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Keine Religion ist héher als »Die Wahrheit¢.




xTritt ein in das Reich »Der Wahrheitc und nimm
an unserem Reichtume teil. Wir laden dich zu uns
ein und zwar nicht aus Eigenwillen, sondern auf Grund
der Kraft des Géttlichen Geistes, dessen Diener
wir sind.«
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VORWORT ZUR III. AUFLAGE

Im Jahre 1912 hat die Individualitit Franz Hart-
manns ihre sterbliche Hiille verlassen. Seine gei-
stige Hinterlassenschaft hat entsprechende Erben
gefunden, die am WERK weiterarbeiten und die das
WORT zu verstehen suchen. Seinem Angedenken
soll dieses Buch gewidmet sein. Er war der erste be-
deutende Pionier, der der »Theosophies in Deutsch-
land die Wege ebnen half. So muB die kleine Schrift,
die unter dem Titel »Was ist Theosophie« bereits zwei
Auflagen erlebte, nachdem sie in der Zeitschrift
sTheosophie¢ zum ersten Male im III. Jahrgange ge-
lesen werden konnte, bei der III. Auflage in einer
besonderen BewuBtseinseinstellung in die Welt hin-
ausgesandt werden,

Franz Hartmanns leicht beweglicher Geist
hat wihrend 25j4hriger theosophischer Tatigkeit in
Deutschland den Begriff »Theosophie« so und so oft
schriftlich und mindlich formuliert und immer wieder
neue, wunderbar anschauliche Ausdrucksweisen ge-
funden, um das, was ihm zum tiefsten Erlebnisse
seines Daseins geworden war, seinen Mitmenschen
nahe zu bringen und miterleben zu lassen, daB sie
»Die Wahrheite erfassen mochten wie er. Darum zih-
len die Aufsitze Franz Hartmanns iiber »Theo-
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sophie« zum Wertvollsten und sprachlich Schonsten
was er uns gegeben hat. In so hervorragender Viel-
seitigkeit hat noch kein deutscher Autor wieder das
Thema »Theosophies behandelt wie er,

Da das Interesse an der theosophischen Bewe-
gung von Jahr zu Jahr wichst und noch kein aus-
fithrlicheres Werk {iber »Theosophie¢« erschienen ist,
das begrifflich zu der reinen, hohen, undogmati-
schen Auffassung, wie sie Franz Hartmann ver-
trat, sich erhob, so machte es sich notwendig,
unter besonderer Wiirdigung der verdienstvollen
Arbeiten Franz Hartmanns, ein mdoglichst ge-
schlossenes Ganze aus seinen Aufsitzen zusammen-
zufiigen, in dem man alles Wesentliche fber »Theo-
sophiee und »Theosophische Gesellschafte {inden
kann. Die chronologischen Tatsachen, wie sie in der
Entwicklung der Theosophischen Gesellschaft zu
vermerken waren, wurden ergdnzt und fortgefiihrt.

Mit besonderer Energie hat sich Hugo Voll-
rath, der Begriinder des Theosophischen Verlags-
hauses, Leipzig, und Vertreter des Hauptquartieres
der Theosophischen Gesellschaft in Deutschland, der
literarischen  Hinterlassenschaft ~ Franz  Hart-
manns angenommen. Es muB als sein Verdienst ge-
wiirdigt werden, daB die Kklassische theosophische
Literatur Deutschlands vor dem Schicksale der voll-
kommenen Vergessenheit oder dem Untergange in
cinem Winkelverlage, wo die Schriften, die auf hohere
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Welt- und Lebensformen hinweisen wollen, dem Egois-
mus, der Beutelschneiderei und der schwarzen Magie
zum Opfer gefallen wiren, bewahrt worden ist. DaB
sie den Kreisen, dic Suchende auf dem Pfade zur
»Wahrheite sind, immer weiter, bis in jiingste Zeit
zugdnglich gemacht werden konnten und der theo-
sophischen Bewegung immer neue Freunde und An-
hdnger gewonnen und so eine Sache, die auf Reinheit
und Wahrheit, auf die hochsten Ideale der Mensch-
heit begriindet ist, um ein gutes Stiick geférdert haben,
muB dankbar von jedem Schiiler der Theosophie
anerkannt werden.

Hugo Vollrath ist providentiell zu diesem
Amte im Dienste der Menschheit berufen, er war
ein Schiller Franz Hartmanns und bis zu dessen
Tode freundschaftlich mit ihm verbunden. Zum An-
denken an gemeinsame Reisen, auf denen er den
groBen Lehrer begleitet hatte, widmete ihm Franz
Hartmann seine »Mysterien, Symbole und magisch
wirkende Krifte« bei ihrem ersten Erscheinen in
Deutschland mit folgenden Worten:

Meinem lieben Freunde und Collegen
Hugo Volirath
zur freundlichen Erinnerung an unsere
Kreuz- und Querziige durch Deutschland
und Osterreich; mit herzlichem GruB
F. Hartmann.
Wien. Dez. 1. 1902.
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(Zum Vergleiche dient das Faksimile auf Seite II
dieses Buches.)

