welche wirksam waren in den sozialen Gestaltungen,
aber auf der anderen Seite verdankt der Mensch der heutigen Zeitepoche mit
thren besonderen Eigentiimlichkeiten zwei der stirketen .gomiz]l wirksamen
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Impulse, Und gerade fiir diese zwei sturken sozial wirkenden lmpulse mufi
er die Eingliederung, die Orientierung suchen innerhalb des ganzen sozialen
Lebens,

Mir trat, meine sehr verehrten Anwesenden — wie ich nach meiner An-
schauung nicht anders annehmen kann — eine der bedeutsamsten sozialen
Fragen der Gegenwart vor die Seele vor dreibig Jahren, als ich den Versuch
unternahm, das Problem der Fretheit des Menschen innerhalb des galzen
gesellschaltlichen Lebens der Menschen ins Auge zu [assen. Dieses Freiheits-
erlebnis st cigentlich im Grunde genommen so alt als das intellektuelle Leben.
Indem das intellektuelle Leben den Menschen heraufhob bis zum Ergreifen
des reinen Gedankens, durch den er dann die Naturerscheinungen auch erfalit,
wird er sich erst seiner Fretheit bewubit. Altere Zeiten haben in alles Gedanken-
leben noch hinemgemischt irgend etwas, was entweder nur Ergebnis war
organischer Vorginge, was in den unbewubten Willensregionen instinktiv oder
auch im Gefithlsleben unbewufit wurzelte, So klar, so durchsichtig hell etwas
zi durchschauen, wie das im Denken der Fall wt, auch wenn das Denken
sich aufschwingt zu klar erfafiten, mathematisch formulierten MNaturgesetzen,
etwis so klar zu erfassen, zu ergreifen, dafi man mit seiner ganzen Wesenheit
darinnensteckt, ist dem Menschen erst moglich geworden in der Zeit, als er
sich zum reinen Denken ethoben hat, welches Kopemilus, Galilei und ihre
Nachfolger zu der neueren naturwissenschaftlichen Forschung inspiriert hat
So hingt gerade das Freiheitserlebnis zusammen mit demjenigen, was auf der
anderen Seite durchaus herausfihet aus den instinktiven Miachten, die frither
sozial gealaitend Waren.

Damit aber st man, wenn man nun im vollen Ernste an das Freiheits-
problem herandringt, fiir eine Weile wie in eine Art Leerheit geworfen, die
man empfindel, wenn man eben damit ernst macht, mit allen Schauern, die
das Leere — ich machte sagen — das Nichts iibethaupt nur dem Menschen
einfléfen kann. Man kommt namentlich auf folgendes: Man sagt sich, in
friheren Zeitepochen, wo die Menschheit in bezug aul das Seelenleben naiver
war, wo. si¢. micht bis zu der Bewufitheit heraufgekommen ist, die in der
neueren Zeit waltet, da konnten eben die Anschauungen leben, die mehr bild-
haft waren, die nicht im reinen abstrakten Gedanken verliefen. Salche bildhafte
Gedanken aber braucht man, wenn man sich hineinstellen will in das kom-
plizierte soziale Menschenleben. Niemals kann das, was uns dazu fithet, zu
verstehen, wie wir unseren Platz in der Welt finden sollen, ausgemacht werden
durch einen abstrakten Gedanken.

Nun habe ich auseinandergesetzt in den Vortrigen der letzten Tage, wie
&iF geisteswissenschaftliche Entwicklung von dem abstrakten, toten Gedanken
wiederum hinfiihrt zu dem lebendigen Gedanken, durch den man ia tatsichlich
nicht nur in die unorganische, leblose Natur eindringen kann, sondern in die
Gestaltungen der lebendigen Natur, in das Innerliche auch der seelischen
Wdh}n. D:rn::l aber nihert sich der Mensch, indem er diese allermodernste
Entw:;klung ins Auge fabt, mit seinem Bewufitsein wiederum dem, was einst-
mals, in frilheren Zeitepochen, in instinktiver Art vorhanden war. Ich weili,
dafi heute noch viele Menschen daver zuriickschaudern, wenn man ihnen
sagt: Dasjenige, was unbewufit gewaltet hat in fritheren Zeitepochen, was
aus dem Unbewufiten heraus die Phantasie befruchtet hat usw., das kann
durch solche Seelenentwicklung, wie ich sie geschildert habe, ins BewuBtsein
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heraufgehoben werden, Und gleich wittest man, daf dann hinter einer
solchen Forderung etwas stecke wie eine Art Philistrositit, eine Art Schul-
meisterei, welche die Naivitat iberfihren will in Bewufitheit. Man wird nur
5o lange vor einem solchen Wege in die Bewufitheit zuriickschaudern, solange
‘man eben nicht weifi, daf jenes Erleben in der Namvital, das zuniichst den
Menschen instinktiv eignet, wiederum hergestellt wird tratz der Bewufitheit des
lebendizen Denkens. Aber dieses lebendige Denken fiihst uns dann auch hinein
in die fluktuierenden Begriffe, welche sich im sozialen Leben abspielen.

Dafiir mochte ich nur zunichst heute einleitungsweize auf eines hinweisen,
Man redet z. B. in der Gegenwart auferordentlich viel von dem Kapitalismus,
vor der Funktion des Kapitalismus in der sozialen Ordnung. Es zibt — wer
sich in solchen Dingen umgesehen hat, der weifi dies — unzahlige Definitionen
von dem, was Kapital ist. Oftmals sind diese Definitionen sehr parteimafig
gefirbt: aber hinter dieser Verschiedenheit der Definitionen des Kapitals steckt
noch etwas ganz anderes. Man muB sich nur klar sein dartiber, daf man auch
das, was o in der sozialen Striktur der Menschheit lebt, wie =z B. eben der
Kapitalismus, in seiner Funktion eben nicht mit scharf konturierten Begriffen
erfafit werden kann, sondern dafi man gerade dazu jene lebendigen Begniffe
braucht, die enstmals das instinktive naive Seelenleben hatte und die heute
wiederum das bewufite Seclenleben bekommt. Es scllen sich die Menschen nur
einmal umsehen, was z. B. Kapital in Mitteleuropa, in Deutschland bedeutete,
wo eme gewisse soziale Entwicklung spiter eingesetzi heatte als in England,
und was Kapital in England bedeutet, wo, als eine gewisse sozale Ent-
wicklung einsetzte eben einfach durch die vorherigen Stadien des ckonomischen
Lebens, Handelskapital da war zur Begrimdung desjemigen, was in Deutsch-
land ohne Handelskapital durch andere Kapitalschopfungen geleistet werden
mufite. Schaut man auf das hin. was die Rolle des Kapitals in Mitteleurepa
war und was sie in England war, dann findet man sehr bald, dak man mit
seinen Begriffen, welche das soziale Leben umfassen sollen, auch in seinen ein-
zelnen Gestaltungen, nicht scharf Konturiertez haben kann, zendern daf man
etwas haben mub, welches die unmittelbare Wirklichkeit angreift an eimer
Stelle, welche in der Idee selber innerlich elastisch ist, =0 daf ez sich fort-
hewegen kann zu anderen G:Bstahungen derselben sozinlen Struktur. Und so 15t
es nutwmdig, dafi, weil wir heute in einem Zeitalter leben, das — ich mochte
sagen — geradezu erzogen st auf den Intellektuabsmus hin, der nur in scharf
konturierten Begriffen lehen kann, daf wir Auvsschaun danach halten; wie wir
zu einem Verstindnis der sozialen Forderungen dadurch kommen, daf wir
uns aus dem Intellektualismuos heraus zu lebendiger Gedankenwelt fnden,
welche sich dann wiederum umsetzen kann in solche sezialen Impulse, die
frither, in @lteren Epochen der Menschheitsentwicklung Instinkte waren.

Die Weltautfassung, die hier gemeint ist, soll ehen nicht irgend etwas
Theoretisches sein. Man wirft oftmals gerade thr Dogmatismus vor. wirft ihr
auch da vor, wo sie iiber soziales Leben reden soll, daf sie nach Ulspien
ausschaut, also nach Dogmatischem. Alles das ist unbegriindet: denn woranf
es ankommt, ist gar micht das. was man in den einen oder anderen Begnff
fafit, es ist eine bestimmte Einstellung auf da: Gesamtleben, auf das
physische, das  seclische, das geistige Gesamtleben, es ist eine Eine
stellung auf chie Fihigkeit, dieses Gesamtleben in seimen einzelnen konkreten
Gestaltungen wirklichkeitsgem3f zu erfassen. Dadurch aber erdffnet sich
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gerade aul wichtigste soziale Forderungen unserer Zeit eine gewisse Perspek-
tive. Wenn man mit den Mitteln einer solchen geistigen Anschauung, wie ich sie
entwickelt habe, das menschliche Leben selber betrachtet, dann findet man,
dab auch das einzelne individuelle Menschenleben ebenso, wie die Entwicklung
der Cesamtmenschheit in der Geschichte, gewissen Phasen unterworfen ist.
Und diese Phasen, die ja einer Oberflachenbetrachtung auch vor Augen
liegen, enthiillen sich erst, wean man hineinschaut in die geistigen Zusammen-
hinge, und da zeigt sich z. B., wie weder das Kind in den ersten Lebensjahren,
noch auch das Kind im velksschulpflichtigen Lebensalter. noch auch eigentlich
der junge Mensch vor dem zwanzigsten Lebensjahr mit innerer Hingabe voll
lebt in demjenigen, was eben als intellektualistische Denkweise heraufgekommen
ist in der Entwicklung der Menschheit. Im Grunde genommen ist es erst eine
innere Sympathie, mit der wir den Intellektualismus erfassen in uns, wenn wir
in jenes Lebensalter getreten sind, das die zwanziger Jahre sind, in das reifere
Lebensalter. Da ist der Intellektualismus das, was wir empfinden konnen wie
ein inneres seelisches Knochensystem. Bis dahin fithlen wir eigentlich unser
Leben so, wenn auch instinkbiv so, als ob es sich erst innerlich in einer gewissen
Weise erhirten sollte nach solchen Richtlinien, die dann als dieses seelische
Knochensystern auftreten. Aber unser ganzes Leben, das ja in begraiflicher
Weise von den Erwachsenen pestaltet ist, unser ganzes soziales Leben, das
ist durchdrungen von demjenizen, was nun doch in einer gewissen Weise
beeinflufit ist von diesem Intellektualismus, wenn auch der Intellektualismus
selber nicht sozial schaffend sein kann. Er stromt hinein in das, was unsicher
geworden st in den Instinkten. Und so haben wir ein unorganisches Zusammen-
wirken in unserer heutigen sozialen Gestaltung von den unsicher gewordenen
Instinkten und demjenigen, was hinein will an Intellektuabismus in  das
soziale Leben und doch eigentlich nicht hineinpakt.

Aber das bedingt auf der anderen Seite, daf wir uns im Grunde ge-
nommen ganz andere Ideen machen von dem, was eigentlich vorgeht im
sozialen Leben, was als Krifte in der Wirklichkeit vorhanden ist. Wir sprechen
eigentlich heute zumeist in ziemlich uneigentlichem Sinn von dem, was sozial
unter den Menschen waltet: aber wir haben uns ja als Menschheit in den drei
bis vier letzten Jahrhunderlen dazu erzogen, alles in intellektualistische Formen
hereinzuprigen. Das konnen wir als erwachsene Menschen, das kénnen wir
nicht, solange wir Kinder, solange wir Jugend sind. Die Jugend entwickelt
ganz andere Krifte als die intellektualistischen: das Kind entwickelt zunichst
die Krifte — jch mochte sagen — durch die es ein einziges Sinnesorzan ist,
ganz dholich dem Sinnesorgan, das ich als Geistorgan geschildert habe: das
Kind 1st es nur auf mehr materielle Weise. Es nimmt als ganzer Mensch seine
Umgebung wahr und priet, was es wahmimmt, in seine eigene Bewegung um,
es ist ein MNachahmer. Diese Nachahmung, die das ganze seelische Leben des
Kindes durchpulst, ist ganz gewih nichts Intellektualistisches. Dann tritt das
Kind ein in dasjenige Lebensalter, etwa vom Zahnwechsel an, bis zur Ge-
schlechtsreife reichend, in dem es angewiesen ist, nicht mehr nachzuahmen,
wohl aber das aufzunehmen, was als Meinung, als Uberzeugung thm gegeben
wird von seiner erwachsenen Umgebung.

~ Glauben Sie nicht, meine sehr verchrten Anwesenden, daf derjenige, der
die ,Philosophie der Freiheit" geschrichen hat, vor Ihnen aus irgendeinem
reaktiondren Instinkt heraus das sagen wird, was er jetzt zu sagen hat. Was
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ich zu sagen habe, entspricht wirklich einem Gesetz der Menschheitsentwick-
lung. Von dem Zahnwechsel bis zur Geschlechtsreife entwickelt der junge
Mensch aus dem Innern seines Wesens heraus, hinzuhoren aui das, was thm
selbstverstiindliche Autoritét sein kann und was thm durch die selbstverstandliche
Autoritat gegeben wird, Derjenige, der das Leben unbefangen zu betrachten
weifi, der kann sich schon sagen, welches Gliick es Fir seine innere Seelen-
harmonie durch das ganze Leben hindurch ist, wenn er gerade in dem eben
angedeuteten Lebensalter so recht verehrungsvoll zu dieser oder jener Auton-
tit hinaufsehen konnte, die er jetzt nicht nachahmte, die thm aber so gegeniiber-
stand, daf er sich sagt: durch diese menschliche Individualitit offenbart sich
mir das, was ich selber sein soll, was ich selber sein will. Ieh hore hin aul das,
was der oder die meint und nehme die Meinung in meine Seele auf. Ja, man
darl sagen: Fiir einen wirklichen Psvchologen stellt sich sogar das Folgende
heraus. Man kann lange wettern, daf das Kind in diesem volksschulpfiichtigen
Lebensalter aufnehmen solle nur das, was es schon versteht. Da sorgt man
eigentlich nur fiir dieses eine Lebensalter des Kindes. Abgesehen davon, dab
unendhiche Trivialititen aufgehiuft worden sind in dem Bestreben, an das Kind
immer nur das heranzubringen, von dem man gliubt, daf das Kind es schon
versteht, Das Kind versteht zwar mehr, als mancher glaubt — aber es versteht
nicht aus der Intellektualitit heraus, sondern aus dem ganzen Sein heraus,
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alt st undvirgend etwas aos den Untergriinden der Seele herauf dringt, was
eine Reminiszenz st aus dem — sagen wir — 8. Lebensjahr. Da hat man
es geholt von einer Autoritdt, man hat es aufgenommen aus der Verehrung
heraus; man hat es damals nicht im intellektualistischen Sinn verstanden, man
hat sich aber eingelebt in das, was man so mit seinem ganzen Menschen auf-
genommen hat. Dasjenige, in das man sich so eingelebt hat, ist in die Tiefen
der Secle hinunterguzugen. Mach Jahmehnten taucht es aul. Man ist reifer
:E,l:wardtn, jﬂzt versteht man es, jetzt belebt man es erst, Es bedeutet ungeheuet
viel fiir das Leben im spiteren Alter, wenn man in dieser Weise das; was man
seit seiner Kindheil in sich trigt, zu neuem Leben heraufholen kann. Das st
ebwas ganz anderes, als in bloBen unverwandelten Erinnerungen leben, das ist
etwas, was nun begriindet sein kann auf einer lebendigen Errichungskunst, die
dem Kinde nicht geben will m jemem Lebensalter scharf konturierte Begriffe,
die ja fir gewisse Zwecke des Lebens gut sind, aber dem Kinde gegeniiber
sich so ausnehmen, wie wenn wir seine Hand ergreifen wiirden und sie eimn-
pressen, dali sie nicht wachsen kann, daf sie klein bleitben mufi, so dab sie nicht
verwandelte Formen annehmen kann. Erst dann, wenn wir zu einer Eizie-
hungskunst vordringen, welche lebendige Begriffe iibermittelt, die mit dem Kinde
weilerleben, wie seine Glieder mit thm weiterleben, die also nicht scharf kon-
turiert sind, sondern die innerliches Wachstum haben, erst dann geben wir
dem Kinde die rechte Lebensfreude nicht nur, sondern auch die richtige
Lebenskraft, wenn wir solches erleben, wie ich es eben angedeutet habe, als
etwas ganz Naives im Seelenleben. So ist das nicht das mtellektualistische Ver
stehen und Begreifen, sondern es ist das Hinnchmen von einer verehrten Auto-
ritdt, was uns Lebenskrafte bringt.

Und dann beginnt nach dieser Zeit. das Alter, wo wir im Grunde ge-
nommen nicht anders kénnen, als so an die Welt herantreten. daB, ohne an
scharf konturierte Begriffe sogleich zu gehen, darin lebt Lichefahigkeit, daf

103



Bl e i

ein Eintauchen in die Dinge 2o lebt, dafi wir uns manchmal recht illusioniire,
ober um so kraftvollere Ideale herausholen, die unsere Liebe befeuem, Erst
wenn wir das alles durchgemacht haben, erst dann gehen wir l_:lhnl! 5¢h35:|E!1
— machte ich sagen — fiir unsere volle Menschheit iiber in das qﬂellekmalmn-
sche Liebensalter. Aber dasjenige, was heute vielfach der Jugend die dlteren Ge-
nerationen als Lehreut Giberbringen, das ist eigenthch etwas, was erst ¢mem
bestimmten Alter, ehen dem von mir angedeuteten, angemessen ist. Und so sichen
wir heute gerade oftmals als Lehrer der Jugend gegeniiber so, dafi sie uns nicht
blof aus irgendwelchen zufilligen Anléssen, sondern aus dem Inneren ihres
Wesens heraus nicht verstehen kann, Altere Zeitalter entwickelien Kriifte ?{udl
im sozialen Leben, durch die der Alte den Jungen in einer ganz anderen Weise
verstanelich war, als dis heute der Fall ist. Daher hat sich diese soziale Kluft
aufgetan zwischen dem Alter und der Jugend. Derjenige begreift sie. der unsere
Zrit eben 3o erfafit, wie sie erfafit werden mufi, wenn man aulf das Werden in
den letsten drei bis vier Jahrhunderten hinsieht: und durch cine geistige Ver-
tiefung nicht nur, sondern durch Verlebendigung unseres Geisteslebens miiezen
wir wiederum jene Fahigkeit erlangen, durch die sich der erwachsene Mensch
mit der Jugﬂnd voll verstehen kann.

Das aber it nur eine Seite, nur ein ganz klemnes Glied sogar innerhalb
der sozialen Forderungen der Gegenwart, daf die Kluft zwischen den Gene-
rationen iiberbriickt werde. Sie kann es nur durch dine Erweiterung des ganzen
innerén menschlichen Erlebens. Erst derjenige, der das heutige intellektualistische
Seelenleben nnerlich erkraftet zu dem lebendigen Denken und zu dem geistigen
Schaven, oder wenigatens die Ergebnisse dieses Denkens und Schauens hin-
nimm! — denn sie belehen auch die ganze Secle — erst der findet wieder die
Méglichkeit, voll in das kindliche Leben hineinzuschaven, um aus diesem kind-
lichen [eben selbst heraus die Krifte zu suchen, durch die man sich mit thm
verstindigen kann. Und im Grunde genommen, wenn man auf so etwas hin-
weist wie auf die Kluft, die sich aufgetan hat zwischen Alter und Jugend
in unserer Zeit, weist mas zugleich auf das hin, was fiberhaupt an Khiften
waltet zwischen Mensch und Mensch, zwischen Mann und Frau, zwischen
Klasse und Klasee in unserer Zeit. Denn ebenso wie uns das blofie intellek-
tualistische Leben trennt von dem Kinde, so trennt es uns im Grunde genom-
men auch von dem anderen Menschen, Man sieht erst, wenn man entwickelt
hat das lebendige Denken, das wiederum Zhnlich wird gewissen instinktiven
Erfassungen des Weltendaseins, dafi man durch dieses lebendige Denken
wiederum so fest seinen Standpunkt in der sozinlen Ordnung finden kann, wie
ihn einstmals der instinktive Mensch gefunden hat, so daf die sozialen Orga-
msmen moglich waren. Man findet auch, daf das, was man erringt, indem das
Bewufitsein leer wird, indem man alss hereininspiriert erhiilt aus der geistigen
Welt das, was geistize Wesenheiten offenbaren, daf man dadurch erst in die
Lage kommt, den anderen Menschen wirklich zu verstehen, hinitberzusehen
tiber die Kliifte der Klasse, iiber die Kliifte der Geschlechter.

Das, meine sehr verchrten Anwesenden, ist die zweite Stufe des sozialen
Zusammenlebens, Die erste Stufe ist die, auf der durch das Imaginative, wie
es frither war, als das instinktive Sichhineinstellen in die Umwelt, der eigene
Standpunkt gefunden wird. Die zweite Stule ist, dafi man die Briicke hiniibes-
findet zum anderen Menschen, zu dem Menschen, der in einem anderen sozjalen
Zusammenhang drinnen lebt. Heute ist das der Menschheit aufierordentlich
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* schwer gemacht; demn im Grunde genommen urteilt man nicht aus der Wirk-
lichkeit heraus, aus seinen Empfindungen, wenn man sich hineinstellt ins soziale
Leben: man urteilt im Grunde genommen gerade dann, wenn man glaubl, am
wirklichkeitsgeméfiesten zu urteilen, am wirklichkeitsiremdesten. Man mufi nur
einmal geschen haben, wie sich selbst filhrende Personlichkeiten heute ine
Leben hineinstellen, dieses Leben meistern méchten, aber im Grunde genommen
doch an die Wirklichkeit dieses Lebens nicht heranreichen. ,
lch mochte ein Beispiel anfithren, Es ist ja durchaus weder um fiir,
noch gegen die Persénlichkeit, die ich anfihren will, Stellung zu nehmen;
nichts soll fiir oder gegen gesagt werden; nur die Erscheinung soll charak-
werisiert werden. Ich méchte hinweisen auf eine besonders markante, radikal
wirkende Personlichkeit des sozialen Wirkens in der neuesten Zeit, auf Raosa
Luxemburg. Lernte man sie kennen als Personlichkeit, so hatte man einen
Menschen vor sich, der eigentlich vollstandig mit biirgerlichen Alliiren ¢inem
entgegentral, gemessen in Bewegung, gemessen in der Redeweise, durchaus
— ich méchte sagen — in jeder einzelnen Bewegung, in jedem einzelnen
Worte mahhaltend. Man méchte sagen: Es waltete sogar eine gewisse Milde,
nicht irgend etwas Stirmisches in dieser Individualitat. [Horte man sie vom
Podium aus reden, dann sprach sie so, daf sie — nun ich will ein konkretes
Beispiel anfilhren — dabi sie etwa sagte: Ja, da hat es Zeitalter gegeben,
it denen der Mensch glaubte, er stamme aus irgendwelchen geistigen Welten
her: diese geistigen Welten hitten ihn in das soziale Leben hereingestelit. Heute
weifi man von dem Menschén — so sagte sie — dafi er einstmals in hochst
unanstindiger Weise, unbekleidet, wie ein Affe auf den Baumen herumge-
klettert ist und daf sich aus diesem Affenmenschen heraus diejenigen ent-
wickelt haben, die heute in den verschiedensten Positionen des sozialen Lebens
drinnenstehen. — Nun, das wurde vorgebracht in einer Weise, die — ich méichte
sagen — von einem gewissen religibsen Impuls durchgliiht war, allerdings micht
mit dem Feuer der unmittelbaren individuellen Wirksamkeit, aber so vorge--
bracht, wie gerade grofie proletarische Massen das am besten verstehen konnten,
mil einer gewissen gemessenen 1 rockenheit, so daf es auch aufgefafit werden
konnte mit einer gewissen 1 rockenheit der Empfindung, und daf es trotz der
Trockenheit dieser Empfindung eine gewisse Begeisterung herverrief aus dem
Grunde, weil gefiihlt wurde: Da sind ja im Grunde genommen alle Menschen
gleich und alle sozialen Unterschiede sind hinweggefegt, Aber das, was so
gesprochen worden ist, es ist nicht aus Drinnenstehen im sozialen Leben gespro-
chen worden; es ist gesprochen worden aus der Theorie heraus, die allerdings
glaubte, lebensvoll zu sein. Es erzeugte — michte ich sagen — eine Wirk-
lichkeit, die doch im Grunde genommen keine Wirklichkeit, namentlich keine
Fruchtbringende Wirklichkeit zein kann.

So wie diese markante Persénlichkeit Rosa Luxemburg stehen im Grunde
genommen die meisten Menschen heute im sozialen Leben. Sie reden iiber das
soziale Leben, ohne dafi in thren Worten die Kraft pulsiert, welche aus dem
unmittelbaren Leben heraus kommt, aus dem Miterleben des Sozialen m
Menschen. Das kann man, wenn man mit der alten instinktiven Kraft des An-
schauens der sozialen Gestaltungen seinen Platz im Leben findet und weiterhin
die Briicke hiniiberfindet zu den Menschen anderer Stinde, anderer Klassen,
auch anderen Lebensalters; und ein weiteres ist das Finden des einzelnen
Menschen, der menschlichen Individualitit. Das war — ich mochte sagen —

105



in alteren Epochen gefunden worden durcl aufierordentlich tiefliegende
menschliche Instinkte. Sie werden Erkenntniskrifte, bewulite Erkenntmskrifte,
indem eben der Mensch sich hinentwickelt zum Geistorganismus, zum Sinnes-
organ, da er als menschliche Totalitit wird, wie ich es geschildert habe, wo-
durch er dann mit seinem Willen selber in der geistigen Welt leibfrei darinnen
lebt. Denn das Hinitbetleben zum anderen Menschen ist immer ein unbewufites
oder bewulites leibfreies Erfithlen dessen, was der andere ist. Es ist eine graue
Theorie, wenn man glaubt: wir schauen den Menschen an, schauen, wie &
en so geformtes Ohr, cine so geformte Nase, ein so geformtes Gesicht hat,
und weil wir wissen, daB wir auch so eine Nase und eine so und so geformte
Stirne usw., daf wir ein Ich haben, so schliehen wir durch einen unbewufiten
Schlufi, dafi der andere auch emn Ich habe. Das tun wir nicht. Wer den Tat-
bestand seeliach iiberschauen kann, der weil, dafi es sich beim Gezeniiber-
stehen einem anderen Menschen handelt um en unmittelbares Wahmehmen
dessen, was in dem anderen Menschen lebt. Man méchte sagen: die unmittel-
bare Wahrnehmung des anderen ist nur der Sehakt ins Geistig-Seelische hinein-
gesteigert.  Darauf kommen sogar gewisse Gestaltungen der heutigen Phile-
mphil:. Cieisteswissenscha [t ?.:igt. dalhi, indem 1n bewubBter Weise die unbewufit
witkende, instinktiv wirkende Kraft aufgefunden wird, der Mensch sich hin-
iiberlebt in die andere menschliche Individualitit, und sich erst dadurch voll
in das soziale: Leben hineinstellen kann. Dann aber, wenn wir einmal mit dem
auf der Erzichungsstufe der .menschlichen Entwicklung, auf die wir gehoben
sind, erreichten Intellektualismus, oder vielmehr durch das, was aus ithm heraus-
wachsen kann, auf eine solche sich vergeistigende Seclenentwicklung des Men-
schen hinweisen kénnen, dann kénnen wir auch darauf hinweisen, daf soziale
Perspektiven gefunden werden kinnen. Allerdings, etst wenn man in dieser
Weise das Geistige erfassen kann, kommt man dann mit einer Kraft, die den
friiheren Schauder hinwegschaffl, zu einem unmittelbaren Erleben des Frei-
heitsimpulses. im Menschen. Nun ist dieser Freiheitsimpuls eben auch nur
aus dem vollen Menschenleben heraus von der Seele wirklich zu ergreifen.
Dab er nur aus dem vollen Erleben heraus zu ergreifen ist, mochte ich an
dem einen Beispiel der Erzichungskunst wiederum veranschaulichen.
Worauf ist denn eigentlich die Walderfschule in Stuttgart, die heraus
geschaffen ist aus einer geistgemiifien Welt- und Lebensanschauung, gebaut?
Sie will gerade als eine soziale Einrichtung in das gegenwiirtige soziale Leben
sich =0 hineinstellen, wie es die Krifte der Gegenwart selber erfordern. Daher
ist sie gebaut durchaus nicht darauf, m irgendeiner Bezichung eine Weltan-
schauungsschule zu sein. Das wire eine ganz falche Auffassung des Prinzips
der Waldorfschule in Stuttgart, wenn man glauben wollte, dafi den Kindern
dort irgendeine Weltanschauung beigebracht werden soll. Eine Welt- und
Lebensauffassung, die als eine geistgemifie verireten wird, ist eigentlich fiir
die Lehrerschaft da. Und das, was an dieser Welt- und Leb-ensau”.'ls.-iung nichl
Theorie, sondern volles Leben ist, kann sich auch ausleben in der padagogi-
schen Geschicklichkeit, in dem didaktischen Takt, in all dem, was der Lehrer
ausfithit, in dem ganzen Wirken des Unternichtens und des Erzichens. Auf
das, was oftmals in einzelnen Sitzen iiber die Waldorfpidagogik gesagt wird,
kommt es gar nicht an; diesen einzelnen Sitzen gegeniiber kénnen einzelne
Menschen ganz gut sagen: Ja, das wollen diese und jene Unterrichts- und
Erzichungsmethoden auch. Es ist auch im Grunde genommien, wenn man auf
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abstrakte Prinzipien sieht, s0, dafi man sagen kann: das, in abstrakten Satzen
formuliert, was man in bezug auf Unterrichts- und Erzichungsmethoden der
Waldorfschule sagen kann, findet man sonst auch. Das, worauf es hier ankommt,
ist das unmittelbare Leben, das aus einer lebenerzeugenden Weltauffassung
herausflieht und nicht aus einer blok Begriffe erzeugenden Lebensauffassung.
Was wird dadurch erlangt? Nun, es ist schwer, scharf umrissene Begriffe
hinzustellen, auch wenn man sonst Leben schildern will, Daher will ich mich
durch das Folgende ausdriicken: Sehen sie, es kommt ja auch ganz gewih
unter den Personen der Lehrerschaft der Waldorfschule vor, daf solche
darunter sind, die nicht immer auberordentlich genial sind — man kann das
sagen, ohne irgend jemanden nahezutreten: aber wenn da die verschie-
densten Stufen der seelisch-, kbrperlich-geistigen Fihigkeiten im Lehrer vor-
handen sind, so mufi man auf der anderen Seite doch wiederum sagen: Unter
diesen Schulkindern, die der Lehrer da vor sich hat, kinnten doch solche sein,
dic cinmal Fahigkeiten im Leben entwickeln, welche weit itber das: hinaus-
gehen, was der Lehrer selber an Fihigheiten hat. Man muf also eine Pada-
gogik ermoglichen, durch die man nicht nur die Kinder in jedem lebensalter
so behandeln kann, daf sie cinmal zu den Fihigkeiten kommen, die man
selber hat, sendern dafi sie eventuell ungehindert Fahigkeiten entwickeln, die
man selber gar nicht hat, die in ihnen veranlagt sind. Man muf also
gewissermafien, wenn man selbst auch nicht genial ist, der Entwicklung des
Kindes zur Genialitit kein Hindernis entgegensetzen. Man kann lange
deklamieren, man soll die Individualitdt eines Kindes entwickeln, nicht irgend
etwas in es hineinpfropfen, sondern alles aus dem Kinde herausholen, —
man kann das sagen, und wenn man blof auf das Begriffliche hinsicht, so
klingt es wunderschén und man glaubt, es se1 etwas Fruchtbarez am Leben;
allein oftmals meint man doch mit dem, was man so sagt, nichts anderes als: man
entwickelt das im Kinde, wovon man meint, dafi es eine Individualilit sein
kénne, und das werde keine itber die Individualitit des Lehrers hinausreichende
Individualitit sein. In der Waldorfschule st alles in der Erziehung auf Er-
zichung in der Freiheit veranlagt. Das, was das innerste Geistig-Seclische 1m
Menschen ist. wird im Grunde genommen iiberhaupt durch die Waldorf-
schulmethode gar nicht angetastet; das wird ebensowenig angetastet, als
man etwa bei einer Pllanze, die man in den Boden setzt und durch Licht und
Luft sich dann frei entwickeln 1a6t, allerlei Stockehen anbringt und sie hinein-
schniirt in die Schablone. Dasjenige, was die geistig-seelische Individualitit
des Kindes ist, ist ein Heiligstes, von dem derjenige, der die wahre Menschen-
natur erkennt, weils, dafi es ganz von selber folgt den Impulsen, die die Um-
gebung, die nlle Welt auf es ausiibt. Daher hat der Lehrer das hinwegzu-
riumen,. was diese mit heiliger Scheu behiitete Individualitit in ihrer Entwick-
lung hindern kann. Die Hindernisse, die vom Physischen, vom Seelischen und
auch vom Geistigen ausgehen konnen, kann man in einer echten Menschen-
kunde durchschauen, wenn man diese Menschenkunde nach der pidagogischen
und psychologischen Seite hin entwickelt. Und gerade, wenn man eine sal

Menschenkunde entwickelt, so lernt man mit feinem Sinn becbachten, wo
irgendein Hindernis der freien Entwicklung der Individualitit da ist. Man
braucht da nicht — ich méchte sagen — grob hineinzugreifen in eine fremd-
artige Gestaltung dieser Individualitit: indem man sieht, da ist ein Hindernis,
das mufs man hinwegriumen, riumt man es hinweg; dann weik die Indrviduali-
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tit durch ihre eigene Kraft sich zu entwickeln in eimer Weise, die in ihren
Fahigkeiten weit aber das hinausgehen kann, was der Lehrer in sich hat. Das
heift aber wirkliche Achtung gegenitber der menschlichen Freiheit haben.
Dhese menschliche Fretheit bedingt eben, dab der Mensch die Impulse, die
ihn leiten und treiben im Leben, in sich selber findet. In dlteren Zeiten hat
der Mensch, indem er mich instinktiv i die soziale Umgebung hineingelebt hat,
etwas aufgenommen aus seiner Umaebung, das dann in thm als moralische,
als religiose Impulse gewirkt hat. Das st — ich mochte sagen — herab-=
gelihmt vor der Trogkraft des Intellektualistischen. Dasjenige mufi erst ent-
wickelt werden, was in Bewulitheit wiederum hinfithrt zu denselben sozinlen
Impulsen, die cinstmals auf instinktive Weise erlangt worden sind.

Dadurch aber, daf sich der moderne Mensch auf solches hin-
gewicsen sehen mulfi, dadurch st er vor zwei Dinge gestelll, Das eine
ist dieses, dafi er nunmehr seine sittlichen, seine religiosen Impulse in
seiner eigenen Individualitét suchen mufs, daf er sie nur da finden kinm,
wo seine Seele’ thre umspriinglchsten eigenen Kiafte entwickelt. Auf
der anderen Seite, meine sehr verchrten Anwesenden, 15t gerade grofigezogen
warden 1m Laufe der letzten drei bis vier Jahrhundette — so grofigezogen
worden, dali es als die einzige Autoritit gilt — dasjenige, was nun nimmer-
mehr cin unmittelbar gestiges Erleben  geben, sondern was ‘nur  hinschauen
kann auf das natirliche Leben und es ordnen kann. So stehen wir auf det
einen Seite vor dem, was wir vermogen — allerdings in groBartiger Weise —
als Menschheit innethalb des Naturgeschehens mit unserem Werstand, Da ist
diec Menschheit als Ganzes auch produktiv. Wir schen dieses Produktive der
Menschheit seit drei bis vier Jahrhunderten herauftauchen in den grofiartigen
Ubergingen, die gefunden worden sind zwischen der Naturanschavung und der
Technik. Wer da verfolgen kann, was der Mensch durch die Filhigkeit der
Naturerkenntnis erlangt, der sieht auch, wie die Menschheit in technischer
Bezichung vorwirts gekommen ist. Studieren Sie einmal ein einfaches Beispiel,
sagen wir, wie der in gewisser Bezichung geniale Helmholtz seinen Augen-
spicge] gefunden hat. Da miissen Sie dunn, wenn Sie das verstehen wollen,
bericksichtigen, wie seine Vorginger schon nahe daran EEWESEnN Waren, wie
sie gestolien waren durch den natorwissenschaftlichen Fortschritt, wie er nur
brauchte den allerletzten Schritt zu tun. Man méchte sagen: Das naturwissen-
schaftliche Denken hilt seinen Einzug in den Menschen und fihrt ihn weiter,
pal:l.n it der Mensch auf dem Gebiet der Technik produktiv; denn es lebt in
thm das, was er aus der Natur heraussaugt, selber als eine inspirierende Gabe.
Man kann das bis in die jlingsten Entdeckungen hinein verfolgen, wie, wenn
jemand Naturwissenschaftler wird, dann das, was er aufnimmt, gewissermafien
seinen Geist stéfit von Technizismus zu Technizismus, so dah die Inspiration
der Natur nun weiter wickt. Da ist eine Inspirationskraft; diese Inspirations-
kraft 4ehlt dem modemen Menschen da, wo das Ethische, das Willens-
gemifie, das Religitse, kurz, alles das, was, von der Menschenseele ausgehend,
zuletzt doch zum sozialen Gestalten und sozialen Leben fithrt, in Betracht
Eumznt. Hier brauchen wir wiederum eine Kraft, die auf geistig-seelischem
Gebiete geradeso wirkt, wie die rein natiirliche inspirierende Kraft in unserer
dufieren Technik. In unserer duficren Technik haben wir es aufierordentlich
weit gebracht. Das, was wir da errungen haben, das miissen wir als Mensch-
heit der modemen Zeit damit bezahlen, dafi eine Weile zuriickgeblieben ist
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Eure?:u geistige Leben, sich genihrt hat von alten Traditionen, sowoh! in
religiéser wie in moralischer und sozialer Bezichung, Wir brauchen aber heute
die Moglichkeit, aus der menschlichen Individualitit heraus in vollem Frei-
heitserlebnis zu unmittelbaren moralischen Impulsen zu kommen. Weil wir
vor dieser sozialen Neotwendigkeit stehen, war es mir auch moglich, n memes
wPhilosophic der Fretheit” darauf hinzuweisen, daBi es so etwas geben miisse
wie sine moralische Intuition. Und ich habe dazumal schon angedeutet, daf das,
was der Mensch an wirklichen, munmehr im modemen Leben nur individueller
wirkenden moralischen lmpulten finden kann, die thn sitthich und moralisch
erkraften, nur aus einer geistigen Welt heraus kommen konne. So also stehen
wir gerade dadurch vor der Notwendigkeit, zu geistigen Intuitionen aufzu-
steigen, weil wir in unseren Betrachtungen der Aufienwelt gewissermafien
zu etwns geistig Produzierendem gar nichl kommen.

Es 1t vielleicht der, der in bewuliter Weise sich gerade in das innere
Etleben des techmischen Zeitalters hineinzustellen vermag, am allermeisten
geneigt, auf der anderen Seite zu sagen: Indem wir gegeniibergestellt sind
diesem Konnen, das Unlebendige der Technik zu iiberschauen, am Boden dieses
Technischen zu kleben, kénnen wir nicht so aus dem, was uns Technik gibt,
moralische Impulse holen, wie es der dltere Mensch konnte, der im Sturm und
Wind und Fluh und Stern ein Geistig-Seclisches sah, das er wie Naturkriifte
empfand. Wir konnen das nicht, weil wir eine von all dem gereinigte Natur-
erkenntnis haben. Wir konnen daher unsere moralische Welt nur gewinnen,
wenn wir sie mn freier Intuition, unmittelbar geistig, individuell erfassen, Dazu
aber brauchen wir, meine sehr verehrten Anwesenden, eine innere lebens-
volle Kraft des Geistigen. Und diese lebensvolle Kraft des Gestigen, ich
glaube, sie kann gegeben werden durch das Versenken in die Ergebnisse jener
Welt- und Lebensauffassung, die ich hier entwickelt habe. Diese Welt- und
Lebensauffassung will eben durchaus nicht sagen: das ist so und das ist so,
in Ideen und Begriffen, sondern will Ideen und Begnffe nur bringen, damit
diese etwas so Lebendiges in uns werden auf geistige Ast, wie das Lebens-
blut selber, so dafi die Tatigkeit des Menschen angeregt wird, nicht bloh
beim Denken. So erscheint das, was als solche geiugen:liﬁe Welt- und Lebens-
auffassung entwickelt werden kann, durchaus zugleich als ein sozialer Impuls
neben einem Erkenntnisimpuls,

Das ist das, meine sehr verehrten Anwesenden, was vielleicht berech-
tigen wird dazu, zu sagen: die sozialen Forderungen der Gegenwart, so wie
sic im oOffentlichen Leben heute vielfach formuliert werden, sie nehmen
sich fiir den, der die ganze Signatur unserer Zeit unbefangen ins Seelenauge
zu fassen weil, so aus, daf sie eigentlich Symptome sind, Symptome dafiir,
dafi die alten Instinktsicherheiten des sozialen Lebens verloren sind und daf wir
eben vor der Nobwendigkeit stehen, ein geistiges Leben in bewubiter Weise zu
begrinden, das wiederum dieselben Impulse gibt, die einstmals das instinktive
Leben alter Zeitalter gegeben hat. Weil man glauben kann, dab ein solches
Anregen der innerlichsten seelischen Lebenskrifte des Menschen wirklich den
sozialen Forderungen unserer Zeit entspricht, deshalb méchte man auch in
dieser Zeit der schweren sozialen Priifungen in diesem Sinne sprechen von der
Zet und ihren sozialen Forderungen.