Eine solche Freundschaft und Wiirdigung legt eine
hohe sittliche Verpflichtung auf. Sie ist erkannt und
in dieTat umgesetzt worden. Zum ersten Male werden
jetzt nach Jahren langer Irrungen und Wirrungen
die Ideale, die Franz Hartmann und H. P. B. einst
iiber »Theosophie,« und »Theosophische Gesellschafi¢
aufgestellt haben, im Hauptquartiere derTheosophischen
Gesellschaft, Leipzig (InselstraBe 29) in reiner, un-
dogmatischer Weise, ganz der Auffassung Hartmanns
entsprechend, verwirklicht.

Das Werk »Was ist Theosophie« in seiner neuen
Gestalt, das als das Erbe eines grofen Geistes, der
neuen Generation theosophisch Strebender iiberliefert
wird, soll mit helfen an der Verwirklichung thecoso-
phischer Ideale in Deutschiland. Es kann seinen
Zweck nicht verfehlen, da es dem Einen Ziele dienen
soll — mitzuwirken am Aufbau der Menschlieit im

Geiste und in »Der Walirheit.«

Gisela Holz.
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THEOSOPHIE
Geschrieben im Jahre 1911,

1002 Aalotuey Fso0® sogiav &y pvornple
Ty dmwousxgvuubvny fiy mgodgiosy & Fads

wpd T&y aldvov es ddav Hudr

8. Paul. I. Korinth. IT. 7.

as Wort »Theosophies ist zusammengesetzt aus
D dem griechischen Theos (Gott) und Sophia
(Weisheit) und bedeutet die héchste Weisheit, oder
die Selbsterkenntnis GOTTES im Menschen. Sie ist
die Selbsterkenntnis des Wahren, die nicht auf
Horensagen, Beobachtungen, SchluBfolgerungen, Mei-
nen, Diinken, Wahnen, Fiirwahrhalten, sondern auf
dem Offenbarwerden »Der Wahrheite im eigenen
Inneren beruht, und dadurch stattfindet, daB der
Mensch zum wahren Selbstbewuﬁtsem der .ihm. inne~
wohnenden hﬁﬁeren Natur gelangt, wenn diese in
:}Lm Tebendig wird.  Sie hat folglich nichts mit
Phantas:en “Fraumereien und Hirngespinsten zu tun;
sie ist diber alle Verstandesspekulationen erhaben

und wird deshalb vom Apostel Paulus in seinem
1*
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Briefe an die Korinther »okkults oder »verborgen¢
genannt, nicht weil man sic irgend jemand verbergen
oder verheimlichen wollte, sondern weil nicht jeder
reif dazu ist, sie zu erfassen. Sie kann nicht aus Bil-
chern gelernt werden, sondern man findet sie nur dort
im eigenen Inneren, wo das Lichf; das aus den Hoéheren
Geistigen Regionen “des Weltalls stammt, sich in der
Seele des Menschéh, der dafiir empfdnglich ist, wider-
spiegelt, dort, wo im Heiligtume des Herzens das Gottes-
bewubBtsein wohnt, von dem ein jeder Mensch einen
Funken mit auf die Welt bringt, und der in jedem durch
den EinfluB des Lichtes sDer Wahrheite erweckt
werden kann.

Um das wissenschaftlich zu begriinden und zu er-
kliren, miiBten wir erst eine Beschreibung der Zu-
sammensetzung des Kosmos*) und seiner verschiedenen
Reiche, von den hochsten geistigen Sphiren bis herab
zum Materiellen und fiir jedermann Sichtbaren vor-
ausschicken, um nachzuweisen, daB dem Menschen
noch andere Quellen der Erkenntnis zur Verfigung
stehen, als die duBerliche, sinnliche Beobachtung von

*) Néheres in »Die Geheimnlehre¢ von H. P, Blavatsky, Bd. L.
Kosmogenegis und im »GrundriB der Geheimlehre¢ von Dr. Franz
Hartmann, — Theosophisches Verlagshaus, Leipzig.
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Dingen in der Erscheinungswelt. Es muB jedoch an
dieser Stelle geniigen, zu wissen, daB wir alle selbst
Geister und Seelen sind, obgleich wir materielle Leiber
besitzen, und daB der Mensch infolge seiner zusam-
mengesetzten Natur die Fahigkeit hat, mit allen Rei-
chen in der groBen Natur sich in Verbindung zu setzen,
Wahrnehmungen zu machen und Eindriicke selbst
aus den hichsten Regionen des Geistes zu empfangen.
Ohne diese Fédhigkeiten, die allerdings noch nicht all-
gemein entwickelt sind, gdbe es keine Intuition, In-
spiration, Voraussicht, Weissagung oder geistige Er-
kenntnis,

Da nun jedes Prinzip in der Konstitution*) des
Menschen sich nur mit dem ihm gleichartigen ver-
binden, die materiellen Sinne nur das materiell Sinn-
liche, der Geist nur das Geistige wahrnehmen kann,
so folgt daraus, daB die Theosophie nicht eine Sache
eines irdischen seelenlosen Verstandesmenschen ist,
sondern dem innerlichen, zum geistig-gtttlichen
Leben erwachten Menschen angehort, weshalb auch
der Apostel Paulus sagt, daB sie nicht fiir die GroBen
dieser Welt bestimmt sei, die zu nichts werden, son-

*) A. Besant »Die sieben Prinszipien¢. — Theosophisches
Verlagshaus, Leipzig.
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dern daB GOTT sie von Anfang an denen, die ihn lieben,
zu ihrer Herrlichkeit bestimmt habe. Zu den »GroBen
dieser Welt, die zu nichts werden« gehoren aber alle
die, deren Denken sich nur auf die vergaﬁgiffﬁ_é,n
Dinge dieser Erscheinungswelt bezieht, und sie mit
diesen Dingen vergehen, wenn das Unsterbliche nicht
zu ihrem BewuBtsein gekommern ist.

Den Prinzipien in seiner Natur gemiB gibt es fiir
den Menschen eine sinnliche, psychische, intellek-
tuelle und geistige oder vielmehr sgeistlich-gottlichee
Wahrnehmung und Erkenntnis. Auf jeder Stufe, auf
der sich der Mensch befindet, konnen ihn Einfliisse
und Eindriicke aus der zun#chst liegenden héheren
Stufe erreichen; er erblickt die htheren Daseinspline
wie durch einen Schleier. Aber erst, wenn er auf einer
von ihnen zum DaseinsbewuBtsein erwacht, wird er
ihr Bewohner; dann erst wird ihm die Natur dieses
Hoheren Daseins klar. Deshalb wird sich der erd-
geborene Intellekt des Menschen vergebens bemiihen,
die Geheimnisse des Hochsten durch eigene Anschau-
ung und Erfahrung kennen zu lernen; aber der Geist
GOTTES im Menschen erforscht alle Dinge, sogar
die Tiefen der Gottheit.

GOTT ist die Wahrheit. Die Wahrheit ist Wirk-
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lichkeit. Sie ist das hochste denkbare ldeal; denn
alles, was nicht wahr ist, ist eine Tduschung oder ein
Schein. Die Selbsterkenntnis der absoluten Wahrheit
ist die Gotteserkefnifnis oder sTheosoph:ee, die nur
durch die Vel’erkIlchU.llg des Idealen erlangt werden
kann._ Im Menschen selbst muB die gﬁtthche Natur

'erwachen, wenn er zur wahren Selbsterkenntms d. h. zu

dér Weisheit gelangen will, die nicht dem sterblichen
Menschen, sondern seinem unsterblichen Teile be-
stimmt ist. Diese »Theosophies hat nichts mit Spe-
kulationen und Beweisen zu tun; sie beruht auf nichts
anderem als auf sich selbst. »Die Wahrheit¢ versteht
sich fiir jeden, der sie einsieht, von selbst. Jeder Mensch
hat, je nach dem Gr\ade seiner Selbsterkenntnis, einen
Mafstab, mit dem er bemessen kann, wieviel Wahr-
heit in einem Dinge enthalten ist. Ohne diese eigene
Einsicht und Erkenntnis gidbe es fiir ihn keinen Be-
weis, weil er ja dann, auch »die Wahrheit des Beweises
nicht einsehen konnte«. »Die Wahrheite selbst aber
bedarf keines anderen Beweises, als ihrer Erkenntnis;
existierte ein anderer Beweis fiir sie, so gébe es noch
etwas Hoheres als die Wahrheit selbst.

In diesem Sinne genommen, ist die Theosophie das,
wonach unbewuBt die ganze Menschheit strebt. Sie

ot
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ist das Endziel aller Religion, alles Wissens, alles Un-
terrichtes, aller Erziehung; denn alle diese Dinge sollen
nur dazu dienen, den Menschen zu bilden, sein geistiges
Wachstum zu fordern und ihn auf den Weg zur Selbst-
erkenntnis zu fiihren. Ja sie ist das Endziel aller Ent-
wicklung, denn alle Naturreiche streben zum Men-
schen empor, um durch ihn zur »Wahrheite, zu GOTT,
zu gelangen. Die Erkenntnis »sDer Wahrheite ist das
Alpha und Omega, der Anfang und das Ende alles
hoheren Strebens; denn ohne ihre Kraft gibt es keine
Entfaltung der sWahrheite, und selbst der am meisten
erleuchtete Mensch wird niemals etwas Hoheres er-
langen, als diese Erkenntnis selbst in ihrer Vollkom-
menheit.

Es gibt nur eine einzige, ewige Wahrheit, und alle,
die sie erkennen, kennen sie so, wie sie ist. Sie ist
unverdnderlich. Da kann es keine Verschiedenheit
von Meinungen geben; die Erkenntnis ist in allen
Erleuchteten qualitativ dieselbe, und kann nur quan-
titativ unter ihnen verschieden sein, je nachdem der
Horizont des einen groBer als der des anderen ist, und
der nicht wechselt, wohl aber sich ausbreitet, je hoher
man steigt.

Alle Religionen, alles Wissen, alle Gelehrsamkeit
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ist nur insofern wahr, als »Wahrheit¢ darin enthalten
ist. Die Grundlage aller dieser Dinge ist die Erkennt-
nis sDer Wahrheits, und ohne diese haben sie keinen
dauernden Wert. Was in der Religion wahr ist, muB8
auch wahr in der Wissenschaft sein; die religiése Er-
kenntnis, wenn sie wahr ist, muB mit der wahren
wissenschaftlichen Erkenntnis fibereinstimmen, sonst
ist die eine oder die andere falsch; denn »Die Wahrheite
kann nicht von sich selber verschieden sein.