Manchmal hat man schon in der Gegenwart das Gefithl: Ach, die un-
mittelbare Not des Tages, das Elend des Augenblicks ist so groB, daB man im
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Grunde genommen sich einzig und allein diesem widmen sollte, und erst dann,
wenn in dieser Bezichung ein wenig Abhilfe geschehen ist, nach weiteren
Perspektiven ausschauen. Von all den Einwendungen, die mir gemacht worden
sind, seit ich auf die Aufforderungen eines gewisien Freundeskreizes wiederum
versucht habe, liber das soziale Leben zu sprechen, mich an allerlei zu be-
teiligen, das mit diesem sozialen Leben zusammenhingt, habe ich am besten
die zahlreichen Briefe verstanden, die tmmer wieder und wiederum, inshe-
sondere vor zwei Jahren, an mich gekommen sind, des Inhalts: Was wallen
eigentlich alle diese sozialen Ideen? Hier in Mitteleuropa handelt e sich zu-
nichst um dss nackte Brot. Immer wieder war — ich mochte sagen — dieser
Einwand da. Man kann ihn verstehen; aber in anderer Beziehung muf man
wiederum auch das begreiflich finden, daf ja die Erde an Fruchtbarkeit in
keinem Zeitalter den Menschen dasjenige, was sie geben kann, vorzuenthalten
in der Lage ist, wenn die Menschen nur jene sozialen Gestaltungen finden,
durch die das, was die Erde geben kann, in der nichtigen Weise in diese
sozialen Gestaltungen hineinflicien kann und innerhalb dieser sozialen Ge-
staltungen erarbeitet werden kann. Deshalb erscheint mir auch auf der anderen
Seite die Memnung berechtigt, dab es gewifi ein aufierordentliches Liebes und
Gutes 1st, wenn man sich der unmittelbaren Lage des Augenblickes widmet —
und diaran wird niemand durch solche Betrachtungen gehindert, wie sie hier
angestellt worden sind; aber ebenso wie das gut ist, mufi auf der anderen Seite
gezagt werden: Fiir den Augenblick mag gut sein, was da getan werden kann,
aber es muft auf der anderen Seite so schnell als méglich dazu kommen, dah
man soziales Verstindms habe, damit nicht wiederum die Bedmgungen sich
neu erzeugen, durch die die Menschen in solche Mot und in solches Elend
hineinkommen. Dabi da mit den alten utopistischen und intellektunlistischen
{ Formulierungen des Sozialen nicht ausgekommen werden kann, das hitte sich
| den Menschen zeigen sollen, als manche von denjemigen, welche vor kurzem
| noch mit einer unglaublichen Sicherheit von dem sprachen, was da sein sollte
im sozialen Leben, dann hingestelll worden sind vor das. was sie nun tun
sollten, — und wahrhaftig, eine gréBere Ratlosigkeit im sozialen Leben war
| kaum jemals vorhanden als unter denjenigen, die scheinbar am allergewissesten
gewulit haben, wie die sozialen Gestaltungen zu formulieren wiiren, wenn man
nur das Alte so schnell als méglich hinwegrdumen kénnte. Das Experiment,
das in dieser Richtung liegt, hat ja im Osten von Europa in die furchtbarsten
Zerstorungskrifte hineingefithrt, Und es ist Illusion, wenn die Menschheit
heute glaubt, dafi sie ohne ein griindliches soziales Denken und Fiihlen und
: Erleben durch blofe Fortsetzung der alten Formulierungen in etwas anderes
! hineinkommen kénnte als in Zerstorungskrifte. Das Gespenst des europiischen
Ostens ist das, was drohend heriiberschaut nach dem Westen. Aber dieses
Schauen sollte uns nicht untdtig sein lassen, sondern uns auffordem, in jeder
Stunde nach lebendigen sozialen Kriften, nach einer lebendigen Formulierung
der sozialen Forderungen zu suchen, da ja die abstrakten und utopistischen
sich in ihrer Unfruchtbarkeit erwiesen haben. Wie das im einzelnen geschehen
|-r_a_.n:|, das werden die nichsten Vortrige zeigen. Heute wollte ich nur eine Arnt
Einleitung geben, die zeigen soll, dafi hinter dem, was in ausgesprochenen
Ideen als soziale Ideen charakterisiert wird, etwas Tieferes liegt, etwas, was
zusammenhiingt mit einer Umgestaltung des ganzen Seelenlebens. Das hat man
in der allerneuesten Zeit weit in die Proletarierkreise hinein zu begreifen be-
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gonnen, und wer sich umsieht, der weifi, dafi die sozialen Forderungen und
namentlich die Empfindungen gegenuber ihnen in emem ganz wesentlichen
Umgestaltungsprozefi sind. Die alten Schlagworte werden schon mehr oder
weniger in ihrer Unfruchtbarkeit erkannt, und vielfach betont man es jetzt
schon, dafi zu Seelischem tbergegangen werden miisse, dafi wiederum mora-
lische und religiose Impulse das soziale Leben durchpulsen miifiten; aber man
hat noch nicht das | eben, das man wirklich braucht. Unsere Zeit glaubt recht
wirklich und realistisch zu =ein und weif gar nicht, wie theoretizch sie im
Grunde genommen ist, theoretisch ganz besonders dann, wenn es sich um die
Aufstellung der =ozialen Forderungen handelt. Dag — es darf wvielleicht zum
Schlusse ausgesprochen werden — das kann heute egentlich micht die Auf-
gabe sein, unmittelbar neue soziale oder iiberhaupt andere Ideale aufzustellen.
An abstraktem Aussprechen von Idealen haben wir keine Not; das, was uns
fehlt, ist nicht dieses abstrakte Hinneigen zum Idealismus, das, was wir
brauchen, ist etwas anderes, ist das Erlebendes Geistigen, nicht
bloh das Erdenken des 1deellen Das, was wir brauchen, isl,
dafi wir nicht blo& den Geist in Begriflen haben, sondern in solcher Leben-
digkeit, dab er — ich mochte sagen — wie menschliche Wesen unter uns in
all unserem Tun herumwandelt. Wenn wir so den Gest als etwas Lr.bendiges
begreifen, dann werden wir auch aufsteigen konnen zu ihm als einem sozial
Wirksamen. Demgegeniiber diirfen wir sagen: Wir brauchen heute
nicht bloBe Formulierung von Idealen und sozialen
Forderungen, wir brauchen etwas, wasuns Krafrgibt
den Idealen zu folgen was uns inneres Leben gibt,
diese Ideale zum Glihen zu bringen wie etwas, was
ertegt unseren Willen zum vollen, firdie Welt frucht
baren Enthusiasmus fiir die Ideale, fiir das geistizge
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Die Zeit und ihre soziale Gestaltung.
(Atlantische und pazifische Kultur.)

Meine sehr verehrten Anwesenden!

Als vor einigen Monaten ein englischer Kolonialminister die Worte aus-
gesprochen hat, der Gesichtspunkt der Welt habe sich verschoben von der Ost-
see und dem Atlantischen Ozean nach dem Stillen Ozean, hat er damit aller-
dings ein fiir die gegenwiirtige Umgestaltung der sozialen Situation der ganzen
Erde bedeutsames Wort gesprochen. Erst jetzt beginnt in der Tat die Welt
nach und nach aus den Verhiltnissen, wic sie sich seit Jahrzehnten herauns-
gebildet haben, wie sie sich so bedeutsam gewandelt haben durch den graw
samsten der Kriege, die Konsequenzen zu zichen dessen, was sich lange vor-
bereitet hat. Die Konsequenzen daraus, daf nicht nur die
wirtschaftlichen und sozialen, sondern die gesamten
gegenseitigen Menschheitsverhdltnisse der ganzen
Erde sich zu einer Totalitdt, 2zu einem einheit
lichen Wesen umbilden wollen. Wenn das aber der Fall
ist, dann ist es auch notwendig, daf den duberlichen wirtschaftlichen
Gestaltungen, die ja in der Umwandlung dess Welthandels, in der Welt-
wirtschaft seit dem letzten Drittel des 19. Jahrhunderts einfach gegeben
sind, auch eine tiefgehende geistige Umwandlung iiber die ganze Erde hin
fulgt, von der man aﬂerdi.ngs heute vielleicht nur erst die Anfiugc ahnen
kann. Aber dann mufi ja beriicksichtigt werden, daf, wie auch immer sich die
sozialen Gestaltungen tiber die Erde hin umwandeln, in diesen sozialen Gestal-
tungen Menschen leben, die sich als Menschen verstindigen miissen, wenn sie
miteinander in ein Wechselverhaltnis treten wollen. Zur Menschenverstandigung
gehort aber Viertrauen, und zu Vertrauen gehért in einem gewissen Sinn wirklich
eine Art Hineinsehen in die Seelen der anderen. Es it ja der abendlindischen
Zivilisation bisher mehr oder weniger nur maglich gewesen, einen etwas weiléren
Gesichiskreis 2zu  gewinnen iiber den europiiischen Kontinent und seine
unmitielbaren kolonialen Anhinge, Es wird die Perspektive iiber die ganze
Erde hin gefunden werden miiszen.

Am heutigen Abend soll nun aus einigen historischen Untergriinden heraus,
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die sich aber hineinleben unmittelbar in das gegenwiirtige Dasemn der Mensch-
heit, hingedeutet werden darauf, was eigentlich in dieser Richtung vergeht.
" Dazu wird notwendig sein, zuerst tber Werstandnis und Verstandigungs-
versuche innerhalb der abendliindischen Zivilisation selbst emiges zu sprechen.
Wenn man gebildete Englinder vermimmt iber die Art und Weise, wie
sie tiber Europa, iiber Mitteleuropa, insbesondere iiber das so lange in Mittel- |
europa nach gewissen Richtungen hin tonangebende Deutschland sprechen, |
so0 sagen sie gewdhnlich miindlich und auch in der Literatur etwa das Folgende. 1
Sie sagen: Bei uns ruht alles auf emer gewissen demokratischen Grundlage. ,
Der einzelne Mensch ist in einem hohen Grade mafigebend fiir das, was im |
geistigen, aber auch im wirtschafthichen Leben geschieht. Der Imitiative dieses
cinzelnen ist der groBte Teil der offentlichen Angelegenheiten anheimgestellt;
aber schant man nach Mitteleuropa herilber — ich wall jetzt gar nicht be-
haupten, daf diese Dinge absolut richtig sind, sondem will nur charakterisicren,
was eben eine allgemeine Meinung ist — sieht man nach Mitteleuropa heriiber,
dann macht sich eine gewise Autokratie bemerkbar, ein gewisses Verwaltungs-
prinzip durch allerdings tiichtige Verwaltungsfunktionire, welche vom Zentrum
des stantlichen Lebens aus bestimmen, wie die einzelnen menschlichen Verhalt-
nisse sich abspielen sollen. Es wird da in scharfer Weise immer hingedeutet
— vor dem Kriege wenigitens — auf das zentralistieche, auf dis mehr oder
weniger autokratische Prinzip. Wiirde dann der Blick weiter ausgedehnt nach
Osten hiniiber, so miifite eigentlich unter Festhaltung derselben Denkweise
gesagt werden: Weiter nach Osten hiniber findet sich nicht nur Autokratie,
sondern es findet sich eine Art patriarchalischer Autokratie; eine- Autokratie,
die durchsetzt ist nicht nur von dem, was Menschen anordnen, die verwalten,
sondern die durchsetzt sind von einem religidsen Impuls, so daf Menschen das,
was sie aul Erden tun, angeordnet emphnden von geistigen, -sogar aufier-
irdischen Machten und Wesenheiten, deren Impulse sie aufnehmen in ihre
Empfindungen.
Hinter einer solchen Betrachtungsweise verbirgt sich allerdings sehr Wich-
tiges, das hereinspielt in alle sozialen Gestaltungen der Gegenwart. Man kann
sagen: Je weiter man gegen Westen vorschreitet, desto mehr st der Mensch
mit seinem ganzen Denken und Empﬁndﬂu verbunden mit den Angefegmhuilrn.
die er zu besorgen hat. Und sieht man auf die wirtschaftlichen Angelegenheiten,
so tritt das am allerdeutlichsten hervor. Im Westen vollzieht der Mensch das,
was er im wirtschaftlichen Leben vollziehen will, dadurch, dafi er wirklich bis
m die Details dessen, was thm obliegt, einzudringen versucht. So ein person-
liches, ein unmittelbar personliches Verhdltnis hat er zu den Guberlichsten An-
gelegenheiten des Lebens, In der europaischen Mitte ist das allerdings in einem
gewissen Sinn — fiir den psychologischen Weltenbetrachter muli sich das ja se
herausstellen — anders. Da herrscht der Sinn dafiir, dafi dasjenige emntritt, was
der Engliinder von seinem Gesichispunkt aus sogar wissenscha ftliche Verwaltung
des Stantes nennt, daf gewisze ldeen varwalten, die man als die nchtigen an-
sicht, die Gesetze formen, und in Verwaltungsprinzipien sich einleben sollen,
‘die zunichst {iberschaut werden in einem Verwaltungssystem, in einem Staats-
system. Und der cinzelne, der dann herangeht an die Angelegenheiten des un-
mittelbaren Lebens, auch an die wirtschaftlichen Angelegenheiten, der hat zu-
nichst allerdings seine wirtschafltliche Praxis im Auge, sber er blickt doch

von ihr immer hinweg zu dem, was im gewissen Sinn einen juristisch-staatlichen
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Charakter triigt, das in eines der genannten Systeme einzuordnen ist. Und er

~ betrachiet das einzelne, das er tut, als em Glied in einem solchen System.
Der Englinder hat nicht die Neigung, ein solches System auszudenken, er hat
nur das im Auge, was sich fiir die Emzelheiten des Lebens konkret ergibt,
nicht das, was sich wie ein Gesamtsystem iiber das Ganze gleichsam hinuberlegt.

Damit aber ist auch hingedeutet aul eine historische Erscheinung, die
in der neuesten Zeit ganz besonders wichtig geworden ist. Fiir Millionen
und aber Millionen von Menschen bedeutet ja der Name Karl Marx etwas
Auvberordentliches. Wenn auch vielfach Modifikationen eingetreten sind in
bezug auf den einstigen dogmatisch-starren, formelhaften Marxismus, der
vor Jahrzehnten in vielen Millionen Menschenseelen wie eine Art von Religion
gelebt hat, so bildet fiir die breiten Massen des europaischen Proletarials den-
noch der Name Marx noch den Namen eines Propheten der sozialen Neu-
gestaltung. Es kann sich mir nicht darum handeln, jetzt irgendwie auf die
Irrtiimer des Marxismus hinzuweisen; dagegen mochte ich aufl das historische
Phinomen Marx von einer gewissen Seite aus hinweisen.

Marx hat seine Bildung genossen innerhalb Mitteleuropas, innerhalb
Deutschlands, hat aufgenommen das, was die Anlage ist zu jenem Svstemati-
schen, zu jenem Ordnen der 1deen, wie ich sie eben charakterisiert habe. Dann
aber ging er nach dem Westen, ging nach Frankreich, ging insbesondere nach
England, um dort dic konkreten Einzelheiten der sozialen Entwicklung, der
wirtschafilichen Entwicklung der neueren Zeit zu studieren. Dasjenige, was
er studiert hal, waren konkrete Einzelheiten — denn nur allein die leben auch
in der englischen Arbeiterklasse. Was er daraus gebildet hat, ist em System
eines sozialen Organismus, wie es auszugestalten nur einem mitteleuropéischen
Gemiite moglich 1st. Und dieses System hat Wurzeln geschlagen micht etwa
in erster Linie im Westen, es hat wiederum Wurzel geschlagen in Mittel-
europa, Uind man darf sagen: Das, was Marx im Westen beobachtet hat in
konkreten Einzelheiten, hat er zu einem grofien svstematischen Ideengebiude
gtfun'nt. und es ist durch seine Anhéi.ngcr immer noch dugmatimhm' und ducg-
matischer, theoretischer und theotetischer gemacht worden. Es wurde das Ideal
einer allgemeinen Organisation der ganzen menschlichen Gesellschaft vom
wirtschaftlichen Standpunkt aus. Es wurde in gewisser Beziehung das Ideal
wirtschaftlicher, staatlicher Organisation, als die entsprechenden Kreise die
Maglichkeit hatten, das im Osten auszufithren; allerdings bis zu einem sehr,
sehr geringen Grad, der sich auch nach und nach ad absurdum fihrt. Das
Woesentliche ist aber, dafi eben auch an einer solchen Erscheinung einem in
ganz klarer Weise entgegentritt, wie grundverschieden schon die Denkweise
Mitteleuropas von der Denkweise des europiischen Westens ist. Daraus aber
muB geahnt werden, daf die Differenzierungen iber die Erde noch weit
gréfiere sein miissen und dab witklich eine Unbefangenheit, die sich nicht
beirren lifit durch vorgefafite Meinungen, allein zu einer Anschauung kommen
kann iiber diese Differenzierungen.

Nun, heute mufi eben das, was einem als die Mannigfaltigkeit in dem
kleinen Kreis der abendlindischen Zivilisation erscheint, auf dem Hintergrund
der gmﬁm Weltnrdnung betrachtet werden. Denn in unsere Gestah:ungen.
auch in die sozialen Gestaltungen, spiclen die Weltverhiltnisse, wie sie sich im
Osten und Westen historisch entwickelt haben, in die unmittelbare Gegenwart
herein. Gerade so spielen sie herein, wie die Weltanschauungsimpulse hinein-
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spielen in dem Sinne, wie ich das in den vergangenen Tagen hier geschildent
hibe. Und eine dhnliche Betrachtung wird auch angemessen sein, wenn die
Darstellung der sozialen Gestaltungen der Gegenwart versucht wird.

In so manchem, was als soziale Gestaltungen in der unmittelbaren Gegen-
wart da ist, lebt ja noch das, was heute maskiert ist, so dafi sein Ursprung
nur in geringem Mabe sichthar ist. Es lebt in dem, was im Osten vor langer
Zeit entstanden ist, und es lebt mit dem zusammen, was das spezifisch Mittel-
europdische ist, dasjenige, was im Westen als eine ganz neue Gestaltung sich
21 ergeben anfingt. In shnlicher Weise mufi dag auch fiir die sozialen Gestal-
tungen gesagt werden, wie es jusgefithrt werden mubte [fiir die Weltanschau-
ungsverhiltnisse iber die Erde hin.

Gehen wir aber nach dem Osten hinfiber, nach jenem Osten, den die
abendlindischen Gestaltungen in der Zukunft werden mit umfassen miissen,
so sehen wir da heute in den Denkweisen, m den sozialen Empfindungen der
Menachen eben durchaus die Uberreste uralter Einrichtungen und uralter Im-
gulse, avs denen diese hervorgegangen sind. Man kann sagen: alles das, was
auch heute noch beobachtet werden kann, ebwohl es im Osten jeu durchius
m dic Dekadenz gekommen ist, weist zuriick in jene. Zeiten, in denen der
Osten, der Ornent durchaus beherrscht war von emner Art Priestertheo-
kratien der mannigfaltigsten Art, — Priestertheokratien, welche in der Art,
wie es dazumal moglich und der menschlichen Kultur angemessen war,
den sozialen Gestaltungen dasjenige einverleibt haben, waz sie im Sinn
der alten instinktiven Geistesschau  aus  den  geistigen Welten  heraus
glaubten erkunden zu miissen, cben in der Art, wie ich es in dicsen
Tagr_n gl!ﬁl:h“dh‘t habe. Wenn aﬂcrdings heute die Menschen aus den histo-
rischen Dokumenten heraus echildern, wie im Orient einmal die Priester-
hierarchien geherrscht haben i der Ant, dali sie dem Volke lehrten, wie in
allen Naturerscheinungen gottheh-geistige Wesenheiten gewissermafien wohnen,
und wie man sogar durch gewisse menschliche magische Verrichtungen die
Cnade dieser Gotter oder die Liehe ditser Gotter sich erwerben kénne, wenn
das behauptet wird, so ist das zwar fiir eine gewisse spiitere Epoche der orien-
talischen Priestertheokratien richtig, aber eben fiir eine spiitere Epoche, wo das
Urspriingliche des Orients durchaus schon im Niedergang begriffen war. Wahr
i85l es, meine sehr verehrten Anwesenden, daf in den Zeiten der alten orien-
talischen Zivilisation gewisse auserlesene Individuen eine Art Verbinduns
suchten mit der geistigen Well, eine Verbindung, die aul Dingen beruhte, fiir
die wir heute allerdings nicht im geringsten mehr eine Neigung haben kinnen.
Sie beruhte auf gewissen Mafiregeln, die sogar in schr materieller Art mit dem
menschlichen Kérper vorgenommen wurden: von gewissen Trinken, die gebraut
wurden, gewissen Stoffen. die genossen wurden, von diesen betrachtete man es
als ein Geheimnis, daf durch den Genufi die gewshnliche Art der Sinnes-
titigkeit des Menschen susgeschaltet werde und der Mensch zuriickeefithrt
werde in gewisse Zeiten, in denen die blof Bufiere Naturgesetzlichkeit noch
micht so da war wie spiter, und in denen auch das geistige Leben nicht in
solch abstrakter Weise vorhanden war wie eben spiter, sondern in Zeiten, in
ﬂcmin das Moralisch-Geistige noch ein Einheitliches war mit dem Physisch-
Nnturh:he_n. In Urzeiten der Erdenentwicklung selber wollten sich zuriick-
versetzen jene Priestergelehrien dadurch, daf sie ihren Stoffwechsel — wenn
ich mich so ausdriicken darf — in cine Bezichung brachten zu gewissen
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-L_Esmmm stofflicher Natur der Aulenwelt. Und das, was sie eigenthch be-
haupteten, das kann wiederum verstanden werden, wenn — jetzt in einer ganz
anderen Art — durch den modernen Weg in die {ibersinnlichen Welten
hinein wiederum das erkannt werden konn, was ich in meinem letzten Vortrag
der ersten Serie ausgefithrt habe, daf durch ein gewisses geistiges Hinein-
schauen in die eigene Menschennatur der Mensch in sich erlebt etwas wie
ein Weltengediichinis und dadurch allerdings in seiner Gemstschau zurick-
dringt bis in diejenigen Zeiten, wo fiir die Menschen die Naturgesetze nicht
s0 waren wie heute, dafi sie mehr oder weniger durch den Zufall sich
duberten, und die geistigen Gesetze nicht so abstrakt, wie sie heute sind, wo
der Mensch sich in eine Zeit zuriickverseizen konnte, in der das Moralsch-
Ceistige noch eine Einheit wir mit dem Physisch-Natirlichen, so- daB eine
solche Geistschau nicht kommt zu dem blofi mechamstischen Kant-La-Place-
schen Urnebel, sondern zu einem Wrsprung der Erdenentwicklung, der geistig-
seelisch-physisch aufzufassen ist. Dasjenige, was in dieser Weise heute als ein
Weltgediichtnis von den Menschen erworben werden kann, das wird durchaus,
ohne dafi man das Physische bearbeitet, — ich habe ja daz Entsprechende
ausgefihrt in diesen Tagen — auf geistig-seelische Art durch geistig-seelische
Ubungen errungen. Das war eben in jénen dlteren orientalischen Zeiten nicht
der Fall. Da setzten sich die Menschen mit der geishigen Welt daduich i
Bezichung, daB sie thre unbewuBten Instinkte aufstachelten eben durch das
Verbinden ihres Stoffwechsels mit Essenzen dieser oder jener Ast. Sie wuliten
gewissermaﬁem was aus threm Instinktleben heraus in einer Art traumhafter
Vergeistigung entwickelt werden konnte aus jeder Phanze, aus der Natur;
sie wufiten, wenn diese oder jene Pllanze genossen wird, so wird ithr Orga-
nigmus so beeindruckt, dali sie sich in ein gewisses peistiges Geschehen ver:
setzen kinnen, Das war eigentlich die urspriingliche Form, in der sich die
fithrenden Priester der orientalischen Theokratien, die aber zu gleicher Zet
die volle Macht auch iber die sozialen und politischen Gestaltungen hatten,
mit der geistigen Welt in Verbindung setzten. Und sie vermeinten, daf sie da-
durch die lmpulse bekommen, welche sich als die eigentlichen Richtimpulse
fir das soziale Leben ergaben.

Man darf sagen: Dasjenige, was dann spiterer Glaube wurde, Unglaube
wurde, dafi an dieses oder jemes Naturwesen dieser oder jener Geist sich
kette, das ist eben schon e dekadentes Kulturpredukt: in Wahrheit wollte
ursprimglich nur gesagt werden: Wenn man diese Naturwesen auf sich
in gewisser weie wirken 3Bt so wird man zu einer bestimmten Art von
Geistwesen gefilhrt, von denen man diese oder jene auch sozialen Impulse
mpfangcn kénne. Und das Orakelwesen, das StEl't‘lr.!v.':ulv.*:*tﬂ."e:w_'l::f alles Astro-
logische war im Grunde genommen schon ein Produkt des Niedergangs alterer
Anschavangen, auf die heute die #ubere Wissenschaft im Grunde genommen
auch schon, wenn awch nur andeutend, gefithrt wird. Gerade so, wie diese
duhere Wissenschaflt abgekommen ist davon, den krassen Polytheismus auf dem
Grund aller Urvialker zu schen und heute schon hinschaut auf einen gewissen
urmenschlichen Manotheismus, so wird auch die dufiere Wissenschaft zu der
Anschauung kommen, die jetzt aus den Untergrimden heraus entwickelt worden
ist, die sich ergibt durch solche geisteswissenschaftlichen Forschungen, wie sie
charakierisiert worden sind,

Dann aber war ein volles BewubBtsein von dem vorhanden, wie die Im-

1T



pulse aufierirdischer Natur, geistiger Wesenheiten sich in der menschlichen
Natur selber dufiern, — hatte man sie ja gefunden durch Aufstachelung der
Instinkte, durch eine gewisse Art von Vergeistigung der Instinkle. So mufite
man auch auf das etwas geben, was sich in diesen Instinkten auslebt, so daf
die Instinkte, die man der besonderéen Beschaflenheil des Blutes — sagen
wir — in ciner besonders gearteten Familie zuschrieb, dafi man auch in den
Auberungen dieses Instinktlcbens etwas sah von dem, was aus aulierirdischen
Sphiren in die Erde als gewisse soziale Impulse hereingeschickt wird. Es war
dann natiiclich, daf, als dieses in die Dekadenz kam, die Menschen, indem
sie nach Macht strebten, sozusagen sich in ihrer Willkiir der allgemeinen An-
schauung bemichtigten, die nach dieser Aufierung des Instinktlebens hinblickt,
die man im Blut suchte und in dem, was durch Vergeistigung dieses Blutes
gefunden werden konnte. Dadurch aber kam etwas Geistiges und, dem Blute
nach, Patriarchalisches in das ganze morgenlandische Leben hinein. Dieses
Patriarchalische kann man allerdings nur besprechen, indem man auf etwas
Bekanntes hinweist; aber der Ausgangspunkt liegt eben in den Bezichungen,
welche die alten Priesterherrschaften des Orents zur geistigen Welt gesucht
haben. Deshalb it auch ausgegossen iber alle sozialen Gestaltungen des
Orients diezes religise Element, dieses Bewulitsein, daf es eigentlich gatthich-
geistige Miichte sind, die in allem Irdizchen walten missen, und dafi kein
Mensch im Grunde Befehle geben sollte anders als dadurch, dafi er erst
den Geist, in die Seele, welche diese Befehle geben soll, die Kraft des giitt-
lichen Wortes einflicfien lift. Dadurch aber nahmen diejenigen Impulse, die
zunachst als religise, als die Gnadenimpulse von aufierirdiechen Machien
empfunden wurden, in bezug auf das soziale Leben den Charakter von Ge-
boten an, selbst dann, wenn es in gewisten morgenlindischen Kulturen o0
erscheint, als ob wir es mit Gesetzen im spateren Sinn des Wortes zu tun
hatten. So findet man leicht, wenn man aul den Geist solcher Gesetzgebung,
wie etwa die des Hamurabi zuriickgeht, dafi da gebothafte Impulse zugrunde
lLiegen. die doch zuriickfithren auf das, was man als den Verkehr auserlesener
Menschen mit der geistigen Welt ansith;

Das aber hat sich dann in immer mehr und mehr abgeschwichter Form
i all den sozinlen Gestalhmgen erhalten, die auf kirchlich-religicsen Grund-
lagen berahen. Und so sehr heute in sozialen Gestaltmgen diese Dinge oft
miskiert sind, selbst bei den aul religioser Grundlage berubenden genossen-
schaftlichen Wereinigungen kann es noch geschen werden, wie in abge-
schwichter Form die geschilderten Impulse des alten Orents sich noch wirk-
sam erweisen. Und man versteht manches in den gegenwiirtigen sozialen Ge-
staltiungen gar micht, wenm man nmicht in der Lage isl, zu fragen: Inwielfern
hingen die Menschenseelen an solchen Gestaltungen? Sie hingen daran, weil
tief in den unterbewufiten Untergriinden dieser Seelen eben noch die Erbstiicke
der religiosen MNeigungen des Orients sind, auch da, wo die religidsen An-
schouungen selbst schon ganz andere Formen angenommen haben, Formen,
die von dem wirtschaftlichen Leben sich Josgeltst haben, wie das bei den
Religionen des Abendlandes der Fall ist. Dafi die orientalischen Religionen
thre wirksamen Krifte bis in die Einzelheiten des wirtschaftlichen Lebens eben
hineinsenden, das konnte im Grunde genommen in seinen Nachwirkungen noch
im europaischen Osten bis zu dem Kriege hin bemerkt werden.

Man mufi von diesen — ich méchte sagen — geistigen Impulsen, welche

118




T N

die sozialen Gestaltungen durchdringen, sprechen, wenn man diese sozialen
Gestaltungen verstchen will; denn das, was man heute oftmals als soziale Ge-
staltungen schildert, ist eigentlich nur die Aufienseite. DaB es das ist, das
kann man sich an solchen Beispielen sehr deutlich machen, wie etwa das
Folgende ist:

Wir konnen heute gewifi nur mit Entsetzen auf das hinschauen, was sich
im europiischen Osten als ein sozialer Organismus geltend machen will. Aber
indem man das, was da im europdischen Osten geschicht, heute anschaut,
mufi man sich erinnern an das, was vor etwa acht Jahrhunderten in Asien
dritben, in China, geschehen ist. Wenn man dann schildert, wie vor diesen
acht Jahrhunderten in China — ich méchte sagen — mit einer gewissen Plotz-
lichkeit eine Staatseinrichtung gesucht wurde und auch in sehr hohem Grade
verwirklicht wurde, die daraul ausging, alle Angelegenheiten des Menschen,
auch diejemigen, die wirtschaftlicher Art sind, in allen Einzelheiten von stants-
wegen aus zu ordnen, wenn man schildert, daf es Staatsbehtrden in dieser
Zeit in China gab, welche die Preise von Woche zu Woche festsetzten, dafi
es Staatshehdrden gab, welche die Art und Weise angaben, wie da, wie dort,
wie an dem dritten Ort der Boden bebaut werden mufite, daf es Staats-
rden gab, welche der Landbevilkerung das Saatgut fur die Saat des
]ahﬁas zur Verausgabung brachten, dafi in dieser Zeit in China versucht
wurde, die Leute, die besonders reich waren, in hohem Grade zu besteuern,
so dafi allmihlich thre Vermbgen in die Allgemeinheit iibergingen, wenn
man an all das erinnert, dann kann man sagen: Das, was in unserer Zeit von
gewissen Koreisen als eine soziale Gestaltung in Europa gesucht wird, das war
vor achthundert Jahren in einem hohen Grad durch dreifig Jahre hindurch
verwirklicht, bis die betreffende sozialistische Regierung gestiirzt worden und
ihre Anhiinger aus China ausgetricben worden waren. Dreifig Jahre lang hat
eine Gestaltung dort gedauert, von der man sagen kann: Wenn man sie
schildern wollte und dabei gar micht sagen wollte, daf sie sich auf China
]:ml:zin‘:'['l-illt,r dann konnte man glauben, daf sie sich auf das heutige Rufland
bezieht.

Auf solche Dinge kann man weisen, wenn man auf die Aufienseite der
sozialen Gestaltungen hinweisen will; denn dann sicht man, daf das, was
im landliufigen Sinn als Sozalismus aufgefaft wird, allerdings nicht blok
ein Produkt unserer Zeit zein mufi, sondern daf es vor acht Jahrhunderten
im fernen Osten driiben aus ganz anderen kulturellen Untergriinden heraus hat
auftreten konnen. Aber wenn man auf die Seele dessen eingeht, was sich da
sozial gestaltet hat und etwa heute sozial gestalten will, dann merkt man als
bedeutsamen Unterschied, daf in jenem chinesischen Sozialismus die deut-
lichen Nachwirkungen der Theokratie vorhanden waren, die immer iber
China geherrscht hatte und heute noch herrscht, und daf das abstrakte Denken,
daz an der Naturwissenschaft erlernte Denken, das gar nichts zu tun hat mit
einem Bewufitsein des Menschen von einem Zusammenhang mit geistigen
Welten, daf das einverleibt ist dem heutigen russischen Sozialismus. Was
seiner Auberen Gestalt nach scheinbar dasselbe ist, 13t freilich nicht dasselbe,
wenn man es im geistigen Sinn anschaut.

Meine sehr verehrten Anwesenden, wenn man gerade von einem solchen
Gesichtspunkt ausgeht, dann wird man finden, daf die besondere Form
des theokratischen Staatswesens, besser gesagt, der theckratischen sozialen Ge-
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kratien thre Hohepunkie erreichf hatten, durchaus noch i eimem Punkt der
Michtkultur, der Nichtzivilisation; aber indem nach Europa sich heriiberlebt
das, was in Asien die theokratische Form hatte, nimmt es allmahlich eine ganz
besondere Gestalt an. Man kann, wenn man unbelfangen genug dazu ssin will,
die Ubcrgangsform in der platonischen Staatsutopie suchen. In dieser st durch-
aus etwas, was — ich méchle sagen — in abgeblafiter Art an die orientalischen
Priesterhierarchien erinnert. Plato hat wohl aus diesem Grunde such zu den
dirigierenden Fithrern seines Staates diejenigen erkicsen wollen, welche, aller-
dings jetzt im griechischen Sinn Weise geworden waren, Philosophen geworden
wiren,; In der Tat war ja innerhalb der griechischen Zivilisation der Philosoph
der MNachfolger dessen, was der orientalische Priester gewesen war. Aber in
dem platonischen utopistischen Staat, der doch aus den Anschauungen des
sozialen Lebens der Plato-Zeit insolern herrithrt, als er in eier gewissen Weise
daz widergibt, was man von dem sovialen Leben jener Zeit empfand, kann
man schon eine andere Form erkennen, in die sich dis orientalische soziale
Leben umgewandelt hat. Es wurde nicht mehr das Verhilinis des Menschen
zu aufiersinnlichen Machten gesucht, sondern das, was iber dieses Verhilnis
religios empfunden werden sollte, iibernahm man mehr oder weniger aus dem

e

staltungen eben cine gewisse Epoche ks’ Menschhait hincurch ‘daverte: DieBE
westlichen und mitteleuropiischen Vilker waren, als diese asiatischen Theo- ©

Altertum des Orients; das aber, was ‘man selbstindig aushildete, war etwas

wiederum, was im alten Orient noch gar keine besondere Rolle gespielt hat,
was im Grunde genommen selbst noch keine besondere Rolle spielt in jenen
sozialen Gestaltungen, die uns aus dem Alten Testament heraus sprechen:
dasjenige, was man jetzt selbstindig ausgestaltete, war das Verhiltnis von
Mensch zu Mensch. Dieses Verhilinis von Mensch zu Mensch tritt uns eigent-
lich in seiner ureigenen Artung ganz besonders entgegen, wenn man in das
griechische Seelenleben innerlich hineinschaut. Dieses war so, dafi der Mensch
noch fithlte in einer gewissen Weise einen innigen Zusammenhang des Geistig-
Seclischen und des Natiielich-Physischen seiner Kérperlichkeit. Es war im
innéren Bewubtseinserlehen fiir den Griechen noch nicht eine solche Schei:
dung des Korperlichen und des Geistigen, wie es fiir uns nunmehr geworden
ist. Wir schaven nach innen, filhlen — ich méchte sagen — in einer sehr
diinnen — bildlich gesprochen — Weise das Seelische, fihlen dieses Seelische
s0, dali wir von ihm, wenn wir es im gewsdhnlichen Bewufitsein auffassen,
gar keine Vorstellung haben kénnen, wie es den robusten Korper bewest
oder sich von ihm beeinflussen 136t Das war bei dem Griechen anders: und
weil es so war, ersehnte es ja Goethe eigentlich fir sich, Ffiir sein eigenes
Erleben. Der Grieche hatte gar nicht einen solchen Korper- und Geistesbegriff
wie wir. Bei thm war Geist und Physis eins. Enst bei Aristoteles, dem Spit-
griechen, tritt das in gewisser Weise herein. Plato sprach noch durchaus aus
einem Ceiste, dem man bald anmerkte, obwohl seine Anschauung oft abstrakt
geschildert wird, dafi er doch von dem Gesichtspunkt aus spricht, wo der
Kﬁrpf:r noch eigentlich iiberall, auch in seinen organischen Funktionen durch-
seelt ist, und wo die Seele noch innerlich als so kraftvoll empfunden wird, daf
sie gewiszermafien iiberall ihre FithlhGmer nach den kirperlichen Organen hin
emstreckt. Die Seele ist noch korperlicher, der Karper noch seelischer vor-
gestellt. Eine solche Anschauung ist aber auch mit einer gewissen Empfin-
dung verbunden, die sich zwischen Mensch und Mensch herausstellt, und aus
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T er Anschauung heraus ist dann das Charaktenistische der Zivilisation Mit-
* teleuropas entstanden.
Wenn man ins Auge fafit, mehr ins empfindende Auge das gefihlie Ver-
hiltnis von Mensch zu Mensch bei den alten Griechen fafit und erkennt, wiz
dieses Verhiltnis sich aus dem alten Verhiltnis des Menschen zu dem Gat-
lichen heriibergeleitet hat, wenn man diese Heriberleitung des Verhaltnisses
des Menschen zu dem Gottlichen in das Verhiltnis von Mensch zu Mensch
ins Auge fabt, so kann man sagen: was vorher eine Anschauvung war, die
religios ganz durchsetzt war, das verwandelte sich in die junstische Anschau-
ung, in die stantsgemifie Anschavung. Und daraus — aus dem Zusammen-
wirken des griechischen und des rémisch-lateinischen Wesens — ist dann ent-
standen das, was sich in sozialer Gestaltung fortsetzen konnte. Der Priester
wird nach und nach eben nur der Nachfolger des orientalischen Valker-
fihrers: denn der Priester war im Orient dach immer, wenn er sich auch im
Hintergrunde hielt, selbst Darius und Xerxes gegeniiber, der cigentliche gei-
stige Fithrer. Eine Denkweise kommt herauf, die ldeen ausbildet, welche
ehen sul dieser Grundlage des Verhilinisses zwischen Mensch und Mensch
beruhen. Und das geht so weit, meine sehr verehrten Anwesenden, dafs selbst
das religiose Leben untertaucht in diese — ich méchte sagen — junstische
Strémung. In diese umfassende Weltanschauung, selbst bis in die damalige
Kosmologie, kommt ein junstisches Element hinein, das dann mehr oder
weniger durch daz ganze Mittelalter hindurch bleibt, das man erfithlen kann,
wenn man etwa die Stantsanschauung des Augustinu! oder die des Thomas
von Aguino studiert. Die religibsen Impulse selbst, obwohl sie religicse Im-
pulze bletben, nehmen junstische Formen an. Ein sprechendes Dokument dieses
Einzichens der juristicchen Formen in die religiosen kosmologischen Anschau-
ungen der Menschen sicht uns entgegen, wenn wir die Sixtinische Kapelle n
Rom betreten: das wunderbare Bild des Jiingsten Gerichtes. Hier tritt es einem
am monumentalsien entgegen, jenes Bild, in dem der Chnstus als Welten-
fichter erscheint und in dem man in thm das Richtertum {ikier die Welt sicht.
Ger:de das versinnbildlicht in einer grofartigen Weise den Ubergang aus dem
blof relimos-kultischen Element in jene Auffassung, die das Religiose mit
ememt juristischen Element durchsetzt, welches in die Anschauung von der
Weltregierung und Weltenlenkung der Menschheit hineingetragen wird. Und
¢ 15! darinnen in allen sozidlen Gestaltungen des Mittelalters und in vielem,
wus in unseren sozialen Gestaltungen lebt. Wenn man wiederum die Maske
wegnimmt, &0 schaut man, wie dieses juristische’ Element da ist, wie = aus
uralten Zeiten die relimésen Impulse heriibergetragen hat. Und das kénnen
wir bis in die Worthildungen hinein in den modernen Staatseinrichtungen, bis
in dic Formen der Gesetzesauswirkungen hinein, namentlich derjenigen, die
noch aus dem Mittelalter herauistrimten, erkennen, wie in der mittleren Zeit
dez Menschenerlebens und innerthalb der Zivilisation zwischen Osten und
Westen dieses juristisch-logische Element ‘eingetreten ist, Man konnte samen,
das Orientalisch-T heosophische wandelt sich um in das Juristisch-Logische,
dic Sophia des Orients wird der Logos des Okzidents. und aus dem Logos
heraus entwickelt sich wieder dasjenige, was juristische Gestaltung wird!
Diese pflanzt sich dann weiter fort. Sie st durch das ganze Mittelalter hin-
durch auch fir die sozialen Gestaltungen mafigedbend. Man studiere die Wirt-
schaftsordnungen des Mittelalters und man wird tberall finden, daB in die
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sozialen Gestaltungen flomend das eingreift, was von alter orientalischer Reli-

giositit durchsetzt und juristisch ist. Das prigt den sozialen Gestaltungen die

Formen auf. Und sicht man heute in manchem, was in mehr freien menschlichen
Vereinigungen vorhanden ist oder in Vereinigungen, die aus religissen Be-

‘kenntmssen hervorgehen — ich méchte sagen — das religitse Element fort-

wirken, so sieht man in dem, was die grofien sozialen Gestaltungen, die Staats-
bildungen, geworden sind, wirksam das mehr aus dem Hintergrund drin-
gende juristische Weltendenken, Man sicht aber auch, wie sich beim Uber-
gang der mittelalterlichen in die neue Geschichte immer mehr und mehr in den

- Hintergrund das religitse Element dringen li6t und wie das juristische Ele-

ment immer mehr und mehr hervorkommt. Dieses juristische Element dringt
sich dann hinein in die wirtschaftlichen Gestaltungen. Was ich da jetzt
schildere, ist in allen Einzelheiten zu verfolgen, wenn man den Gang des
rémischen Rechts in der Welt studiert. Da aber auch sieht man, wie in den
Eigentumsbegriffen, in den Besitzgewohnheiten, in allem, was wirtschaftlich
ist, maligebend war das soziale Gestalten, das auf solchen Untergriinden
beruhte. Aber innerhalb des Ganges der Menschheitzentwicklung macht sich
dann immer mehr und mehr, je niher wir gegen die moderne Zeit heraufriicken,
das selbstindige Wirtschaftselement im Westen geltend. Man kann sagen:
fiir dltere Zeiten ist alles Wirtschaften durchaus in religiss-juristischen Formen
eingefangen. Das Wirtschaftselement emanzipiert sich zunichst fiir das mensch-
liche Denken mehr im Westen. Man versuche nur einmal zu studieren solch
ein. Wirtschaftselement, wie es bei den Phéniziern gelebt hat, und vergleiche
das mit dem, was allerdings erst im Anfang ist, von Wirtschaftssystemen der
neueren Zeit, so wird man den Unterschied merken, wie jenes phinizische
Wirtschaftselement aus den Impulsen herausgeboren ist, die ich geschildert
habe, wie sich aber im Laufe der Zeit von diesen Impulsen immer mehr und
mehr die westlichen Wirtschaftssysteme herausemanzipierten. Und so sehen
wir, wie sich als dritte Stromung hinzugesellt das, was wenigstens zunichst
die Tendenz hat, die wirtschaftlichen Verhilimisse selber emer sozialen Ge
staltung selbstindiger Anl zu unterwerfen. Diese Tendenz geht nun vom
Westen aus, der seinerseits mehr oder weniger dis iibernmimmt, was vom Osten
und von der Mitte kommt. Wir sehen z. B. besonders in der amerikanischen
Zivilisation, wie dort die wirtschaftlichen Verhiltnisse, emanzipiert von anderen
Kulturstrémungen, aus ihren eigenen Bedingungen heraus sich entwickeln, wie
sie bis zu den Trusten und Syndikaten hin sich durchaus aus wirtschaft-
lichen Bedingungen heraus entwickelt haben und wie aus eciner gewissen
menschlichen Neigung heraus, die eben eine Neigung des Westens ist, der
Mensch getrennt halten will dasjenige, was Wirtschaftsleben st von dem,
was religioses Leben ist, wihrend er es weniger getrennt halten kann von dem,
was sich spiter von dem juristischen Denken und Fithlen einverleibt hat.