Das Wort »Rellglon« stammt von dem lateinischen
»rehgerec und bedeutet das, was den Menschen zu
seinem ersten Ursprunge zurfickbindet, und das ist
nicht irgend eine Theorie, sondern die geistige Erkennt-
nis, das Erlebnis dieses Ursprunges selbst. Nicht der
Weltverstand des Menschen kann GOTT erkennen,
sondern der himmlische Geist des Menschen ahnf,
fahlt und erkennt seinen gottlichen Ursprung,- und
diese innerliche Erkenntnis wird der geistige Glaube
genannt; er entspringt der Liebe zum Wahren und
fithrt zur sTheosophie¢. Je mehr die Seele des Menschen
ihrem gottlichen Ursprunge sich nihert, um so mehr
wird sie dessen Wesen berithren; aus der Beriihrung
entspringt das Gefiihl, aus diesem Affekte aber die
Liebe, aus dieser die Kraft der Erkenntnis und die
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Vereinigung. So strebt der Mensch zur Gottheit empor.
Liebe und Glaube sind die Flugel, die seine Seele zu
jener Hohe emportragen, wo sein Geist das Licht
»Der Wahrheit¢ schaut und dieses Licht seine Seele
durchdringt und erleuchtet.

Theosophie ist nicht mit Theologie zu ver-
wechseln. Die Theologie verhilt sich zur Theosophie wie
die Theorie zur Praxis oder das Wissen zur Kunst. Das
Wort »Kunst¢ kommt von »Kénnen¢; das Wissen allein
macht den Kiinstler noch nicht. Der Theologe, in so fern
kein Theosoph in ihm verborgen 1st wexB der Theosoph
kann. Der eine lehrt, der. andere wirkt. Um ein Theo-
loge Eﬁhv“véi'den, dazu gehdrt nicht viel mehr als etwas
Verstand und ein gutes Gedidchtnis, aber niemand
kann ein wirklicher Theosoph werden ohne den Geist
»Der Wahrheits, der das geistige Licht und Leben der
Menschen ist. Auch kann jedermann ein Gelehrter
werden, wenn er lange genug in die Schule geht, aber
ein Gelehrter ist deshalb noch lang kein Genie. Ein
Mensch kann die theosophischen Lehren aller Weisen
und die ganze Bibel auswendig lernen und ‘deshalb
doch keine Selbsterkenntnis haben, wie man auch
einem Blinden alle moglichen Theorien in bezug auf
die Natur des Lichtes lehren, ihn aber deshalb doch
nicht zum -Sehen bewegen kann.
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Die Theologie handelt von dem gottlichen Lichte,
die Theosophie ist dieses Licht. Ohne einen Funken
des heiligen Feuers, aus dem dieses Licht entspringt,
widre der Mensch hochstens ein intelligentes Tier.
Ohne das Erwachen emes hoheren SelbstbewuBtsems
Afctikeit und kennt snch mcht selbst, Tatsachlich ist
ein- fiberaus groBer Teil der Menschheit nur in einem
Traumleben befangen., Ein Mensch kann &4uBerlich
noch so lebendig, intellektuell, scharfsinnig, schlau,
leidenschaftlich usw. und doch geistig bewuBtlos, ja
sogar geistig tot und keiner hoheren seelischen Re-
gung fahig sein. Die Menschen leben in ihren Vor-
stellungen, aber nicht in Wahrheite. Sie sind in diesen
Vorstellungen gliicklich oder ungliicklich, freuen sich
oder leiden, und dennoch ist ihr Leben nur ein Traum-
leben, solang sie noch nicht zum wahren Selbstbe-
wuBtsein gekommen sind.

Nur in dem Grade, in dem der Mensch zu sich selber
gekommen ist, lebt, denkt, fithlt und handelt er selb-
stindig; in einem Wesen ohne wahres ‘SelbstbewuBt-
sein, d. h. ohne das BewuBtsem seines unsterblichen
Selbstes, denkt unid wirkt die Natur. Es ist glelchsam
ein Zentrum und Werkzeug, in dem nicht seine eigene
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gottliche Kraft, sondern der Erdgeist wirkt. Es ist
nicht Herr diber seine Empfindungen oder Wahr-
nehmungen, noch iiber sein Wollen und Denken, und
wenn sein Korper im Schilafe liegt, so ist es mit seinem
DaseinsbewuBtsein vorbei. Aber der zum héoheren
SelbstbewuBtsein vollig erwachte Geist schldft nicht.
Was fiir andere Nacht ist, ist fiir ihn der helle Tag.*)
Er tritt in ein hSheres geistiges Dasein ein. Mit jedem
Erwachen zu einem hoheren BewuBtseinszustande
erdffnen sich die Tore zu einem neuen Leben; cs findet
gleichsam eine Geburt in ein neues Dasein statt.

Theosophie ist Gotteserkenntnis; aber wie konnte
ein sterblicher Mensch™ die Gottheit erkennen !

Ein Gott, den der Mensch mit seinem Hirnver-
verstande begreifen kdnnte, wire weniger als ein Mensch.

Weisheit ist Selbsterkenntnis, und da ein Wesen
nicht von etwas, das es nicht selber ist, Selbsterkennt-
nis erlangen kann, so kann die Theosophie auch nur
durch die Vereinigung mit dem Gottlichen erlangt
werden.  Der fromme Johann Scheffler (Angelus
Silesius) sagt in seinem »Cherubinischen Wanders-
manng: »Willst du zu GOTT kommen, so werde GOT T«

*) Aus der »Bhagavad Gita¢ Pogtische Ubersetzung von Dr.
Franz Hartmann. Theosophisches Verlagshaus, Leipzig.-— Kap.11,69.
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Nur GOTT allein kann sich selber als GOTT erken-
nen; nur das, was gottlich ist, erkennt die eigene Gott-
lichkeit in seiner Natur. Je mehr sich die Seele dem
gottlichen Zustande n#hert, um so mehr wird sie selbst
gottlicher Natur und von dem Lichte, der Kraft, der
Heiligkeit, Macht und Herrlichkeit des gottlichen
Daseins erfiillt, Der fromme Schwarmer betrachtet
GOTT als etwas Objektives, Fremdes und Fernste-
hendes, als einen Gegenstand der Hoffnung oder
Furcht: der Erkennende fiihlt sich selbst von dem
Leben GOTTES durchdrungen. Der Unwissende
schafft sich in seiner Vorstellung irgend ein Bild von
GOTT und betrachtet dieses Erzeugnis als GOTT; der
wahre Jiinger der Theosophie erkennt in sich selbst
und in allen Dingen das darin verborgene und nach
Offenbarwerden strebende gbttliche Ideal.

Da GOTT die alleinige Wahrheit und Wirklich-
keit ist, so ist er auch das alleinige, unteilbare Wesen
aller Dinge, der Ursprung aller Geschdpfe und folg-
lich deren innerstes, wahres Selbst. Um dieses Selbst
kennen zu lernen, dazu muB es in uns selbst offenbar
werden und zu unserem BewuBtsein kommen, Wenig
wiirde es uns niitzen, intellektuell an das Dasein des
Sonnenlichtes im Weltenraume zu glaiben, wenn
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wir selber im Finsteren siBen und kein Licht hatten.
Wenig wiirde es uns niitzen, diber das Wesen des Hei-
ligen Geistes zu dogmatisieren, wenn dieser Heilige
Geist der Selbsterkenntnis nicht in unserem Inneren
offenbar werden und uns Licht und Klarheit bringen
wiirde. Um das Tageslicht zu erblicken, miissen wir
die Augen Offnen, solange es Tag ist; um den Geist
der Selbsterkenntnis zu erlangen, miissen wir unser
Herz der gottlichen Liebe und Weisheit erdffnen
und ihn empfangen. Friedrich Schiller gibt uns die
beste Vorschrift zur Erlangung der Theosophie, indem
er sagt:

»Nehmt die Gottheit auf in eurem Willen

Und sie steigt herab vorn Weltenthrong.

Wie kleinlich dagegen _sind _ die Vorstﬁllun.ge.n_

haften “und verwerflichen Myst:msmus, aus dem der
Wahn_entspringt, daB der Herr des \aLe]taIIs ein per-
sonlicher GOTT sei, der von auBen d:e Welt na_ch 1 Will-
kiir regiert ‘menschliche Schwﬂchen hat und snch
durch_Bitfen “oder -edur
Willen zu' dndern! Ja es gibt sogar mcht wemge,
dieglauben, daB GOTT gleichsam abgedankt und seine
Herrschaft dem Kierus iibertragen habe, und daB
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man ihm nur durch die Vermittlung und Fiirsprache
von dazu Angestellten beikommen und von ihm Be-
giinstigungen erlangen konne. Im Grunde genommen
ist in der Vorstellung solcher »Gldubigen« GOTT
nur dazu da, um ihre selbstsiichtigen Wiinsche zu
erfiilllen. Fiir sie ist ihre eingebildete Selbstheit der
Gott, den sie im Grunde ihres Herzens anbeten, und
dem sie den Herrn der Welt dienstbar machen wollen,
statt ihm zu dienen und seinen Willen zu tun. [Ihre
erkenntnislose Liebe bezieht sich nicht auf GOTT,
wenn sie auch vorgeben, ihn zu lieben, sondern
nur auf die Wohltaten, die sie von ihm zu erhaschen
hoffen,

GOTT ist das Hochste in allem und folglich auch
selbst dasTiesetz ‘Wer dieses Gesetz erfiillt, das auch

e

“in “allen’ Rehglonssystemen gelehrt wird, der_erfilllt
den Willen GOTTES und erlangt dadurch die Ver-
em‘fg-:'x_n__——__h- g mit IHM. Dieses Gesetz ist aber auch in
das lnnerste Mrzens der_Menschen_geschrieben.
Wer es erkennt und SEINEN Willen vollbringt, der
findet dadurch den Ursprung SEINES Daseins, sich
selbst. Dieses Gesetz ist_die e _uneigenpiitzige,—erken-
nende_ LIEBE; aus_ihr gmg die ganze Schopfung
hervor.
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Wie wir sehen, hat diese Art von Theosophie nichts
mit Magnetismus, Hypnotismus, Spiritismus, Mys-
tizismus, Okkultismus oder anderen »ismens gemein;
auch ist sie weder antichristlich noch antireligids,
sondern sie ist die Selbsterkenntnis »sDer Wahrheitc
und dadurch, daB der Mensch zu sich selber kommt
und »Die Wahrheite in seinem Inneren findet, werden
ihm auch die in allen Religionssystemen verborgenen
Geheimnisse klar.