Aber wir schen doch deutlich, wie allmahlich die wirtschaftlichen Gestal-

tungen in ihrer sozialen Bezichung aus denjenigen Bepriffsschablonen heraus-
streben, in die sie hineingekommen sind, indem sich das juristische Element
tiber sie ausgedehnt hat, Immer mehr und mehr sehen wir zur Emanzipation
streben dasjenige, was blofi wirtschaftliches Leben ist. Es kénnen sich Kate-
gorien heraushilden, welche aus dem Wirischaftsleben selbst genommen sind.
Damit aber ist zu gleicher Zeit auf etwas hingewiesen, was besondere gegen-
seitige. Menschheits- und  Volkerverhiltnisse, aber auch Vélkerkonflikte her-
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vorbringen mufi, ja Konflikte innerhalb der Volksgemeinschaften. Denn sieht
man auf diese Tawsache hin, dafi im alten Orient sich das relimése Element
auch iber das juristische und wirtschaftliche ausgedehnt hat, dafi dann das
juristische sich mehr oder weniger losgelost hat, aber das Wirtschaftliche noch
int sich hat, das Religitse jedoch selbstindiger geworden ist, sieht man darauf
hin, daf im Westen ein selbstindiges Wirtschaftsleben sich bilden will, dann
mufi man auch betrachten, wie die emzelnen menschlichen Kulturbestrebungen
sich zu solchen geistigen Strémungen verhalten. Und da kann man sagen: Es
ist ja ganz deutlich, aus jenem theokratisch-patriarchalischen Element, das
seine Wurzeln im Osten hat, kann eigentlich mit einer gewissen Richtigkeit
sich nur dasjenige herausbilden, was fiir die Agrarorganisation, fir einen
sozialen Organismus, der vorzugsweise auf die Landbebauung, auf die Acker-
wirtschaft gestiitzt ist, passend ist. Und so sechen wir eine gewisse Zusammen-
gehorigkeit des Agrarlebens mit dem theokratischen Element. Das sehen wir
aber in alle sozialen Gestaltungen in spiteren Zeiten hineinspielen. Indem wir
zugeben miissen, dafi das Theokratische sich weiter auslebt jn den sozialen Ge-
staltungen bis in unsere Gegenwart herein, miissen wir uns auch sagen: Da-
durch, daf andere Zweige menschlicher Betitigung in den Vordergrund
gelreten sind, kamen diese in Konflikt, insoferne im Agrarwesen gemif dem
Wesen der menschlichen Landbebauung eigentlich sich das Theokratische
immer weiter und weiter fortsetzen will. Diese Zusammengehirigheit besteht.
Und ich mochte sagen: In dieser Zusammengehérigkeit geschieht ein Rifi,
wenn von anderer Seite her andere menschliche Betatigungen sich geltend
machen. In dieser Beziehung darf auf etwas hingewiesen werden, was Hir
solche Angelegenheiten wie ein welthistorisches Barometer betrachtet werden
kann. Ich empfehle hnen, studieren Sie einmal die Parlamentsberichte Oster-
reichs, aus den siebziger Jahren des vergangenen Jahrhunderts etwa, studieren
Sie, wie da im Parlament die Menschen sitzen, die das Gefithl haben: Mit
dem Agrarwesen steht in innigem Zusammenhang jene alte Ordnung, die
doch thre Wurzeln in Theokratie und Junisprudenz hat, und nun [ihlt man erst
leise dasjenige, was spiter eine grofie Stromung geworden ist, man fihlt leise
das Hineindringen der westlichen, nun allerdings auch Landprodukte; aber die
ganze Denkweise und soriale Ordnung; aus der diese kommen, ist auf emen
anderen. Wirtschaftszweig gebaut. auf den Industrialismus gebaut. Obwohl
sich das nur in leisen Andeutungen in den verschiedenen Parlamentsreden aus-
spricht, kann man gerade hier, we so wieles zusammengeflossen ist und so
vieles studiert werden kann, erhennen, was Klatheit bringen kann iiber grofie
Weltperspektiven, Wae ich angefithrt habe, kann man auch studieren in den
Berichten iiber die sicbziger Jahre, denn das, was sich da im Westen heraus-
bildet, daz ist nun etwas; worauf die theokratische Denkweise weniger als
aul irgendeinen anderen Wirtschaftszweig anwendbar ist. Es ist der Indu-
strinlismus, der ja selbstverstindlich nicht das Landbebauen umfaft, aber das
Landbebauen selbst wird dann i soziale Gestaltungen emgefangen, die durch-
aus erinnern an das, was erst im industrialistischen Denken herangeschult
worden ist. Und dieses industrialistische Denken ist nun dasjenige, welches
heute noch immer nicht im Grunde genommen, so sehr es auch technische For-
meln ANZenommen ]mt, so sehr seine technischen Gﬂtal'tungtn auag-:l:-ildet
worden sind, die thm angemessenen sozialen Gestaltungen angenommen hat
Denn wenn wir auf der einen Seite sehen, wie eine Zusammengeh@rigkeit
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land bis in die Gegenwart herein kein rechter Ausgleich zwischen dem agra-
rischen Denken und dem industriellen Denken aus dem Grund maglich ist,
der auch in dem Angedeuteten liegt, wenn wir also die Zusammengchorigkeit
~sehen, so konnen wir auf der anderen Seite sehen, wie alles dos, was den
_Handel ausmacht, im Grunde genommen wiederum mit dem staatlich-junsti-
schen Wesen seine Zusammengehrigheit hat, Daher it im alten Orient der
‘Hundel etwa wie ein Anhéingsel der patriarchalischen Verwaltung der mensch-
lichen Angelegenheiten. Und' der Handel entwickelt sich in der Gestalt, die
heute hir uns seziale Bedeutung hat, im Grunde genommen mit dem juristic
schen Element; denn das, was da spielen mufi im Handel zwizchen Mensch
und Mensch, bildet sich besonders aus in dem juristischen Element. Insolerne
e sich im Orient ausgebildet hat, haben eben vorausgespielt gewisse ins Junsti-
sche umgesetzie, aber durchaus als gﬁ-ttlic_h au.gmel‘mue Gebote. Der Handel
gewinnt aber erst seine soziale Gestaltung ' der Menschenstrémung, die dann
die staathch-junistische ist; So kénnen wir sagen, daf vorzugsweise das Gebiet
_l']u Wirtschafislebens sich ARgemessen erwiesen 1'|at_ den SIaiiI:eﬁbi]dungtn. ﬂiﬁ_
atth dis Recht und auf das Rechtsdenken sich stitzen, das ist der kommer-
zielle Teil der Wirtschaft. Mit dem industriellen Teil aber hat sich zwar ver-
‘Bunden — weil sich im ganzen Menschen alles miteinander verbinden mufi —
auch das Etaaﬂi:h-iuriiﬁachr Element in der neueren Zeil, so dafi, wenn wir
mehr und mehr gegen Westen gehen, wir wiederum finden, dafi der Mensch
allerdings ein persénliches Verhiiltnis zu den Einzelheiten hat, wie or dieses

 vorzugsweise an dem Industriellen entwickelt und an dem, was mit diesem

rusammenhangtl., Wir sehen, daf er hineinivigt kommerzielle Beziehungen:
.denn heute ist ¢s bei den sozialen Gestaltungen des Lebens eben so, dali eigent-
lich das' Unternehmen so gedacht wird, wie es kommerziell in die soziale
‘Ordnung hineingestellt wird. Der Unternehmer sieht eigentlich sein eigenes
Unternehmen in einen kommerziellen Zusammenhang hineingestellt, 0 daf
‘also auch mn dieser Bezichung die zweite, die mittlere Strémung fir den
Westen im Wirtschaftsleben nachwirkt. Viel mehr sehen wir in anderen heu-
tigen sozialen Cestaltungen, wie dieses juristisch-staatliche Element nachwirkt
aus denjemigen Untergriinden heraus, die sich als menschheitliche der breiten
Volksmassen ergeben haben, Gerade als Begleiterscheinungen des modemen
technischen Lebens sind ja allerlel soziale Gestaltungen entstanden. Man
braucht nur an die Gewerkschaften zu erinnern. Aber man emphindet nur das
Wesen solcher Gewerkschaften, wenn man sich sagt: Wirtschaftliche Verhilt-
nisse haben sie geschaffen. Derjenige, der lebensvoll diese Dinge anschaut,
weilt aber: Wenn sie auch aus wirtschaftlichen Verhaltnissen — man denke
nur an Metallarheiterverbinde, Buchdruckergewerkschaften usw. — heraus
geschaffen sind, die Art und Weise, wie die Menschen in diesen leben, wie
sie abstimmen, wie sie die Dinge anschauen und diskutieren, das ist das Par-
lamentarisch-Staatlich- Juristische, das Verwaltungsmifiige, das ist das, was.
von der zweiten Stromung herrithrt, die ich heute besprochen habe; withrend
die dritte mit ihren ecigenen Ideen erst im Anfang steht und noch ihre sozialen
Schablonen hernehmen mufi von demjenigen, was alt ist. Und so sehen wir,
wie in unserer Gegenwart drei haupisiichlichste soziale Gestaltungen neben-
emander stehen, die sich allgemein im weitesten Mafie wiederum in dus oder
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P s diferenzicren; aber sie stehen so nebeneinander, dab — ich mochte

sagen — Geschichte ausgebreitet im Raume lebt, Und indem wir in irgend-
‘eme der sozialen Gestaltungen uns einleben, in irgendeine Wirtschaftsvereini-
gung, in irgendeine staatliche Vereimgung oder ein religiises Gemeinschafts-
leben, leben wir uns eigentlich iiberall hinein, weil keine ohne Berithrung mit
der anderen ist, in ein Zusammensein desjemigen, was in der Geschichte nach-
einander entstanden ist, was sich aber im Raum durcheinandergeschoben hat
und was heute verstanden sein will, weil heute die Zeit ist, wo die Measch-
heit auf hoherer Stufe jene Naivitit wieder erringen muf, die in vollem
Bewufitsein vereinbart ist, jene Naivitdt, aus der urspriinglich heraus geschaffen
warden ist. Und wie aber einsimals das primitive Wirtschafteleben und Staats-
leben in die theokratische Form richtig eingegossen war, wie in einem spiiteren
Zetalter sich die Zwetheit herausbildete, von den alten Zeiten her iibernommen
worden war das religiose Element, und wie sich das Staathich- Juristische mit
dem thm einverleibten Wirtschaftsleben weiter Entwickeltﬁ. so schreit heute dos '
Wirtschaltsleben nach selbstiindiger Gestaltung, nach solchen menschlichen
lebendigen Ideen, die eben wiederum gestaltend wirken kénnen, wie noch die
griechisch-romischen Rechisformen als lebendige Impulse und wie die onen-
talisch-religisen Impulse gestaltend gewirkt haben. Da aber heute diese drei
Menschheitsstromungen sich auseinanderdifferenzieren, miissen wir sie in ihrer
Selbstandigkeit betrachten konnen, miissen dic sozialen Gestaltungen betrachten
konnen und nmach der geistigen Seite, die zuniichst die alleinwirksame ist,
miissen sie betrachten nach der juristischen Seite, die die mafigebende geworden
ist in dem Mittelalter, miissen sie betrachten nach der wirtschaftlichen Seite,
fiir dic auch die geistize Seite gesucht werden mufi.

Das sollte nur eine Betrachtung sein iber die Grundlagen der sezialen
Cestultungen in unserer Gegenwant. Sie sollte darauf hinweisen, daf wir notig
haben, um diese sozinlen Gestaltungen zu verstehen, mit wirklichem Verstind-
nis in die Betrachtung jener Weltperspektiven einzutreten, auf die ich heute
im Beginne meines Vortrages hingewiesen habe. Dazu aber wird man doch
brauchen den lebendigen Gedanken; und daB dieser lebendige Gedanke ge-
braucht wird, es mag fiir die hier gepflogenen Betrachtungen auf der einen
Seite eben aus der sozialen Note hervorgehen, die diese Betrachtungen schan
hatten; es geht aber auch aus den Betrachtungen des unmittelbaren Lebens der
Gegenwart hervor. Uberall sehnt man sich danach, zuniichst das wirtschaft-
liche Leben mit ihm angemessenen lebendigen Ideenimpulsen zu durchsetzen.
Und in dieser Beziehung sind ja gebildete Menschen des Westens ganz be-
sonders interessant,

In einer aufierordentlich bedeutsamen Abhandlung, die gerade in dem
Jahre vor dem grausamen Krieg in England geschrichen worden ist, hat ein
bedeutender Engliinder hingewiesen darauf, wie grundverschieden eben die
englische Denkweise von der deutschen ist, in der Weise, wie ich das im Be-
ginne der heutigen Betrachtung angedeutet habe. Aber er weist noch auf etwas
anderes hin; ihm fallt auf, wie innerhalb der deutschsprechenden mitteleu-
ropaischen Bevblkerung immerdar gelebt hat der Gedanke, und er sagt von
dem Gedanken, dafi es dennoch das Element in der menschlichen Seele sei.
das in intimster Art immer wieder hinweise auf die grofen Menschheits- und
Weltenriitsel, so dafi man durch Kulturen, die =0 den Gedanken plegen wie
die Deutschen, eben immer wieder auf die tiefsten Welt- und Menschheitsritsel
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stofit. Und jetzt aber kommt der Nachsatz dieses Westeuropiiers, dafi man
durch solche Kulturen immer hingewiesen wird auf diese grofien Menschen-
ritsel, wenn auch — so sagt er — ecinschend die Vergeblichkeit in bezug
aul ihre Lésung. Nun, man konnte mit Recht sprechen von der Vergeblichkeit
dieser Lésung, wenn man nur hinweisen konnte auf jenen Gedanken, der noch
igentlich hervorgegangen ist durch die Abstraktion aus dem juristisch-logi-
en Wesen, der, wenn er auch als Gedanke zum Hachsten sich schwingt, den-
noch eine Art toter Gedanke ist. Wer aber einmal ahnt, daf in unserer Zeit
in den Menschenseelen die Geburtsstitte sich bilden kann fiir den leben-
digen Cedanken, der wird vielleicht nicht von einer endgiiltigen Ldsung
‘sprechen, aber von einem Weg, der dahin fiihren kann, dafi wir die jeweilig
uns aufgegebenen sozialen Fragen auch jeweilig fiir das entsprechende Zeit-
alter losen konnen: denn wahrscheinlich ist es doch so, dafi, nachdem einmal das
Denken tber die sorialen Gestaltungen in die Menschheitsentwicklung getreten
ist, man nicht davon sprechen kann, da nun die sozialen Fragen aufl cinmal
gelést werden konnen, sondern daf unter den Entwicklungsimpulsen, die von
der Gegenwart in die Zukunft hinein bestehen miissen, auch das Machdenken
itber die sozialen Gestaltungen wird sein miissen, so daf man sagen kann:
Zwar von Losungen wird nicht die Rede sein knnen,
aber von einem solchen lebendigen Menschendenken,
das in bewufiter Weise die Ziele erst sehen wird und
sichinbewufiter Weiscaufden Weghbegibtzur Lésung
dersozialen Ritsel des Daseins
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Die Zeit und ihre sozialen Mangel.

( Asien-Europa.)

Meine sehr verehrten Anwesenden!

Wenn gegenwirtig von den sozialen Mingeln und sozialen Noten der
Zeit die Rede ist, s0 wird es kaum irgend jemand geben, der nicht aus seiner
besonderen |.ebenslage heraus das eine oder das andere wirklich Erhebliche zu
sagen hat. Es soll heute aber nicht meine Aufgabe sein, etwa eine Liste alles
dessen hier zu entwickeln, was durch eine Umschau fiber die einzelnen Note
der Zeit zu erreichen wiire, sondern es soll vielmehr meine Aufgabe sein, aul
einige der Wurzeln hmzuweisen, aus denen dasjenige entspringt, was ja von
den verschiedensten Seiten mit grofer Berechtigung vergebracht wird und etnen
grofien Teil der Menschheit in eine auBerordentlich pessimistische Stimmung
und Hoffnungslosigkeit hineingebracht hat.

Vielleicht zu den stirksten Ausspriichen iiber diese Hoffnungslosigkeit
gehort der eines Mannes, von dem man ihn vielleicht am allerwenigsten er-
warten kénnte und der aufierdem aus einer Zeit stammt, in welcher ein solcher
Ausspruch etwas auBerordentlich Auffilliges haben mufi. Der bedeutends
Kunsthistoriker Herman Grimm, der den grausamsten aller Kriege nicht mehr
erlebt hat, der bereits an der Wende des neunzehnten und zwanzigsten Jahe-
hunderts gestorben ist, hat in einer seiner letzten Schriften diesen merkwiirdigen
Ausspruch getan: Er sagt: Uberblickt man dasjenige, was einem heute ent-
gegentritt im Leben der Valker, schaut man — 1ch méchte sagen — mit den
Augen der Seele hin auf die Ant, wie die verschiedenen Volker der zivili-
sierten Erde zueinander stehen, wie sie einander befehden, wie in ihnen Keime
liegen zu weiteren Befehdungen, so mochte man eigentlich den Tag eines al |-
gemeinen Selbstmordes ansetzen; denn es sei ja nicht abzusehen,
wohin alle diese Dinge, welche die Menschen und die Vélker in Befehdung,
in Streit und Kampf hineinbringen, fithren sollen, wenn nicht zu einem abso-
luten Untergang der Zivilisation. Ich sage: Auffillig ist dieser Ausspruch
gerade von Herman Grimm, und zwar aus dem Grunde, weil er fiir sich
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eigentlich eine freudige Weltanschauung hat, weil er den Blick sein ganzes
Leben hindurch gerichtet hat auf alles dasjenige, was die Menschheit erheben
kann, was eigentlich als Schaffendes, als Produktives m der Menschheit lebt.
Und auffillig ist weiter, dafi er diesen Ausspruch nicht etwa getan hat unter
den tribben Eindriicken, die man die Jahre hindurch ver dem Ausbruch des
Weltkrieges oder wihrend desselben bekommen konnte, sondern dafi er diesen
Ausspruch eben getan hat noch ganz aus dem Geist des neunzehnten Jahr-
hunderts heraus am Ende dieses Jahrhunderts. Man méchte sagen: Alles das,
was seither geschehen ist, scheint durchaus nicht geeignet, wenn jemand einen
solchen Ausspruch tut, fiir thn irgend etwas abzuziehen von dem, was er
eigentlich bei einem solchen Ausspruch emphindet.

Diennoch aber kann es ja niemals die Aufgabe des Menschen sein, stehen
zu bleiben bei der blofien Hoffnungslosigheit, sondern es mufi die Aufgabe
sein, Ausschau zu halten nach dem, was zur Ermneuerung, zum Aufbau, zu
einer Morgenrote fihren kann. Dann st es aber notwendig, daf man gerade
nach den lieferen Wurzeln dessen sucht, was uns allmghlich innerhalb der
Zivilization Europas in eine so aufierordentlich schwierige Luage gebracht hat.
Und wenn man den Glauben hat, dafi es nur wirtschaftliche Griinde sein
kdnnen, so wird man wohl die Hauptursache auch Fir den wirtschaftlichen
Niedergang im Geistesleben der neveren Zivilisation zu suchen haben.

Ich habe ja schon in den Vortrigen der letzten Tage des dfteren darauf
hingewiesen, wie in unsere gegenwiirtige Seelenstimmung, auch in all das, was
wir uns gegenwirtig an Seelenkriiften aneignen konnen, hereinspielen historische
Krifte, zu deren Verstiindnis man weit in der geschichtlichen Entwicklung
der Menschheit zuriickgehen mufi, Und ich habe insbesondere gestern darauf
aufmerksam gemacht, wie gewissermaBen am Ausgang des gegenwiirtigen
ubendfé;ndiuhcn Geisteslebens, geschichtlich betrachtet, eine Persanlichkeit
steht, die noch — man machte sagen — mit einem Auge nach Asien hiniiber-
sieht, mit dem anderen aber schon den Blick gerichtet hat auf die Perspektiven
Europas. Ich meine Plato.

Wenn wir die platonischen sozialen Anschauungen auf uns wirken
lassen, so kommen sie uns in vieler Bezichung fiir unser modemnes Bewufitsein
aufirernrdcntitﬁ_ befremdend vor. Wir schen, wie Plato das Ideal eines
sozialen Organismos darin sieht, dafi eine gewisse Gemeinschaft geschaffen
werde auc}_l auf Kesten der Entwicklung menschlicher Individualititen, die einmal
den Weg in das Erdenleben hereingefunden haben. Plato halt es durchaus fiir
méglich, dafi 2um Leben untiichtig erscheinende Kinder einfach ausgesetzt werden,
damit sie nicht in der menschlichen Gemeinschaft Platz finden und so den
sozialen Organismus storen kénnen. Plato findet es aber auch méglich, einen
solchen sozialen Organismus ale sein Ideal zu betrachten, in dem nur eine
gewisse Menschenkaste eigentlich eine vollberechtigte Stellung hat. Abgesehen
daven, dafi ihm die Sklaverei als etwas Selbstverstiindliches erscheint, will er
aber auch denjenigen, die den Handel und Verkehr vermitteln, ja nur eine vor-
iibergehende Stellung innerhalb seines sozialen Organismus einumen. Alle
diejenigen, die also nicht an dem Boden dadurch haften, dafi sie in den Boden
des sozialen Organismus — nach seiner Anschauung — mit Recht hineinge-
boren sind, gliedert er eigentlich doch nicht vollig in diesen sozialen Orga-
.“&T,’:““’ cin. Und manches andere wire zu sagen, wenn die Frage auftaucht:

ie verhilt sich das platonische Ideal zu der einzelnen menschlichen [ndi-
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 yidualitit? Da wirde man vom modemen Bewufitsein aus sagen miissen:

Eigentlich ist noch wenig Verstindnis vorhanden fiir diese menschliche Indi-
vidualitiit. Es ist noch ganz der Blick gerichtet auf die soziale Gemeinschaft,
die gewissermafien als Erstes angeschen wird, Und der Mensch, der in ihr
leben soll, wird erst als etwas Zweites angesehin, und es ist sein Leben insofem
nur als ein berechtigtes zu erkennen, als er dem auferhalb seiner Wesenheit
festgesetzten sozialen Ideal sich einfiigen kann.

Meine sehr verehrten Anwes&ndeu. wenn wir guchen wu"cn. Wwo
eigentlich dasjenige seine Wurzeln hat, was Plate zu einem solchen Gemein-
samkeitsgedanken gefithrt hat, so miissen wir wiederum in Asien. in der orien-
talischen Kultur surJlEn. und dann kann es uns m'.achtiich n Eeisliger Bezie]mng
aufgehen, wie im Grunde genommen auch historisch das Geistesleben Europas
si:li;l entwickelte wie eine kleine Halbinsel, die zu cinem grofen Kontinent
gehort.

Aber wenn wir gerade vom sozialen Gesichtspunkt hinilbersehen nach
Asien, da finden wir, dali in Asien die Gemeinschafisidee tiberall das Erste,
das Primiire ist und daf Platoe ecinfach diese Gemeinschaftsidee heriiber-
genommen hat aus dem Orient. Zu all dem, was zur Charakteristik dieser Ge-
meinschaftsidee von den verschiedensten Gesichtspunkten aus hier schon ge-
sagt worden ist, mufi eines noch hinzugefiigt werden, wenn die ganze Welt-
situation sozial beleuchtet werden soll.

Wenn wir auf den Grundcharakter des arientalischen Geisteslebens sehen,
so missen wir sagen: Eigentlich dehnt es sich aus iiber eine Menschheil, die
ganz anders geartet war als die europiische Menschheit -der spiteren Zivili-
sation. Wir konnen in vieler Bezichung sogar sagen, daf mit Bezug auf
manches Seelische und Geistize in Asien eine Hochkultur geherrscht hat, zu der
sich sogar viele Europaer jetzt wiederum zuriicksehnen, Ich habe ja schon auf
den Ausspruch hingewiesen, der so oft angefithrt wird: das Licht komme aus
dem Orient; aber, meine sehr verehrten Anwesenden, diese andere Menschen-
wesenheit hatte vor allen Dingen dasjenige nicht, was gerade das Charakteri-
stischste der europaischen Bevélkerung ist, seit diese an einer Zivilisation in der
Erdenentwicklung arbeitet. Dasjenige, was wir driben in Asien erblicken, ist
ein gedampltes [chgefithl, das ist ein noch durchaus in den Untergriinden der
Seele ruhendes Persénlichkeitsgefithl. Ein Personlichkeitsgefithl, wie es der
Europier hat, tritt einem in Asien noch nicht in derselben Weise entgegen.
Wird dagegen einem Menschen, der dieses Personlichkeitsgefithl nach  nicht
hat, asiatische Hochkultur gewissermafien einverleibt — und diese ist geeignet,
der menschlichen Gemeinsamkeit einverleibt zu werden — dann nimmt er in
einer gewissen Weise traumhaft, ohne Persénlichkeitsgefith], an ihr teil. Man
mubi sagen: In einer Zeit, wo dic menschliche Individualitit noch nicht zu ihrer
vollen Entwicklung gekommen war, waren menschliche Gemeinschalten emp-
fanglicher, begabter fiir eine Hochkultur als der einzelne Mensch. Es sum-
mierten sich nicht nur, es multiplizierten sich in gewisser Weise die mensch-
lichen Fihigkeiten innethalb des sozialen Zusammenlebens, um diese Hoch-
kultur entgegenzunehmen. Das aber, was innerthalb der orientalischen Zivili-
sation als ein besonderes Ideal angesehen worden ist, das prigte sich, indem
es immer mehr und mehr heriiberzog nach Europa und aus europiischen
Gemiitern heraus eine einfache Formulierung fand, aus in dem apollinischen
Spruch: Erkenne dich selbst! In einer gewissen Bezichung kann man
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das ganze alte Asien so ansehen, ahubmm.- Entwicklung hintendierte, einminl
in Griechenland wie als den letzten Sinn der orientalischen selbstlosen Kultur- =

entwicklung den Satz hinzustellen: Erkenne dich selbst!, der seitdem als eine
geistige und Kulturdevise iberhaupt tiber der Menschheit wie eine orientierende
Kraft lebt. Aber wir schen auch im Orient driiben, wie es gerade fiir eine

hihere Menschenbildung als erstrebenswert angesehen wird, in cinem gewissen

Sinne doch zu seinem Ich zu kommen. Vom geistigen Gesichtspunkt habe ich
das ja schon angedeutet, indem ich die Yoga-Kultur charakterisiert habe; vom
sozialen Giesichtspunkt tritt es uns entgegen, wenn wir auf das hinweisen, was
im Orient in bezug auf die soziale Fihrung der Menschenmassen gang und
gibe war. Wir finden tiberall, dafi derjenige, der Lehrer, der Fithrer war, in
geistiger Bezichung zu gleicher Zeit Priester, aber auch zu gleicher Zeit Heiler
war. Wir finden im Orient driiben einen innigen Zusammenhang zwischen all
dem. was iiberhaupt von der Menschheit als Erkenntnis, als hoheres Geistes-
leben angestrebt wird, und dem Heilen. Der Arzt ist nicht fiir die iltere
orientalische Kultur von dem Lehrer, dem Priester der Menschheit zu trennen.
Das allerdings hngt in einer gewissen Beziehung damit zusammen, daf ja die
orientalische Kultur von der Emphindung der allgemeinen Menschenschuld als
solcher tief behernscht war, die etwas Krankhaftes hineinbringt in die ganze
menschliche Entwicklung, so dafi der Erkenntnisprozefi selbst, iiberhaupt das
Streben nach einer hoheren Geistigkeit so angesehen worden ist, dah & ge
wissermafien den blofi naturgegebenen Menschen heilen sollte. Erziehung
zu einer héheren Geisteshildung war zu gleicher Zeit Heilung, weil man den
naturgegebenen, also noch nicht erzegenen Menschen ansah als das, was eigent-
lich geheilt werden miisse. Damit hingt dann zusammen die alte orientalische
Mysterienkultur.

Die orientalische Mysterienkultur suchte ja in Instituticnen, die — ich
méchte sagen — zu gleicher Zeit Kirche und Schule und Ausgangspunkte der
sozialen Impulse waren, die Entwicklung des einzelnen Menschen zu einer
hiheren geistigen Entwicklung. Sie suchte diese so, dafi — wie ich schon in
den vorhergehenden Vortigen angedeutet habe — Religion, Kunst und
Wissenschaft in Einem enthalten waren. Indem der Mensch seine Kultus-
handlungen darbrachte, war er ein religigser Mensch. Dabei kam es weniger an
auf das, was als Glaubensvorstellungen oder gar als Dogmen in der Seele
lebte, sondern darauf, dafi der sozial-geordnete Kultus von dem einzelnen
Menschen mitgemacht wurde; so daf die Verbindung des Menschen mit dem
Gattlichen varzugsweise in der Opferhandlung, in der Kultushandlung gesucht
worden ist. Dann aber war auch in der Kultushandlung und in dem, woran
sich die Kultushandlung anlehnte, das Kiinstlerische enthalten. In dem Erleben
dieses Kimstlerischen und Religitsen war die alte Form der Erkenntnis ge-
geben. Der Mensch aber, der zu dieser innerlich emheitlichen Diretheit von
Religion, Kunst und Wissenschaft gebracht werden sollte, mufite nicht nur
clwas aufnehmen, was gewissermaBen ein gerader Fortschritt seiner Ent-
wicklung war, sondem mufite eine véllige Umgestaltung als Mensch, eine Art
Wiedergeburt erfahren. Es werden die Vornahmen, denen e solcher Zogling
des hoheren Geisteslebens sich unterziehen mufite, so beschrieben, daf der Be-
treffende in der Tat mit seinem Bewubtsein durch so etwas durchging wie
durch eine Art Tod, das heifit, dafi er etwas erlebte, was thn dem Leben in
der gewsohnlichen Welt fremd machte, wie der Tod den Menschen diesem
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 Leben fremd macht, Dann sollte er, wenn er gewissermafien alles in seinem
inneren Erleben verlassen hat, was dem Erdenleben angehért, nach dem Durch-
gang durch den Tod die geistige Welt in einer volligen Menschenwiedergeburt
erleben. Das it die alte relimcse kultische Form der Katharsis, der Reinigung,
der Lﬁutenmg des Menschen. Es sollte ein fieuer Mensch im alten gchnren
werden; was der Mensch in der Welt erleben kann, so daf es in thm Leiden-
schaften, Emotionen aufruttelt, dab es in ithm Triebe, Begierden, Leiden-
schaften hervorbringt, dab es ihn erhebt zu Vorstellungen, die dieser Welt an-
gehoren, das alles scllte er innerhalb dieser Mysterienkultur so erleben, dals es
zu gleicher Zeit iiberwunden wurde und daf er als ein von diesen Erlebnissen
Geremigter und Gelduterter hervorging. Dann erst traute man ihm, diesem
wiedergeborenen Menschen, zu, dah er irgendeine soziale Witkung auf seine
Mitmenschen ausiiben konne. Und mit Recht hat auch schon die &uficre Ge-
lehrsamkeit unserer Zeit darauf hingewiesen, dafi die noch erhaltenen Reste
dieser Kultur eine ungeheuerliche Bedeutung fiir das seziale Leben gehabt
haben, daf die Impulse, die aufgestiegen sind denjenigen, die eine solche
Kultur innerhalb der sehr geheimgehaltenen Stitten durchgemacht haben, auf
das dufiere Gesellschaftsleben den denkbar gréften Einfluf ausgeiibt haben.
Wie gesagt, das 15t nicht nur eine Behauptung der Geisteswissenschaft, das ist
etwas, wozu auch die dubiere Gelehrsamkeit heute kommt. Sie dirfen nur
Wilamowitz nachlesen. Man findet, dafi eigentlich in der erientalischen Kultur
eine Art Gesundung des Menschen in Erkenntnis und in allem Streben nach
einer grisligen Eifdung gcsudﬂ worden st

Das, was im Orient drithen geiebt hat. 15t in einer anderen Form nach
Griechenland und damit nach Eurcpa heriibergekommen und es hat fortgewirkt
in Europa in dem MaBe, als tibethaupt die grnechisehe Kultur in dem spiiteren
Geistez- und Zivilisationsleben Europaa nadlgewl'rkt hat. Ich mbchte aul etwas
hinweisen, warauf gewshnlich nicht hingewiesen wird, namlich, daf bei der
Betrachtung der griechischen Tragédie, von der unendlich viel Kiinstlerisches
fiir das Geistesleben des Abendlandes ausgegangen ist, Aristoteles eine Charak-
teristik gegeben hat, die gewhnlich viel zu duBerlich genommen wird. Es wird
der bekannte Satz immer wieder angefithrt, in dem Anistoteles sapt, dafi die
Tragédie, das Trauerspiel, dazu da sei, Furcht und Mitleid zu erregen, damit
durch die Etregung dieser und anderer Leidenschaften eine Reinigung, eine
Liuterung, eine Katharus von diesen Leidenschaften eintrete. Aristoteles weist
also dabei auf etwas Kiinstlerisches hin, auf das, was durch die Tragodie ge-
schehen sollte. Man kann, wenn man nicht mit einer HuBerlichen Philologie,
sondern mit demjenigen fiir eine Interpretation des aristotelischen Ausspruches
ausgeriistet kommt, was einem die Betrachtung des orientalischen Geisteslebens
gibt, wenn man mit einer solchen Erkenntnis der weiter zuriickliegenden
Waurzeln ausgeristet 1st, dazu kommen, unter dem, was Anstoteles unter Mit-
leid versteht, doch etwas Umfassenderes zu erleben, als was man heute darunter
versteht. Man kommt dazu einzusehen, daf er eigentlich meinte, daf durch
die Tragodie der Mensch, der Zuschauer, dazu gebracht wird, mit seinem
Seelenleben einzugehen in das, was an Leiden, Schmerzen und auch an
Freuden der andere Mensch erlebt, dafi also gewissermafien der Zuschauer
mit seinem Seelenleben heraustritt aus der engen Umgrenzung, in der er sich
naturgegeben befindet, und daf durch die Anschauung des fremden Leidens,
weil der Mensch da auBerhalb seines Leibeslebens, wenn auch nur vergleichs-
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r weise, lebt, beim Zuschauer zugleich erregt wird die Furcht, die immer en-
tritt, wenn der Mensch vor etwas steht, das ihn gewissermafien aufier sich
bringt, das ihn in eine Art Ohnmacht, in Atemlosigkeit versetzt. Man kann
also sagen: Aristoteles meint eigentlich, daf der Mensch beim Anschauen
der Tragodie zu einer Empfindungswelt kommt, die ihn aus sich heraus
fithrt, dafi er dadurch in Furcht versetzt wird und daf eine Liuterung, eine
Katharsis eintritt, so dufi er lernt das zu ertragen, was er als naturgegebene
Persanlichkeit nicht ertragen kann, dafi er durch die Liuterung gestirkt wird
fiir das Miterleben fremden Leides, fremder Freude, und dafi er nicht mehr
in Furcht versetzt wird, wenn er in dieser Weise aus sich heraus und in das
soziale Leben hineintreten soll, Indem Amistoteles der Tragodie einen solchen
Beruf zuschreibt, verspiirt man ganz deutlich, dafi er eigentlich darauf hin-
weist, wie in der Tragodie zu gleicher Zeit gegeben ist eine Art Erziechung
des Menschen zur Stirkung des Selbstgefithls, zur Stirkung der inneren Seelen-
- sicherheit.

Ich weifi sehr gut, daf ein solches Hineinstellen des Kiinstlenischen in
das soziale Leben heute bei vielen den Eindruck macht, als wollte man damit
dem Wert der Kunst Abbruch tun, der Kunst irgendwelche Nebenzwecke
beilegen; allein die Einwendungen werden hiufig gerade aus einer gewissen
Philistrositit heraus gemacht, weil man glaubt: Wenn die Kunst emgereiht
werden soll in das totale Menschenleben, in alles das, was die menschliche
Seele iiberthaupt durchmachen kann, dann sei das eine Einrethung der Kunst
in das blofe Niitzlichkeitsleben. Bei den Griechen war es nicht eine solche
Einrethung in das blofe Nitzlichkeitsleben, sondern eine Einrethung in das
gesamte menschliche Leben, in das Leben, daz den Menschen auch iber sich
hinaustragt, micht nur unter sich, in die blofie Nitzlichkeit hinuntertrést.

Sieht man ein wenig ither das hinweg, wag nur unserer Zeit eigen ist,
iiber die blofe Miitzlichkeit, dann wird man gerade das Bedeutsame der
griechischen Kunstanschauung erfassen konnen, nimlich daB der Grieche zu
gleicher Zeit mit dem Kiinstlerischen der Tragodie in dieser etwas sah, was
den Menschen zu sich selbst brachte, was den Menschen aus dem Triumen
in der Welt, dem halben BewuBlsein von der Welt, immer mehr und mehr
bringen sollte zu ¢inem vollen Bewufitsein von sich selbst. Und man mochte
sagen: In sozialer Bezichung sollte die Tragédie durchaus etwas leisten als
Beitrag zu der grofien Forderung: Mensch, erkenne dich selbst!

Wenn wir aber wiederum von dieser Erweiterung des Kiinstlerischen in
das Soziale hinein in die Eetral:hl‘lmg der S‘tc“ung des einzelnen Menschen
zu dem sozialen Leben eingehen, wenn wir, von dieser Betrachtung aue, noch
emmal zuriickschauen nach dem Orient, dann finden wir im Mysterienwesen
auch, wie eigentlich das, was angestrebt worden 15t in der Gesundung, in der
Wiedergeburt des Menschen zu einem hoheren Menschen, eine Erstarkung des
Ichgefithls bedeutet, Aus dem Bewufitsein heravs, daB die allgemeine Seelen-
stimmung nicht in einem [chgefithl damals lebte, dafi eine solche Stimmung
erst erworben werden mubBte, wurde eben die Wiedergeburt des Menschen
durch das Mysterienwesen zu der Ichheit angestrebt. So war eigentlich fiir
diese alte soziale Zivilisation das Icherlebnis etwas, was erst erworben werden
mufite. Man sah eine der sozialen Aufgaben darn, einzelne Menschen zu
der Geburt dieses [chgefithls zu bringen, so dah sie dann die Fiihrer ihrer
Mitmenschen in sozialer Bezichung werden konnten. Nur wenn man das ver-
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steht, wird man auch ein Verstandnis dafiir haben, wie noch in Platos Ideal-
staat lebt ein starkes Gefithl von der Gemeinsamkeit, und wie eigentlich bei
thm nur derjenige berechtigt ist, seine Individualitit voll zu entfalten, der es
durch die Wiedergeburt tut, die durch die damals zu erlangende Weisheit
zu erreichen war, so dafi also bei der Menschheit damals noch kein Bewufit-
sein davon vorhanden ist, dafi der Individualitit im vellsten Sinne Rechnung
getragen werden miisse.

Was aus ecinem solchen sozialen Leben Asiens herauswuchs, das ver-

* phlanzte sich dann nach Europa, amalgamierte sich mit dem Christentum, kam

ins Mittelalter hinein und lebte in diesem sogar sehr lange fort; aber es lebte
fort in der An, dab die Menschen, die in den VElkermassen, die mehr voii
Norden und von Mitteleuropa einstrémien in diese jetzt sidliche, aber noch von
Asien heriiber ererbte Kultur, schon von Natur das starke Ichgefihl mithrachten.
Fiir diese Volker stellte sich die grofe historische Aufgabe heraus, das,
was den orentalischen Menschen noch gegeben war bei emem gedimpften
Ichgefihl, jetzt in das volle Selbstbewubitsein, in das volle Ichgefith] hinein-
zutragen. Die glinzende Kultur der Griechen hatte das ,.Erkenne dich selbst!"
noch als ein menschliches Erkenntnis- und Sozialideal; die Wélker, welche
in das Mittelalter von Norden her eintraten, brachten als die Organisation
ihres Menschentums dieses Ichgefiihl mit; ihnen war es naturgemifi gegeben.
Sie sind diejenigen, die, wenn sie auch in Verbiinden leben, dennoch iiberall
danach streben, dasjenige, was sie aufnehmen in erkenntnismifiger, in sozialer
Beziehung, threm Ich emzuverleiben. Damit aber macht sich eigentlich inner-
halb der Geschichte so recht geltend der Gegensatz zwischen dem Gemein-
xh::luleben und dem Individualleben. Dieser tritt erst im' Laufe der Ge-
schichte, und zwar — ich mochte sagen — durch die Mitwirkung von mensch-
lichen Institutionen auf.