In unserem heutigen Zeitalter leben die Menschen
vielmehr auBerhalb ihrer selbst und zerstreuen und
verschwenden dabei ihre Krifte*) ,statt sie zu ihrem
innerlichen Wachstume zu verwenden, nur fiir duBer-
liche Dinge, die, wenn sie gleich fiir dieses auBerc
Leben, das dem einer Eintagsfliege gleicht, einen
relativen Wert haben, dem Eigentiimer doch nichts
niitzen, wenn sein koérperliches Dasein zu Ende ist.
Um wie viel wertvoller wire es, nach dem zu suchen,
was zu einem Hoheren Dasein fithrt | — Damit ist
nicht gemeint, daf ein Mensch sich um nichts in der
Welt bekiimmern, in Unwissenheit bleiben und sich
in das enge Schneckenhaus seiner Personlichkeit

*) G. Weitzer, Verschwendete Kriifte. — Theosophisches
Verlagshaus Leipzig.
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zurifickziehen solle; denn da ging er sicher mit seiner-
Personlichkeit zu Grunde; vielmehr besteht die Theo-

sophie_darin, daB sie in allen Dmgen n »Die Wahrhe:tc

erkennt und jedes Dmg nach seinem wahren Werte
zu schatzen welﬁ Aus dlesem Grunde sucht a __911

un"c_i_ Phantasten, Medien und »abgeschledenen Gei-
sterne Rat, sondern bei denen, von denen er glaubt,

-

daﬁmen besttzenm. Die wahre Selbsterkennt-
nis und Einsicht begreift in sich das Wesen aller Dinge;
denn alles Dasein ging aus der gottlichen Weisheit
hervor. Sie ist die Kraft, durch die der Geist das Wahre
in allen Religionen, Philosophien und Wissenschaften
begreift. Alle groBen Entdeékungen gehen aus einer
Erkenntnis der Naturgesetze hervor, und diese Gesetze
sind im Grunde genommen die Offenbarungen des
Gesetzes GOTTES in der Natur.

Der Geist GOTTES ist in allen Dingen enthalten,
vom Atom bis zum héchsten Sonnensysteme. In
allen Dingen ist Leben und BewuBtsein, weil alle
Dinge Offenbarungen des EINEN Lebens im Welt-
all sind. Das hat die wahre Wissenschaft schon lingst
erkannt, und die Schriften der Weisen aller Violker

bezeugen es. Die Bibel sagt: »Im Anfange war das
Hartmann, Was ist Theosophio? 2

i
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Wort, und das Wort war GOTT wund alle Dinge sind
aus demselben geschaffen«. Da nun das Wort selber
Geist, d. h. BewuBtsein und Leben ist, so ist auch
Leben und BewuBtsein in allen Dingen enthalten,
und je hoher entwickelt die Organisation der For-
men ist, die das Leben sich schafft, um so hoher ist
auch die Offenbarung des Lebens in ihnen.

GOTT, das eine Leben im Weltall, ist keiner
Verdnderung unterworfen, aber die Formen veriindern
sich, und in ihrer Entwicklung offenbart sich in ihnen
die Lebenstédtigkeit. Der Geist bleibt derselbe, aber
die Art seiner AuBerung hingt von den Formen ab,
mit denen er sich verbindet und die seine GefiBe und
Werkzeuge sind. Geist ohne Materie ist nicht offen-
bar, aber wenn er sich mit der Materie verbindet,
so ruft er in ihr bestimmte Eigenschaften hervor. Die
Ursache, daB nicht alle Dinge selbstbewuBt und voll-
kommen sind, liegt an der Unvollkommenheit ihrer
Formen. :

Das BewuBtsein ist nur eins, aber es duBert sich
in einer Auster anders als im Menschen. Alle Formen,
die die Natur gebiert, sind GefiBe des Geistes. Er
verleiht der Rose ihren Duft und kleidet die Natur
in ihre Farben; er gibt dem Menschen seinen Verstand
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und dem Tiere Instinkt. Seine Werkzeuge zu ver-
bessern, ist die Aufgabe der Entwicklung.