Meine sehr verchrten Anwesenden, indem in dieser Art das Ich-
gefishl in die menschliche Entwicklung eintrat, mufite es sich verbinden mit
etwas anderem, mit dem es durchaus einen organischen Zusammenhang hat.
Schauen wir nech einmal zurick auf das, was die orientalisch-griechische
Kultur auch noch im platonischen Sinne hatte, so werden wir es sehr stark
fiir unser heutiges Empfinden wahrnehmen miissen, wie diese ganze Kultur
und Zivilisation aufgebaut ist eigentlich auf der Sklaverei, aufgebaut ist auf
der Unfreiheit grofier Menschenmassen. Es ist viel von den verschiedensten
Gesichtspunkten aus iiber die Bedeutung der Sklaverei in den ilteren Zeiten
gesprochen worden. Und wenn man dasjenige, was ausgesprochen worden ist,
gehorig wiirdigen will, so wird man natiitlich darin sehr viel Bedeutungs-
volles finden: dasjenige aber, was vor allen Dingen fiir unser heutiges Leben
:l_lnth in Betracht kommt, das ist es ehen, von dem ich sagte, dafi es eigent-
lich nech wenig beriicksichtigt worden ist. Denn fiir das Gemeinschaftsleben
und auch fiir dasjenige soziale Leben, das aus den Mysterien hervorging,
fiir das der Grieche noch seine Kunst als einen Entwicklungsimpuls ansah,
war eben die volle Bedeutung der menschlichen Arbeil innerhalb der sozialen
Ordoung nech gar nicht entdeckt. Daher mufite man gewissermafien diese
menschliche Arbeit ausschalten, wenn man von dem Idealbild des Menschen
sp:_raci'l, Charakierisiert man den Menschen, wie er seine Wiirde in sich trigt,
wie er sich durch seine Wiirde emporarheitet, so charakterisiert man etwas,
was sich ewgentlich aulbaute iiber der Menschenmasse, die nun die Arbeit
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allerdings in der Verfeinerung zu erleben, ohne einen anderen sozialen Orga-
mismus zu haben als den, der ein Anhiingsel war zu jenem, der sich ent-
wickelte innerhalb eines Menschentums, das die Arbeit nicht in ithr Wesen
aufgenommen hatte, das sie betrachtete wie etwas Naturgegebenes, daher auch
den Menschen, der diese Asbeit verrichtete, als etwas Naturgegebenes, Das
Menschentum fing gewissermafien da an, wo die Arbeit schon vernichtel war.
Auf einer hoheren Stufe, in einem haheren seelischen Sinn erlebte der Mensch
das, waz in der Tierheit zum Ausdruck kommt. In der Tierheit ist das, was
Nahrung, was zur sozialen Ordnung sonst gehsrt, naturgegeben. Das Tier
rechnet sozusagen micht; es vermichtet, was es tut, aus dem Innern seines 'Wesens
heraus; aber irgendeine Orientierung der Arbeit ist fir das Tier nicht not-
wendig. Selbstverstindlich, wenn scheinbare Ausnahmen da sind, so mufi man
gerade: diese in der Weise anschauen, dafi sie die allgemeine Regel eigentlich
bestitigen. So konnen wir sagen, daf, indem die onentalische Kultur nach
Europa sich hmiiberverpflanzte und immer mehr und mehr untertauchte in
das, was die Forderungen der Ichheit, der Individualitit waren, tauchte sie
zugleich unter in die Notwendigkeit, die menschliche Arbeit einzubeziehen
m die soziale Ordnung. Es st einfach unméglich, wenn die Individualitat
des Menschen voll erwacht ist, die Arbeit auszuschlieben von der sczialen

: Ordnung.

Das aber wurde das grobe soziale Problem, dasja im Grechen-
tum ecigentlich noch nicht vorhanden war, Fir das in Rom unzihlige
Kiimpfe ausgekimpft worden sind; denn man empfand es instinktiv, dah
erst durch Einbezichung der Arbeit in die soziale Ordoung der Mensch
seine volle Individualitit auslehen kann. Damit aber hat die ganze
soziale Gestaltung der Menschheit eigentlich ein anderes Gesicht bekommen.
Sie. weist ein anderes Gesicht auf im zivilisierten Europa gegenuber dem
zivilisierten Asien. Wenn wir hinschaven auf die Entwicklung der Indivi-
dualitdt in Europa, dann erst werden wir etwas verstehen von demjenigen,
was ja wiederum mit Recht so vielfach betont worden ist, wenn charakterisiert
werden sollte, woher eigentlich die sozialen Wote in unserer Zeit kommen.
Ja, da wird mit Recht darauf hingewiesen, daB die spezifische Kultur der
gozialen Ordnung in unserer Zeit eigentlich erst thren Anfang genommen hat
mit dem Heraufkommen der modernen Technik und Asbeitsteilung. Und
hingewiesen wird darauf auch, wie z. B. so etwas wie der moderne Kapi-
talismus ja auch nichts anderes ist als ein Ergebnis der Arbeitsteilung. AuBer-
ordentlich bedeutsam ist das, was das Lehreut der abendlindischen neueren
Zivilisation in dieser Beziehung zur Charaktenstik der Arbeitsteilung und deren
Folgen in den sozialen Noten unserer Zeit aufweist. Aber der unbefangene
B?ubar_hler mubi da, wo so etwas gesagt wird — einseitig mit Recht gesagt
wird — dennoch hinschauen — sagen wir — auf das alte Agypten, auf das
alte Babylonien, und darauf hinweisen, daf z. B. im alten Babylonien, auch
im alten Agypten, Stidte von ungeheurer Ausdehnung existiert haben, dah das,
was da geleistet worden ist, auch nur unter der Arbeitsteilung geleistet worden
ist. Geradeso, wie ich gestern darauf hinweisen konnte, dafi bereits im elften
Jahrhundert in China eine Ant Sozialismus vorhanden war, dafi es aber
darauf nicht ankemmt, auf eine solche Hufiere Gestaltung zu sehen, so muf
jetzt wiederum darauf hingewiesen werden, wie die Arbeitsteilung, die mit
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Recht gesehen wird in der neveren Zeit als das Grundiibel in den sozialen
Noten, daf sie aber auch in fritheren Epochen der Menschheitsentwicklung
vorhanden war, daf unter threm Einfluf gerade dic orientalischen sozialen
Ordnungen méglich geworden sind, daf dann diese sozialen Ordnungen
mehr ihre Nachwirkungen nach Europa heriiber geschickt haben. In Europa
aber hat sich, nachdem eine solche Ar]:eilﬁtcﬂung zuerst weniger vorhanden
war, diese Arbeitsteiling spiter herausgestellt. leh mochte sagen: Die Arbeits-
teilung selbst ist eine Wiederholung von etwas, was auch in fritheren Zeiten
vothanden war; aber sie war innerhalb der orientalischen Kultur unter dem
Zeichen der noch nicht erwachten Ichheit vorhanden, wihrend die modemne
Arbeitsteilung, die durch die Technik eintritt, eine Menschheit trifft, die nun
voll ihre Ichheit zur Entfaltung bringen will, so daf wiederum dasselbe in
verschiedenen Zeitaltern etwas ganz Verschiedenes bedeutet. Daher war Hir
die orientalische soziale Ordnung das Ziel, den Menschen herauswachsen zu
lassen aus der sozialen Gebundenheit, aus dem Gemeinschaftsleben, das das
Primiire, das Erste war. Der Mensch sollte, wenn er zu einem héheren Geistes-
Ieben aufriicken wollte, eben seine Ichheit finden. D europiische Mensch
der spiateren Zeit hatte diese Ichheit und er mufite nun diese I[chheit hinein-
gliedern in die soziale Ordnung. Er mufite genau den umgekehrten Weg
gehen wie den, der im Orient gegangen worden ist. Da finden wir in Europa
iberall Spuren davon, wie schwierig es dem Menschen wird, sich mit semem
Ieh in die soziale Ordnung hineinzustellen, das hineinzustellen in die soziale
Ordnung, was seine Ichheit ist, wihrend doch einstmals diese soziale Ord-
nung eine solche war, dab der Mensch gerade seine Ichheit — méchte ich
sagen — aus ihr heraus retten wollte. In allen Einzelheiten kann einem diese
Schwiengkeit als soziales Grunditbel noch heute gegeniibertreten.

Als 1ich vor emmigen Jahren 6fters auch vor Arbeitern Vortrdge zu halten
hatte, da ergab sich manches von dem, was man nennen kénnte: in den
Menschenseelen lebte diese Schwierighkeit beziiglich der Eingliederung des Ichs
in die Gesamtheit der sozialen Ordnung. Der Mensch kann nicht Anden den
Weg von einem stark entwickelten Ichgefithl hinein in die soziale Ordoung.
Und wenn man sich immer wieder und wieder bemiihte, gerade z. B. einer
proletarischen Bevilkerung zu zeigen, wie dieser Weg sein miisse, wie er
anders sein miisse, als diejenigen Wege es sind, die heute vielfach ven soziali-
stischen oder kommunistischen Agitatoren gewiesen werden, dann konnte man
erleben, daf bei nachfolgenden Diskussionen ganz merkwiirdige Ansichten
auftraten. Sie konnten trivial erscheinen, aber das Triviale ist dann nicht mebr
trivial, wenn es ein treibender Motor fiir unzihlige Menschen im Leben ist.
So versuchte ich einmal iiber die sozialen Fragen in einer Arbeitergemeinschaft
zu reden. Es trat ein Mensch auf und stellte sich sogleich vor als Schuliflicker.
Selbstverstindlich kann es einem ganz besonders angenehm sein, von einem
solchen Menschen zu hiren, was er denkt; aber ich michte sagen: in diesem
Fall war das, was er nicht denken konnte, viel bedeutungsvoller als das,
was er dachte. Denn erst setzte er sehr stark im Gegensatz zu mir auseinander,
wie er sich die soziale Ordnung denkt, dann machte er noch éinmal darauf
aufmerksam, dak er ein einfacher Schuhflicker sei, daf er aléo in der von thm
entworlenen sozialen Ordmung kein Standesbeamter sein konnte, wie er be-
tonte, Aber im Hintergrunde seiner Ausfilhrungen stand durchaus, daf er
Minister sein kénnte. Das zeigt den Mangel an Orientierung. wenn die Frage
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in Betracht kommt: Wie soll sich das innerhalb des Geisteslebens erstarkte
Ich in eine soziale Ordnung hinemnstellen? -

Lind weiter bei einer Arbeiterversammlung — ich fithre Beispiele an;
sie kénnten ins Unendliche vermehrt werden — sagte jemand: Ja, wir streben
ja gar nichl etwa an, Vorabeiter zu werden, streben gar micht an, eine
fithrende Stellung in der Fabrik zu bekommen, wir wollen bleiben, was wir
sind, anfache Arbeiter; nber als solche wollen wir unser volles Recht haben. —
Also, so einseitig berechtigt auch wiederum ein solcher Ausspruch sein mag,
im Grunde genommen st kein Interesse fir die soziale Gestaltung als solche
vorhanden, sondermn nur fiir d:u!, was das besonders stark entwickelte Ich als
:nlr_]:tr_a ist. Ich weib sehr wohl, dafi viele Menschen das heute aus ihrem
Bewubtsein heraus nicht zugeben werden, daf gerade diese Diskrepanz
gwischen dem Ich-Erlebnis und der sozalen Ordnung die Wurzel st Fir
viele unserer sozialen, ja fast fir alle unserer sozialen Note und Miangel. Aber
derjenige, der mit offenen Augen ins Leben hincinschaut, der wird sich doch
sagen miissen; Wir sind eben durchaus nmur dahin gekommen, das Ich-Ge-
fithl zwar zu entwickeln, aber ez nicht verbinden zu konnen mit einer wirk-
lichen Einsicht in den Menschen selber. Wir sagen gewissermalien zu uns
Ich: aber wir wissen dieses Ich nicht anzuwenden auf eine voll erfafite und
voll wollende menschliche Wesenheit.

Das kann man wiederum erfahren, wenn einem so recht aus der Gegen-
wart heraus geformte Anschauungen entgegentreten gegeniiber dem, was man
aus geisteswissenschaftlichen Untergrimden fiir die Gesundung der Menschen
fir notig halten soll. Eine Personlichket, die durchaus im gegenwirtigen
padagogischen Leben steht, sagle mir einmal bei einem Besuch der Waldarf-
schule etwas sehr Merkwiirdiges. Ich fithrte diese Persénlichkeit selbst herum,
machte sie aufmerksam aul unsere Unterrichtsmethode, aufl die soziale Be-
devtung unserer Unterrichismethode, machte namentlich darauf aufmerksam,
wie bei emer solchen gesunden Unterrichtsmethode die geistige, die reelische
mil der leiblichen Erzichung verbunden werden miisse. Ich machte darauf
aufmerksam, dafi der, der erzichen und unterrichten will, ver allen Dingen
wissen mufi, wie das oder jenes wirkt auf die aufsteigenden oder nieder-
gehenden Krifte der menschlichen Organisation, der menschlichen Leiblichkeit.
Ieh machte darauf aufmerksam, wie gewisse Gedichinisibungen oder Ge-
dichtnisvernachlissigungen in einem spiiteren Lebensalter in leiblichen Erschei-
nungen sich geltend machen, machte aufmerksam, wie man durch blofies Behan-
deln des seelischen Lebens korperliche Ubel nach und nach zur Besserung
bringen kénne, machte darauf aufmerksam, wie durchaus der Lehrer den
Zusammenhang der. physischen mit der seelischen und geistigen Natur im ge-
sunden und kranken Zustand des Menschen bis zu einem gewizsen Grade iiber-
uc!‘taum miisse. Und da wurde mir erwidert, daB ja dann der Lehrer Arzt
sein misse.— Ja, bis zu einem gewissen Grad miifite das eigentlich durchaus
angestrebt werden, dafi es der Fall sein kénne. Denn sehen wir in unsere
soziale Ordnung hinein mit der Schwierigkeit, das Ich ihr einzuverleiben,
dann werden wir ja wiederum erinnert an das, was ich heute schon fiir zwei
Kulturterritorien angeschlagen habe, fiir den Orient, fiir den der Arzt zugleich
I..uh:_‘cr und Fithrer des Volkes war, und fiir Griechenland, wo.ich darauf hin-
gewiesen habe, dafi die Kunst in gewissem Sinn einen erzicherischen Emnfluf
habe. Es war die Kunst des Arztes verbunden iiberhaupt mit jeglichem Streben
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" des Geistes deshalb, weil man damals den Menschen, wenn ainch ‘mit einer -
instinktiven Einsicht, als ein Ganzes ansah in leiblicher, seelischer und geistiger
Bezichung und weil man in der Gesundung, die man fiir die Seele anstrebte,
Krifte wirken lassen wollte, die einem dann Erkenntnisse gaben iiberhaupt
fiir die Gesundung des Menschen. Man stellte sich die Sache etwa so vor:
Man sagte sich: Ich muf eigentlich den Menschen heilen, indem ich ihn
zur wohren Geistigkeit bringe. Da muf ich allerdings innerhalb eines meht
normalen Lebens Krafte anwenden, dic Gesundungskriifte sind. Verstehe
ich diese Krafte durch und durch, kann ich sie bis in ihre letzte Konsequenz ver-
folgen, so stellt mir eine solche Erkenntnis das dar, was ich anzuwenden habe,
wenn der Mensch krank ist. Ich lerne an der Betrachtung des gesunden Menschen
die Krifte kennen, die ich anwenden mufi, wenn ich den kranken Menschen
vor mir habe, Der kranke Mensch hat nur eine stirkere Abweichung seiner
Ofrganisation nach dieser oder jener Seite hin, welche sich aber auch schon
im normalen Leben zeigt. Weili ich, wie ich den normalen Menschen zur
Gesundung bringe, so weif ich auch, wie ich den kranken zu behandeln habe;
weili ich, welcher Trank, welche Essenz mir dieses oder jenes bringt von
Zusammenhéngen mit der Natur, weif ich, wie in erkenntnismafiiger Weise
das wirkt, was Naturprodukt ist, dann weifi ich auch, wie dieses, wenn ich es
stirker anwende, auf den kranken Menschen wirkt. Wir haben wiederum als
geistiges Filtrat das, was im alten Orient da in inniger Gemeinschaft als
Arzneikunst und als Frziehung und als Entwicklung zur Geistigkeit tber-
haupt gesucht worden ist, was iiberhaupt eine grofie Rolle gespielt hat, und
wir haben es wiederum mehr eder weniger in einem geistigen Filtrat gerade
im gricchischen Kunstleben drinnen. Dort handelt es sich darum, daf die .
Seele durch die Kunst gesund gemacht werden sollte, und man kann, wenn
man mit solchen Eskenninissen an die Sache geht, im Gebrauch des Wortes
Katharsis fir die Tragidie noch erfithlen, wie, weil ja dasselbe Wort fir
das alte Mysterienwesen, fir die vollige Reinigung des Menschen zu einem
neuen Leben gebraucht worden ist, es auf etwas Verwandtes hinwies. Wir
werden aber auch verwiesen darauf, wie noch bei den ilteren griechischen
Arzten durchaus Erkenntms und Heilkunde Schwestern waren, zusammen-
gehiirten, und wie man mehr in das Geistige heraufgehcben, m der Erziehung,
aber auch in der allgemeinen Volkskultur etwas sah, was mit der Heilkunde
Verwandtschaft hatte, was sich gewissermafien aus der Heilkunde heraus-
hob. Wir missen durchaus auf solche Erscheinungen einer abgelebten Zeit
hinschauen, wenn wir die richtige innere Seelenkraft gewmnen wollen, auch
wieder in unserer Zeit, di, wo wir aufl die sozialen Ordnungen hinschauen,
so hinzuschauen, dafi wir den ganzen Menschen ins Auge fassen, und wenn
wir eben unseren Mitmenschen gegeniibertreten, dafi wir nicht nur das starke
Ichgefiihl entwickeln, sondem daf wir dieses mit einem Erfilhlen der ganzen
Menschheit nach Leib, Seele und Geist zu verbinden wissen., Sind wir durch
eine geisteswissenschaftliche Entwicklung dazu imstande, dann werden sich
gerade durch die Seelenstimmung, die daber herauskommt, die Mittel und
Woege finden lassen, den ganzen Menschen, aber auch alle Menschen hinein-
zustellen in die soziale Ordnung, das heifit die Asbeit Hir die soziale Ord-
ming in dem Sinn zu erobern, wie das ja chnedies durch die geschichtliche
Entwicklung als Notwendigkeit dargelegt wird. Das 1st es aber, woran wir bis
heute noch kranken, die Arbeit in einer richtigen Weise hineinzufiigen in die
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-soziale Ordmumg. Allerdings sieht man vielfach in' der Arbeit das, was dann
in das Arbeitsprodukt hineingeht, gewissermalen in thm kristallisiert ist und
den Arbeitsprodukten eigentlich Wert gibt; derjenige, der genauer zusmeht, wird
sber bemerken, dafi es nicht allein darauf ankommt, dafi ein Mensch iiber-
haupt arbeitet, dab er also das, was Krifte seines physischen Organismus
sind, an die soziale Ordnung abgibt, sondern daB das Wesentliche bei Preis-
und Werthildung das ist, wie die Arbeit sich dem gesamten sozinlen Leben
einlligen kann. Es kann durchaus gedacht werden, dal der Mensch eine
solche Arbeit verrichtet, die im Grunde genommen undkonomisch innerhalb der
sozialen Ordnung drinnensteht. Der Mensch kann fleifiig sein, kann auch
glaubeén, Anspruch zu haben aul Entlohnung seiner Arbeit; wenn aber seine
Arbeit dnonensteht in cinem mangelhaften sozialen Orgamismus, dann wird
oft durch die Arbeit nicht geniitzt, sondern geschadet. Und man sollte von
einem solchen Gesichtspunkt aus hinschauen auf vieles, was als eine cigent-
lich unwertvelle Arbeit und tretzdem anstrengende Asbeit im sozialen Orga-
nismue drinnenstebt. Betrachten wir nur einmal, wie ungehever vieles in unserer
Literatur einlduft, was gedruckt werden muf, worauf ungeheure Arbeit mit
der Herstellung des Papiers, des Drucks usw. angewendet wird, was dann
bis aufl cinen geringen Rest wicderum eingestampft wird. Asbeit ist gelestet
worden, die durchaus — ich mochte sagen — in leere Luft verhaucht wird.
Und wenn man bedenkt, wie wahrend des morderischen Krieges der letzten
Jahre ungeheure Arbeit in leere Luft verhaucht worden ist, dann wird man
allmahlich dennoch zu dem Begriffe kommen, daf Arbeit als solche nicht einen
unmittelbaren Wert beanspruchen kann, sondern dafi Arbeit ihren Wert be-
* kommt durch die Art und Weise, wie sie wich ins soziale Leben hmeinstellt
Daran aber krankt unsere Zeit am meisten, dak thr gerade das soziale Grund-
verstindnis dafiir fehlt, die Arbeit in der entsprechenden Weise m den sozialen
Organismus hineinzustellen, dafi gewissermafien alles das, was der Mensch
leistet, er in Wirklichkeit [iir seine Mitmenschen leistet. Das aber miissen wir
uns erst dadurch erringen, daf wir mit unserem Ich uns wirklich in die mensch-
liche Gemeinschaft lernen hineinzustellen. Erst dadurch, dafi wir ein richtiges
Verstindnis gewinnen von Mensch zu Mensch, so daf das, was des anderen
Menschen Bedarf ist, zu gleicher Zeit unser eigenes Erlebnis wird, daf wir
uns hiniiberleben mit unserem Ich in die Iche der anderen Menschen, werden
wir den Weg finden zu jenen neuen sozialen Gemeinschaften, die nicht ein
i Naturgegebenes sind, sondern die aus dem Ich des Menschen heraus gefunden
3 werden miissen. Alle unsere sozialen Forderungen aber entspringen durchaus
aus dem Ich heraus. Der Mensch fiihlt, was ihm mangelt innerhalb der sozinlen
Ordnung; das aber, was wir inden miissen, das ist wiederum ein Verstindnis
Fiirl das, was menschliches Zusammenleben nach Leib, Seele und Geist in
Wirklichkeit heifit. Das mufi vom Ich aus eine soziale Ordnung eigentlich
im Grunde genommen erst gebiiren kénnen. Der grofie Kampf, der sich inner-
halb der A:_!:milahilu.ng abspielt, und in anderer Weise, als sich diese Kampfe
r unter dem Einflufi der menschlichen Ichheit jemals abgespielt haben, ist das,
was in allen unseren sozialen Mingeln als die Grundwurzel lebt, Wir griinden
! heute Gemeinschaften der Produktion, wir treten in sie so ein, dafi nicht das,
was eine solche Gemeinschaft im sozialen Organismus bedeutet, das M-
gebende Fiir uns ist, sondemn so, dafi zuerst unser Ich das Mafigebende ist —
in begreiflicher Weise. Es soll hier gar nicht in schulmeisterlicher oder in
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anderer Weise gezetert werden iiber den menschlichen Egoismus. Es soll erfafit
werden, was in gewisser Weise berechtigt ist: denn hitten wir dieses Ichgefiihl
nicht, dann wiren wir nicht zur menschlichen Freiheit und Wiirde geschritten.
Nur dadurch, daf wir dieses Ichgefilhl erlangt haben, konnten die grofien
geistigen Fortschritte gemacht werden —, Aber dieses Ichgefihl muf die
Wege finden zu einem Mitfihlen. Geredet wird heute viel von der Notwendig-
keit, den Individualismus wiederum zu iiberwinden. Darum kann es sich nicht
handeln, sondermn darum, in den Menschen selber die Gesellschaft zu entdecken,
DerOrientalemubiteinder Gesellschaftden Menschen
finden, Wir miissenim Menschen die Gesellschalft fin
den. Das kénnen wir nur, wenn wir das Seelenleben
nach allen Setten erweitern. Ich habe deshalb versucht, m einem
meiner Mysteriendramen am Schluf eine Szene darzustellen, in der gezeigt
wird, wie sich ein Mensch hindurchningt zu dem inneren Erleben, das darinnen
besteht, in sich selbst die Differenzierungen in der Menschheit zu erleben. Da
drauBien sind die Differenzierungen der Menschen; in der sozialen Ordnung
missen wir differenziert sein, milssen wir ein jeder seinen Beruf haben; im
Innern aber kénnen wir, wenn wir die richtige Briicke finden zwischen Mensch
und Menzch, alles das, was draufien differenziert wird, die soziale Welt nach-
_erleben, konnen in uns jeden einzelnen Beruf nacherleben. Geht uns diese
soziale Ordoung im Innern auf, hnden wir die Moglichkeit, die soziale Wirk-
lichkeit in uns selber zu erleben, dann werden wir jenen umgekehrten Weg
gehen kénnen von dem Ich zur sozialen Ordnung hin. Damit ist aber auch
gegeben, daf alles — heute kénnen wir auf die Arbeit himweisen; in den
nichsten Tagen werden wir sehen: auch auf das Kapital — daf alles an den
cinzelnen Menschen gebunden, sich in die menschliche Gesellschaft einglie-
dern kann. Wir fihlen die Notwendigkeit, im Genossenschaftswesen, in der
Syndikatshildung, in der Trustbildung, im Gewerkschaftswesen, itberall fithlen
wir die Natwmdigk&it. von dem Ich aus den WEg zu finden zur Gemeinschalt-
lichkeit. Aber das eben ist der g;roﬁe Kam;rf der Gegenwnrt, dal dasz, was in
Unserer Umgehu.n.g ]cht, auch wirklich in uns Wourzel fassen konnte.

Es gab — und es st schon darauf hingewiesen worden — eine Zeit,
die gar nicht so weit hinter unt zuriickliegt — wir brauchen blof bis zum
dreizehnten Jahrhundert etwa zuriickgehen — in der der Mensch verbunden
war mil seinem Arbeitsprodukt, eine Zeit, in der jeder Schliissel, jedes Schlob,
das man machte, Freude machte, weil man etwas von seiner eigenen Wesen-
heit hineingofi. Da war das, was noch Erbstiick einer alten sozialen Ordnung
war, noch eingeprigt dem Produkt. Man lebte noch chne die vollerwachte
Ichheit mit der sozialen Ordnung mit. Seither ist diese Ichheit innerhalb der
Technik zur vollen Hahe und Stirke gekommen. Heute steht der Mensch im
Grunde genommen oftmals, selbst wenn er im Geistigen arbeitet, seinem
Arbeitsprodukt auBierordentlich fremd gegenitber. Es miifite das, was wir in der
Aufienwelt vollbringen, in uns selber tief wurzeln, sich verbinden kénnen mit
unserer Ichheit. Das aber wird eben nur der Fall sein, wenn wir das see-
lische Leben nach allen Seiten so ausbilden, wie es- in den letzten Tagen
hier geschildert worden ist; denn wenn wir dieses Seelenleben so ausbilden,
so wird wiederum das Interesse fiir alles um uns herum Seiende erregt, Man
kann sehr viele Menschen des rein intellektualistischen Zeitalters finden, die
gerade den Beruf, den sie haben, uninteressant finden — er ist es vielleicht
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geworden. Es mufi wiederum eine Zeit kommen, wo jede Einzelheit des Lebens
interessant wird. War sie frither interessant durch das, was sie als Objekt war,
so wird sie interessant werden konnen fiir eine Zukunft, indem wir bei jedem
einzelnen, was wir vollbringen kénnen, wissen, wie es sich einzeglieder! in
die sozinle Ordnung der Menschheit. Wir werden, indem wir frither auf das
Produkt geschaut haben, jetzt auf den des Asbeitsproduktes bediirftigen
Menschen schauen. Wahrend frither das Produkt geiiebt worden 1st, wird
menschliche Liebe und menschliche Briiderlichkeit gerade in der entwickelten
Seele aultreten kénnen, so daB der Mensch wird wissen k8nnen, warum er auf
seinem Posten steht. Das aber, das ist das, was im Grunde genommen vorher
in der Seele Wurzel [assen mufi, bevor man zu eimer Verstindigung kommen
will iiber die enzelnen sozialen Mingel unserer Zeit. Man mufi aoch von
diesem Gesichtspunkte aus iiberschauen, wie Europa noch immer drinnen ist,
semen Kampf zu kimpfen um die Ichheit der Menschheit gegeniiber dem.
was aus einer Geisteskultur noch immer heriiberstrahlt von Asien und was
von ganz inderen Ulntergriinden ausgegangen ist, als sie heute bestehen, von
Untergriinden, die in Menschenseelen wurzelten, aber noch nicht bis zur
vollen Ichheit erwacht waren, So lebt micht nur diese G:egmw.lﬂ zwischen
Individualitdt und Gemeinschaft in abstrakten Begriffen, wie das vielfach
der Fall ist, sondern als etwas, was die Menschenseele durchdringt, durch-
seizt, was Jeden einzelnen Menschen heute wie einen Kampfer hineinstellt
um sein Ich, Wir sind eben noch auf dem Weg, cigentlich erst im Anfang.
2 dem Finden des Verhiltnisses des menschlichen [chs zu der sozialen
Gemeinschaft. Und daraus schreiben sich die Mingel der Zeit, die ich
deshalb nicht in besonderen Listen aufzufithren brauche, her. Sieht man
diese psychologische Grundlage ein, sieht man diesen geistigen Untergrund
ein, dann wird man manches, was einem heute in der sozialen Ordnung ent-
gegentritt als Forderungen, als Nate, als Elend, im richtigen Liche sehen.

Zu diesem richtigen Lichte uns durchzulkimpfen, miissen wir den Mut haben.”

Dann wird es sich erst zeigen, ob der Pessimismus berechtigt ist, wie thn —
ich mochte sagen — in einer besonders radikalen Ausdrucksform selbat
Herman Grimm gebracht hat, ob es berechtigt ist zu sagen, es bleiben nur
Niedergangskriifte innerhalb unserer europiiischen Zivilisation und man kann
nur pessimistisch sein, man misse sogar den Tag eines allgemeinen Selbst-
mordes fixieren. Ja, es ist doch die Frage, ob schon alles das, was fiir Europa
an asiatischer Eigentiimlichkeit zu besiegen war, schon besiegt ist, damit dann,
nachdem Eurﬂpa sich eelbst gefunden hat, es von der Mitte der Welt-
entwicklung aus auch die Verstindigung nach dem Osten hinitber gewinnen
kénne, von einem solchen Gesichtspunkte ist das zu betrachien, ob man hin-
schauen soll auf so etwas, wie es Herman Grimm meint, oder ob man auch
daran denken konne, daf die Menschheit nun doch sus der Entwicklung
dessen, was in ihrer Seele schlummert, heraus die Méglichkeit hat, den Tag
zu bestimmen, andem Verstandigungeintritt, daBnichtder
Toddieser europidischen Zivilisationunshevorstehen
dirf, sondern eine neue Geburt. Ob und inwieferne ein solches
moglich ist, das soll wenigstens andeutend in den nichsten Vortragen charak-
terisiert werden.

140

-
s



Die Zeit und ihre sozialen Hoffnungen.
( Europa-Amerika.)

Meine schr verchrten Anwesenden!

Wer heute Krifte innerhalb der sozialen Ordmung entdecken will, die
zu Hoffnungen berechtizen, der mufi schon im Verborgenen suchen. Soziale
Néte und Minge! sind ja offenbar, Hoffnungen, namentlich berechtigte Hofl-
nungen, weniger. Allerdings gibt es mehr oder weniger grobe oder kleine
Illusioniire, die auch gegeniiber den heutigen grofien Zeitschwiengkeiten in diesem
oder jenem Hezept das Heil suchen. die allerler soziale Einnchtungen aus-
denken, innerhalb welcher die Menschheit, oder wenigstens ein Teil der
Menschheit, besser gedeihen konne, als das bis jetzt der Fall war.

MNun aber glaube ich, meine sehr verehrten Anwesenden, dah heute tat-
sichlich, wenn ich mich so ausdriicken darf, unsere Gescheitheit, unsere all-
gemeine Gescheitheit so vorgeschritten ist, dafi es verhdltmismihig leicht ist,
aus sogenannten Vernunftgriinden heraus irgendein soziales System auszudenken.
Und man kann heute schon recht viele soriale Systeme der verschiedensten
Parteischattierungen kennen, ohne sie eigentlich irgendwie schlecht zu finden,
und dennoch sich eigentlich nicht viel von ihnen versprechen. Jedenfalls kann
derjenige, der die heutige soziale Ordnung nicht blofi wahrmimmt von seiten
dessen, was man iiber sie ausdenken kann, sondermn der sie wahmimmt vom
Gesichtspunkt der Menschenerkenninis, eigentlich auch nur davon sprechen,
dafi sozinle Hoffnungen aufkommen kénnen, wenn der Mensch dem Menschen
an sich — mochte ich sagen — wiederum niherkommen kann. Es handelt
sich vor allen Dingen wirklich schon micht mehr um das Ersinnen von Ein-
richtungen, sondern um die Moglichkeit, den Menschen zu finden, so dah
man mit thm zusammen in den sozialen Einrichtungen drinnenstehen kann,
Und da wird man sogar zugeben miissen, daf, wenn in dieser Weise der
Mensch innerhalb der sozialen Ordnung oder auch des heutigen sozialen Chaos,
gefunden werden kann, dafi dann mehr oder weniger auch diese oder jene
dufiere Einrichtung dem gleichen Ziel dienen kénne; denn es ist schon so,
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dafi der Mensch in sozialer Bezichung doch auch auf die allermannigfaltigste
Weise gedeihen kann, das heifit unter den mannigfaltigst gestalteten snzialen
Einrichtungen. Es kommt eben heute auf den Menschen an, nicht auf die Ein-
richtungen allein. Deshalb hat es auch gerade in denjenigen Kreisen, in denen
man mehr noch die soziale Frage emphndet als iiber sie denkt, eine geEwWisse
Belriedigung hervorgerufen, daf ich in meinen ,Kernpunkten der sozialen
Frage" hingewiesen habe nicht blefi darauf, wie das eine oder das andere
beispielsweise anders eingerichtet werden komnte, sondern darauf, dah vieles
heute darauf ankommt, dafi derjenige, der z. B. ein Unternchmen zu fithren
hat, in der Lage ist, mit seinem ganzen Menschen entweder selbst oder durch
Helfer einzugreifen in die Menschenmasse, die in diesem Unternchmen arbeitet,
so dafi man ihr nahekommt, erstens dadurch, dafi man in irgendeinem
Unternchmen wirklich auf menschliche Art durchspricht mit denen, die
an dem Unternehmen beteiligt sind, alles das, was da vorgeht yon
Ankauf, von der Erwerbung des Rohproduktes bis zum Hinbringen des
fertigen Produktes aul den Markt und bis zu der Art und Weise, wie
sie in den Konsum ibergehen. Wenn man diesen ganzen Weg aul eine
aufs Menschliche hinorientierte Weise immer wieder und wiederum durch-
spricht mit denjenigen, die am Unternehmen beteiligt sind, dann legt man
einen Grund, um erst das andere auf diesem Grund erbauen zu konnen, was
sonst in sozialer Beziehung heute wiinschenswert und zu erstreben berechtigt ist.
Aber das geniigt noch nicht, wenn man gerade in dieser Art fachminnisch zu
den Menschen spricht, sondern es ist noch etwas anderes notwendig, Und
was da notwendig ist, damit wir wieder soziale Hoffnungen haben kénmen,
daven mochte ich eben gerade heute sprechen,

Es ist ja seit langer Zeit eine verbreitele Anschauung, dafi der Mensch,
der in sozialer Bezichung fihrend ist, vor allen Dingen den Weg suchen
miisse zu der grofien breiten Masse. Man méchte sagen: Nach dieser Richiung
sind Bestrebungen gepflogen worden schon durch das ganze neunzehnte Jahr-
hundert hindurch. Und als die soziale Frage immer brennender und brennender
wurde, da konnte man es bemerken, wie der oder jener Monate hindurch
sich selbst als Asbeiter in Fabriken betatigte, um das Arbeiterleben kennen-
zulernen. Es hat Hofriite gegeben, die, nachdem sie selbst schon pensioniert
worden waren, also ihre soziale Arbeit eigentlich schon vollendet hatten,
unter die Arbeiter sich begaben und dann erstaunt waren, wie ez eigentlich in
bezug auf das Volk in Wirklichkeit aussicht. Kurz, es bestehen seit langem
Bestrebungen, kennenzulernen den Menschen der breiten Masse, inshesondere
auch den Proletarier. Und man kann schon sagen: Emn Bedeutsames, en
Cirofics haben ja in dieser Beziehung unsere Literatur, unser Schrifttum, unsere
Kunst geleistet. Das, was Malerei und andere Kiinste, was das Schrifttum
geleistet haben in bezug auf die Darstellung, die zuweilen ergreifende Dar-
stellung dessen, was unter Proletanern, was sonst unter den breiten Massen
wiichst, das mufi selbstverstindlich durchaus anerkannt werden; allein bei den
gEnEen Fmgﬂ] der Gegl:uwmt kommt es nigmtlich darauf doch nicht an, daf
die fishrenden Menschen kennenlemen vor allen Dingen dasjenige, was unter
Proletariern oder sonst in der breiten Masse lebt — wenig kommt im Grunde
genommen heute eigentlich darauf an, daf man auch mit kiinstlerischem Sinn
aus dem Innem heraus schildert, wie die breiten Massen leben, wie sie vom
Elend geplagt werden etwa, von Sorgen geplagt werden, wie sie streben, was
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s fiir Ideen, fiir Ziele haben usw. Ich machte sagen: Es kommt heute
weniger darauf an, dafi wir einen Weg finden, um die breiten Maz?en m
verstehen, sondern es kommt vielmehr darauf an, daf wir die Maglichkeit
finden, von diesen breiten Massen verstanden zu werden, dali wir hi.neingt:hﬁp
in die Fabrik, in jegliche Unternehmung, und so sprechen kdnnen, dab wir
nicht als akademisch, daf wir nicht als gebildet, nicht als theoretisch emp-
funden werden, sondemn daf wir als Menschen empfunden werden, EI!lpfuﬂd.En
werden so, dafi wir etwas zu sagen haben, was tatsichlich in die .?aeign
hinein spricht. Meine schr verehrenden Anwesenden, schone Bestrebungen sind jit
seit langem im Gang, allerlei Veolkshochschulen, Volkshildungsanstalten usw.,
was auBerordentlich gut erscheint: aber das, was da an das Volk herangebracht
wird, interessiert zwar eine Weile durch das Befremdende, das manche
wissenschaltlichen Resultate haben, es rult Sensation hervor, wenn wir es
etwa mit Lichtbildern begleitet sein lassen, oder wenn wir gar mit den Leuten
in Menagerien gehen und dergleichen, aber man sollte sich kemer lllusion
dariiber hingeben, dafi das nicht wirklich hineinepricht in die Seelen, daf das
die Herzen nicht ergreift. In die Seelen hineinsprechen, Herzen ergreifen,
das kionnen wir nur, wenn wir etwas zu sagen haben, was daven handelt, wie
der Mensch in dis ganze Dasein hineingestellt ist. Dariiber haben allerdings
heute fihrende Personlichkeiten noch ganz merkwiirdige Ansichten. Sie denken
sich, dafi der Angehrige der breiten Volksmassen sich ja doch nicht — wie
gie das nennen — fiir philosophische Fragen z. B. interessiere. O nein, wenn
man nur die richtige Sprache, in die das gegossen werden mufi, findet, dann
leuchten die Augen auf, dann schhiefien sich die Herzen auf; wenn man z. B.
ausgeht von ganz einfachen wissenschaftlichen Tatsachen, diese einfachen
wissenschaltlichen Tatsachen dann so zu behandeln wei, dab zuletzt
Menschenwesen und Menschenbestimmung herausspringt aus der Betrachtung
und man dadurch, dafi man den Leuten zeigt: die Dinge sind gut begriindet,
und auf der anderen Seite zeigt: Das ist micht ein zersplittertes Wissen, das
einen hochstens interessicren kann in den Mubestunden, sondern etwas, was
der Mensch in seine Seele aufnehmen kann, so da8 er Seelennahrung hat, — wenn
einem das gelingt, dann erst hat man den Anfang gemacht damit, Vertrauen
zu schaffen zwischen dem sogenannten Velk und den fihrenden Perstnlich-
keiten. Heute kénnen Sie reden vom Parteistandpunkt aus, heute kénnen Sie
irgendwie an das Volk heranbringen Begriffe vom Kapitalismus, von Adbeit,
von Mehrwert und dergleichen; das Wolk wird sich diese Begriffe nach und
nach aneignen: dann konnen Sie parteimiBig sprechen, aber Sie werden mil
diesem parteimifiigen Sprechen die Menschen nicht dazu bringen, nun in
solche soziale Gestaltungen einzugehen, i denen sie tatsdchlich mit ihrer ganzen
Menschlichkeit Anteil nehmen, mitzuarbeiten, auf dab das entsteht, was man
ethoffen mufi, wenn micht die Niedergangs-, sondern die Aufgangskrifte
siegen sollen.

Nun, meine sehr verehrten Anwesenden, wenn man nur den Willen zu
solchen Sachen hat, dann kaon man wahmehmen das, was da eigentlich waltet,
wo heute noch die Hindemnisse und die Hemmungen lLiegen. [ch selbst war
jahrelang Lehrer an einer Arheiterbildungsschule. Ieh habe die verschiedensten
Unterrichtszweige dort zu vertreten gehabt. Ich habe mich miemals irgendeinem
Parteidogma gefiigt; aber ich habe auch niemals ein Hindernis gefunden im
Verstiindnis, das mir entgegengebracht worden ist gerade von seiten des
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Proletariers, wenn ich die Geschichte z. B. so vorgetragen habe, dafi ich
iiberall habe durchleuchten lassen, wie die Geschichte nicht ist etwas, was
sich i geschichtsmaterialistische Anschauung fassen laft, sondern etwas ist,
in dem geistige Krifte und geistige Impulse wirksam sind. Und ich konnte

sogar ein gewisses Verstindnis dafir hervarrufen, warum z. B, Mamx, den

man dazumal in den Kreisen meiner Zuhdrer sehr gut innchatte, zu der
Anschavung gekommen ist, die man als ,geschichtlichen Materialismus' he-

zeichnet und die eben dahingeht, dah alles das, was als Geistiges vorhanden

ist, nur Aufierungen von mechanistischen, von wirtschaftlichen usw. AuBerungen
seien. Ich konnte den Leuten begreiflich machen, dafi das davon herkommi,
dah in der Tat im geschichtlichen Leben seit etwa dem sechzehnten Jahe-
hundert immer mehr und mehr die Kriafte hervorgetreten sind, durch die das
wirtschaftliche Leben so tonangebend, so ausschlageebend geworden ist, daf
tatsiichlich Kunst, Wissenschaft usw. wie Ergebnisse erscheinen — in gewisser
Bezichung es sogar sind — des wirtschaftlichen Lebens, des mechanistischen
lLebens. Und weil Marx nur die neuere Geschichte kannte, kam er zu seinem
Irrtum. Ich will aber gar nicht Partei nehmen fiir das eine oder das andere,
sondern nur darauf hinweisen, dafi selbst dieses verstanden worden ist. Nicht
das mangelnde Vertrauen der Zuhorer hat diese Art der Volkeunterweisung un-
moglich gemacht, sondern das, daf eines Tages die gebriuchlichen Fiihrer
merkten: da wird nicht parleidogmatisch gelehrt, da wird so gelehrt, daf
nach bestem Wissen und Ermessen das, was zuwr Veranschaulichung gebracht
wird, aus dem Menschlichen hervorgebracht wird; und sie bekamen Angst,
diese gebriauchlichen Fihrer, dafi sich die Zuhorerschaft immer mehr und
mehr vermehre; und eines Tages erschien ein Abgesandter dieser Fiihrer in
einer Versammlung, die zu dem Zsecke einberufen worden war, zu unter-
suchen, ob ich geeignet wiire zum Lehrer an der Arbeiterbildungsschule. Es
ﬂrs_r.hi_l.‘.'n ein Arbeitcr_ﬁihmr. und als ich die Bemerkung machte: Ja, wenn ein
Prinzip des Fortschrittes innerhalb dicser Kreise geltend gemacht werden soll,
so mufi doch hier wenigstens eine vollige Lehrfreiheit herrschen. Da antwortete
dieser Abgesandie: Freiheit, das anerkennen wir nicht! Wir anerkennen nur
einen verniinftigen Zwang, — Nun, von dieser Anschauung ging eben dann mein
Ausschliefien dazumal aus dem Lehrerkollegium jener Arbeiterhildungsschule
aus. Aber fiir mich selbst war das ein wirklich wichtiges Studium, nicht zuletzt
das Hinausgeworfenwerden, sondern das Zusammensein mit den breiten Veolks-
massen vorher, die gerade im modemen Proletariat zu Anden sind, ein
Studium aus dem Grunde, weil man sehen konnte: Redet man nur aus dem
vollen Mcnm‘dw_nhjm heraus, redet man so, dafi die Zuhorer den Eineruck
haben: da wird uns etwas gesagt, was uns bis ans Herz herandringt, was mit
unserer Menschlichkeit zu tun hat, was mit unserer Menschheit als Erden-
wesen zu tun hat, dann betrachten sie dieses aus einer Weltanschauung heraus-
I:mulrlneuda Denken heute als das Wichtigste, was an sie herantreten kann. Ein
Gefiihl c_laﬁ.ir_ ist vorhanden, dafi vor allen Dingen Aufklirung, jetzt nicht
im parteimifiigen Sinn, sondern im allgemein menschlichen Sinn unter die
Massen kommen miisse. Die Leute Jechzen — mehr oder weniger unbewufit —
nach dem, was aus einer wirklichen breiten Weltanschauung herauskommt.
Und wie mIItF es anders sein, meine sehr verehrfen Anwesenden!

. E:heg wir ja doch, wie breite Menschenmassen heute hingestellt sind an
thre Arbeit so, daf diese Arbeit sie eigentlich unmoglich interessieren kann. -
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richten diese Arbeit so, als ob sie etwas vor sich hiitten, was zu threm
Menschentum in gar keiner Beziehung stunde. Daher sind auch die Ver-
bindungen, die Genossenschaften, die Gewerkschaften, fir die in  diesen
Kieisen eine Neigung ist, s, daf sie sich zwar gliedern nach den Gewerben
— &5 gibt Metallarbeitergewerkschaften, Buchdruckergewerkschaften usw. —,
daB sie aber im Grunde geoommen mit diesem Momente der Produktion
aufierordentlich wenig zu tun haben, sondern das meiste z2u tun haben auch mit
dem, wis nun auf dem Gebiet des materiellen Lebens allgemein menschlich
ist, das 15t die Konsumtion, das ist die Geltendmachung der menschlichen Be-
dirfnisse. In berug auf Produktion mubte die Menschheit zur Dehnition
schreiten, in berug auf die Konsumbtion aber durchaus nicht in demselben
Grade. Und so steht ein grofier Teill der modernen Menschheit heute vor
emer Arbeit, welche den Menschen ganz zuriickweist auf sich selbst. lhn
kann micht interessieren das, was seine Umgebung ist; ihn kann nicht dasjenige
interessieren, was er vom Morgen bis zum Abend tut, wenn man es thm nicht
s0 beibningt, dafi er Interesse haben kann: ihn interessiert vor allen Dingen
— deshalb mufi damit angefangen werden — dasjenige, was sich ihm
darstellt, wenn er mit sich allein ist nach der Arbeit, wenn er einzig und allein
ins Auge fassen kann dasjenige, was er als Mensch 1st. Und wir miissen ja
sagen: Wenn wir aul das soziale Chaos unserer Tage hinschauen, so finden
wir schon deuthich genug, dafi viele Menschen, auch der fithrenden Stinde,
herausgerissen sind aus dem, was unmittelbares Interesse, was unmittelbarer
Zusammenhang ist mit dem, was man tut. Es diirfte ja auch nicht etwa blof
ein offenes Geheimnis sein, sondern etwas, was in weitesten Kreisen bekannt
ist, dafi heute selbst viele, die emen geistigen Beruf haben, eigentlich auch an
diesem geistigen Beruf so wenig Interesse haben, daf sie eigentlich auch
daraul angewiesen sind, erst dann, wenn sie von ithrem Beruf hinweggehen,
sich blof fiir sich als Menschen zu interessieren. Aber schon daraus geht
hervor, dafi es notig ist, daf man Menschliches an die Menschen heute heran-
bringt, wenn man soziale Hoffoungen begriinden will.

In bezug auf Verstandeskultur haben wir ja auBerordentlich vieles ge-
leistet. Wir konnen heute darauf hinweisen, was menschliche Intelligenz alles
geleistet hat, und e kann gewif auBerordentlich viel gelemt werden,
wenn man die Ergebnisse der menschlichen Leistungen auf diesem Gebiete,
in Wissenschaft und Kunst usw., an dic Menschen heranbringt; aber darum
kann es sich doch nicht handeln, sondern es handelt sich darum, dafi man
in der Lage ist, nicht nur verstandesmiifige Bildung heute zu verbreiten, um
soziale Gestaltungen zu begriinden, sondern dab man in der Lage ist, den
Menschen warm zu machen, den Menschen zu begeistern, zu begeistern nicht
dadurch, daf man grofe und hohe Worte macht, daB man seine Reden
schon formt, sondern dadurch, dafi man etwas zu sagen hat, bei dem der
Mensch erfithlt und emphndet: Das rithit an mein Menschentum. Meine
sehr verchrten Anwesenden, wenn wir aber heute mit ciner Weltanschauung
an die Menschen herantreten, wenn wir diese Weltanschauung herausnehmen
aus demjenigen, was — ich mbchte sagen — heute populdr ist, was heute auch
schon aus unseren ausgezeichneten, groBartigen Wissenschaften als anerkannt
gewonnen werden kann, man wird sich alshald iiberzeugen, wie es unméglich
ist, damit wirklich ins Herz der Menschen hineinzugreifen, etwas dem
Menschen zu geben, das an sein Menschentum rithrt. Der Mensch wird das
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mmmer als etwas Auberliches emphnden, was man thm aul die gew@hnlie
Weise geben kann, und er wird es vor allen Dingen so emphinden, dafi .
wenn er sich dann vertrauensvoll ausspricht — weil man durch andere
Eigenschalten sein Vertraven gewinnt —, daf er einem dann sagt; Ja, das
ware ja alles recht schin: aber erstens konnen wir das gar mcht verstehens
denn da sind so viele Dinge darinnen, zu denen man erst eine besondere Vor-
bildung haben muli, so daf wir das nicht verstehen konnen, und dann jst
és uns nicht einfach genug: es ist ctwas, was uns sagt: Du kannst da nicht
hiniiber. Viele Menschen habe ich so reden horen iiber das, was heute Volks
hochschulen, Volksbibliotheken und dergleichen sind. Wenn man aber gerade
auf Corund emer solchen krfabrung sucht, wie man in das seziale Leben
hinemkommt, dann mufi man eben tiefer suchen, woran das eigentlich liegt.
~Llnd da bin ich wieder gendtigt — ich mochte sagen — als Episode etwas
Weltanschauliches emfliefen zu lassen.

Wenn wir hiniiberblicken — wie wir das ja in diesen Tagen oftmals ge-
tun haben — in die asiatisch-orientalischen Kulturen, von denen so viele Erh-
stiicke bis in unsere Schulen, sogar bis in unsere Mittel- und Hochschulen
hinein vorhanden sind, so finden wir, dafi da allerdings auf den Hohen der
Bildung etwas ist, was uns auch heute noch von einem unsiglichen Wert sein
mub; das aber, was das Charaktenstische ist, ist das, was einmal auf diesem
Gebiet an Welterkenntnissen, Weltanschauungen gefunden worden ist, das
ist doch erfafit worden mit dem menschlichen Geist, mit demjenigen, was dann
in weiterer Entwicklung geworden ist der Intellekt, von dem ich ja als der
besonderen Kraft der neueren Zeit in diesen Tagen auch gesprochen habe.
Unser neuzeitiger, besonders stark entwickelter Intellekt ist im Grunde ge-
nommen ehen ein spites Entwicklungsprodukt dessen, wasz im Orient dritben
triumerisches Hellsehen war. Dieses triumensche Hellsehen hat abgeweorfen
dis, was ein Einblick in die Aufienwelt war, und hat sich heraufentwickelt
zu unserer mmneren |ogischen Ordnung, zu dem, was heute dus grofe Mittel
ist, um Naturerkenntnis zu erringen. Und im Grunde genommen miissen wir
in dem, was wir heute auch als das Mittel der Mitteilung haben fiir Welt-
anschauliches in Europa, erkennen ein Erbstiick, das wir haben aus dem Orient.
Nicht nur, meine sehr verehrten Anwesenden, die mittelalterlichen Scholastiker
haben noch so geredet, daf in thren Wortformen und Begriffsformen und
Ideenformen das enthalten war an Kriiften der Seele, was heriibergekommen
ist aus dem Orient, sondern auch wir — wenn wir es auch ableugnen — reden
bis in die Chemie und Physik hinein in Worten, in denen wir nicht reden
wiirden, wenn nicht unsere Bildung bis in die htheren Schulen hinauf im
Grunde genommen ein Ergebnis dessen wire, was vom Orient heriiberge-
kommen ist. Aber indem dasjenige, was altes Hellsehen war, Intellekt ge-
worden ist, hat es gleichzeitic wie einen anderen Zweig aus sich heraus-
getricben dasjenige, was da wvielfach mafigebend geworden st fiir die Welt-
anschauung breiter Volksmaseen, Anschauungen, die vigentlich heute in Europa
zum grofien Teil schon ausgestorben sind, die ausgemerzt worden sind von
der neueren Volksschulbildung, die nur noch in Resten vorhanden sind, in
Resten gerade in den ungebildetsten Klassen. Wahrend auf der einen Seite
bis zu wunderbaren Hohen der Intellekt sich entwickelt hat, entwickelte sich
ja viel mehr, als das die heutige Seelengeschichte zeigt, auf dem Grund des
Volkstums das, was gewisse subjektive Erlebnisse emfach wnwillkiitlich hinaus-
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¢, 1:ﬂ'4mm in den Raum; es entwickelte sich das, was zwar die mannig-
faltigsten Formen annahm, was aber doch mit dem emheitlichen Wort Ge-
spensteraberglaube genannt werden kann. Dieser Gespensteraberglaube, der

darin besteht, daf subjektive Erlebnisse objektiv hinausversetzt werden in den
Raum und in die Zeit, spielte im Laufe der geschichtlichen Entwicklung der

*Menschheit cine viel grobere Rolle, als man heute denkt. Und wenn heute

auch jeder halbwegs Gebildete diesen Gespensterglauben als Aberglauben
erkennt, so leben doch vielfach noch atavistisch in uns die Gefiihle, die sich
unter dem Einflufi dieses Gespensterglaubens entwickelt haben, Und vielfach
arbeiten wir, insoferne wir auch in dieser Bezichung Nachkommen des orien-
talischen Wesens sind, auch in unserer Kunst und ai deren Lebenszweigen
wenigstens mit den Gefithlen, die sich aus dieser Strén ung der Menschheits-
entwicklung ergeben haben,

Wer nun genauer hinsieht, was da heraufkommt — ich méchte SAEER —
aus den Tiefen des sozialen Menschentume in der heutigen Zeit, wer hin-
schaven kann auf denjenigen Menschen, der sich gerade durch das technische,
durch das maschinelle Wesen in der neueren Zeit herausgebildet hat, wer
hineinschauen kann in dessen Herz, in dessen Seclenbeschaffenheit, der sicht,
dafi im Grunde genommen in diesern Menschen, der nicht hindurchgegangen ist
durch das. was uns heute vor allen Dingen den [ntellekt wertvoll macht, die
Mittel- und Hochschulbildung, daB in diesem Menschen ein innerliches, wirk-
liches, nicht phrﬁsenhnftes Interesse fiir all das, was innerhalb der IDEE"'lKEEZ
werden kann, dennoch nicht vorhanden ist, sondern etwas ganz anderes vor-
handen ist. Ich mochte sagen: Hier offenbart sich Elementarisches, das herauf-
kommt aus den Tiefen, die sich nach oben bewegten in unserer sozialen
Ordnung, und das man im allergeringsten Mafie heute in Europa noch ver-
steht, weil es im Grunde genommen etwas Neues wird, und wenn es verstanden
i, zeigen kann, wie man vor die breite Masse hintreten muf mit” Welt-
anschaulichem. Derjenige, der heute, chne irgendwie verbunden worden zu
seln und das sind heute zahlreiche Menzchenmassen gerade von der
Klasse, die ich vorhin geschildert habe — wer heute, ohne verbunden zu sein
mit dem, was Erbschaft ist aus dem Orient, in der Menschheit erwichst und
so auf sich zuriickgewiesen ist, wie es der Proletarier ist und wie es auch viele,
viele Menschen der hoheren Stinde sind, bei dem ist es nicht in erster Linie
der Intellekt, der in den Umbkreis seines Interesses tritt, bei dem ist es der
Wille vor allen Dingen, dasiemge, was aus dem Willen heraufdringt in die
Seele, was durchaus aus dem Menschen selber kommt. Daher ist auch, weil
immerhin duferlich dieses gemerkt worden ist, heute cine gewisse Sehnsucht
vorhanden, den Menschen als Willenswesen zu betrachten. Und viele glauben
ja, daf sie gerade zu den breiten Massen weltanschaulich nur dann sprechen
kénnen, wenn sie vor allen Dingen auf das Willensmifige m Menschen
cingehen. Aus diesen Sehinsuchten ist erwachsen dasjenige, was man so haufig
findet, dafi man den breiten Massen die Urkultur darstellt, wo der Mensch noch
ein Triecbwesen ist. Man stelll vor den Proletarier, wie der Mensch in solchen
Urzeiten in einfachen Verhiltnissen lebte, und will dann Schliisse ziehen auf
das, was heute soziale Ordnung sein soll. Viel Zeit wird gerade heute bei der
Volkshildung damit zugebracht, dafi man diese primitiven, trichméfigen
Menschenverhiilinisse darstellt, und vieles andere st da, das darauf hinweist;
es ist ein gewisser Instinkt dafiir vorhanden, das Willensmifiige vor die
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Menschheit hinzustellen, wenn e sich darum handeli, Weltanschauung vor
den Menschen zu vertreten. Aber aus cinem gewissen Sensationsbedirfms
heraus nimmt zwar der Mensch heute solche Darstellungen hin, er fihlt ge-

wissermafien ja auch in seiner eigenen Wesenheit, die nicht bis zu einer hoheren

Bildung emporgedrungen ist, etwas Verwandtes mit diesem Triebhaften in
der Menschennatur. Wenn man die Leute warm machen will, wenn man thre
Seelen nicht verbden lassen will, wenn man an den ganzen Menschen heran-
kommen will, dann kommt man damit doch nicht zurecht, und da mufi man
doch etwas Vollmensch sein, wenn man gich die Frage beantworten will:
Warum kommt man denn nicht zurecht? Nun deshalb nicht, weil man gerade,
wenn man heute auf der Hohe der Wissenschalt steht, sich angeeignet hat

-das, das heute wissenschaftlich anerkannt ist, weil man gerade dadurch ctwas

entwickelt, was zwar noch nicht als solcher erkannt ist, was aber dennoch e
moderner Aberghuh: t. Und gerade 50, _wie der gehildﬂt& Moensch emer
spiateren Zeit den alten Gespensteraberglavben als einen solchen emphnden
gelernt hat, so empfindet gewissermafien heute die breite Masse der Menachheit
wie prophetiseh, wie in die Zukunft blickend, das als eine Art von Aber-
glauben, was wir gerade als Ideen und Begrifte und Vorstellungen iiber diese
primitiven Verhiltnisse in der Menschennatur vorbringen. Was bringen wir
denn da vor? Wir brngen vor, daf die Measchheit urspriinglich von einem
Triebichen beherrscht wird. Das ist etwas recht Dunkles, was in den unbe-
wubliten Regionen waltet, das man nicht genauver definieren will, das Trieb-
leben, in das hereinscheinen die Instinkle, die man auch im Tiere findel, in das
hereinscheint dos, was da als alles Unbestimmte in den Willensiuberungen
und Empfindungen des Menschen st Kurz, man weist auf etwasz hin, was
wie ein Maturwesenhaftes innerhalb des Menschen waltet. Man betrachtet
es vielfach heute-als IdeaL den Menschen so darzustellen, daf man dns,
was im menschlichen Innern ist, moglichst als matenelle Vorginge, nur eben
heraufgehoben in die unbestimmten Vorstellungen des Trieh-, des Instinkt-
lebens usw., darstellt. Aber erinnern wir uns, meine sehr verehrten An-
wesenden, an das, was in diesen Tagen hier von mir fiber das Innere der
Menschennatur entwickelt worden ist. Ich habe ja dargestellt, wie die geistes-
wissenschaftlichen Ubungen und die Entwicklung den Menschen dazu bringen,
in Wirklichkeit in sein Innerliches hineinzuschauen: er kommt dann darauf,
seinen inneren Organismus nun nicht wie der modeme Physiologe oder Anatom
anzuschauen, sondern so anruschauen, wie die Dinge in diesem Organismus
innerlich erlebt werden kénnen. Hat man den Gedichinisspiegel dadurch
durchstolien, so sicht man hinunter auf Lunge, Herz usw. als aufl das, was in
seinier physischen Gestaltung nur der duBere Atsdruck, die dubere Offenbarung
des Geistigen ist, und zwar eines solchen Geistigen, das ich darstellen konnte
wie ein Weltengedachtnis, das zusammenhingt mit dem grofien Kosmos.

: Ahnen kann das gerade der Mensch, der heute zuriickgewiesen wird von
seiner Arbeit auf sich selbst. Lechzen aber mufi er iiberall, Verstindnie dafur
20 crlangen. Dann aber erlangen wir iiber das nur Verstindnis, wenn wir
durchschauen, was wir eigentlich tun, wenn wir das, was in uns als Geistiges,
als Seelisches lebt, was nicht einmal unser Eigenes ist, nicht zu unserer mensch-
lichen Persénlichkeit gehért, sondern was der Golf ist — michte ich sagen —
den der Kosmos in uns als Menschen hereinsendet, wenn wir das in seinem
geistig-seelschen Wesen durchschauen. Der Mensch kann nur heute den
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wesenheil seines Leiblichen als eines Geistig-Seelischen kommt. Dann aber,
wenn wir das wissen, dann wissen wir auch, daf wenn wir nun von Tricben,
Instinkten, von all dem sprechen, woven man heute so gerne spricht, es etwas
1at, was wir vor die wahre innere Matur so hinstellen, wie einstmals der
Aberglaube hingestellt hat die Gespenster vor die dukere Natur. Ja, wenn
wir von Lrieben, von Instinkten und dergleichen im Menzschen reden, so ist
das nur — ich méchte sagen — das durch unsere Anschauung dunkelgemachte
Seelische. Wenn wir von der Menschennatur in Wahrheit reden, diirfen wir
nicht die Gespenster des Trieblebens, der Leidenschaften und dergleichen
sehen, sondern wir miissen durch das auf die Wahrheit hindurchschauen, wir
missen sozusagen das Realgespensterhafte in unserem Innern, das alle Dehm-
tion: von T rieben, Hagiﬁrdm. Leidenschafien, von Willen und dE‘IEiE‘ithEﬂ
dastellt, ebenso iiherwinden, wir wir die Gespenster iberwunden haben gegen-
ither der duferen Maturordnung. Bei den Gespenstern haben wir das, was in
uns entsteht, vor die auBere Natur hingesetzt, daz Subjektive hinausprojiziert
in das Objektive. Hier stellen wir etwas, was geistig-seelischer Natur in seiner
Objektivitat ist, so hin, als wenn es ein Materielles wire; unsere Triebe und
Instinkte in den Definitionen, wie sie gegeben werden, sind die matenialisierten,
ins Innere des Menschen verlegten Gespenster, die vor der Wahrheit des
Geistig-Seelischen stehen. Das ist etwas, was als ein Erkenntnistatbestand heute
wenig durchschaut wird, was aber gefithlt wird, wenn wir heute mit wirklicher
Menschenerkenntnis an denjenigen Menschen herankommen wollen, der aus
den Ticfen seines Unbewufiten heraus — und in diesen Tiefen des Unbe-
wufiten ist ja gewissermafien das Geistig-Seelische — ahnt: Thr dirft mir
nicht kommen mit den materiellen Gespenstern: ihr zollt mir etwas sagen
dariiber, wie der Mensch mit dem Kosmos zusammengewachsen ist.

Meine sehr verehrten Anwesenden! Ich méchte sagen: Wenn man heute
soziales Gefithl hat, dann jauchzt dieses innere Gefihl auf, wenn einem so
etwas passiert, wie mir vor wenigen Wochen passiert ist, wo ich innerhalb einer
Arbeiterschalft vorzutragen hatte, Zuniichst war die Aufgabe diese, daf iiber
nationalskonomische Begriffe gesprochen wurde; abeér ich richte die Sache
immer so ein, dafi ich die Leute die Themen selber geben lasse, daf ich mur
im Beginne des Wortrages daz Thema tiberreichen oder sagen lasse, und dak
eigentlich ganz aus dem Sinn der Leute hernus das geheolt wird, was thnen
ale Erkenntnis ii]:ergeben werden soll. Und siche, da passiette es, dab einer
der Arbeiter ein Heft der , Drei”, unserer Zeitschrift ,.Die Drei”, hervorholte
und sagte, er hatte da einen Aufsatz von mir gelesen und hétte da nicht gut
verstanden, indem er diesen Aufsatz gelesen hat, wie der Planet eigentlich war,
der der Erde verangegangen ist, der dann in die Dunkelheit bergegangen ist
und aus dem sich dann die Erde ergeben hat; und ich konnte beginnen, mum
witklich geisteswissenschaftliche Erérterungen in gerader Linie, in einfacher
Art, vor diese Arbeiter hinzustellen, und man konnte sehen: wihrend, wenn
man trocken, in abstrakten Begriffen spricht, sie etwa emphinden: Das gibt uns
nichts Besonderes!, thre Augen aufleuchten, wenn man von solchen Dingen
spricht, weil sie fihlen: Da ist etwas, woran ihre Seele zehren kann, so wie the
Leib von der Nahnmg zehrt, die er zu sich nimmt, wie thre Augen aufleuchten,
wenn man thnen etwas gibt, was nun in den ganzen Menschen, in Herz und
Seele eingreift, was nicht blofi Weltidee ist, sondern Weltanschauung in dem
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Sinn, daf in dieser Weltanschauung' wirklich Leben vorhanden ist, daf

o

Enthusiasmus erregen kann, selbst dann, wenn der Asbeiter unmittelbar von

der Maschine kommt.

Und, meine sehr verehrten Anwesenden, das glaube ich nun schon einmal,
dab solches soziale Wirken vorangehen milsse aflem anderen. bevor wir dazu
kommen kénnen, irgendwie sonst die Menschen dazu zu gewinnen — und sie
miissen gewonnen werden — die sozialen Gestaltungen dem entsprechend zu
haben. Wie lange das dauvert, das hingt ab von dem guten Willen der
Menschen. Ich wei, wie viele Menschen sagen: Ja, da verweist du uns aul
etwas, was erst in vier bis finf Jahrhunderten Wirklichkeit werden kann. Ich
ﬂ.ﬂﬂ dﬂ.ﬂn imﬂf: G-H-ll'f. EE‘“"iE, WEeNnn zu “'E’D.i.EE hiﬂmﬂl'lﬁn dﬁ.s 1‘“}”‘3'1: ﬂbﬂ
i:lrz’_i all diesen ﬂingen handelt es sich darum nicht, daB man ausrechnet, wie
lange dus davern kann, bis die Menschen zu solchen sozialen Gestaltungen
kommen, sondern daf man dieses Rechnen sein 186t und die Sache in den
Willen einfahren laft. Wenn dieser Wille bei einer geniigend grofien Anzahl
von, Menschen vorhanden ist, dann kénnen wir hoffen, daf das in einer gar
micht zu langen Zeit erreicht werden kann, wovon man sich sonst intellek-
tunlistisch vorstellt, daf es Jahrhunderte dauern konnte. MNichts hindert uns
mtll:. FALS ﬁn|ci1m sozialen Gmlaltungm zu kommen, als jemzs Laudern, das
aus solchem Berechnen hervorgeht. Man kimmere sich zuniichst gar nicht
darum, wis die Rechnung im intellektualistischen Sinne ergibt, sondern man
suche an die Menschen heranzukommen, und man wird schen: wie man mit
giner Weltanschauung, die ithnen nicht materialisierte Gespenster vor die Seele
riickt, sondern die thnen den Zusammenhang des Menschen mit dem Kosmos
enthiillt, schr rasches Verstindnis finden wird. Heute ist das Verstindnis dieses,
dsf, wenn man mit solch einer Weltanschauung an diejenigen herantritt, die
berufen sind, sie zu beurteilen, dicse kommen und sie vergleichen mit dem,
was man schon hat, und sie dann darauf kommen, daf das laienhaft, dilettan-
tisch sei usw. usw.; oder aber ez liegt das andere vor: Wenn man heute oftmals
sprechen mufi iiber diese Dinge, die nun wirklich das Innerste des Menschen
#o beriihren, daf die Triche und Instinkte und dergleichen vergeistigt werden,
dann it man gendtigh, das in die heute gebriuchlichen wissenschaftlichen
Formen zu kleiden: sonst wird man von vornherein mit diesen Dingen zuriick-
gewiesen. Tut man dieses wiederum, dann wird gesagt: Du sprichst in einer
Sprache, die nicht fiir das Volk ist. Das weif man schon. Daher taucht man
auch, wenn man fiir diejenigen spricht, die Anforderungen der wissenschaft-
hichen Bildung stellen, das in ganz andere [deenzusammenhinge. Es wird aber
durchaus dasselbe gegeben. Dann gerade sicht man, dafi der Mensch, dessen
Intellekt zundichst nicht in bestimmte Bahnen gelenkt ist durch diese und jene
intellektuelle Vorbildung, es versteht. Allerdings die Zeit mufi erst {iiberwunden
werden, in der man, weil man dieses tut, gerade aus Arbeiterbildungsschulen
hinausgeworfen wird durch diejenigen, die sich fiir die berufenen Fiihrer derer
halten, die als die breite Masse des Volkes dastehen.

Nun, ich mufite Sie also hinweisen darauf, daf schon durch die Be-
schaffenheit der breiten Masse der Menschen heute als anthroposo-
phischorientierte Geisteswissenschafteine Weltanschauung
da sein mufi; denn nur aus einer solchen Weltanschauung, die wirklich, wenn
sie vom Menschen spricht, vom Geistigen reden kann, kann die Hoffnung
quellen, dafi man soziales Verstiindnis findet. Und dann kann man von diessm
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sozialen Verstindms mit den sich verstechenden Menschen zu weiterem schreiten.
-D:_ﬁ kann eine Hﬂﬂnuug sein. Diese HnEmmg Hegt uns — ich mochte sagen —
in Mitteleuropa auferordentlich nahe. In Mitteleuropa haben die besten
Menschen durch das ganze neunzehnte jal‘lrhlmcfert hindurch gesuchl nach
ginet solchen Erzichungsmethode, durch die man das Kind sozusagen doch
beim Willen [assen konne. Man hat schon geahnt, daf der moderne Mensch
am Willen gefafit sein muB; man hat es allerdings nicht so cingesehen, wie es
die Weltanschauung einsehen kann, die von hier aus vertreten wird: aber man
hat es geahint. Daher bemithte man sich, diejenigen intellektualistischen Vor-
nahmen zu finden, die Metheden zu finden, durch die man auf dem Wege der
Vorstellung an den Willen der Kinder herankommen kann, das Kind mit seinen
Denkkriften im Willen erfassen kann. Und eine Unsumme Gutes ist Eﬂﬂdl
in Mitte]mrupu aus dem deutichen Geist heraus — das wird im Westen mit
voller Anetkennung zugegeben, wurde wenigstens bis zum Kriege zugegeben
— geleistet worden. lmmer wurde in England hingewicsen darauf, wie man
in Mitteleuropa den Willen auf dem Umwesge durch die pidogogische Me-
thode zu ergreifen suchte, und dieses durch solche Geister hiniiberverpflanzt
worden ist nach E[IEL\III:L Das wurde immer anerkannt und ds.:gts‘tellt. Aber
wenn wir noch weiter nach Westen gehen, nach Amerika, dann finden wir,
wie sich herausentwickelt aus den geistig-geopraphischen Verhaltnissen eine
bestimmte Form einer primitiven — méchte ich sagen; ich will aber niemand
verletzen — emer primitiven Weltanschauung, die aber merkwiirdige Keime
fir die Zukunft in sich tigt. Wir finden z. B., dah gerade in Amerika die
gebildeten Menschen dort, wenn sie: zusammenfaszen, was sie iiber den Men-
schen denken, dann sagen: Ja, was der Mensch intellektualistisch ausdenkt,
das hangt davon ab, welcher Parter er durch die Umstinde zugefithit worden
ist, in welcher Sekte er drinnensteht; aber indem er so die Meinung seiner
Sekie, scines Standes, seiner Parter wiedergibt, bedient er sich zwar seines
Intellekis: das aber, woraus das hervorquillt, ‘st nicht der Intellekt, sondem ist
der Wille. Und immer wieder sehen wir gerade innethalb der amenkanischen
Literntur auf den Willen des Menschen als auf die urspriingliche Wesenheit
hindeuten. Gerne zitieren gerade Amerikaner heute solche Schriftsteller, welche
sagen: Der Intellekt ist heute nichts anderes als der Minister eines Staates,
und der Herrscher st der Wille, wenn auch dieser Intellekt ein teurer Minister
ist — wie Carlyle gesagt hat. Das ist aber nicht eine Anschauung, die theore-
tisch konstruiert ist, das ist eine Anschauvung, die gerade bei gebildeten Amen-
kanern den Leuten in Fleisch und Blut iibergegangen ist. So reden auch die
Physiologen dort. Und derjenige, der fiir solehe Dinge ein Ohr hat, empfindet
einen sehr deutlichen Unterschied zwischen der Sprache der Physiclogen in
Europa und der Sprache der Physiologen in Amerka. Da reden die Leute
ganz besonders deutlich davon, wie aus der Art und Weise, wie der Mensch
n der Welt drinnensteht, sein Gehirn gebildet wird. Sie meinen, das Gehim
wiire ein Mechanismus, der selbst bis in seine Sprachzentren hinein abhingig
sei von der Art und Weise, wie sich der Mensch bewege, wie er in der Welt
vorwiirls komme usw., so dafi diese Leute in der Entfaltung des Willens
mnerhalb der Welt das Urspriingliche im Menschen sehen, und alles das,
was das Gehim produziert, als das Dienende, als das, was im Grunde ge-
nommen nicht viel mit der Individualitit des Menschen zu tun hat. Diese
Leute sagen: Wills du die Individualitit des Menschen kennenlernen, seo
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schave auf seinen Willen; schaue, wie sein Wille sich herausgebildet hat in
seiner Kindheit aus seiner Familie, aus der Sekle, aus der Partei usw.! Un

dann sieh darauf hin, wie er sich einen Intellekt schafft, der — ein Amen-
kaner hat das gesagt — nicht viel mehr mit seiner Wesenheit zu tun hat als
ein Plerd, dessen man sich zum Reiten bedient, mit dem Reiter.

Nun, meine sehr verehrten Anwesenden, da haben wir — ich machte
sigen —, trotzdem das Gstliche Element in seiner Erbschaft auch bis nach
Amerika gekommen ist, unmittelbar aus der Bildung heraus das getrieben,
was wir auf den Untergrinden des menschlichen Daseins in Europa hnden,
Und man méchte sagen: unser eigenes Amerka ist das instinktiv gegebene
Hinweisen des Menschen auf den Willen. Das Amerika innerhalb von Europa
it im Grunde genommen das unbewulit gewordene Hinweisen auf den
Willen, also auf eine zahlreiche Menschenklasse in Europa. Das gibt aber auch

den Boden ab, wo Europa sich wirklich mit Amerika verstindigen muf,

wenn eine soziale Verstindigung iiber die Erde hin kommen soll.

Und in der Tat finden wir, daf manches, was der Amerikaner so ent-
wickelt hat, die primitiven Anfinge von solchen Ubungen sogar sind, durch
die man zu einer geistigen Schau hinkommt. So findet man immer wieder und
wiederum angepriesen von den Amerikanern, wie Selbstbeschrinkung, Selbst-
zucht, Selbsterziehung das ist, worauf es ankommt: daf es nicht daraul an-
kommt, etwas gelernt zu haben, sondern darsuf, etwas seinem Willen ein-

zupflanzen durch immer wiederkehrende Wiederhelung derselben Ubung, Man

weili, was es fir eine Bedeuwtung hat, die Vorstellungen zu wiederholen,
thythmisch zu wiederholen, wie es dann in den Willen eingreift, dieses Wirken
auf dos eigentliche Zentrum des Menschen. Merkwiirdigen Formen begegnet
man innerhalb dieses bewufiten Hinweisens auf das, was fir den modernen
Menschen den innersten menschlichen Wesenskern eigentlich reprisenticren
mufi. Und gerade aus solcher Verstindigung heraus wird sich entwickeln
lagsen dasjenige, was dazu fihet, nun auch anzuerkennen, daf man ja durch
die Betrachtung des Willens hindurch zu dem Geistig-Seelischen des Menschen
kommen miisse. Es ergibt sich der Ausblick auf eine Weltanschauung,
die, wenn auch heute der Proletarier noch materialistisch sein mub, dennoch
80 sein kann, wie sie hier vertreten wird, und wie sie — ich machte sagen —
aus- den sozialen Verhdltnissen heraus selbst als eine Kraft gefunden werden
kann gerade durch eine Verstindigung von Europa mit Amerika. Gerade
in Mitteleuropa waren die edelsten Geister bemiiht, diejenigen intellektuellen
Inhalte zu finden, die dann das Gemiit, dic Willensnatur der Kinder er-
greifen konnen; die Padagogen Mitteleuropas im neunzehnten Jahrhundert
wollten die Kunst erfinden, vom Intellekt aus den Willen zu erobemn:
aber geblieben ist das, was das abstrakte Denken ist, das eben noch nicht
zum lebendigen Gedanken vorgeschritten ist. Man steckte nech in der orien-
talischen Welt drinnen, in der orientalischen Erbschaft, und aus der alten
onientalischen Erbschaft wollte man dann den Willen ergreifen. Dann kam
eine grofie Menschenmasse, die machte den Willen iiberall geltend, Und wir
leben heute in einer Zeit, die kontrastiert ist zu demjenigen, was einmal da
war zur Aufrechterhaltung der sozialen Ordmung. Wenn man auch nicht
reaktiondr gesinnt ist, so mufi man doch zugleich wissen, wie in den Zeiten,
wo emer, wenn er auch Fiirst war, doch in derselben Predigt war mit dem
letzten Bauern des Ortes, und wo derjenige, der aus dem geistigen Leben
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heraus sprach, fir alle sprach, etwas zu sagen hatte, was alle ergriff. Das
ganz cffenbare Bild, wie man durch den Geist die sozialen Ordnungen zu-
sammenhilt, war cben fir frithere Zejten da so gewifi, wie es als Erh-
stiick aus dem Orient gekommen ist, wie es erfafit wird durch den Kopf
und sich dann erst zum Herzen senkt. Jetrt hat sich etwas hineingestellt, was
ans dem Willen herauskommt. Wir miissen wiederum die Moglichkeit finden,
aus einem Geiste herave weltanschaulich zu sprechen, der alle ergreift, vom
Ungebildetsten bis zum Gebildetsten; nur so kiénnen wir zusammen arbeiten,
zwsammen denken, zusammen empfinden, zusammen wollen, soziale Hoff-
nungen in der Gegenwart fiir die Zukunft begriinden. Das aber wird sich er-
geben, wenn man eine Verstandigung herbeifithren kann zwischen den neuen
Keimen in Europa, wie sie in diesen Tagen geschildert worden sind, und
demjenigen, was sich in Amertka — ich mochte sagen — sogar aul einer
hoheren Stufe der Kultur fiir die Gebildeten iiberhaupt ergibt. Eine Verstin-
digung, die darauf abzielt, nach Westen hiniiberzugehen, wird den Boden
schaffen fiir das Verstindnis einer inneren Geistesentwicklung, einer west-
lichen Geistentwicklung. Und, meine sehr verchrten Anwesenden, wenn  wir
als westliche Menschen zeigen, daf wir imstande sind, aus demjenigen, was
wir innerlich in uns selber ergreifen, ein Geistiges hervorzuzaubern, wenn wir
den europdisch-amerikanischen Gelst entgegensetzen kénnen dem orientalischen
Geist, der heute in der Dekadenz drinnen ist, dann erst wird Welttkonomie,
wird Weltverkehr, wie er heute nur Huberlich besteht, im wahren Sinn des
Wortes im Vertrauen unter den Menschen méglich sein; denn mag heute der
Asiate, in welcher Form auch immer, mit uns westlichen Menschen Wirt-
schafl treiben, er hat in semem Herzen doch das Gefithl: Das, was Hhr da habt
an Maschinen, das imponiert uns nicht: macht Thr damit euch selber zu in-
tellektualistischen Maschinen. Das sind innerliche Menschen. Nicht einmal
die Hontgenstrahlen kénnen thnen impenieren. Der Orientale wird sagen:
Nun ja, da kénnt Thr rdumlich ins menschliche Innere hinecinschauen: das-
jemge, was wirklich Bedeutung hat, dozu brauchen wir keine Apparate, dus
gibt uns unser hellsichtiges Innere selber. Das mag berechtigt sein oder nicht,
das 1t aber Gesinnung, das ist Anschawung, die im Orient vorhanden ist.
Man glaubt durchaus dribben, daf der Geist aus der Menschennatur des
Orients entstanden ist, und man sieht mit einer gewissen Verachtung aul alles
das herab, was sich, wie man meint, unter den Zwang der Technik, des
Mechanistischen stellt, so dab der Mensch selber innerhalb der sozialen Ord-
nung wie ein Rad in emer Maschine arbeitet. Erst dann aber, wenn man aus
solchen Grundlagen, wie ich sie geschildert habe, aus eurepdischem und ameni-
kamschem Geist zusammen selber ein Geistiges in der Weltanschamung er-
zeugt, erst dann wird die Briicke auch zum Orient hiniiber geschlagen werden.
Dazu aber bedarf es dessen, daf die Welt nun doch auf dieses Mittel-
europa schaut, das es am weitesten gebracht hat in der Ausgestaltung des
Intellekts nach dem lebendigen Gedanken hin. Die Geister aus dem Anfang
des neunzehnten Jahrhunderts: Hegel, Fichte, Schelling sind am weitesten
gegangen in der Ausgestaltung des Gedankens zum Leben. Sie glaubten
wenigstens, dafi sie, — ich méchte sagen — was sie zwar noch als abstrakte
Gedanken haben, was sie als substanziellen Inhalt der Welt empfanden, dafi
sie darinnen ein Lebendig-Geistiges hatten; es war allerdings erst Keim zum
lebendigen Gedanken. Daher verliefi auch Mitteleuropa diese Wege, die sie
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s zustande bringen kénnen. Dann aber, wenn der Westen wiederum den .

Geist aus sich geboren hat, wenn der Osten wiederum seinen Geist sieht, wenn
er in dem Handler und Wirtschaftenden einen Reprisentanten einer geistigen
Weltanschauung sehen kann, dann wird auch er nicht mehr in Hochmut
herunterschauen, dann wird er sich verstindigen kénnen. Das aber ist, was
‘wir suchen miissen, wenn wir soziale Hoffnungen haben sollen. Wir kénnen
ine haben, wenn wir nicht einsehen dasjenige, was verschwinden mub.

Hier in Osterreich war ein Geist, der es ausgesprochen hat, dab schhiefi-
lick alles stiirzt, aber daf neues Leben aus den Ruinen blithe. Nun wohl, erst
wenn man in der Lage ist, von dem AuBerlich-Sozialen auf das Innedich-
Soziale hinzuschauen, dann kann diese Hoffnung erblithen; dann muf man
aber nicht durchaus die alten Ordnungen aufrechterhalten wollen, sondern
dann mufi man den Mut haben, wirklich das als stivzenswert anzuschen,
was stirzen muf. Denn wahr bleibt immer das Wort: Es kann michts zur
vollen Frucht sich entfalten, was nicht erst als Samenkorn in die Erde ge-
worfen wird, damit es erst verfaule. Nun, das Wort ,.verfaulen” ist nicht
nchtig hier; aber das Bild gilt doch. Wir miissen, indem wir richtiz erkennen
-dasjenige, was wir als faul fallen lassen miissen, zu den neuen Tricken, zu
demjenigen schreiten, was als ein neues Leben aus den Ruinen blithen mufi:
nur so werden wir soziale Hoffnungen in unserer Zeit fiir die Zukunft ge-
winnen kénnen.
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Die Kernpunkte der sozialen Frage.

Meine sehr verehrten Anwesenden!

Als ich vor drei Jahren etwa auf Verlangen einer Rethe von Freunden,
die damals unter dem Eindruck standen jener Ereignisse, die sich aus dem
sozialen Leben ergaben, aus der vorliufigen Beendigung des grofien Welt-
kriezes, meine ,Kempunkte der sozialen Frage” verdffentlicht hatte, da ergab
es sich fiir mich als — ich mbchte sagen — das unmittelbare Erlebnis gerade
in der Veroffentlichung, daf sie im Grunde mifiverstanden worden st auf
allen Seiten, und zwar gerade miBverstanden worden it aus dem Grunde,
weil man zunéichst diese Schrift einreihte in diejenigen Schriften, welche in
einer mehr oder wemger utopistischen Weise in dufierlichen Emrichtungen ver-
suchten, dasjenige darzustellen, was ihre Verfosser als eine Art Heilmittel
gegen die auftretenden sozialen chaotischen Zustinde emplanden, und gegen
diejenigen Zustinde, die sich im Verlauf der neuen Menschheitsentwicklung
ergeben haben. Meine Schrift war gewissermafien als ein Appell nicht an das
Denken iiber allerlei Emrichtungen, sondern ale ein Appell an die unmittel-
bare Menschennatur gemeint. Daf das aus geisteswissenschaftlichen Unter-
grimden heraus nicht anders sein konnte, wird ja aus der ganzen Haltung
der bisher wehaltenen Vortrige wohl hervorgehen. So namentlich hat man
dasjenige, was ich eigentlich nur zur [llustration der Hauptsache gegeben
habe, fir die Hauptsache selbst vielfach genommen. Ich mufite, indem ich
versuchte darzustellen, wie die Menschheit zu einem sozialen Denken, Fiihlen
und auch Wollen kommen kénne, illustrieren daran z. B., wie moglicherweise
die Kapitalzitkulation umgewandelt werden konmte so, dab sie von vielen
Menschen nicht in der Weise driickend empfunden werde, wie das in der
Gegenwart viellach der Fall ist. Ich mufite das eine oder das andere iiber
Preishildung, iiber den Wert der Arbeit und dergleichen sagen, aber das
alles nur eigentlich zur Illustration: denn derjenige, welcher — wenn ich mich
jetzt des Ausdruckes bedienen darf — hineingreifen will ins volle Menschen-
lchen, dem kommt es auch darauf an, dieses Menschenleben zunichst zu
belauschen, um aus ihm heraus auf menschliche Art Auswege fir Verirrungen
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Vor allen Dingen ergibt sich ja fir den, welcher das soziale Leben Emupa.u:ll

picht mit dieser oder jener vorgefaBten Meinung, sondern mit unbefungenem
Sinn in den letzten dreifiig bis vierzig Jahren auf sich hat wirken lassen,
dafi eigentlich dasienige, was heute sozial zu geschehen hat, bereits vorge-
zeichnet ist in dem unbewufiten Wollen gerade der europiiischen Mensch-
heit. Uberall kann man die unbewufiten Tendenzen nach irgend etwas hnden;

sic leben schon in den Menschenseelen, und man braucht ihnen durch 'Worte

nur Ausdruck 2u verleihen.