Was ist Lehen? Uberall finden wir Leben
und Bewegung, Anzichung und AbstoBung. Wirme
und Licht, Elektrizitit und Magnetismus sind Formen
des Lebens. Im Mineralreiche finden wir schon Nei-
gungen und Abneigungen, chemische Wahlverwandt-
schaften, Verbindungen und Scheidungen, die in
mancher Beziehung denen der Menschen Zhnlich sind.
Im Pflanzenreiche haben wir hoher entwickelte Orga-
nismen, die aus einem feineren Stoffe gemacht sind.
Da findet sich schon eine Zirkulation von Séften;
da regt sich die Pflanze dem Lichte entgegen, und
die Blumen &ffnen ihre Kelche unter dem Einflusse
des Lichtes. Unter den tierischen Formen, zu denen
auch der materielle Korper des Menschen gehort,
finden wir bedeutend hdhere Bedingungen zur Offen-
barung des Lebens. Da zeigt sich schon Denktatig-
keit, Intelligenz und Verstand. Auch die Tiere, von
der Ameise bis hinauf zum Elefanten denken und
iibertreffen mitunter den Menschen an Klugheit.
In der Gattung Homo sapiens erreicht die sicht-
bare Form den Gipfelpunkt der Entwicklung zur
Offenbarung der hoheren Lebenstatigkeit.
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Hier beginnt eine hthere Stufe der Entwicklung.
Hier finden wir Krifte, die nicht dem tierischen
Organismus angehdren, fiir die aber doch ein Orga-
nismus vorhanden sein muB; denn sonst kdnnten sie
sich nicht offenbaren. DaB wir diesen Organismus
nicht mit unsern korperlichen Augen sehen kdnnen,
tut nichts zur Sache; denn unsere physischen Augen
gehoren dem physischen Korper an, dessen Sinne
sich nur auf 4uBerliche physische Dinge beziehen.
Der geistig entwickelte Mensch aber hat die Kraft,
sich in sich selbst zu versenken und sich innerlich
selbst zu betrachten.

Auch das Tier nimmt wahr, daB es ein von an-
deren Wesen verschiedenes Ding ist, und aus dessen
Bediirfnis, fiir sein individuelles Dasein zu sorgen, ent-
springt sein Egoismus. In einem hher entwickelten
Menschen aber finden wir jenes hohere IchbewuBt-
sein, durch das er die Eigenschaften seiner Person-
lichkeit beherrscht. Hinter diesem BewuBtsein ist
die Ahnung eines noch hoheren Zustandes zu finden,
das Gefiihl des All-Ichs, gleich einer dimmernden
Erinnerung aus jener Zeit, da er noch nicht an die
Materie und ihr Sinnenleben gebunden und den daraus
entspringenden Selbsttiuschungen unterworfen war.
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Ein geistiges Dasein erfordert eine geistige Orga-
nisation. Wenn das geistige Leben im Menschen er-
wacht, so erdffnen sich auch seine inneren Sinne: dann
ist das, was wir »iibersinnlich¢ nennen, nicht mehr fiber-
sinnlich fiir ihn. So wie zur Ausiibung materieller
Funktionen ein materieller Korper gehort, so gehtren
zur Ausiibung geistiger Funktionen geistige Organe.
Ob wir diesen geistigen Organismus mit dem Namen
»Astralkdrper« bezeichnen oder ihm andere Namen
beilegen, dndert nichts an der Sache, daB es solche
sgeistige« Korper gibt. Eine Klassifikation dieser
Korper gehort nicht hierher.

Damit stimmen aber auch die Schriften der Weisen
des Orientes und der Bibel dberein. Sankaracharya,
in seiner »Tattwa Bodhae¢ beschreibt diese verschie-
denen Zustidnde, und St. Paul spricht von einem
unverweslichen Leibe.  »Christus (der Gottmensch)
in uns ist das Geheimnis der Erlosumg, die Hoffnung
dieser Herrlichkeite.*)

Wo wir uns mit unserer Wissenschaft nicht weiter
finden, da gibt uns die Religion einen Wink. Da steht
geschrieben: »Es kann miemand das Reich GOTTES

*) Coloss. I. 27.
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sehen, es sei demn, dafl er vom meuem geboren iste.*)
Das »Reich GOTTES« aber ist in wuns;**) es ist das
Reich der Gotteserkenntnis, und unser »Vater im
Himmel ist in ihme. Somit geht die geistige Wieder-
geburt***) nicht nach unserem Tode, auBerhalb un-
seres Korpers, sondern wdhrend des Lebens in uns
selber vor. »Was aus dem Fleische geboren ist, ist Fleisch,
und was aus dem Geiste geboren ist, ist Geiste.T)

Alle religiosen Lehren dieser Art sind fiir die, die
diese Wahrheiten nicht in sich selber erlebt und er-
fahren haben, nur Theorien und werden leicht miB-
vérstanden; aber fiir die, die zu dieser geistigen Wieder-
geburt gelangt sind, sind sie tatsichlich wahr und
bediirfen keiner Beweise, Wer auf diese Stufe der
Selbsterkenntnis gelangt ist, dem sind auch die theo-
sophischen Lehren keine Ritsel mehr. Er bedarf
keiner Beweise fiir die Unsterblichkeit, weil sein un-
sterbliches Dasein zu seinem BewuBtsein gekommen
ist. Weder philosophische Betrachtungen, noch an-
gebliche Geistermitteilungen konnen ihm diese inner-
liche Uberzeugung verschaffen, die ihm das Erwachen