Das st dasjenige, was mich veranlafite, dem Dringen von Freunden
nachzugeben und dieses Buch zu schreiben. Das ist die Veranlassung gewesen,
daf ich aus dem Wirklichkeitssinn, den die Geisteswissenschaft — i beschei-
dener Weise darf das ausgedriickt werden — dem Menschen anerzieht, ver-
sucht habe, das zu beobachten, wae in allen zozialen Klassen und Stiinden
unter der Oberfliche der Huberen Erscheinungen und Einrichtungen in den
letzten Jahrzehnten in Europa vorgegangen ist. Und ich wollte eigentlich nicht
sagen: Das oder jenes finde ich nichtig, sondern ich wollte sagen: Das oder
jenes wird: aus dem verborgenen Unbewufiten heraus gewollt. Und es st not-
wendig, dafi man sich einfach bewulit werde desjenigen, wonach die Mensch-
heit eigentlich drangt. Und gerade darinnen ist ja der Grund Hir viele unserer
sozialen MiBstinde zu suchen, dafi heute dieses unbewufite Driingen in ge-
wissem Widerspruch steht mit dem, was in intellektualistischer Weise die
Menschheit ausgedacht und in die Emrichtungen hineingetragen hat, so daB
eigentlich unsere Einrichtungen widersprechen dem, was in den Tiefen der
Menschenherzen heute gewollt wird.

Und noch aus einem anderen Grunde glaube ich micht. dafi es heute
iberhaupt einen besonderen Wert hat, irgendwie in utopistischer Weize die
eine oder andere Einrichtung einfach hinzustellen; denn wir sind innerhalb der
geschichtlichen Menschheitsentwicklung in der zivilisierten Welt doch in das
Stadium eingetreten, dafi, wenn auch noch so Gescheites gesagt wird tiber
das, was unter und zwischen Menschen geschehen soll, dies eigentlich gar
keine Bedeutung haben kann, wenn die Menschen es nicht annehmen, wenn
es nicht etwas ist, wozu die Menschen selber sich hindriingen, allerdings zu-
meist eben in unbewufiter Art.

~ So glaube ich, daf heute gerechnet werden mub, wenn man iiber solche
Dinge iiberhaupt denken will, mit dem in der geschichtlichen Entwicklung der
Menschheit heraufgekommenen demokratischen Sinn, namentlich dem demo-
kratischen Sinn, wie er auf dem Grund der Seelen der Menschen heute lebt,
mit diesem demokratischen Sinn, dafi eigentlich in sozialer Beziehung nur
etwas Wert hat, wenn es dayauf abzielt, nicht demokratische Meinungen zu
sagen, sondern die Menschen dazu zu bringen, ihre Meinungen nussprechen
zu kinnen, geltend machen zu kénnen. So war fiir mich die Hauptsache diese,
die Frage zu beantworten: Unter welchen Verhiltnissen sind die Menschen
in der Lage, thre sozialen Meinungen, ihren sozialen Willen eigentlich wirk-
lich zum Ausdruck zu bringen?

1W_u' miissen, wenn wir die Welt um uns herum betrachten in bezug auf
da.s soziale Leben, uns sagen: Ja, wissen kbnnte man schon vieles von dem,
wie das eine oder das andere anders sein sollte; aber was alles ist da an

156



¥

‘Hemmnissen, so daf das, was wir ganz gut wissen konoen, was wir ganz gut
geltend machen wollen, nicht Wirklichkeit werden kann! Da sind die Standes-
und Klassenunterschiede selber, und Kliifte sind zwischen den Klassen der
Menschen, Kliifte, die nicht einfach dadurch zu iiberbriicken sind, dak man
eine Meinung dariiber hat, wie sie iiberbriickt werden sollen, sondern Kliifte,
die sich ergeben dadurch, dah eben das — ich habe gestern so grofien Wert
daraul gelegt —, dali eben der Wille, der das eigentliche Zentrum der
Menschennatur ist, engagiert ist durch die Art und Weise, wie man sich
den Stand, in die Klasse oder in irgendeinen anderen sozialen Zusammenhang
hineingelebt hat. Und erst wiederum, meine sehr verehrten Anwesenden, wenn
man auf etwas sicht, was sich in unserer neueren Zeit unter den komplizierten
wirtschaftlichen Verhiltnissen ja immer mehr und mehr neben die Standes-
vorurteile, die Standesempfindungen, die Standeswillensimpulse hingestellt hat,
so findet man das in den wirtschaftlichen Einrichtungen selber. Wir werden
hineingeboren in gewisse wirtschaftliche Einrichtungen und kénnen aus diesen
nicht heraus. Und wiederum cine dritte Art — méchte ich sagen — ist da,
die Hemmnisse gibt fiir das wirkliche soziale Zusammenwirken der Menschen.
Das ist, dafi diejenigen, die vielleicht gerade als gewisse filhrende Person-
lichkeiten in der Lage wiren, jenen tiefen Einfluff auszuiiben, von dem ich
eben gesprochen habe, andere Schranken haben, die Schranken namlich, die
sich ergeben aus gewissen dogmatischen Lehren iiber das Leben, aus gewissen
dogmatischen Emphndungen iiber das Leben. Wenn viele Menschen iiber die
wirtschaftlichen Schranken, iiber die Klassen- und Standesschranken nicht
hinaus kénnen, so kinnen viele nicht iiber thre Begriffs- und Ideenschranken
hinaus, das alles ist — machte ich sagen — schon reichlicher Lebensinhalt
geworden, der sich dann in seinem Ergebnis vielfach als Chaos darstellt.

Aber nun, wenn man versucht, iiber alles, was sich iber diese Hemmnisse
und Kliifte hindurch eben in den unbewufiten Untergriinden der Seelen gerade
in den letzten Jahrzehnten gezeigt hat, klar zu werden, dann wird man darauf
hingewiesen, daf eigentlich die ,Kempunkte der sozialen Frage" ganz wo
anders liegen, als wo man sie gewdhnlich sucht. Sie liegen darinnen, daf in der
neueren Zeit der Menschheitsentwicklung in der zivilisierten Welt gleichzeitig
mit dem Heraufkommen der ja das Leben so kompliziert machenden Technik
— ich michte sagen — heraufgekommen ist zugleich der Glaube an die All-
macht des Einheitsstaates. Und immer stirker und stirker ist geworden dieser
Glaube an die Allmacht des Einheitsstaates gerade im Laufe des neunzehnten
Jahthunderts. So stark und fest st er geworden, daf er selbst unter den
mancherlei erschiitternden Urtellen, die sich grofie Menschenmassen gebildet
haben iiber die soziale Organisation, nicht erschiittert worden ist.

Und was als dogmatischer Glaube so iiber die Menschen kommt, mit
dem verbindet sich dann etwas anderes: das, dafk man mit diesem Glauben
daran festhalten will, daf in demjenigen, aul das man den Glauben wendet,
eme Art Allbeilmittel liegt, so daf man dann in der Lage sein konne, wenn
man zuerst sinnend in der Lage ist, zu sagen, welches der beste Staat ist, daf
man dann auch sehon — ich will nicht sagen — das Paradies heraufzuzaubem
versuchen kann, daf man aber doch meint, man treffe mit emer salchen Sache
die denkbar beste Einnchtung,

Dadurch aber ist uns eines verlorengegangen, das sich vor allem dem

aufdringt, der das Leben seiner Wirklichkeit nach so betrachtet, wie es in den
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5 Rt ‘ ‘darauif angewiesen ist, seine Ideen fir die geistige Welt auszubilden, wer
. dadurch einen rechten Sinn fiir die Wirklichkeit aneignet, der kommt Imm]] '
> mi daB die besten Einrichtungen, die man fir irgendein Zeitalter ersinnen
y ;'...' -nur chen héchstens ihre Giite Fir dieses Zeitalter behalten konnen, daf
es aber mit demjenigen, was in der sozialen Organisation da ist, eine dhnliche =
E_e\wnndtms hat, wie auch mit dem natiirlichen Organismus des Menschen zum

.:'

o ‘amschaulichung auf das hinweisen, was eben vom menschlichen Organismus
~ aus auch im sozialen Organismus begriffen werden kann. Wir kénnen memals

w Tﬂ#h inﬂr hm:l:m ﬂml'dﬁn tﬂ, Wﬂ ildl gerade dadurch,

Beiiniel.
Ieh will nicht ein fatales Analogiespiel treiben, aber ich michte zur Ver-

daf der menschliche — brigens auch der tiertsche und ptlanzliche —

 dis, was organisch ist, alt werden kdnnen, dann muf das, was organisch ist,

nm:h absterben konnen. Derjenige, der genaver den S Enshlichen Organismus

~ studient, der findet, dafi dieses Absterben eben in jedem Augenblicke in ihm

vorhanden ist. Immerfort sind die aufsteigenden, spriefienden, sprossenden,

BN Eiohicnden Krafte vorhanden, immer auch sind die abbauenden Krifte vor-

handen. Und der Mensch verdankt gerade sehr viel diesen abbauenden Kriften.
;la,. derjenige, der den Maleralismus vellatindiz tberwinden will, der mufs

~ sein Augenmerk gerade auf diese abbauenden Krifte im e chlichen Organis-

mus: richten; er mufi itberall dus aufsuchen im menschlichen Organismus, we
die Matene gewissermaBen zerfillt unter dem Einflufi der Orennisation. Und

 er wird dann finden, daf gerade an den Zerfall der Materie gebunden ist
i | l:'.a.t}elrl.t.m:f was die Ausbﬂdung des gmstlgen Lebens im Menzschen 1st Wir

Eﬂ:u!lnl: 'I'.'h{‘l‘l &IE mmm:hliche U!.’EE.I]I‘!EIJ.D!] nur begl’Eleﬂ wenn “L]’ dm

g hﬂhﬂmm‘hﬂhﬂn Verfall beobachten neben den au[stmgenﬂen 5pneﬁcndﬂ1.

.!prmsmdtn und Fruchtenden Kraften.

Und IIIEIJ:'I.E B-EI'.I.[ ‘I’E-'I'Elll'tf'ﬂ. A.'I]Wﬂiﬂldl!l‘l, wenn Il:h d‘!.ﬂ. HCh nur Zur V'l'ﬂ"

. ﬂ.llach.nullchung sage, 50 kann es eben doch veranschaulichen dasjenige, was

der unbefangene Beobachter auch fiir den sozialen Organismus finden muf.

_Dﬂ soziale ﬂrgam&mus stitht zwar nicht — dadurch unterscheidet er mch

%, B! von dem menschlichen Organismus —, aber er wandelt sich und auf-

~ steigende und absteigende Kriifte sind ihm naturgemiifi, Nur der begreift den

A -l mlm '[::lrganumm der da weifi: wenn man die besten Absichten verwirk-
" licht und irgend etwas auf irgendeinem Gebiet des sozialen Lebens herstellt,

was aus den Verhdltnissen heraus. gewonnen ist, es wird nach einiger Zeit

- dadurch, daf Menschen mit thren Individualititen darinnen arbeiten, Ab-

sterbekriifte, Niedergangskrifte zeigen. Was fiir das Jahr 20 cines Juhr-

; lmmims das Richtige ist, das hat sich bis zum Jahre 40 desselben Jahr-

erts so verwandelt, dafi es bereits seine Niedergangskrifte in sich enthilt.

 Detlei Dinge werden manchmal gewifi in Abstraktionen ausgesprochen, aber
~ man bleibt im mtellektualistischen Zeitalter bei diesen Abstraktionen, auch

wenn man vermeint, poch so praktisch zu denken. Und so_erleben wir es
auch, daf dic Leute zwar im allgemeinen zugeben, es seien im sozialen Or-

:'_,nlnmnu: Absterhekrifte, Niedergangskrifte enthalten, der soziale Organis-
s mm milsse sich immer umwandeln, die Niedergangskriifte miifiten immer neben

s

i

G us nur in einer aui.-.telgcnden Entwicklung sein konne. Soll das, was
' wﬁnmrh ist, gedeihen, soll es seine Kriifte aus sich heraustreiben, dann mubi:




den Aufgangskriften wirksam sein. Wenn das zugegeben wird, so mufi doch
gesagt werden: Da, wo wir mit unseren Absichten, mit unserem Willen emn-
‘wreilen in die soziale Ordnung, da bemerken wir das auch in der Abstraktion
Zugegebene doch nicht. 1
So z. B. konnte man in der sozialen Ovdnung sehen, die da war vor
dem Weltkrieg, daf eigentlich der Kapitalismus zu einer gewissen Befrie-
digung dann gefihrt hat auch fir breitere Massen, wenn dieser Kapitalismus
i einer Entwicklung dnnnensteckte, die aufsteigender Ant war. Die Lohne
stiegen, wenn der Kapitalismus fiir irgendeinen Zweig des Lebens in aufsteigen-
der Entwicklung war. Wenn man alse immer weiter und weiter kam, wenn sich
dis Kapital immer freter und freter betitigen konnte, dann kennte man sehen,
dah tatsichlich der Arbeitslohn und die Verwendung der Arbeit immer mehr
und mehr stiegen. Aber nicht in derselben Weise hat man das Augenmerk darauf
gelenkt, wie in diesem Steigen zu gleicher Zeit andere soziale Faktoren eni-
halten sind, die ganz parallel gehen, die zugleich bewirken miissen, dafi
Niedergangskriifte sich geltend machten, daf z. B, bei steigenden Léhnen die
Lebensverhiltnisse sich so gestalten muBten, daB eben wiederum die steigen- -
den Lohne nach und nach das bewirkten, daf sie durchaus gar nicht 50
aufierordentlich viel zur Besserung der Lebenslage beitrugen. Gemerkt lat
man selbstverstindlich solche Dinge, aber die sozialen Stromungen verfolgte
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man nicht so, dalfi die Anschauungen selber lebens- und wirklichkeitsgema

Waren.

Und so kann man sehen, dafi eigentlich das soziale Leben zunichst heute,
wo wir an einen wichtigen historischen Punkt hingestellt sind, in seinen Fun-
damenten betrachtet werden mufi, nicht an den Oberflichenerscheinungen. Und
da wird man doch “gefithrt auf die einzelnen Zweige, die in unserem sozialen
Leben enthalten sind.

Einer dieser sozialen Zweige st zuniichst das gestige Leben der Mensch-
heit. Dieses geistige Leben der Menschheit — wir kinnen es selbstverstind-
lich micht abgesondent betrachten von dem iibrigen sozialen eben — hat seine
eigenen Bedingungen. Diese sind durchaus an die menschlichen Individuali- .
taten gebunden. Das geistige Leben gedeibt auf dem Untergrund der mensch-
lichen Wesenheiten eines Zeitalters, und davon hiingt dann das ganze iibrige
soziale Leben ab. Man denke sich nur, wie vieles sich auf manchen sozialen
Gebieten einfach dadurch veriindert hat, daf von dem oder jenem diese oder
jene Erfindung eder Entdeckung gemacht worden ist. Dann aber, wenn man
wiederum nachgeht und fragt: Wie ist es zu dieser Erfindung oder Entdeckung
gekommen? Dann mufi man auf den Grund der Menschenseelen hinschen, hin-
sehen darauf, wie die Menschenseelen durch einen gewissen Werdegang hin-
durchgegangen sind, wie sie dazu gebracht worden sind — ich machte sagen
— in ihren stillen Kammerlein irgend etwas zu finden, was dann ganze hreite
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Gebiete des sozialen Lebens umgestaltet hat. Es frage sich nur jemand einmal -

s0, dafi sein Urteil dann eine soziale Bedeutung gewinne, es frage sich jemand:

Was hat es fiir eine Bedentung fiir das ganze soziale Leben, daf die Diffe-
rential- und Integralrechnung von Leibniz gefunden worden ist? Man ver-
suche einmal, von diesem Gesichtspunkt aus den Einflufi des geistigen Lebens
auf das soziale Leben wirklichkeitsgemifi zu betrachten, und man wird, weil

dicses geistige Leben seine cigenen Bedingungen hat, daraufkommen, dab zu-




P B LT R U N el T R M g e T N O
- .\" : .l.|l-.'ll-l|.I =3 F =

r"'r

i 4
4 ._.-;:.,
'

Ak

nichst in diesem geistigen Leben etwas gegeben ist, was ein besonders
arteter Zweig des allgemeinen sozialen [ebens it _

Und wiederum, meine sehr vershrten Anwesenden, wenn man framt,
welches dicse besondere Artung ist, so mubi man sagen: Alles das, was im
geistigen Leben der Menschheit wirklich gedethen kann, mufi aus der mensch-
lichen innersten produktiven Kraft hervorgehen konnen, und man wird das am
glinstigsten hinden miissen fiir das gesamte soziale Leben, was in diesem Geistes-
leben sich unbehindert aus ‘dem entwickeln kann, was auf dem Grund der
menschlichen Seele ist.

Dann aber stehen wir unter einem anderen ]mpuls. der immer mehr und
mehr hervorgetreten it in den letzten Jahrzehnten, unter dem Impuls, der sich
l.‘,l.ﬂ.l].tl. hiutim:rgusaeu hat m dﬂl Glauben an die Allmacht des Siaalalﬂhem,
unter dem Eindruck, dafi die zivilisierte Menschheit aus den Untergriinden
ihres Wesens heraus immer demokratischer und demokratischer geworden ist.
Das heifit aber nichts anderes, als daf Aspirationen in den breiten Massen der
Menschheit vorhanden sind dahingehend, daf jeder Mensch mitreden miisse,
wenn es sich darum handelt, menschliche Emnnchtungen zu treffen. Dieser
demokratische Zug kann einem sympathisch oder unsympathisch sein, darauf
kommt es zuniichst picht an; darauf kommt es an, daB er sich als eine reale
Kraft im geschichtlichen Leben der neueren Menschheit ergeben hat. Nun
aber, gerade wenn man hinschaut auf das, was sich als solcher demokratischer
Zug ergeben hat, dann kommen emem bei einem wirklichkeitsgemifien Denken
ganz besondere Impulse in den Sinn, dann sicht man 2. B. daraul hin, wie
aus dem inneren Drangen Mitteleuropas  heraus das -aufgetreten st aus
dem geistigen Leben heraus bei den edelsten Geistern, wie da sich Ideen
entwickelt haben gerade iiber das staatliche Zusammenleben der Menschen.
Ich will nicht sagen, dafi man auch einen besonderen Wert heute noch zu legen
hat auf das; was oftmals einer der edelsten deutschen Menschen als seinen
wieschlossenen Handelsstaat™ hingestellt hat. Aufl den Inhalt wird man weniger
Riicksicht nchmen miissen als auf das edle Wollen. Aber ich méchte darauf
hinweisen, dafi i einer sehr populiren Form aufgetreten st um die Wende
des 18. und 19. Jahrhunderts dasjenige, was man nennen kann — das
Streben nach Ideen cines Naturrechtes. Dazumal haben sich sehr bedeutende
und edle Geister damit beschiftigt, die Frage zu beantworten: Wie steht
Mensch zu Mensch? Was ist iiberhaupt die innerste Wesenheit des Menschen
in sozialer Bezichung? Und sie glaubten, wenn sic den Menschen recht verstehen,
auch finden zu konnen, was fiir den Menschen rechtens ist. Das Vernunft-
recht, das Naturrecht haben sie das genannt. Sie glaubten, aus der Vernunft
heraus finden zu kinnen, welches die besten Rechisinstitutionen sind, unter
welchen die Menschen am besten gedeihen kénnen, Sie brauchen nur Rottecks
Werk zu betrachten, um zu schen, wie in der ersten Hilfte des 19, Jahr-
hunderts noch bei vielen regsam war die Idee des Naturrechtes.

Dem hat sich aber gegenitbergestellt gerade wiederum im Laufe der
ersten Halfte des 19. Jahrhunderts in Europa dasjenige, was die historische
Rechtsschule war. Diese historische Rechtsschule war davon beseelt, daff man
eigentlich auf diese Weise aus der Vernunft heraus nicht spinnen kénne das-
Jenige, was rechtens ist unter den Menschen, Nun aber bemerkte man nicht
cigentlich das, was da war und was alles Ausdenken eines Vernunfirechtes
doch unfruchtbar macht; man bemerkte nicht, daf unter dem Einfluf des
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intellektuellen Zeitalters eine gewisse Unfruchtbarkeit in das Geistesleben der
Menschheit gekommen ist. Und so sagten sich diejenigen, die Gegner des
Naturrechtes geworden sind: Die Menschen sind eben nicht dazu berufen, aus
ihrer Seele heraus etwas zu finden von dem, was rechtens ist. Deshalb miisse
man das Recht historisch studieren; man miisse hinschauen darauf, wie sich
die Menschen geschichtlich entwickelt haben, wie aus ihren Gewohnheiten,
ius. ihren instinktiven gegenseiigen Verhiltnissen sich Rechtszustinde ergeben
haben, Man mufi das Recht historisch studieren. G{:gen solches Studium hat
sich ja der freie Geist Nietzsches gewendet m seiner Schrift ,,Vom Nutzen
und Schaden der Historie fiir das Leben". Er meinte: Wenn man immer nur
hinblickt auf das, was historisch in der Menschheit gelebt hat, dann kéane
man nicht zu einer Produktivitdt und zu tragfihigen Ideen Fir die Gegenwart
kommen. Es miisse sich gegen den historischen Sinn aufbdumen dasjenige,
was im Menschen an elementaren Kriften lebt, um aus diesen Krifien heraus
zu emer Konstitution sozialer Zusammenhinge zu kommen.

Kurz, unter denen, die filhrende Persénlichkeiten waren, war eigentlich
gerade im 19, Jahrhundert in der héchsten Bliite des Intellektualismus ein
Streit iiber das heraufgekommen, was cigentlich die Grundlagen des Rechtes
sind. Und damit war im Grunde auch der Streit iber die Grundlagen des
Staates gegeben. Wenigstens in der damaligen Zeit leugnete man das gar
nicht; denn der Staat ist im Grunde genommen bloB die Endsummierung
dessen, was sich an einzelnen Ipstitutionen ergibt, in denen dann die Rechts-
krifte leben. Und so war Eigentlich mit der Tatsache, dafi man den Sinn Hir
Auffindung von Rechtsgrundlagen verloren hatte, das gegeben, daf man auch
iber die eigentliche Wesenheit des Staates nicht mehr mit sich ins klare kommen
konnte. Daher sehen wir immer, nicht etwa in den Theorien, sondern auch
im praktischen Leben, wie das Leben des Stantes im Verdaufe des 19. Jahr-
hunderts fortwiahrend fir unzihlige Menschen auch der breitesten Masse ein
Problem geworden ist, das gelGst werden sollte.

Das ging aber doch mehr vor sich — ich machte sagen — in den oberen,
bewufiten Partien der Menschheits-Zivilisation: in den Untergriinden bohrte
das, was ich als das Heraufkommen de: demokranischen Sinnes charakterisiert
habe. Dieses Heraufkommen des demokratischen Sinnes, wenn es richtig ver-
standen wird, fihrt uns dahin, die Frage viel griindlicher noch aufrufassen
nach dem Wesen des Rechts, sie viel wiklichkeitsgemiafier aufzufassen, ale
sie vielfach heute aufgefafit wird, Es gibt heute durchaus viele Menschen, die
betrachten es als eine Selbstverstandlichkeit, dafi man irgendwie aus dem ein-
zelnen Menschen heraus auf das kommen kbnne, was eigentlich auf diesem
oder jenem Gebiete das Recht ist. Allerdings, nevere Rechtsgelehrte verlieren
mit einem sclchen Streben schon den Boden und sie finden dann, daf, wenn
sie in dieser Weise philosophieren oder auch glauben praktisch nachzudenken
iiber das Leben, daf sie dann fiir das Recht den Inhalt verlieren, dafi das
Recht ihnen etwas Formales wird. Und dann sagen sie: Das, was so eigent-
lich blofi formal ist, muf emmen Inhalt bekommen, in das muf sich das Wirt-
schaftliche als Inhalt hineinergiehien. Kurz, meine sehr verehrten Anwesenden,
auf der einen Seite ist ein deutliches Gefithl vorhanden, wie ohnmiichtig man
1st, wenn man aus sich heraus zum Rechtsbegnff kommen will, zum Rechis-
empfinden; auf der anderen Seite sucht man dennoch immer wieder und
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tische Sinn baumt sich gerade gegen dieses Suchen auf, denn was sagt er? Er

sagt das: Es @bt tberhaupt nicht eine allgemeine abstrakte Festsetzung des
Rechts, sondern es gibt nur die Maglichkeit, dafi sich Menschen, die in irgend-
emer sozialen Gemeinschalt stehen, miteinander verstindigen, dal sie sich ge-
wissermafien gegenseitig sagen: Das willst du von mir, das will ich von dir,
und dann iibereinkommen daritber, was sich dadurch fir sie fir Verhdltnisse
ergeben. Dann ergibt sich das Recht rein aus der Wirklichkeit dessen heraus,
was Menschen gegenseitig von sich wollen, so daf es eigentlich ein Vernunft-
recht gor nicht geben kann, daf auch alles das, was an historischem Recht
zustande gekommen ist, noch immer zustande kommen kann, wenn man nur den_
richtigen Boden dafiir sucht, und daf die Menschen auf diesem Boden in ein
solches Verhiilinis kommen konnen, daf sie aus gegenseitiger Verstindigung
wirklichkeitsgemali das Recht erst hervorbringen. ,Ich will mitreden kénnen,
wenn das Recht entsteht!" das ist das, was der demokratische Sinn sagt. Und
derjenige, der dann etwa theoretisch iiber das Recht Biicher schreiben will,
der kann sich nicht aus den Fingern saugen, was das Recht ist, sondern der
hat einfach hinzuschauen auf das, was unter Menschen als Recht entsteht, und
das hat er mehr oder weniger zu registrieren. Wir schen ja auch in der Natur-
wissenschaft in die Tatsachenwelt nicht so hinein, dafi wir aus unserem Kopf
heraus die Naturgesetze formen, sondern wir lassen die Dinge reden zu uns
und danach bilden wir die Naturgesetze. Wir nehmen an, da das, was wir
in die Naturgesetze hineinfassen wollen, bereits geschaffen ist; das aber, was
im Rechisleben vorhanden ist, das wird unter den Menschen geschaffen. Da
ist das Leben auf einem anderen Miveau, da steht der Mensch im Gebicte des
Schaffens, und zwar als soziales Wesen neben seinen anderen Menschen, da-
mit ein Leben, das den Entwicklungssinn der Menschheit in die soziale Ord-
nung hineingiefien will, zustande kommt. Das ist eben der demokratische Sinn.
Meine sehr verchrten Anwesenden, das Dritte; dos sich hinstellt vor
den neuen Menschen und nach sozialen Neugestaltungen hewte ruft, das
sind die komplizierten wirtschaftlichen Verhiltmisse, die heraufgekommen sind
in der neueren Zeit, die ich nicht zu schildem brauche, weil sie sachgemih
van vielen Seiten geschildert werden. Man kann nun sagen: Diese wirtschaft-
lichen Verhiltnise sind durchaus so, difi sie wiederum aus anderen Redin-
gungen hervorgehen als die beiden anderen Gebiete des sozialen Organismus,
als das Geistesleben — da mufi alles, was Fruchtbar werden kann in der
sozialen Ordnung, aus der einzelnen menschlichen Individualitit hervorgehen,
nur das Schaffen des cinzelnen kann da den rechten Beitrag geben zur ge-
samten sozialen Ordnung —; und als das Rechisleben, auf dessen Gebiet es
sich nur darum handeln kann, dafi das Recht und damit auch das staathiche
Wesen hervorgeht aus der Verstiindigung der Menschen. Beide Bedingungen,
die eine, wie sie fiir das Geistesleben gilt, die andere, wie sie fiir das staatlich.
rechtliche Leben gilt, sind nicht da im wirtschaftlichen Leben. Im wirtschaft-
lichen Leben ist es wirklich micht so, daf das Urteil, was geschehen kann, aus
irgendeinem einzelnen hervorspringen kann. Wir haben gerade im Laufe des
19. Jahrhunderts, wo unter der Menschheit der Intellektualismus so zur Bliite
gekommen ist, sehen kinnen, wie einzelne, sehr bedeutende Menschen — ich
sage das nicht aus lronie heraus, sondern um die Dinge wahrheitsgemifi zu
charakterisieren —, die auf den verschiedenen Gebieten stehen, itber das eine:
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und andere ithre Meinungen gedufiert haben; Leute, die gut dannnenstanden
im allgemeinen des wirtschaltlichen Lebens, denen man auch zutraven kann,
‘dafi sie ein Urteil haben. Wenn sie sich dann iber irgend etwas, was uber ihr
Gebiet hinausging, Aubern sollten, was auf die Gesetzgebung Einfluf gewann,
dann konnte man oftmals sagen; Ja, das, was dieser oder jener gesaut hat,
was dieser oder jener iiber den praktischen Emfluf z. B. der Goldwihrung
gesagt hat, ist bedeutend und gescheit — man staunt sogar, wenn man ver-
folgt in demjenigen, was sich abgespielt hat in den verschiedenen wirtschaft-
lichen Verbinden derjenigen Zeit, als in verschiedenen Staaten der Ubergang
zu dieser Goldwihrung gemacht worden ist, liber die Summe von Geschait-
heit, die da in die Welt gebracht worden ist —: wenn man aber weiter-
studiert, wic sich dann die Dinge entwickelt haben, die vorausgesagt worden
sind, dann sicht man: da hat dieser sehr bedeutende Mensch gesagt z. B.: Unter
dem Einfluf der Goldwihrung werden die Zollschranken verschwinden; das
Gegentell davon ist eingetreten. Und man mufi sagen: Auf dem Gebiete des
wirtschaftlichen Lebens st es so, dafi einem Gescheitheit, die einem sehr viel
helfen kann aul dem Gebicte des Geisteslebens, eigentlich nicht immer ein
sicherer Fithrer sein kann, Man kommt allmahlich darauf, sich zu sagen; In *
bezug auf das Wirtschaftsleben kann iiberhaupt die einzelne Individualitit
keine mafigebenden Uneile fallen. Da kénnen Urteile nur zustande kommen
gewissermabien als Kollektivurteile, indem sie sich ergeben durch das Zu-
sammenwirken vieler, die in den vemchiedensten Gebieten des Lebens drinnen-
stehen, Das darf wiederum nicht blofie theoretische Weisheit sein, sondem
muli eine lebenspraktische Lebensweisheit werden, dab  wirklich Geltung
habende Urteile nur avs dem Zusammenklang von vielen hervorzehen konnen.

Nun, damit gliedert sich das gesamte sozinle Leben in drei voneinsnder
verschiedens Gebiete. Aul dem Boden des Geisteslebens hat der einzelne zu
sprechen, auf dem Boden des demokratischen Rechtslebens haben alle Men-
schen zu sprechen, weil es da auf das Verhiltnis von Mensch zu Mensch aus
der rein menschlichen Wesenheit heraus ankommt — dariber kann sich jeder
Menech dubiern — und auf dem Gebiete des Wirtschaltslebens ist weder mog-
lich das Urteil der Individualitat noch das Unteil, das zusammenfiieBt aus den
unterschiedslesen Urteilen aller Menschen; aufl diesem Gebicte handelt es sich
darum, daf der einzelne hineintrigt in eine Guanzheit Sachkenntnis und Exr-
fahrung auf seinem Gebiete, dafi aber dann avs Verbinden heraus ein Kollek-
tivurtell in der richtigen Weise entstehen konne. Das kann nur entstehen, wenn
die berechtigten Ulrteile der einzelnen -gich abschleifen kénnen. Darum aber
miissen die Verbinde so gestaltet sein, dafi in ihnen dasjenige zusammenflieht,
was sich abschleifen kann, und dann ein Gesamturteil zu geben in der Lage
ist. So zerfallt das gesamte soziale Leben in diese drei Gebiete. Nicht rgend-
eine utepistische Tdee sagt uns das, sondern die wirklichkeitsgemifie Betrach-
tung des Lebens.

Aber nun, das muf immer wieder und wiederum festgehalten werden,
dafi der soziale Organismus, der kleine oder der grofie, neben den aufsteigen-
den Kriften auch immer die Niedergangskrifte in sich triigt. Und so”tragt
eigentlich alles, was wir in das soziale Leben hineinpulsieren lassen, zu gleicher
Zeit seine Zerstorungskriflte in sich. Eine fortwihrende Heilung ist im so-
zialen Ovrganismus notwendig.

Sehen wir von diesem Gesichtspunkt aus auf das geistige Leben hin, so
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Lannas iy n Coamilheit der Betrachtungen, die bier in diesen Tagm gu-
pllogen worden sind, geradezu sagen: Im onentalischen sozialen Leben war
das Geistesleben universell mafigebend. Alles emnzelne 15t im Grunde genommen:
auch im staatlichen, auch im wirtschaftlichen Leben, nur aus den Impulsen
des gestigen Lebens so hervorgeholt worden, wie ich das in den letzten Tagen
hier' geschildert habe. Aber betrachtet man den sozialen Verlauf, dann findet
man, daf fiir ein gewises Zeitalter — Fir jedes Zeitalter ist es anders — aus
dem geistigen Leben Impulse herausfliefen, die wiederum in die sozialen Ge
staltungen hineingehen, dafi sich wirtschaltliche Verbinde bilden nach den
Ideen aus dem Geistesleben heraus, daf der Staat Einrichtungen trifft aus dem
Geistesleben heraus. Aber man sieht auch, dafi das Geistesleben fortwihrend
eiie Tendenz hat, Nicdergangskriifte zu entwickeln oder Kidlte, aus denen
sich solche Niedergangskrilte bilden. Wiirde das Gestesleben in seiner All-
macht dastchen ver uns, so wiirden wir sehen, wie aus diesem Geistesleben
heraus sich fortwithrend der lmpuls ergibt, dah die Menschen sich in Klassen,
in Stinde sondern. Und studiert man die Griinde, warum im Orient die Kasten-
einteilung eine so grofie Macht hat, so wird man finden, dafi man die Kasten-
" emteilung als notwendige Begleiterscheinung dessen ansah, dafi sich das soziale
Leben aus den geistigen lmpulsen heraus entwickelt hat. Und sehen wir auf
das, was sich noech fir Plato ergeben hat, so sehen wir bei thm, wie er hin-
weist darauf, dafi die Menschheit selbst geschieden werden miisse im idealen
Staat in Nihsstand, Lehrstand, Wehrstand, in Stinde geschieden werden
miisse. Wer die Griinde untersucht, waruom das #st, der wird finden, dafi eben
m der Abstufung, dic einmal mit der Allmacht des Gesteslebens gegeben ist,
sich die Stinde, die Klassenunterschiede ergeben, dafi dann innerhalb der
Klassen wiederum die menschliche Individualitit auftritt, die diese Klassen
als Schidigung der sozialen Gestaltung emphindet. Also: innethalb des
Geisteslebens finden sich fortwihrend die Anldsse dazu, dab Klifte zwischen
Standen, Klassen, selbst Kasten entstehen.

Und, meine sehr verehrten Anwesenden, wenn wir dann auf das Gebiet
des Stuatswesens sehen, dann miissen wir ja vorzugsweise aul diesem Gebiete
dasjenige suchen, was ich in diesen Tagen bezeichnet habe als die Embemng
der Arbeit im Verlaufe der menschlichen Entwicklung fiir den gesamten ein-
heitlichen sozialen Organismus. Gerade indem sich aus Asien heriiber ent-
wickelte die Theokratie zu dem Staatswesen, dab man unter dem Emfluf der
Rtr_hisimpufw stehi, gerade dadurch entwickelt sich das Problem der Arbeit.
Indem jeder einzelne zu seinem Recht kommen sollte, entwickelte sich, dafi
die Arbeit richtig hineingestellt werden sollte in den sozialen Organismus. Aber
indem sich vom religitsen Leben dasjenige losloste, was das Rechtsleben ist und
was immer mehr und mehr zur Demukrntm&ung hmdramgt. indem sich das
immer mehr und mehr entwickelte, sehen wir, wie sich in die Menschheit auch
immer mehr und mehr hineindringte ein gew:ssc:— formalistisches Element des
sozialen Denkens. Das Rcﬂhl entwickelte :mh ]a hcr'l.us AUs dcm was l:ff.'.r
einzelne Mensch dem anderen zu sagen hat. Nicht aus der Vernunft kann man
das Recht herausspinnen, aber aus dem wechselseitigen Verkehr der Verniinfte
— wenn ich mich des Wortes bedienen ‘darf — unter den Menschen entsteht
das lebendige Rechtsleben. Das tendiert daher zur Logik, zum formalistischen
Gedanken hin. Aber indem die Menschheit eben durch ihre Epochen geht, geht
sie durch Einseitigheiten hindurch. Indem sie hindurchgegangen war durch die
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Einseitigkeit der Theokratie, geht sie spiter durch die Einseitigkeit des Staates

hindurch. Dadurch aber wird im sozialen [ eben das logische Element gepflegt,
das Element, das ausdenkt. Man braucht sich nur zu erinnern, welche Summe
von menschlicher Denkkraft gerade auf das Rechisleben im Verlaufe der ge-
schichtlichen Entwicklung verwendet worden ist. Aber dadurch steuert die
Menschheit auch zu der Kraft der Abstraktion, und man wird es empfinden
kbnnen, wie immer mehr und mehr das menschliche Denken gerade unter dem
Einflufi des Rat.huprinzipa abstrakter und abstrakter wird. Aber l:]n_-., was auf
eimem gewissen (Gebiet die Menschheit ergreift, das dehnt sich zu gewissen
Zeiten tber das ganze Menschenleben aus. Und so — michie ich sagen —
wirrde, wie ich das frither angedeutet habe, sogar das Religionsleben in das
juristische Leben heriibergenommen. Der Weltengesetz-gebende und den Men-
schen Gnade verlethende Gott des Orients wurde ein richtender Gott. Welten-
gesetzmibigkeit im Kosmos wurde Weltgerechtigkeit. Das sehen wir ja insbe-
sondere im Miltelalter. Damit aber war in die menschlichen Denk- und Emp-
findungsgewohnheiten etwas wie Abstraktion hineingekommen. Man wollte im-
mer mehr und mehr das Leben aus den Abstraktionen heraus meistern. Und so
dehnte sich das absirahierende Leben aus auch iiber das rehgitee Leben, tiber
das geistige Leben auf der einen Seite, und iiber das wirtschaltiiche lLeben
ﬂ.u[ 'dl:r ﬂndt‘rm se‘itﬂ. ImmEr mEi‘lI \md mEI'I.r BEWann man Vﬂtl:ﬂufﬂ Zu dfr
Allmacht des Staates, der in sein abstraktes Verwaltungs- und Verfassungs-
leben eingestellt war. Immer mehr und mehr fand man es dem Fortechmtt
gemifi, daB das geistige Leben in Form de: Erziehungslebéns ganz einflicBen
sollte in die Staatswelt. Dann aber mufite es eingefangen werden in abstrakle
Verhiltnisse, wie sie mit dem Rechtsleben verkniipft sind. Das Wirtschaftliche
wirde auch gewissermaBen aufgesogen von demjenigen, was man [ir den Staat
als das Angemessene empfand. Und in den Zeiten, in denen die moderne
Art des Wirtschaftens heraufkam, war die Meinung allgemein, daf der Staat
diejenige Macht sein miisse, welche vor allen Dingen ther die richtige Ge-
staltung auch des Wirtschaftslebens zu reden habe. Damit aber bringen wir die
anderen Zweige des Lebens unter die Macht der Abstrakticn. So abstrakt
das selber aussieht, so wirklichkeitsgemaB ist es aber. Und ich méchte das nur
veranschaulichen gerade mit Bezug aul die menschliche Erzichung,

Es konnen sich zusammensetzen in unserem Zeitalter, wo die Gescheitheit
so billig ist, Menschen zu einem kleinen oder grofien Kollegium — das ist schon
ginz gleichgiltig — wenn sie ausdenken wollen, welches die besten pida-
gogischen Malregeln sind — ich sage es ohne Ircnie —; sie werden, wenn
sie so zusammenkemmen und sich ausdenken, wie erzogen werden soll
und was alles in dieser oder jemer Klasse im Lehrplan sein soll, ganz -
Ausgezeichnetes ausdenken. Ich bin daven iberzeugt, daB, wenn diese
Menschen nur einigermafien gescheit sind — und das sind ja heute die meisten
Menschen — so werden sie ideale Programme zustande bringen. Wir leben
— oder lebten wenigstens — denn man sucht ja schon davon abzukommen
— in der Zeit der Programme, Was haben wir denn eigentlich reichlicher ale
Programme, als irgendwelche Leitsiitze auf diesem oder jenem Lebensgebiet!
Da werden Gesellschaften und wieder Gesellschaften begriindet; die entwerfen
ihre Programme: das soll so oder so sein. Ich habe gar nichts einzuwenden
gegen diese Programme, bin davon iiberzeugt, dafi keiner, der Kritik an diesen
Programmen ausiibt, im Grunde bessere macht als diese: nur kommt es nicht

165



darauf an. Denn das, was wir susdenken, konnen wir der Wirklichkeit auk-
dringen, aber die Witklichkeit wird dann nicht so, dafi Menschen in jhr

leben konnen. Und auf das letztere kommt es an, Und so ist es — ich mochte
sagen — zu einem vorliufigen Abschluf aufl diesem Gebicte gekommen. Man'
hat geschen, wie ein Mensch mit den besten, edelsten Absichten [ir die
Menschheitsentwicklung der allerneuesten Zeit ein solches Programm fir die
ganze zivilisierte Welt in vierzehn ausgezeichneten Punkten aufgestellt hat.
s ist sofort zersplittert, als es mit der Wirklichkeit in Kontakt kam. Man
sollte an dem Schicksal der vierzehn Wilsonschen abstrakten Punkte, die aus
gescheiten Menschenhirnen hervorgegangen sind, aber nicht wirklichkeitsgemih
waren, nicht aus dem Leben gewonnen waren, aufierordentlich viel lernen.
Und 50, meine schr verchrten Anwesenden, kommt es in der Pﬁdagug‘il:.
in dem Erzichungs- und Unterrichtswesen eben gar nicht auf Programme an,
die doch nur aus dem Stoatsleben und Rechisleben heraus gegeben werden.
Da kann als Verordnung ergehen in der allerbesten Weise, man solle dies
oder jenes machen; aber in der Wirklichkeit hat man es zu tun mit einem
Lehrkollegium, das Lehrer mit diesen oder jenen Fahigkeiten umschliefit, Mit
diesen hat man lebensvoll zu rechnen. Kein Programm kann verwirklicht
werden: nur das kann verwirklicht werden, was aus den Individualititen dieser
Lehrer hervorgehen kann. Man mubi Emplindung, Gefithl haben [ir diese
Individualititen. Man wird jeden Tag aufs neue aus dem unmittelbaren Leben
des einzelnen heraus sagen miissen, was zu geschehen hat. Dann wird man nicht
kénnen irgendein allumfassendes Programm hinstellen. Das bleibt eme Ab-
straktion. Geschaffen werden kann nur etwas aus dem Leben heraus. Denken
wir uns den extremsten Fall. Denken wir uns, es whre fiir irgendein Gebiet tiber-
haupt nur das gegeben, daf eine Anzahl Lehrer da sei mit muttleren Fahigheiten.
Nun selbst, wenn diese Lehrer in einer Stunde, wo sie nicht zu unterrichten,

‘sondern nur 7u denken brauchen, Lehrziele ausdenken sellen, Verordnungen

geben sollen, so wiirden sie gewifi etwas aufierordentlich Gescheites zusammen-
bringen: aber elwas anderes ist es nun;, an die Wirklichkeit des Unternchts
heranzutreten: Da sind lediglich ithre Fahigkeiten als Gesamtmenschen in Frage
kommend. Es ist durchaus ein anderes, ob man mit dem unmittelbaren Leben
rechnet oder nur mit dem, was blcB aus dem Intellekt heraus geﬂnﬁam isk.
Dreser Intellekt hat ndmlich die Eigenschaft, daf er die Dinge iibertreibt,
daf er im Grunde genommen das Unermefiliche der Welt immer umfafit. Im
wirklichen Leben sollte dieser Intellekt bloB Diener sein auf dem einzelnen
konkreten Gebiet.

Aber, meine sehr verehrten Anwesenden, wenn man besonders bedenkt,
dafi das, was zwischen den Menschen steht, insofern sie in volliger Gleichheit
in threm Menschenwesen einander gegenitberstehen, dafi sich das als Recht
entwickeln kann, dann mufi man sagen: Das, was sich im allgemcinen unter
Menschen entwickell, wird ganz richtig, wenn es aus den Abstraktionen der
Gegenwart heraus kommt: denn so werden die Menschen empfhinden, sie werden
Rechtsverhiltnisse untereinander begriinden, die auf gewissen abstrakten Men-
schenbegriffien fufien und dadurch, daf die Menschen auf demokratischem
Bodeén rusammenkommen, erst zu den bestimmten Rechtsverhiltnissen werden.

- Aber es wird innerhalb des Allgemein-Menschlichen nichts geschaffen werden

kénnen, was aus dem unmittelbaren Leben des einzelnen hervorepriefien will,
sondern nur das, was fiir die Menschen im allgemeinen gelten kann. Das
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heifit, es wird auf demokratischem Boden, gerade wenn man ehrlich semn will,
nicht flicfen kbonen das, was aus der Individualitit des Menschen mnerhalb
des Geisteslebens erflicBen soll. Daher ist es notwendig, dafi man emnsieht,
wie zwar eine Zeiterscheinung der Glaube an die Allmacht des Rechts- und
Staatslebens war, wie es auch geschichtlich berechtigt war, daBh in der Zeit,
in welcher die modernen Staaten heraufkamen, sich diese der Schule annahmen,
weil sie sie anderen Michten abnehmen mufiten, die sie nichy mehr richtig ver-
walteten. Man sollte die Geschichte nicht nach riickwirts korrigieren wollen,
sondern sich klar sein, daf aus der Entwicklung der neuesten Zeit die Tendenz
hervorgeht, das Geistesleben selbstandig in sich wieder zu gestalten, so dafi das
Geistesleben in sich seine eigene soziale Gestaltung, seine eigene Verwaltung
hat, g0 dak auch das, was in der einzelnen Schulstunde vor sich geht, aus dem
lebendigen Leben der Lehrerindividualitit hervorgehen kénne und nicht aus einer
Becbachtung irgendwelcher Verordnung. Wir miissen uns  entschliefen,
obwohl es als Fortschritt angesehen worden ist, das Geistesleben und mit thm
die Schule dem Staate auszuliefern, diesen Weg wiederum rickgingig zu |
machen. Dann wird es moglich sein, dafi innerhalb des Geisteslebens, auch |
auf dem Gebiete des Schulwesens, die freie menschliche Individualitit zur
Geltung kommt. Und es braucht sich niemand zu fiirchten, dab dadurch etwa
die Autoritit litte; nein, da wo aus der menschlichen Individualitat heraus
produktiv gewirkt werden soll, da schnen sich diese Individualititen nach der
naturgemiifen Autoritit. Und schon an der Waldorfschule kénnen wir das
sehen. Da ist jeder froh, wenn ihm der eine oder andere eine Autoritit sein
kann, weil er das braucht, was dieser andere produziert aus einer Individualitit
hl.'ﬁiuﬁ.

Und so bleibt dem staathch-rechtlichen Leben die Maglichkeit, aus
demokratischem Sinn heraus zu wirken. Wiederum aber ist es so, daf das
staatliche Leben in sich selber triigt gerade durch seine Neigung zur Abstrakt-
heit, die moglichen Kriifte zu entwickeln, die dann zu Niedergangskriften
fiihren. Und derjenige, der da studiert, wie innerhalb des Staatlich-Rechtlichen
dadurch, daf die Neigung zur Abstraktion besteht, eigentlich das, was
Menschen tun, immer mehr und mehr sich abtrennen mufi von dem konkreten
Interesse am einzelnen Lebensgebiet, der wird auch einsehen, wie gerade im
Staatsleben die Grundlage liegt fiir jene Abstraktion, die sich innerhalb der
Kapitalzitkulation immer mehr und mehr herausgebildet hat. Die moderne
Kapitalbildung wird ja von den breiten Volksmassen heute vielfach ange-
fochten; aber so, wie der Kampl gefithrt wird, so wird er eigentlich nur aus
Unkeantnis der Verhiiltnisse heraus gefithrt, Denn derjenige, der das Kapital
oder den Kapitalismus etwa abschaffen wollte, der miifite das ganze moderne
Wirtschafts- und soziale Leben abschaffen; denn dieses soziale Leben kann
mcht unter einem anderen Prinzipe leben als dem der Arbeitsteilung, und mit
thr ist zu gleicher Zeit die Kapitalbildung gegeben. Sie #uBert sich da in der
neuesten Zeit insbesondere dadurch, dab ein grofier Teil des Kapitals gerade
durch die Produktionsmittel reprisentiert wird. Das Wesentliche aber ist das,
daf der Kapitalismus erstens cine notwendige Erscheinung innerhalb des
modernen Lebens ist, dafi er aber auf der anderen Seite immerzu auch, gerade
wenn ¢r sich verstaathicht, dazu fithit, dafi abgetrennt wird das Geld von den
konkreten Einzelgebieten. Und im neunzehnten Jahrhundert ist das so weit
getrieben worden, dafi das, was eigentlich zunichst zirkuliert im sozialen
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dieser Weise von den einzelnen Lebensgebieten abgetrennt ist, das st ja das
Geldkapital. Wenn ich irgendeine Summe in meiner Tasche habe, so kann
diese Summe jedes beliebige wirtschaftliche Objekt oder auch Objekt des
Ceisteslebens reprasentieren. Wie ein ganz allgememner Begriff zu den einzelnen
Erfahrungen sich verhilt, so verhdlt sich dieses Element zu den einzelnen
konkreten Lebensgebieten. Das st es, warum die Knsen entstehen miissen
innerhalb der sozalen Ordnung. Diese Krisen, sie sind vielfach studiert worden,
und im Marxismus z. B. spielt die Krisentheorie cine grofie Rolle. Der behler
besteht darin, dafi man die Knsen eindeutig auf Umachenrethen zuriickfihrt,
wahrend sie in Wirklichkeit auf zwei Unterstrémungen zuriickzufihren sind.
Es kann sein, dafi das Kapital iiberschiissig ist; dann fithrt es dazu, indem es
als Uberschiissiges zirkuliert, dafi Krisen entstehen. Es kann aber auch sein, daf
Kapital zu wenig da ist; dann fithit das auch zu Krisen. Und diese Krisen
sind von verschiedener Wesenheit. Diese Dinge werden auch in der heutigen
Nationalokonomie nicht wirklichkeitsgemdh studiert. In der Wirklichkeit ist es

30, dafi ein Ding die allerverschiedensten Urspringe haben kann. Und so sieht

man, dafi geradeso, wie das Geistesleben die Neigung hat, zu Niedergangs-
kraften zu Ffihren, die aus den Standesunterschieden, wie den Klassen- und
Kastenunterschieden, hervorgehen, so hat das Leben, das aul Abstraktionen
hinarbeitet — und das mit Recht — in sich die Tendenz, auf der einen Seite
zu den aufsteigenden Kriften, die m der berechtigten Kapitalbildung liegen,
zu fiihren, auf der anderen Seite aber dadurch, daf der Kapitalismus in ab-
straktes Wirtschaften hinemmfithrt, bei dem man mit einer Summe von Kapital
das eine und das andere machen kann, dazu zu Fihren, daf Krisen entstehen.
Wenn man dieses merkt, dann wird man zum Sozialreformer und denkt etwas
aus, was zum Heile filhren soll; allein da tritt einem das entgegen, dafi die
einzelne Individualitdt zwar mabBgebend sein mub Fir das wirtschaftliche
Leben, indem sie ihre Erfahrungen beibringt, in entsprechenden Verbiinden,
dafi aber aus dieser einzelnen Individualitit das Mafigebende im Wirtschafts-
leben nicht hervorgehen kann. Darum stellte ich als das Notwendige neben dem
Rechtlich-Staatlichen und dem Geistigen hin die Assoziation fiir das Wirnt-
schaftsleben. Und hier war es auffillig, als ich in Deutschland draufien in einer
kleineren Versammlung unter Arbeitern iiber Assoziationen sprach, daf man mir

sagte: Wir haben von vielem reden horen, aber was eigentlich Assoziationen

sind, das wissen wir nicht, davon haben wir eigentlich nichts gehort. Die Asso-
ziation ist keine Organisation, ist nicht irgendeine Koalition, sie entsteht
dadurch, dafi sich die einzelnen Wirtschaftenden zusammenfinden, und dafi
jeder cinzelne nicht das aufnimmt, was aus irgendeiner Zentralstelle heraus
gemacht wird, sondern der einzelne das beitragen kann, was er aus seiner Er-
kenntis des Gebietes weifi und kann, in dem er darinnen steht. Und aus dem
Zusammenarbeiten, bei dem ein jeder sein Bestes gibt, und wo das, was
geschueht, durch den Zusammenklang einer Anzahl entsteht, aus solchen Asso-
ziationen kann sich erst alles iibrige Wintschaftliche ergeben. Meine sehr ver-
ehrten Anwesenden, solche Assoziationen werden sich zusammenfiigen, das
wird schon entstehen, ich habe keine Sorge. Wer mir sagt: das ist Utopie, dem
sage ich: Ich weifi, daf diese Assoziaticnen entstehen einfach aus den unter-
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bewufiten Kriiften im Menschen; wir kdnnen aber diese Assoziationen férdem
durch die Vernunft, wir konnen sie schneller entstehen lassen oder aber warten,
bis sie sich aus der Not heraus entwickeln. In diesen Assoziationen werden
vereinigt sein diejenigen, die Froduktion, Handel treiben und die Konsumenten,
und blofi Produktion, Zirkulation der Waren, der Giiter und Konsumtion
werden darinnen eine Rolle spielen. Die Arbeit wird immer mehr und mehr in
das Gebiet des Rechtslebens hineinkommen. In bezug auf die Arbeit miissen
sich die Menschen in demokratischer Art verstindigen. Dadurch wird die
Arbeit abgetrennt von demjenigen, was einzig und allein im Gebiet des
Wirtschaftslebens wirksam sein kann. Das kann nur das sein, was aus einem
kollektiven Urteil in Assoziationen hervorgeht durch die Vereinigung ven
Produzenten und Konsumenten mit denjenigen, die den Verkehr vermitteln.
Auf dem Gebicte des Wirtschaftslebens in den Assoziationen werden daher nur
die Giiter eine Rolle spielen. Damit ist aber etwas sehr Bedeutsames gegeben,
it das gegeben, daf wir tberhaupt aufhSren werden, iiber Preis und Wert
einer Ware irgendwie feste Grundsitze aufzustellen, sondern wir werden
sagen: Was Preis, was Wert irgendeines Gutes ist, ist etwas, was sich mit den
Lebensverhiiltnissen dndert. Preis und Wert werden aufgedriickt werden durch
das, was als Kollektivurteil aus den Assoziationen hervorgeht. Ich kann das
nicht weiter schildern; aber man kann das Weitere in meinem Buche . Die
Kempunkte der sozialen Frage" nachlesen.

Ich habe nur darauf hindeuten wollen, daf wir ja auf der einen Seite

beobachtend hingewiesen werden, wie das gesamte soziale Leben zerfillt in
drei Gebiete, die aus ganz besonderen, verschiedenen Bedingungen hervorgehen, |
in das Geistesleben, in das Rechts- und Staatsleben und in das Wirtscha fisleben.
Diese arbeiten sich gewissermalien innerhalb der modemnen Zivilisations-
entwicklung zu einer gewissen Selbstindigkeit heraus, Diese Selbstindigkeit
zu verstchen und jedem Gebiet das Seine allmihlich zuzuarbeiten, damit sie
gerade in der richtigen Weise zusammenarbeiten kénnen, das ist es, worauf es
heute ankommt.

Meine sehr verchrten Anwesenden, man hat in der verschiedensten Weise
in der Menschheit iiber diese Dreigliederung des sozialen Organismus nach-
gedacht, und man hat auch, als da und dort die , Kernpunkte der sozialen
Frage” von mir bekannt wurden, auf das eine und andere, was aus Fritherem
schon anklingt, hingewiesen. Nun, ich will nicht irgendeine Priorititsfrage
aufwerfen. Es kommt nicht darauf an, ob der einzelne dies oder das gefunden
hat, sondern wie es sich ins Leben einfithrt. Man kénnte sich nur freuen, wenn
recht viele Menschen darauf kdmen. Aber das muf doch bemerkt werden:

Wenn von Montesquien in Frankreich eine Art Dreiteilung des sozialen Or-
ganismus definiert wird, so ist das einfach eine Dreiteilung. Da wird hin-
gewiesen, dafi diese drei Gebiete eben durchaus verschiedene Bedingungen
haben: darum solle man sie voneinander abtrennen. Das ist nicht die Tendenz
in meinem Buche. Da handelt es sich nicht darum, so zu unterscheiden: Geistes- !
leben, Rechtsleben und Wirtschafisleben, wie man am Menschen unterscheiden |
wiirde: das Nerven-Sinnes-System, Herz-Lungen-System und Stoffwechsel-
System, indem man dabei sagen wiirde, das seien drei voneinander geschiedene
Systeme. Mit solcher Einteilung ist nichts getan: erst wenn man sieht, wie diese
verschiedenen Gebiete zusammenwirken, wie sic am besten eine Einheit werden
dadurch, daf jedes aus seinen Bedingungen heraus arbeitet. So ist es auch im
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sozialen Organismus. Wenn wir wissen, wie wir das Geiglesleben, das wﬂ:ﬁﬂy -

staatliche Leben und das Wintschafisleben jedes auf seine ureigenen Bee
dingungen stellen, aus seinen ureigenen Kriften heraus arbeiten lassen, damn
wird sich auch die Einheit des sozialen Organismus ergeben und dann wird
man sehen, dafi aus jedem einzelnen dieser Gebiete gewisse Niedergangskrifte
hervorgetrieben werden, die aber durch das Zusammenwirken mit den anderen
Gebieten wiederum geheilt werden. Nun, damit ist hingewiesen, nicht wie bei
Monteequien, auf eine Dreiteilung des sozialen Organismus, sondern auf ene
Dreigliederung des sozialen Organismus, die sich aber zusammenfindet dadurch
in der Einheit des gesamten sorialen Organismus, da6 ja jeder Mensch allen drei
Gebieten angehort. Die menschliche Individualitdt, auf die doch alles ankommt,
steht so auch in diesem dreigegliederten sozialen Organismus drinnen, daf
sie die drei Glieder miteinander verbindet.

So konnen wir sagen, daf durchaus nicht angestrebt werden darf, ge-
rade wenn man sich anregen lafit von dem, was hier gesagt worden ist, dafi
nicht gestrebt werden kann etwa zu ciner Teilung des sozialen Organismus,
sondern dab die Gliederung desselben angestrebt wird, gerade damit die Ein-
heit in der nichtigen Weise zustande kime: Und man kann auch, wenn man
mehr an die Obertlache tritt, sehen, wie seit mehr als einem Jahrhundert die
Menschheit Europas dahin tendiert, durchaus eine solche Gliederung zu suchen.
Sie wird kommen, auch wenn die Menschen sie bewufit nicht wellen werden:
denn unbewulit werden sie sich so im Wirtschaftlichen, Geistigen, Rechtlich-
Staatlichen bewegen, daf diese Dreigliederung kommen wird. Sie ist etwas,
was von der Menschheitsentwicklung selber gefordert wird.

Und so kann man ja auch hinweisen darauf, wie — ich méchte sagen —
die drei Impulse, die in Betracht kommen gegeniiber diesen drei verschiedenen
Lebensgebieten, einmal wie drei bedeutungsvolle Ideale, wie drei Devisen fiir
das soziale Lieben in die europdische Zivilisation eingetreten sind, Da hat sich
am Ende des 18, Jahrhunderts geltend gemacht im europiischen Westen der
Ruf nach Freiheit, Gleichheit, Briiderlichkeit. Nun, wer wiirde sich nicht
sagen, wenn er es mit der Entwicklung der neueren Zeit hiilt, dafi in diese
drei Devisen drei bedeutungsvolle menschliche Ideale gelegt sind, Aber auf der
anderen Seite wiederum mufi man sagen, dafi es viele Menschen im 19, Jahr-
hundert gegeben hat, die sehr geistvoll widerlegt haben, daf irgendein cinheitli-
cher sozialer Organismus, irgendein Staat moglich ist, wenn er diese drei [deale
miteinander verwirklichen soll. Hier darf ich hinweisen, dafi ein geistvolles Werk
darilber geschricben worden ist, in dem nachgewiesen ist, wie nicht gleichzeitig
im Staat véllig veremt zein konnen Freiheit, Gleichheit, Briiderlichkeit, Und
man kann nicht sagen, dafi das, was hier in geistvoller Weise geschrieben
worden ist, nicht recht sehr bedenklich machen miisse. Und so ist man da
wiederum einmal in einen Lebenswiderspruch hineingestellt. Allein das Leben
ist nicht daza du, keine Widerspriiche zu treiben; es ist iiberall widerspruchs-
voll und es besteht darinnen, dafi es die aufgeworfenen Widerspriiche immer
wieder iiberwindet. Gerade im Aufwerfen und Uberwinden von Wider-
spriichen besteht das Leben. So ist es auBerordentlich berechtigt, dafi eie drei
grofien Ideale von Freiheit, Gleichheit, Briiderlichkeit aufgestellt worden sind;
weil man aber im 19. Jahrhundert und bis in unsere Zeiten herein fortwihrend
eben geglaubt hat, das alles miisse ganz zentralistisch geordnet werden, deshalb
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kam man in die Lebensirrtiimer in dieser Beziehung hinein und deshalb konnte
man nicht durchschauen, wie es keine Bedeutung hat, sich herumzuschlagen
iiber die Art und Weise, wie die Produktionsmittel verwandt werden, wie der
Kapitalismus entwickelt werden soll usw., sondern dafi es sich darum handelt,
die Menschen in Verhiilinisse zu bringen, in denen sie ihre sozialen Angelegen-
heiten aus den ureigensten Trieben thres Wesens ordnen konnen. Da miissen
wir sagen: Nur wenn lebensvoll erfafit wird, wie wirkt die Freiheit im Geistes-
leben, die freie produktive Entfaltung der Individualitat, wie wirken muf die
Gleichheit im rechtlich-staatlichen Leben, wo jeder das, was jedem Menschen
zukommt, mit jedem anderen Menschen im demokratischen Sinn entwickeln
soll, wie wirken mub die Briiderlichkeit in den konkreten Verbéinden, die das
umfassen, was wir die Assoziationen nennen, nur der, der hinschaut auf das
Leben so, der sieht es richtig,

Dann aber wird man einsehen, dafi, weil man in abstrakter Weise ge-
glaubt hat, in dem blofien Einheitsstaat, in den sich das Wirtschaftliche hinein-
geschoben hat, alle drei Ideale in gleicher Form unterzubringen, es darum zu
dem Lebenswiderspruch gekommen ist. Die drei Ideale, Freiheit, Gleichheit,
Briderlichkeit, wird man einmal lebensvoll verstehen, wenn man versteht, wie
Freiheit im Geistesleben herrschen mul, Gleichheit im staatlich-rechtlichen
Leben und Briiderlichkeit im Wirtschaftsleben, und zwar nicht in sentimentaler
Weise, sondern so, daf es zu sozialen Gas't:l.hungen fithrt, innerhalb welcher
die: Menschen leben kbnnen, so daf sie ihre Menschenwiirde und ihren
Menschenwert erleben. Bcgmifl man, dafi der emheitliche 'Drganinnus nur
dadurch entstehen kann, dafi aus der Fretheit heraus der Geist sich in produk-
tiver At entwickelt, dafi die Gleichheit wirken mufi im Staats- und Rechts-
wesen und die Briderlichkeit im Wirtschaftsleben, in den Assoziationen,
dann wird man hinwegkommen tiber die schlimmsten sozialen Schiden der
Gegenwart.

Denn nur das, was aus dem Menschen frei als Individualitit quellen
kann, gibt thm ein geistiges Leben, das in der Wahrheit wurzelt. Diese Wahrheit
kinn nur zutage treten, wenn sie aus der Menschenbrust unmittelbar heraus-
flieit. Der demokratische Sinn wird nicht eher ruhen, bis er auf staatlich-recht-
lichem Gebict die Gleichheit verwirklicht hat. Wir konnen das aus Vernunft
tun, sonst selzen wir uns Revolutionen aus. Und auf wirtschaftlichem Ge-
bicte mufi die Briiderlichkeit leben in den Assoziationen. Dann wird das
Recht, das unter den Menschen gegriindet wird aus einem solchen Verhile
nisse heraus, wo der Gleiche dem Gleichen gegeniibersteht, lebendiges Recht
sein. Alles andere Rﬁ:?ﬂt. das Eewilsermaﬁen schwebt iber dem Mcmchtn,
das wird zur Konvention. Wirkliches Recht mufi hervorgehen aus dem Zu-
sammensein der Menschen, sonst wird ez zur Konvention. Und wirkliche Brisder-
lichkeit, sie kann nur eine Lebenspraxis begriinden, wenn sie aus den wirt-
schaftlichen Verhiltnissen selbst heraus, in Assoziationen, begriindet wird:
sonst begriindet das menschliche Zusammenwirken in den Verbinden nicht
Lebenspraxis, sondemn Lebensroutine, wie wir das fast allgemein in der Gegen-
wart haben, Erst wenn man fragen gelernt hat: Was haben sich fiir soziale
chactische Zustinde ergeben unter dem Einflufi der Phrase statt der Wahrheit
auf geistigem Gebiet, der Konvention statt des Rechtes auf staatlich-rechtlichem
Gebiet, der Lebensroutine statt der Lebenspraxis auf wirtschafltlichem Gebiet,
dann wird man die Frage in der richtigen Weise stellen und dann wird man
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sich auf einen Weg begeben, der eigentlich erst die soziale Frage in richtiger
Weise anschneiden kann. Man wird vielleicht etwas chokiert sein dariiber,
daf hier die soziale Frage nicht so angegriffen sein soll, wie es manche glauben,
dah sie angegriffen werden miifite; aber hier soll nur aus demjenigen heraus
gesprochen werden, was der Wirklichkeit eben selbst gerade mit Hilfe der
Geisteswissenschaft, die iiberall auf Wirklichkeit geht, abgewonnen werden
kann, und da ergibt sich, dafi die Kernfragen des sozialen Lebens heute die
sind: Wie kommen wir durch eine richtige Gliederung des sozialen Organismus
von der viellach herrschenden Phrase, die #us der menschlichen Individualitit
hervorgeht dadurch, daf sie sich in ihrem geistigen Schaffen einem anderen
beugen mufi, von der Phrase zur Wahrheit, von der Kenvention zum Rechte
und aus der Lebensroutine heraus zur wirklichen Praxis? Erst wenn man ein-
sehen wird, dafi der dmigtﬂii&dcﬂe soziale D'rgauismus nutwmdig ia.t, um
Fretheit, Gleichheit, Briiderlichkeit zu schaffen, dann wird man die soziale
Frage in der richtigen Weise gestalten, dann wird man auch den gegen-
wirtigen Zeitpunkt richtig an das 18, Jahrhundert ankniipfen und dann kann
Mitteleuropa die Moglichkeit finden, zu demjenigen, was Westeuropa gesagt
hat, indem es gefordert hat: Freiheit, Gleichheit, Briiderlichkeit, dann kann
Mitteleuropa aus seinem Geistesleben heraus sagen: Freiheit im Geisteslebens
Gleichheit im staatlich-rechtlichen Leben und Briiderlichkeit im wirtschaftlichen
Leben; dann wird fiir die soziale Frage manches getan sein und man wird sich
cine Idee dariiber bilden konnen, wie die drei Gebiete im sozialen Crganismus
aus Freiheit, Gleichheit, Briiderlichkeit zusammenwirken kénnen zu einer Ge-
sundung aus unseren heutigen chaotischen geistigen, rechtlichen und wirtschaft-
lichen Verhaltnissen heraus.
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Wiener Tage.

ALBERT STEFFEN.

Wer von der Schweiz aus nach Osterreich [hrt und beim Grenziibertritt
in die Zollrevisionsstelle eingekeilt wird, sieht sich umgeben von Leuten, deren
Blick und Geste trotz der verschiedenen Idiome, die sie sprechen, doch’

etwas Gemeinschaftliches haben; ex sind, kurz gesagt, fast durchweg Ge-

schifltemacher, vielfach von iibelster Sorte, Er wechselt sein Geld, bekommt
fiir einen Schweizer Franken beinahe dreitausend Kronen und spiirt schen

bei seiner ersten Ausgabe, wenn er ein Brotchen fir hundert oder eine Limo-

nade fiir finfhundert Kronen kauft, daf er sich zum Verschwender macht und
mindere Qualititen bekommt, sobald er beim Zahlen und Zghlen nicht acht
auf sich selber gibt. Der Kurs st gefallen, sagen seine Mitreisenden, die Inlander

bekiimmert, dic Auslinder vergniigt, Was geht es diese an, dab jene michts

mehr kaufen kénnen, wenn sie selber pur die Valuta auszuniitzen vermogen.:
Hier ist der frither bescheidenste Amerikaner ein Krosus, der frither reichste
Ousterreicher ein Bettler, Merkwiirdig, wie bald die Finger schmutzig werden..
Kaum ist man einige Stunden jenseits der Grenze gefahren, so merkt man,
dafi Hinde und Gesicht sich schwiirzen, Das rihit von der in Osterreich
so schlechten Kohle her, die von der Lokomotive verbrannt wird. Man hest:
in der Zeitung, der Preis des Kilogramms sei auf iiber mehr als hundert
Kronen gestiegen. Folge: Verteuerung von Strom, Gas, Eizenbahn, allen In-
dustrieartikeln. Der Fremde wird reicher, der Eingeborene drmer. In Wien
fillt einem noch deutlicher auf, daB die Leute, dic Geld haben, Gefahr
laufen, seelisch zu verkommen. Wie sollte es einen Menschen nicht verhirten,
wenn er so gewaltige Summen auszugeben hat, fir ein Tagesappartement im
Hetel 60.000 Kronen (ein englisches Plund), Fir ein Theaterbilett 12.000
Kronen (einen Dollar), fiir ein Essen 3000 Kronen (einen Franken),
wihrend die Einwohner der Stadt, worin er verhiltnismihig noch billig
schwelgt, buchstiblich verhungern? Daf dicses geschiehl, wird freilich nicht
sa offenbar, wie das Treiben der Fremden. Diese sind es, die aul den prach-
tigen Strafien promenieren, in den luftigen Kaffechfusern sitzen, in den

luxurnigsen Geschiiften kaufen, Kleider, Koffer, Ketten, Vasen, Bilder usw.,

wihrend die Wiener, insofern sie keine Geschiftemacher sind,  sozusagen
immer, wo man sie erblickt, im Verschwinden begriffen sind, in fadenscheinigen,
wenn auch gut gebiirsteten Récken, denn ihre Kultur haben sie nicht ver
loren. Sie lassen sich in ithrem Ungliick nicht gern auf der StraBe sehen,
Uberdiés sind sie zum Cehen auch zu schwach, Wer aber kann die Strafien-
bahn (achtzig Kronen) noch bezahlen?
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Die Anmut dieser Stadt scheint unverwiistlich. Welche Bauten, Welche
Denkmaler. Welche Formen- und Farbenfillle in den Parkanlagen. Nur
spiclen die Kinder darin matt. Ich sah eine Schule durch emen Gartén gehen
und erschrack iiber die gelben Gesichter und mageren Schultern. {

Mein erster Gang galt dem Staatsmuseum. Wie verwundert war ich, als
ich viele, im Katalog noch verzeichnete, berihmte Bilder nicht mehr fand,
statt dessen den leeren Rahmen und dann eine winzige schwarzweifie Pho-
tographie eingeheftet, die sagte, dabi jene, welche die Gemilde weggefitht,
einen hochgebildeten asthetischen Geschmack bewiesen. Die Darstellung eines
heiligen Martyrers war unter den fortgenommenen Bildern. Man hatte iha
nicht gefragt, ob er sich bei seinem neuen Besitzer besser befinden wiirde.

Am Abend dieses Tages wurde die Josephslegende von Richard Straufi
gegeben. Gewaltige Kostimpracht, die im Museum als Bild prangt. konnte
gesehen werden. Eine Prunktafel stand hergerichtet, mit dem gesteigerten
Pomp groier Vergangenheit. Die Kénigin an Geschmeide und Geschmeidig-
keit alle Prassenden iberragend. Diener, in Automaten verwandell. Tin-
zerinnen, als Smnlichkeit gewordene Gewiichse. Athleten, als Tod begehrende
Tiere. Aber keine Wesen mehr, die verdienten, das Antlitz der Menschheit zu
tragen. Ungeheuerliche Abirrungen unseres Geschlechtes. Der ganze Aufzug
i ein Feuerrot getaucht. Dann begannen der Naturtanz eines Jinghngs und
die Verfilhrungskunst eines Weibes. Ein Fliehen und Verfolgen. Ein Von-sich-
Stofien und in Sich-Zusammensinken. Ein héllisches Martern. Zuletzt er-
schien der rettende Engel, in Goldriistung, mit Silberfliigeln und Fihrte den
Tedgeweihten fort. Aber er vermochte den Dunst der Rohheit und der Gier,
der im. Zuschaverraume wogte, nicht zu zerstreuen. Mit seiner zusammen-
gepappten Armatur konnte er keine reine Atmosphire schaffen. Wo aber die
Katharsiz fehlt, da ist keine Kunst.

Trotzdem hatte die Vorstellung Gréfie: die des untergehenden Roms.

Man sah Européer aller Nationen (auch Japaner) unter den Zuschauern.
Aber mir schien: der echte Wiener fehlte. Der geht stille zugrunde, nicht mit
solcher - Aufmachung.

Gibt es in der gegenwirtigen Epoche etwas, das sich dem Niedergange
entreifit, wie es im Romerreiche das Frithchristentum getan? Das nichts mit
Zirkusspielen und nichts mit Kultligen zu tun hat, sondern nur auf einem
remen, freien Geist gegriindet ist?

Mit froher Gewibheit darf man hier rufen: die Anthroposophie. Der
Wiener Kongrefi dieser Bewegung vereinigte auch eine internationale Teil-
nehmerschaft. Aber sie war anders geartet als die Zuschauer der Josephslegende.
Lebensprobleme, womit jeder einzelne rang, hatte sie vom Westen und Osten
zusammengefithrt. Von Amerika und von Finnland waren sie hergekommen.
Ein Schiff hatte eine grofie Zahl deutscher Studenten die Donau hinunter-
gefiihrt. Es war eine Elite-Zuh@rergemeinschaft, die sich durch Jahre hindurch
an grofien Gedanken herangeschult hatte. Deshalb konnte Rudolf Steiner in
seinen beiden Vortragszvklen , Anthroposophic und Wissenschaften” und
wAnthroposophie und Soziologie™ die schwersten Daseinsriitsel behandeln, Der
gewaltige Saal, worin er sprach, war immer tiberfillt. Von Tag zu Tag steigerte
sich die Begeisterung der Zuhérer.

Das_ Wesentliche dieser Vortriige war die vereinigende Wirkung des
Wortes. Die Menschen kamen sich, trotz der Verschiedenheiten ihrer Sprachen
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und Volkstiimer; trotz der Gegensitelichkeiten ihrer geistigen Konstitutionen
von Tag zu Tag niher. Ja, sie wurden froh threr Andersartigkeit, weil sie
gerade dadurch geben und empfangen konnten. Es wiltete unter allen ein
wahrhaftizes Phngstgefiihl.

Allerdings waren unter thnen auch Menschen mit einer ungewshnlichen
Fiille von Lebenserfahrung und einer seltenen Weite des Horizonts. Ich lernte
Leute kennen, die Strindberg und Ibsen noch gesprochen hatten. Ein Nor-
weger, Herr v. M., erzihlte mir, wie ihm sein Vater aus dem Tagebuch em
Gesprich mit Ibsen oftmals vorgelesen. ,,Wenn ich sterbe,” hatte dieser gesagt,
.werde ich von einem grofien Licht hiniibergetragen.” Frau Ibsen, eine ge-
borene Turresen, hatte einen Bruder, der mit der a.utl'lmpﬂsnphischcn Welt-
anschauung (damals wurde sie nech die theosophische genannt) eng verbunden
war. Oftmals hitte Ibsen (wie mir verschiedene Skandinavier bezeugten)
geaagt Wirde er friher um diese Gedanken gewubt haben, so wiire manches
in seinem Werke anders fow rorden. Wer spiirt nicht, wie nahe sein Geist dem
unseren ist, wenn er sem letztes Werk | W:nn wir Toten erwachen™ l:bt.wn
ders in der Ubersetzung Chrnistian Mnrgmal:ms. der thn selbst auch nech
gekannt hat) auf sich wirken l86t? Ich iberlasse es den Literaturhistorikern,
dhiese grofien Linten weiter zu zichen. Auch zu Strindberz gehen sie. Sogar zu
Tolstoi, der noch den Vortrag Rudolf Steiners ., Tolstoi und Carnegie” 2u
lesen bekam. Dak die heutigen Geister sich nicht zu anthroposophischen Welt-
anschaunng  durchzuringen vermogen, liest wahrlich nicht an dieser (s
hat die grofien Gesichtspunkte), sondern an der Engheit der Herzen, womit
an sic herangegangen wird. Der Wiener Kongrehi scheint allerdings eine
Wan&lung gebrﬂcht zu haben. Woll selten noch wurden einem Gelehrten
solch cinmiitige Ovationen dargebracht. Aber nicht nur Rudolf Steiner, der
Forscher und Soz.inhgl:. sondern auch Rudelf Steiner, der Kﬂmtler. wurde
gefeiert. Es war ein Erlebnis, in der Volksoper zwei Szenen aus seinen
Mysterienspiclen eurhythmisch dargestellt zu sehen. Hier wehte eine andere
Luft als in der Josephslegende. Hier wurde man Ffrei und heil.

Di¢ Eurhythmie wendet sich an das wertvollste Gut, das auch dem
Armsten teilhaftig ist: an die Sprache. In den Lauten derselben vermag der
Mensch noch den gottlichen Atem zu spiiren, der thm einst vom Kosmos ein-
gehaucht worden ist. Als Vokal und Konsonant atmet er thn ein und aus.
Wenn er die Bewegungstendenzen, die in dem Worte leben, auf den ganzen
Korper iibertrigt, so bewegt er sich im Sinne seines Schopfers. Er verbindet
sich wieder mit dem All. Er ernngt sich eine neue Schonheit,

Wer dies emphndet (es liegt im Wesen der Eurhythmie und braucht
nicht erst in sie hineingedacht zu werden), dem erscheinen die heutigen Be-
wegungskiinste, mogen sie mun zum Bufer- oder Boxertum hinneigen, als Ab-
irrungen.

Was in der Spra{'_he an ge:utiger Gewalt wirkt, dag wurde durch die am
Goetheanum  ausgeiibte Vortragskunst in reicher Fiille hervorgeholt. Man
konnte gar nicht anders, als bel dieser Deklamations- und Rezitahonsart fithlen,
daB hinter jedem Worte Naturmiichte walten, die heute noch thEkranJg smd
Immer aber waren sie von dem Schonheitswillen der Kiinstlerin gemeistert.

Moch intensiver empfand man dies, als an einem der folgenden Tage aus
den beiden Fanungen von Geethes |+I[:nl'l;ign':i:l.i.‘.'u vorgelragen wurde. Da lebte
man sich durch Rhythmen und Klinge m die Doppelseele Goethes hinein,
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iiber den Wiener Kongreh

Betrachtungen
w18 Juk 1922, Dormach, Schweiz,




oo S USRI T e A s,

Dornach, 18. Juni 1922,
Meine liehen Freunde!

Kongresse, wie es der erste Stuttgarter und dann der zweite Wiener
Kongrefi waren, sind eigentlich fir die anthroposophische Bewegung eine von
aufien geforderte Notwendigkeit geworden. Von Anfang an hat die anthro-
posophische Bewegung aus dem Esoterischen heraus gewirkt, und es ist ja
selbstverstindlich bei einer esoterischen Bewegung, dafi sie in keiner Weise
agitatorisch aufiritt, sondemn womaglich so ihren Weg sucht, daf sie, trotz-
dem si¢ jedem, der horen will, Gelegenheit gibt zu héren, sich nur an die-
jenigen Menschen wendet, die aus ihrem Herzen und aus threm Sinn heraus
eine gewisse Hinneigung zu ithr emphnden, und die dann, das mufi man schon
sagen, auf schicksalsmibige Weise den Weg zu ihr finden.

MNun aber hat von einem bestimmten Punkte an  namentlich unsere
Literatur emne sehr rasche Verbreitung gefunden und ist dadurch in die Hande
von vielen Menschen gekommen, vor allen Dingen auch von solchen Menschen,
welche eine gewisse wissenschaftliche Richtung im Sinne der gegenwértigen
Zeitverhiltnisse haben. Alle méglichen wissenschaftlichen Richtungen haben
dann begonnen, sich in polemischer oder sonstiger Weise mit der Anthro-
posophie auscinanderzusetzen.

Dadurch namentlich fithlten sich dann wiederum Manche angerest,
mit dem swissenschaftlichen Rlilstzeng, das thnen eigen war, diese anthrope-
sophische Weltanschawung zu verteidigen, und so kam es dann, daffi — man
mochte sagen — durch die Welt herausgefordert, anthroposophische Be-
wegung titig sein mubte fir die verschiedensten Zweige des Lebens. Das
1st, man darf es ja ganz unbefangen sagen, einfach ven aufien an uns heran-
gekommen, man war eigentlich zuniichst durchaus nicht geneigt, von den
alten Arten, Anthroposophie zu verbreiten, abzugehen. Man it dazu ge-
Twungen wordern.

Man war anfangs nach den verschiedensten Seiten hin in einer Ver-
teidigungsstellung, Denn Anthroposophie wurde, und zwar zumeist in der aller-
unsachlichsten Weise angegriffen. Es wuchsen ihr aber allmahlich eine Anzahl
auBerordentlich tichtiger Krifte zu, die in der Tat imstande sind, die anthro-
posophischen Grundprinzipien und auch das anthroposophische Forschen auf
die einzelnen Gebiete anzuwenden.

Nach und nach konnte begonnen werden, eine grofie Anzahl wichtiger
Led:t:mzwcig: und Wissenschaftszweige im anthroposophischen Sinne zu be-
aroeiten.

Dadurch, daf dann auch auf diesen verschiedenen Gebieten Veroffent-
lichungen ergingen, ist um so mehr wiederum die anthroposophische Bewegung
gegeniiber den verschiedensten Kreisen exponiert worden, und man mufite
cinfach nach einer bestimmten Zeit vor die grofie Offentlichkeit hintreten.
Man mubite auch gerade vom anthroposophischen Gesichtspunkte, aus den ja
oftmals hier erbrterten Griinden, zu den grofien Zeitfragen wenigstens vom
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Kulturstandpunkte aus eine bestimmte Stellung einnehmen. Duas ist es ja im
wesentlichen, was die Impulse gegeben hat zu so etwas, wie es der erste Stutt-
garter Kongref war und wie e jetzt der Wiener Kongrefi gewesen ist.

Nun wurde ja dem Wiener Kongrefi durch umsere Freunde eine beson-
dere Aufgabe gestellt. Diese Aufgabe lag nahe. Sie lag nahe durch — ich
machte sagen — das Wesen von Wien — das Wesen von Wien innerhalb
wiederum des @sterreichischen Wesens. Und es ist ja in der letzten Zeit unter
uns sehr viel geredet worden von den besonderen Kultureigentiimlichkeiten des
Ostens, von denen des Westens, Daraus versuchte man zu etkennen, aus
welchen Grundlagen sich, gegeniiber den heute so titigen Niedergangskriften,
Aufgangskriifte ergeben werden. Das fithrte dazu, daf an diesem besonders
geeigneten Orte, in Wien, geradezu diese Betrachtungsweise in den Mit{cipunkt
der Kongrefiverhandlungen geriickt worden ist. Der Kongref trug ja den
Namen West-Ost-Kongreh. Das ist aus der Uberzeugung hervorgegangen,
dab wir heute einfach in jenem Zeitpunkte der Zivilisation des Abendlandes
stehen, in dem auch, und zwar vorziiglich aus geistigen Untergriinden heraus,
eine Verstindigung iiber die ganze Kulturwelt der Erde kommen mufi.

Ich habe ja auch hier einmal darauf hingewiesen, wie von einem eng-
lischen Kolonialminister mit Recht gesagt worden ist, daf sich eigentlich der
Betrachtungspunkt fiir die. Weltangelegenheiten gegenwiirtig verschiebt von
der Nordsee und dem Atlantischen Ozean hinweg nach dem Stllen Ozean.
Man kann sagen — und damit ist etwas ungeheuer Bedeulsames gesagt:
Frither war eben Europa und die Werbindung Europas mit Amerika das-
jenige, worauf es ankam, worauf es doch eigentlich schon seit dem 15, Jahr-
hundert ankam, =eit Asien mehr oder weniger fiir Europa abgeschnitten wurde
durch den Tiitkeneinbruch. Damals fand ja ¢ine grofie Kulturumwilzung
statt, und was dann im wesentlichen das Kulturleben der neveren Zeit wurde,
war eim westlieh orientiertes Kulturleben Nunmehr, indem
sich der Gesichtspunkt des Zuferen Kulturlebens hintiberschiebt nach dem
Stullen Ozean, st der Anfang damit gemacht, dafi die ganze Erde e
grnﬁes Gebiet werden mufi, das einheithich bezug aul alle Ku]lurfmgen Zu
behandeln ist. Dem aber mufi, da zwischen Menschen, die iibethaupt irgend
etwis miteinander zu tun haben wollen, Verstandigung, Vertrauen sogar not-
wendig ist, dem muf einmal vorangehen eine Vertdindigung aul geistigem
Gebiete.

Schen wir heote nach Asien hiniiber, so sehen wir ja iiberall, wie die
Menschen in den letzten Ausliufern emer uralten grofiartizen geistigen Kultur
leben, einer geistigen Kultur, die aus sich alles iibrige herausgetriehen hat,
sowohl das staatlich-junistische Leben, wie auch das dkonomisch-wirtschaftliche
Leben, Wir sehen, wie diese Menschen in Asien durchans nicht verstehen
kbnnen den Menschen des Westens, wie sie hinschauen auf das Maschinen-
miliige, woraus ja die dulere Kultur des Westens stammt, wie sie finden, dafi
auch in den duBeren sozialen Ordnungen etwas Maschinenmifiges aufiritt,
wie sic mit einer gewissen Verachtung herabschaven auf die veriuferlichte
Auffassung des ganzen Lebens im Westen. Wir wissen aufl der anderen Seite,
wie der Westen doch dirjenigen Kulturkrafte hervorgebracht hat, die nun in
der Zukunft sich entwickeln miissen, wie der Westen auch eine Geistigkeit
in sich trdgt, die aber heute noch nicht v8llig herausgekommen ist.
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Aber alles hingt davon ab, dafi man im Westen lerne, wiederum mit
einem groferen Verstindnis hinzuschauen auf das, was der Osten, wenn auch
heute durchaus in Niedergangsprodukten und sogar in Niedergangsemphndungen
enthilt, und dafi man im Osten lerne, den Westen so anzuschauen, dafi man tha

bejaht, nicht blof verneint, wie das bisher der Fall ist.

Nun, es wird ja natirlich sehr vieles noch notwendig sein, um diejenigen
geistigen Grundlagen zu schaffen, die zu einer solchen Verstindigung not-
wendig sind. Heute, wo die wirtschaftlichen Verhdltnisse so aufierordentlich
2u einem Ausammenwirken dringen, dirfen wir gar nicht hoffen, dak die
Ordnung dieser wirtschaftlichen Verhiltnisse, auch wenn es zoweilen so aus-
schaut, etwas anderes bewirken kénnen als ein Surrogat, das so lange auf sein
Dehnitivam warten wird, bis eben bis ins Innerste des Menschenwesens hinein
die geistigen Verhiiltnisse cine Verstindigung herbeigefithrt haben.

Dieser Verstindigung sollte in einer gewissen Weise dienen unser Wiener
Kongrefi, und zwar — ich mochte sagen — auf dem zentralsten geistigen
Gebiete. Und man konnte sich ja auch in dicser Beziehung gerade bestimmten
Hoffnungen hingeben. Man mufi bei Osterreich das ganze osterreichische
Wesen in Betracht zchen, wenn man solche Hoffnungen gerechtfertigt
finden will.

Man hat Osterreich seit vielen Jahrzehnten immer wiederum die Auf-
lésung vorhergesagt, und es ist nicht dazu gekommen. Es war erst der Welt-
krieg notwendig, bis es zu dieser AuflBsung kam. Gegenwirtig liegt ja die
Sache so, daf der deutsche Teil Osterreichs eigentlich in einer furchtbaren
Lage ist, Dieser deutsche Teil Osterreichs kann, im Grunde genommen, durch
sich selbst unméglich bestehen. Denn soviel auch einzuwenden war gegen das
alte Osterreich, es konnten schon die einzelnen, jetzt Sukzessionsstaaten bil-
denden Gebiete aus gewissen Griinden innerhalb Europas gerade m Mittel-
europa nur zusammen welterckommen. Und insbesondere zcigt sich das
an jenigen Sticken des alten Osterreich, das von Deutschen bewohnt 1st, wie
auf die Dauver die rein nationalistische Idee unméglich durchzubringen sein
wird. Sie ist ja eine rein abstrakte Idee und ist im wesentlichen ja daraus

orgegangen, dafi in Ermangelung eines wirklichen Geistesiebens die natio-
nale Frage im 19. Jahthundert immer mehr und mehr ale ein Surrogat des
Geisteslebens  heraufgekommen ist.

Dasjenige, was heute als deutsches Osterreich verhanden ist, hat keine
wirtschaftlichen Maglichkeiten, selbstindig #u bestehen, und insbesondere hat
es keine Maglichkeit, Wien als Hauptstadt in sich zu haben. Es liegt ja die
Sache so, dafi Wien in derjenigen Grifie, zu der es sich nach und nach ent-
wickelt hat, nur bestehen konnte als die Hauptstadt des alten Osterreichs; jetzt ist
es fir das, was als deutsches Ohsterreich geblieben ist. als Stadt viel zu grof:

und daher auch innerlich nicht mit den Bedingungen der Existenz-Mpbglichkeit
iiberall ausgestattet,

Aber wiederum, man muf sagen: dieses Osterreich, auch Deutsch-
asterreich, hat im Laufe seiner Entwicklung Kulturfermente in sich aufge-
nommen, die trotzdem wiederum die Moglichkeit bieten, dafi gerade dieses
Osterreich, insbesondere in geistiger Bezichung, eine Briicke schaffen kénnte
zwischen dem Westen und dem Osten, zwischen denen es ja durch seine
Volker — und durch seine geographische Lage eben drinnen steckt.

184




PR WL et L T o e T

MR . -y e s e et ;

w . ] - ¥ i -

R : Ak 1
x

Man muf sich nur folgendes klar machen: In Osterreich liegt die Tat-
sache vor, dafi das deutsche Element iiberall eine Ant Kulturgrundlage bildet.
Gehen Sie von dem Osten Osterreichs aus, Sie finden gleich, mit rumanischem, [
mit serbischem Volkselemente zemischt, in alten Sichenbiirgen e urdeutsches i
Volk, das sich noch bis zu meiner Jugend in seiner Deutschheit durchaus
erhalten hatte, die Siebenbiirgener Sachsen; sie sind dann, als Ungarn selber
zentralisiert worden ist, i ihrer Selbstandigkeit wesentlich zuriickgegangen.
Aber es war dieses Siebenbiirgener Sachsen emn Volkselement, welches durch- -
aus Kerndeutsches in sich barg und eine ganz bestimmte Art der ja mannig-
faltig individualisierten Deutschheit gerade — ich mochte sagen — als Kultur-
kolonie in sich trug. _

Gehen Sie dann weiter heraul, sidwirts der Karpathen, Bis zu diesen
Karpathen hat sich ja Ungarn ausgedehnt. Heute ist dort gelegen, nordwirts
der Donau, der slowakische Teil der Tschechoslowakei. Das gehorte frither
zu Ungarn. Gewih, dort ist slowakische Bevblkerung, dort hat man, und zwar
in ausgichigem Mafic magyvarisiert, namentlich durch die Schulen, seit den
sechziger Jahren des vorigen Jahrhunderts. Aber dort lebten, wie ein Kultur-
ferment iiberall ausgestreut, die Zipser-Deutschen und die anderen Deutschen l|i
bis heriiber nach Preiburg. Und iiberall lebt da in der slowakisch-magyarischen _'
Kultur durchaus auf dem Grunde, allerdings in der zweiten Hilfte des 1
19. Jahrhunderts im Verschwinden begriffen, das deutsche Element. Aus dem |
westlichen Teile dieses deutschen Elements stammen die Wethnachtsspiele, f
die von westlicheren deutschen Gegenden einmal ver Jahrhunderten dorthin
verpllanzt worden sind, sich dort rein erhalten haben und nun wieder in unsere i
Kultur hineingeflossen sine. |

Gehen Sie wieder hinunter in die Gegenden zwischen der Theifi und der
Donau, alse in das mittlere, in das siidliche Mittelungarn, da finden sie eine
schwibische BevGlkerung, eine schwibisch-deutsche Bevilkerunz. Gehen Sie
nach dem "\I:'resten ven Ungam, da, we Ungarn an das heutige Burgenland
grenzte, da finden Sie die sogenannten Wasserkroaten, eine durch und durch
deutsche Bevolkerung. Sie finden also in diesem &stlichen Teile itberall auf
dem Grunde der anderssprachlichen Bevilkerung die ehemals eingewanderten
Deutschen, die ja vielfach das andere Element dann in der spateren Zeit an-
genommen haben, die aber durchaus wirksam waren; das Blut verleugnet sich
da doch nicht. Und vor allen Dingen verleugnet sich nicht dasienige, was in
den Gedankenformen lebt. Wer in solchen Gedankenformen bewandert ist,
der weili iiberall 2u unterscheiden, auch noch, wenn es im Magvarischen oder
im Ruminischen fortlebt, auch wenn es in einer anderen Sprache auftritt,
wie dasjenige, was in fritheren Jahrhunderten als deutsches Element da einge-
wandert ist und allmdhlich zum &ufieren Absterben verurteilt war, wie das
dennoch durchaus fortwirki.

Gehen Sie wiederum heriiber nach dem heutigen westlichen Teil, zur
Tsducha:!nwmkei. nach dem ehemaligen Bhmen, Mahren und Schlesien, da
werden Sru: wiederum aul dem Grunde iiberall eine deutsche Bevilkerung
finden. N}:ht_ nur, dafi siidwirts der Erzberge cine solche geschlossene
E:ﬁﬁl]:mmg ist, sondern Sie finden fiberall — in Prag z. B. konnte ungefhr
Eun_Dn'Itt! oder Viertel der Bevélkerung Deutsch — iiberall, wie in den
tbrigen Gebieten auch Deutsche eingestreut waren. Der Prozefi war durchaus
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der, daf zwar das Deutschtum allmahlich ins Verschwinden kam, aber dab sich
das Deutschtum als Kraft iberall drinnen, auch in den anderssprachlichen
Cebieten eben geltend machte.

Gehen Sie nach dem Siiden, so finden Sie z. B, in das siidslowenische,
also in ein serbisches Gebiel, einen Kreis — das Gottscheerlindehen —
eingestreut: eine kleine deutsche Kulturkolonie. Und Sie finden geschlossenes
Deutschtum im nordlichen Steiermark, in Salzburg, im nérdlichen Tirol, wo es
sidwirts an andere Bevolkerung stoft, wo aber iiberall Deutsche eingestreut
waren, bis hinunter an die deutschen Landesgrenzen in Osterreich. Sie finden
diann die geschlossene deutsche Bevolkerung in Ober- und Niederdsterreich.
Das war also das alte Osterreich.

Immer mehr und mehr traten die einzelnen Nationalititen in den Vorder-
grund. Immer mehr und mehr machien sich die einzelnen Nationalititen
geltend. Aber es gab eigentlich im Grunde genommen kein Gebiet, in dem
nicht dasjenige, was als Deutsches einmal — ich michte sagen — wie ein
Einschlag iiberall hineingekommen war, als K ra ft irgendwie wirksam war.

Aber dennoch, Osterreich hat sich eben immer mehr und mehr ver-
wandelt. Und dann ist es dazu gekommen, dafi immer mehr und mehr die
anderen  Volksindividualititen sich geltend machten, das Ruminische, das
Ukramische, Ruthenische, das Polnische, das Ungarische, das Siidslawische,
Serbische, Slowenische, Kroatische und das Slawonische, das [talienische, das
Biohmische, also Tschechische: das ist dasjenige, das allmihlich an die Ober-
flache kam. Heute sehen wir ja den Prozefi, der auch die inneren Teile von
Osterreich ergreift. Man kann ja kaum mehr sagen, daf Wien im anderen
Sinne eine deutsche Stadt Bt, als daf man doch wenigstens im wesentlichen
dort noch deutsch sprechen hért. Aber selbst wenn es einmal dazu kemmen
sollte, dafi sich das slowenische Element vom Siiden, das tschechische vom
Norden immer weiter und weiter ausbreitete und daf gewissermalien  der
deutsche Charakter von Osterreich ganz verschwiinde, so wiirden eben die
deutschen Krifte durchaus in Osterreich iiberall als wirksame Krifte drinnen
sein. Das Wesentliche aber, das ist, daf sich gerade innerhalb desjenigen,
was in Osterreich vom Deutschen ausgegangen ist, eine gewisse Selbstindigkeit
gewen alles andere Deutsche geltend machte, das auf dem europiischen Kon-
tinent ist. Das Osterreichische war doch immer, in so inniger Wechselbezichung
es auch mil dem iibrigen deutschen Wesen stand, etwas durch und durch Selb-
standiges. Und das kam dadurch, da& in Osterreich der K atholizismus
sich in einer gewissen Gestalt erhalten hat,

Nun, ich kann natiitlich in meinen heutigen Auseinandersetzungen sehr
leicht mifiverstanden werden, aber da ich nicht ausfithrlich genug sein kann,
mufi ich mich eben diesen Mifiverstindnissen aussetzen. Es ist schon so, dufi
man natiitlich auch sehr viel einwenden kann — das wurde ja innerhalb Oster-
reichs selber getan — gegen das, was im Beherrschenden des Kathelizismus
in Osterreich vorhanden war. Aber dieser Katholizismus in Osterreich zub eben
Osterreich und pamentlich auch Wien immer ein ganz bestimmtes Geprige.
Man hat sehen konnen, wie iiber Osterreich in den sechziger und siebziger
Jahren eine liberale Welle des Kulturlebens heraufzog, eine liberale Welle,
die nur auf — ich méchte sagen — ZuBere Vorstellungsformen sah. Aber
selbst innerhalb dieser dufieren Vorstellungsformen wirkte wiederum dasjenige
fort, was im Katholizismus enthalten war.
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Man mub ja nur bedenken, wie lange es eigentlich war, dafi in Oster-
reich mit Ausnahme von ganz bestimmten Gebicten des Bildungslebens
niemand eigentlich im Grunde ein gebildeter Mensch, ein rnichtig wissen-
schaftlich fithrender Mensch werden konnte, chne daf er sich irgendwie den
fiilhrenden Machten des Katholizismus anschlofi. Man studierte an Gym-
nasien, die im wesentlichen von Ménchen geleitet waren. Die Manche waren
iiberall Gymnasialprofessoren, zum groken Teile mustergiilige Gymnasial-
pmfemurﬁn. Es war das strenge scholastische Denken, in saner Forthildung
ms 9. Jahrhundert herein, dadurch etwas, was therhaupt dem ganzen ostér-
reichischen Bildungsleben, auch dem @sterreichischen wissenschaftlichen Leben
aufgedriickt worden ist, und was bis in die neveste Zeit hinein durchaus-erhalten
geblieben st

Man darf solche Erscheinungen nicht vergessen, dafi in memer Jugend
z. B. noch die Lehrbiicher — bis 2u denen der darstellenden Geometrie —
von Benediktiner-Monchen oder anderen Ménchen geschriecben waren, Die ein-
zelnen G}"muﬂaien wurden versorgt von den Klm‘t:rgeisﬂich:en, die ia EE“‘iE

thre staatlichen Priifungen abzulegen hatten, die aber einen ganz bestimmten

Geist, eine ganz bestimmte Denkform in die Gsterreichischen Gymnasien hinein-
trugen. Dic dsterreichischen Gymnasien, die erst, man kénnte sagen, die liberale
Ara heruntergebracht, micht hinaufgebracht hat, waren von einem ausge-
zeichneten Manne, der sie aber zu ausgezeichneten Gymnasien gemacht hat,
liberalisiert worden: von Leo T hun in den fiinfziger Jahren des 19, Jahr-
hunderts. So dafi man eigentlich, wenn man vieles von dem, was Gsterreichi-
sches Bildungsleben ist, richtig verstehen will, in die Kléster gehen mufi, nicht
gerade zu den Erzpriestern, nicht zu den Erzbischofen und Bischofen, aber
zu den Klgetern; in den Klostern war noch eine unglaubliche Gelehrsamkeit
durch das ganze 19. Johrhundert hindurch. In den Klsstern war digjenige
Gelehrsamkeit, die dann sich in den wichtigsten Forschern an der Universitit
ausgelebt hat. Die wichtigsten Forscher waren aus den Klsstern  hervor-
gegangen, oder wenn sie nicht aus dem Kloster hervorgegangen waren, so

standen sie wiederum in einer Bildungsstromung drinnen, die von den Kléstern

im tefsten Sinne beemflufit war. Nur war der Gsterreichische Katholizismus,
biz er seine Reaktion am Ende des 19. Jahrhunderts erlebte, tatsiichlich eine
Entwickelungsstromung, die sich nach einem auberordentlich liberalen Elemente
hin bewegte. Sie konnten bei den Méonchen in den einzelnen Wissenschafts-
zweigen iberall sehen, wie das scharf geschulte Denken, das sich eben der
Méonch aus der alten scholastischen Wissenschaft angeeignet hat, in die
W;Eﬁtﬂsd‘lafl, namentlich auch in die F‘Edagugik der Wissenschaft hinein
wirkte, und wie nur gewissermafien unberithrt bleihen sollte das katholische
theokratische Wesen. So daB eigentlich alles, was nicht bis zur Weltan-
schauung hinaufkam, also der Begriff der Wissenschaften in thren Speziali-
titen, elwns aufierordentlich Bedeutsames innerhalb Csterreichs entwickelte.

Sehen Sie, einer der bedeutendsten Forscher auf dem Gebicte der neueren
Maturwissenschaft, der jetzt therall genannt wird, 15t Gre gor Mendel.
Er war ein osterreichischer Ordenspriester in Mahren. Wihrend wir unseren
Wiener Kongrefi abhielten, erschienen iiberall Jubildumsartikel iiber Gregor
Mendel. Es war vielleicht das interessanteste Mebenereignis neben unserem
Kongrefi, dafi die Zeitungen iiberall voll waren von Wiirdigungen iiber Gregor
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Mendel. Es war so, dafi tatsichlich dieser Gregor Mendel herausgewachsen
ist aus der Monchsbildung, daf er zu einem Naturforscher geworden ist, der
getzt iberall anerkannt wird, dessen Vererthungstheorie als etwas Auferordent-
liches in der ganzen Welt gilt. Und Gregor Mendel ist geradezu der Typus
eines aus dem Oaterreichischen Wesen herauswachsenden, auf einzelnen Ge-
bieten des Wissens titigen Menschen,

Aber solche Gregor Mendels, solche titige Menschen — nur haben es
nicht alle bis zu solchen epochemachenden Entdeckungen gebracht — waren
massenhaft innerhalb des osterreichischen Bildungsstrebens im 19. Jahrhundert
zu finden, so dafi man sagen kann: da hat der Katholizismus eigentlich gerade
in bezug auf das Wissenschafisleben seme allerbedeutsamsten Bliiten getragen.
Dazu kam dann noch etwas anderes, was oftmals leicht iibersehen wird.

Derjenige, der aus dem eigentlichen ogterreichizchen Wesen als Deutscher
hersuswichst, wichst aus einem Dialekt hersus. Aufier diesem Dialekt gibt
es 50 eine Art allgemeiner dsterreichischer Sprache, die eigentlich miemandem
aus dem Herzen gesprochen ist. aber die sich dadurch um so mehr eignet,
eine allgemein tiber dic Tagesbediirfnisse hinausgehende Sprache zu sein, und
die dann eben die Sprache der Wissenschalt geworden ist, und die sich des-
halb, weil sie iiber die Dialekte hinausgehoben ist, auch in einer auber-
ordentlichen Weise in die lateinische Logik hineingefunden hat. In der Gster-
reichischen Ausdrucksform liegt etwas auf der emnen Seite aulierordenthich
Schmiegsames, aul der anderen Seite aber auch etwas Lebendiges. Das alles
ist eben da.

Wenn man das als einen Grundzug des dsterreichischen Wesens nimmt,
dann wiederum mufi man auch das 3 ufiere Ssterreichische Wesen beriick-
sichtigen. Gewili, man konnte nach Osterreich in den siebziger, achtriger. neun-
ziger Jahren kommen, man konnte im 20. Jahrhundert nach Osterreich
kommen, kann jezt kommen, man fndet natirlich in Osterreich tberall in
einem gewissen Sinne auch dasjenige, was sonst auch in der Welt 1st. Die
Erfindungen und Entdeckungen, auch die wissenschaltlichen Errungenschafien,
kommen ja selbstverstindlich iiberall hin. Natiirlich ist auch Wien und Oster-
reich nicht von den Kinos verschont geblieben usw. Aber in all dem drinnen
lebt eben doch dieses ganz eigentiimliche Wesen Osterreichs. Und da machte
man sagen: Es war eigentlich schon durch das ganze 19, Jahthundert hindurch
— vielleicht gerade durch das Verquicktsein mit dem Katholizismus — keine
besondere Neigung in Osterreich vorhanden, inniger zu verwachsen mit dem,
wis da dufierlich einstromt. Der Orsterreicher bewnhrte sich, selbst wenn er an-
hng, memnetwillen sich nach franzésischer oder englischer Mode zu kleiden,
doch immer bis in die Adelsschichten hinauf etwas spezifisch Osterreichisches.

Nun, Sie wissen ja, ich will eigentlich nicht zum Psychoanalitiker werden
— Ste wissen, ich habe keine besondere Neigung dazu — aber gerade gegen-
iiber dem Gsterreichischen Wesen méchte man sagen: man ist durch die Auber-
lichen Umstiinde dazu veranlafit, so etwas wie Psvchoanalyse zu entwickeln,
denn wenn man an dsterreichisches Wesen herankommt, dann st iiberzll etwas
da, was sich in vollem Bewufitsein nicht auslebt.

Die Osterreicher nelimen alles Fremde gerne auf; sie sind somar in vieler
Beziehung aufierordentlich stolz auf dieses Fremde. Aber sie haben dann in
ihrem Innem, in ihrem Bewufitsein keine volle Verbindung damit. Und gerade
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verborgenen ,,Seelenprovinzen” sucht, so isl man immer versucht, wenn man
an Gsterreichisches Wesen herankommt, nach solchen verborgenen Seelen-
provinzen zu suchen, sogar beim einzelnen Osterreicher. Wenn man  mit
psychoanalytischem Blick an ihn herangeht, so findet man iberall: der triigt
etwas an sich von frither. Das ist ganz unten in seinem unbewufiten Wesen;
das dimmert zuweilen herauf. Aber man muff es thm erst zum Bewubtsein
bringen oder er selbst mufi es tun. Und wenn man ganz griindlich zu Werke d
geht, wenn man nur geniigend analysiert, so entdeckt man fast bei jedem, 0y
iehesondere auch bei dem gebildeten Osterreicher — bei dem Ungebil- -1
deten ist ¢ schon von aufien anzusehen <— etwas was mit dem Kaiser Josel, 5.
dem Kaiser Franz und allem spéteren, was da im 19. Jahrhundert gekommen ‘
ist, cigentlich gar nicht mehr viel zu tun hat; man kommt zuriick bis zu der L
Kaiserin Maria Theresia und noch weiter hinter die Maria Therssia. i
Da kommt iiberall etwas vom 18. Jahrhundert zum Vorschein. Jeder Oster-
reicher hat im Grunde seiner Secle etwas aus dem 18. Jahrhundert als eine
verborgene Seelenprovinz. So wie der Psychoanalytiker diese hinuntergestobens
Seelenregion aufsucht und sie dann loslost aus der Seele, weil die Menschen
sie gar micht verarbeitet haben, so ist es, als ob dieses ganze Osterreich nicht
ganz verarbeitet hiitte das 18, Jahrhundert, als ob bei irgendeinem Zeitpunkt
der Kaiserin Maria Theresia sich das in die Seelen hineingesetzt hitte und
man kriegte es dann wiederum herauf. So daf also da tatsichlich mit aufier-
ordentlich vielem Instinktivem, aber ich mochte sagen, historisch Instinktivem
zu rechnen ist. Man kommt auf vieles frither Vorhandene, in den Herzen
Verborgene, wenn man den Osterreicher ganz, wie man in Osterreich sagt, in-
wendig und auswendig kennenlernt. Und in Osterreich sucht man ja selbst die :
Menschen inwendig und auswendig kennenzulernen. Das alles aber pridestiniert )
den Costerreicher, eine Art Briicke zu schlagen zwischen Westen und Osten.
Denn vieles von dem, was zum Abreifien dieser Briicke gefihrt hat, was
gerade die heutige Zeit im Westen und im Osten und sonst auch in_der Mitte
gerade auberhalb Osterreichs in sich trdgt, das kommt zwar zum Vorschen,
wenn man Csterreich so oberfliichlich anblickt; aber wenn man auf das Tiefere
blickt. dann findet man, daf da tberall verborgene Seelenprovinzen sind, aus
denen man vieles heraufholen kann, um diese Briicke zwischen Westen und
Osten zu schlagen™).

o wie, wenn man einen einzelnen Menschen psycho-analysiert, man da pach g
:
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; *) Der zweite Teil dieser Ansprache bezog sich aufl die von anderen Fednem am
Kongrefi gehaltenen Vortriige.
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West-Ost-A phorismen.
RUDOLF STEINER.

Man verliert den Menschen aus dem seelischen Gesichtsfelde, wenn
man nicht sein ganzes Sein in allen seinen Lebensoffenbarungen ins Seelen-
auge falit. Man solle nicht von der Erkenntnis des Menschen sprechen, sondern
von dem ganzen Menschen, der sich: erkennend offenbart. Erkennend gebraucht
der Mensch sein Sinnes-Nervenwesen als Werkzeug. Fihlend dient thm der
‘Rhythmus, der in der Atmung und dem Blutkreislauf lebt. Wollend wird
der Stoffwechsel zur physischen Grundlage des Daseins. Aber in das physische
Geschehen des Sinnes-Nervenwesens pulst  der Rhythmus hinein; und der
Stoffwechsel ist materieller Trager des Gedankealebens. Auch in dem ab-
straktesten Denken lebt das Filhlen und wogt das Wollen.

Der alte Orientale zog in sein traumendes Denken mehr von den rhythmi-
schen Leben des Fihlens herauf als der Mensch der Gegenwart. Daher erlebte
jener auch mehr rhythmisches Weben in seimem Gedankenleben, dieser emp-
findet darin mehr logisches Zeichnen. Im Aufstieg zu iibersinnlichem Schauen
verwob der orientalische Yogi bewufites Atmen mit bewufitem Denken. Er
erfafite damit das im Atmen sich fortsetzende rhythmische Weltzeschehen.
Die Welt erlebte er atmend als Selbst. Und auf den rhythmischer Wellen
des bewufiten Atmens bewegte sich der Gedanken durch das ganze Menschen-
wesen. Erlebt wurde, wie das Gottlich-Geistige in den Menschen den geist-
erfiillten Odem fortdauernd steomen lift, und wie dadurch der Mensch eine
lebende Seele wird. — Der Mensch der Gegenwart mufi anders scine itber-
sinnliche Erkenntnis suchen. Er kann nicht das Denken an das Atmen binden.
Er mufi meditierend das Denken aus dem logischen Leben zum anschauenden
erheben. Anschauend aber webt das Denken in einem geistig-musikalisch-
bildhaften Element. Es wird vom Atmen losgebunden und mit dem Geistigen
der Welt verwoben. Das Selbst wird jetzt nicht atmend im eigenen Menschen-
wesen erlebt, sondern im Umbkreis der Geisteswelt. Der Ostmensch erlebte einst
die Welt in sich und hat heute in seinem Geistesleben den Nachklang davon:
ch Westmensch steht im Anfange mit seinem Erleben und ist auf dem Wege,
sich in der Welt zu finden. Wollte der Westmensch ein Yogi werden: er
miifite zum raffinierten Egoisten werden, denn die Natur hat ihm das Selbst-
gefiihl schon gegeben, das der Orientale nur ergt traumhaft hatte: hitte der
Yogi wie der Westmensch sich in der Welt suchen wollen: er hatte sein

triumendes Erkennen in den unbewufiten Schiaf eingefithrt und wire seslisch
ertrunken,
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 Dér Ostmensch hatte das geistige Erlebnis als Religion, Kunst und
Wissenschaft in voller Einheit. Er opferte seinen gottlich-geistigen Wesenheiten.
Gnadenvoll flofi ihm von ihnen zu, was ihn zum wahren Menschenwesen
ethob. Das war Religion. Aber in der Opferhandlung und an der Opfer-
stitte offenbarte sich thm auch die Schénheit, durch die das Gottlich-Geistige
in der Kunst lebte. Und aus der schonen Geistoffenbarung erflof die Wissen-
schaft. — Nach Westen stromte die Welle der Weisheit, die das schéne Licht
des Geistee war, und die den kiinstlerisch begeisterten Menschen [rumn_t
machte. Da erbildete sich Religion ithr Eigenwesen; und nur die Schonheit
blicb nech der Weisheit verbunden. Heraklit und Anaxagoras waren Welt-
weise, die kiinstlerisch dachten; Aeschylos und Sophokles waren Kiinstler, die
Weltenweisheit bildeten. Spiiter ward die Weisheit dem Denken anheim-
gegeben; sie wurde Wissen. Die Kunst wurde in eine eigene Welt versetzt
Religion, die Quelle von allem, ward das Erbgut des Ostens; Kunst ward
zum Denkmal der Zeit, in der die Erdenmitte herrschte; Wissen ward selb-
stindige Herrscherin eines eigenen Feldes in der Menschenseele. So ward das
Geistesleben des Westens. Ein Vollmensch wie Goethe fand die in Wissen
getauchte Geistwelt. Aber er schnte sich, die Wahrheit des Wissens in der
Schinheit der Kunst zu schauen. Das trieb ihn nach dem Siiden. Wer thm
im Ceiste folgt, kann ein religits inniges Wissen finden, das in Schénheit
nach kiinstlenischer Offenbarung ringt. Schaut der Westmensch in seinem kalten
Wissen das unter ithm quellende Géttlich-Geistige im Schonheitsglanz, ahnt der
Ostmensch in seiner gefilhlswarmen Wesheitsreligion, die von der Schonheit
des Kosmos kindet, das befreiende Wissen, das im Menschen in Willens- =
macht sich wandelt: dann wird der ahnende Ostmensch den denkenden West-
menschen nicht mehr seelenlos schelten; dann wird der denkende Westmensch
den ahnenden Ostmenschen nicht mehr als weltfremed bestaunen. Religion kann
aus. kiinstlerisch belebtem Erkennen vertieft; Kunst nus religids geborenem:
Erkennen belebt; Wissen aus kunstzetragener Religion durchleuchtet sverden.

Der Ostmensch sprach von der Sinnenwelt als von dem Schein, in dem
auf geringere Art lebt, was er in vollgesittigter Wirklichkeit in seiner Seele
als Geist empfand; der Westmensch spricht von der Idecnwelt als dem Schein,
i:ll_ dem auf schattenhafte Art lebt, was er in vollgesittigter Wirklichkeit mit
seinen Sinnen als Natur empfindet. Was sinnliche Maja dem Ostmenschen war,
ist sich selbst tragende Wirklichkeit dem Westmenschen. Was seelisch erbildete
[deologie dem Westmenschen ist, war sich selbst schaffende Wirklichkeit dem
Ostmenschen, Findet der heutige Ostmensch in seiner Geist-Wirklichkeit die-
Krﬂ[t. um der Maja die Seinsstirke zu geben, und findet der Westmensch
in seiner Natur-Wirklichkeit das Leben, um in seiner Ideologie den wirkenden
Geist zu schauen: dann wird Vertindigung kommen zwischen Ost und West.
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Die Menschheit des Ostens erlebte in ihrem grauen Altertum erkennend
cine hohe Geistigkeit. Diese denkend ergriffene Geistigheit durchpulste dag
Fithlen; sie ergof sich in das Wallen. Der Gedanke war noch nicht Vor-
stellung, welche Dinge abbildet. Er war Wesenheit, die das Leben der Geist-
Welt in das Menschen-Innere trug. In den Nachklingen dieser hohen Cueistig-
keit lebt der Ostmensch heute. Sein Erkenntnisauge war einst noch nicht auf
Matur eingestellt. Er sah durch die Natur hindurch auf den Gest. — Als
die Einstellung auf die Natur begann, sah der Mensch noch nicht sogleich
Natur; er sah den Geist auf Naturweise; er sah Gespenster, Einer hohen

‘Gastigkeit letzter Auslaufer wurde auf dem Weg vom Osten zum Westen

der Gespenster-Aberglaube. — Dem Westmenschen ward Naturwissen ge-
geben, als thm Kopernikus und Galilei erstanden. Er mufite in sein Inneres

~schauen, um nach dem Geiste zu suchen. Da verbarg sich thm noch der Geist,

und er sah nur Triebe und Instinkte. Aber sie sind materielle Gespenster, die
sich vor das Seelenauge stellen, da dieses noch nicht nach innen auf den
Geist emgestellt ist. Wenn die Einstellung auf den Geist beginnen wird,
werden die Innengespenster schwinden, und der Mensch wird durch seine
Natur auf den Geist schauen, wie der alte Ostmensch durch die Natur auf
thn geschaut hatte. Durch die Welt der Innengespenster wird der Westgeist
zum Geist kommen. Sein Gespensterglaube ist Anfang der Geist-Erkenntnis;
was der Osten -als Gespensterglauben an den Westen vererbt hat, ist Ende
der Geist-Erkenntnis, Uber Gespenster hiniiber sollten zich die Menschen im
Gejste finden — und so wird die Briicke sich erbaven zwischen Ost und West,

Der Ostmensch emphndet ,,Ich"” und schaut ,, Welt"; das Ich ist Mond,
der die Welt widerspiegelt. Der Westmensch denkt die ., Welt" und strahlt in
seine Gedankenwelt | Ich", Das Ich ist Sonne, welche eine Bildwelt erstrahlt.
Wird der Ostmensch im Schimmer seines Weisheitsmondes den Sonnenstrahl
erfihlen; wird der Westmensch im Strahl der Willenssonne den Weisheit-
Mondesschimmer erleben: dann wird der West-Wille den Ost-Gedanken er-
kraften, dann wird der West-Gedanke den Ost-Willen erlésen.

Der alte Orientale fithlte sich in einer geistgewollien sozialen Ordnung:
Gebote der Geistmacht, die ihm seine Fithrer zum Bewufitsein brachten,
gaben ithm die Vorstellungen davon, wie er sich dieser Ordnung einzugliedern
hatte. Diese Fiihrer hatten diese Vorstellungen aus ihrem Schauen in die
iibersinnliche Welt. Der Gefithrte empfand in ihnen die aus der Geistwelt
ihm iibermittelten Richtlinien fiir sein geistiges, rechtliches und wirtschaftliches
Leben. Diie Anschauungen iiber des Menschen Verhiltnis zum Geistigen, die
uber das Verhalten von Mensch zu Mensch, und auch itber die Besorgung
des Wirtschaftlichen kamen fir thn aus derselben Quelle der geistzewollten
Gebote.  Geistesleben,  rechtlich-staatliche Ordnung, Wirtschaftshesorgung
wiren im Erleben eine Einheit, — Je weiter die Kultur nach dem Westen zog,
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desto mnhg; wennten sich die rechtlichen Verhiltnisse zwi‘uclm} Mensch und
Mensch und die Wirtschaftsbesorgung von dem Geistesleben im Bewufitsein
der Menschen ab. Dag Geistesleben wurde selbstindiger. Die anderen Gl}ﬁdr.t
der sozialen Ordnung blichen noch eine Einheit. Beim weiteren Vordringen
pach dem Westen trennten sich auch diese. Neben dem rechtlich-staatlichen,
das eine Zeitlang auch alles Wirtschaften regelte, bildete sich ein selbstandiges
#konomisches Denken aus. In dem Vorgange dieser letztern Trennung lebt
der Westmensch noch drinnen. Und zugleich erwiichst thm die Aufgabe, die
drei getrennten Glieder des sozialen Lebens, das Geistesleben, das rechtlich-
staatliche Verhalten, die Wirtschaftsbesorgung, zu einer hiheren Einheit zu
gestalten. Gelingt thm dies, o wird der Ostmensch verstindnisvoll aul seine
Schopfung schauen, denn er wird wiederfinden, was er einst verloren hat,
die Einheit des menschlichen Erlebens.

-

Unter den Teilstromungen, deren Zusammenwirken und gegenseitiges |
Sich-Bekampfen die menschliche Geschichte ausmachen, befindet sich die
Eroberung der Arbeit durch das menschliche Bewufitsein. Im alten Orient
arbeitete der Mensch im Sinne der ihm auferlegten geistgewollten Ordnung
In diesemn Sinne fand er sich als Herrenmensch oder Arbeitsmensch. Mit dem
Zuge des Kulturlebens nach dem Westen trat in das menschliche Bewufitsejn
das - Verhiltnis von Mensch zu Mensch, In dieses wurde eingesponnen die
Arbeit, die der eine [ir den andern tut. In die Rechtsvorstellungen drangen
die von dem Arbeitswert ein. Ein grofier Teil der romischen Geschichte des
Altertums stellt dieses Zusammenwachsen der Rechts- und der Arbeitsbegriffe
dar. Beim weiteren Vordringen der Kultur nach dem Westen nahm das
Wirtschaftsleben immer kompliziertere Formen an. Es zog die Asbeit in sich,
ohne daB die rechtliche Gestaltung, die sie vorher angenommen hatte, den
Forderungen der neuen Formen geniigt. Disharmonie zwischen Arbeits- und
Rechtsvorstellungen entstand. Harmonie wieder herzustellen zwischen beiden
tst das grofBe soziale Problem des Westens. Wie die Arbeit im Rechtswesen
thre Gestaltung finden kann, ohne durch die Wirtschaftshesorgung aus diesend
Wesen l]tretusgtriutn zu werden, das ist der Inhalt des Problems. Wenn der
Wtﬁt!:n sich durch Einsicht in sozialer Ruhe auf den Weg der Li:'uuug b-egﬁt.
wird der Osten dem mil Verstandnis begegnen. Wenn im Westen das Problem
ein Denken erzeugl, das m sozialen E.rschi.illﬂrunsm sich auslebt, wird der
Osten das Vertrauen in die Weiterentwicklung der Menscbheit durch den
Westen nicht gewinnen konnen.
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untergeordnet der Land-Bewirtschafiung eingliedern. Deshalb trigt das geist-
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Die Emlmt fon- Céimtealeben, ' Rechivivesey und: Wirtichafibsistn™
im Sinne einer geistgewollten Ordnung kann nur bestehen, solange in der ) -
schalt das Land-Bebauen iiberwiegt, und Handel sowie Gewerbe sich als

gewollte soziale Denken des alten Orients im wesentlichen fiir die Wirtschafts-
besorpung den auf die Landwirtschaft hingeordneten Charakter. Mit dem
Gang der Zivilisation nach dem Westen tritt zuerst der Handel als selbstindige
Wirtschaftsbesorgung auf. Er fordert die Bestimmungen des Rechtes. Man
mub mit jedem Menschen Handel treiben kénnen. Dem kommt nur die’
abstrakte Rechtsnorm entgegen. — Indem die Zivilisation weiter nach dem
Westen fortschreitet, wird das Gewerbe in der Industrie zum selbstindigen
Element in der Wirtschaftshesorgung. Man kann nur fruchtbringend Giiter
erzeugen, wenn man mit den Menschen, mit denen man in der Erzeugung
arbeiten muf, in ener den menschlichen Fiahigkeiten und Bediirfnissen ent-
spﬂ:-::hl:ndcn Verl:indung lebt. Dhie Entfa]l‘ung des industriellen Wesens er-
fordert aus dem Wirtschaltslchen heraus Etsl,altcte assoziative Vzrbi.ndm‘l.gcl‘l..
m denen die Menschen ihre Bediirfnisse befriedigt wissen, soweit die Natur-
verhiiltmisse das ermbglichen. Das: rechte assoziative Leben zu finden, ist die
Aufgabe des Westens. Wird er sich ihm gewachsen bezeugen, so wird der
Osten sagen: unser Leben verfloh einst in Briiderlichkeit: sie ist im Laufe der
Zeiten geschwupden; der Fortschritt der Menschheit hat sie uns genommen.
Der Westen };B sie aus dem assoziativen Wirtschafisleben wieder erblithen®
Das hingeschwundene WVertrauen in.. die wahre Menschlichkeit stellt er
wieder her.

Im alten Osten fithlte der Mensch, wenn er dichtete, dah die Geistes-
machte durch thn sprachen. In Griechenland lieh der Dichter die Muse durch
sich zu seinen Mitmenschen sprechen. Dies Bewufitsein war Erbgut des alten
Orientes. Mit dem Zuge des Geisteslebens nach dem Westen ward die Dichtung
immer mehr die Offenbarung des Menschen, — Im alten Orient sangen die
Geistesmichte durch Menschen zu Menschen. Von den Gottern herunter zu
den Menschen erklang das Weltenwort. — Es ist im Westen zum Menschen-
wort geworden. Es muf den Weg finden hinauf zu den Geistesmiichten. Der |
Mensch mufi dichten lernen in solcher Art, dafi ihm der Geist zuhbren mag.
Der Westen mufi eine dem Geist gemifie Sprache gestalten. — Dann wird
der Oslen sagen: das Gotterwort, das einst uns erstromt st vom Himmel
zur Erde: es findet aus Menschenherzen wieder zuriick den Weg in Geistes-
welten. In dem aufsteigenden Menschenworle sehen wir verstehend das Welten-
wort, dessen Absteigen dercinst unser Bewulitsein erlebt hat.
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E&-ﬂltmemﬁ:h hat keinen Sinn fiir das ,,Beweisen". Er erlebt schauend
den Inhalt H'.mﬂl' Wahrheiten und weift sie dadurch. Und was man weih,
das ,beweist" man nicht. — Der Westmensch fordert iiberall ,Beweise”.
Er ringt sich zu dem Inhalt seiner Wahrheiten aus dem &ubieren Abglanz
denkend hin und deutet sie dadurch. Was man aber deutet, das muf man
Jbeweisen”, — Erlost der Westmensch aus seinen Beweisen das Leben der
Wahrheit, daun wird der Ostmenech thn verstehen. Findet der Ostmensch am
Ende der Beweissorge des Westmenschen seine unbewiesenen WahrheitstrBume
in einem wahren Erwachen, dann wird der Westmensch ihn in der Arbeit
fiir den Menschenfortschritt als einen Mitarbeiter begriifien miissen, der leisten
kann, was er selbst micht vermag.
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