*) Joh. II1. 8. **) Lukas XVII. 21 ***) W. Omar, Wiederge-
burtslehre. — Zu beziehen durch das Theosophische Verlagshaus
Leipzig. 1) Joh. III. 6.
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des geistigen Lebens gibt. Er bedarf keiner Speku-
lationen in bezug auf die Mdglichkeit der Wiederver-
korperung;*) denn er kennt den Baumeister, der
der Seele ihre irdischen Wohnungen baut. Die Lehre
vom Karma**) bietet ihm kein Geheimnis dar; denn
er erkennt die Folgen seiner fritheren Handlungen;
er sieht in der Frucht den Samen und im Samen die
Frucht. Auch wird ihn das zukiinftige Leben nach
dem Tode wenig bekiimmern, wenn er jetzt schon
die Macht hat, dem Gefingnisse des irdischen Daseins
zu entrinnen. Was aber dem, der Erfahrung besitzt,
klar ist, das ist fiir den Unerfahrenen dunkel; denn
der natiirliche Mensch vernimmt nichts vom Geiste
GOTTES; es ist ihm eine Torheit.***)

Die Welt ist voll von sich gegenseitig widerspre-
chendenn Theorien, aber »Die Wahrheit¢ ist nur eine
einzige. Wer seinen Glauben auf Biicherweisheit oder
angenommene Autoritdten stiitzt, der glaubt bald
dieses, bald jenes, und wei doch nicht, was das Rich-
tige ist. Niemand kann mit voller Bestimmtheit et-

*) A. Besant, Relnkarnation, **) Dr. Franz Hartmann, Karma
oder Wissen, Wirken, Werden. — Theosophisches Verlagshaus,
Leipzig. ***) 1. Korinth. II, 14,
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was erkennen, das er nicht selber erlebt und erfahren
hat.

Die Theosophie, im wahren Sinne dieses
Wortes, ist das geistig-gdttliche Leben
selbst, das nur der kennt, der es hat. Sie
ist die wahre Selbsterkenntnis des Wahren
und deshalb die gottliche Weisheit; denn
alle wahre Weisheit ist in Gott, kommt
von GOTT und fithrt zu GOTT zuriick.




1L

THEOSOPHIE

Geschrieben im Jahre 1893.

#lch wohne in den Herzen von Allen,
Von mir kommt das Denken und Wissen.«
Bhagaved Gita. XV. 15.

'!'m zu wissen, was die gottliche Weisheit ist,
_J miiBten wir vor allem die Frage beantworten:
s»Was ist GOTT?« und damit hitten wir die Schwelle
der menschlichen Erkenntnisfihigkeit {iberschritten;
wenn wir uns auch von GOTTES Wesen irgend
einen Begriff oder eine Meinung bilden konnten, so
wiirden wir doch nicht wissen, ob dieser Begriff der
richtige sei. Um Selbsterkenntnis von GOTT zu be-
sitzen, miiften wir GOTT sein, und uns selber als
GOTT erkennen, und damit h#tte die menschliche
Erkenntnis aufgehtrt und die Weisheit GOTTES
wire an ihre Stelle getreten.

Die Bhagavad Gita sagt, indem sie GOTT(Brahma)
darstellt, wie er durch sein Wort (Krischna, den Logos)
spricht: »Das ganze Weltall ist von mir ausgebreitet

e e e e e e e e e ——— e — T — e
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worden; aus meiner nicht offenbaren materiellen Na-
tur(Prakriti) ist es hervorgegangen. Ich bin der Vater,
die Mutter, der Erhalter, die Quelle von allem Sein.
Ich bin der Weg, der Herr, der Zeuge, die Wohnung,
die Zuflucht, der Freund, des Lebens Ursprung und
der Zerstorer der Formen.« (Kap.IX, 4,17.) In der
Bibel steht #hnliches unter den Psalmen, und wenn
wir uns unter den deutschen Mystikern umsehen,
so finden wir dieselbe Lehre, wenn auch mit anderen
Worten, So sagt z. B. Meister Eckhardt,*) der My-
stiker: »GOTT (Parabrahm) kann nicht beschrieben
werden.  Alle Prddikate sind fremdartige Zusitze
zum gottlichen Wesen. Seine Natur ist die, ohne Natur
zu sein. Ein einziges Prddikat dem Wesen beigelegt,
hebt den Begriff des Wesens auf.« (160,30.) »Alles
abgeschieden, abgezogen und abgeschilt; daB nichts
iibrig bleibt als ein einziges »Iste, das ist sein eigent-
licher Name.« (108, 31.) Aber in GOTTES materieller
Natur, dem »Urstoff des Weltalls¢ (Mulaprakriti)
sind alle Dinge enthalten. Das hat schon Plato er-
kannt, und Eckhardt sagt: »GOTT hat alle Dinge

*) »Die Geheimlehre in der christlichen Religion¢ Nach den
Erklirungen von Meister Eckehart. Von Dr. Franz Harfmann.
Theosophisches Verlagshaus, Leipzig.
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verborgen in sich. Alle Dinge sind in GOTT, sofern
sie ewig in GOTT gewesen sind, nicht in grober Mate-
rialitdt, wie wir jetzt sind, sondern wie die Kunst
in dem Meister. GOTT sah sich selber an und sah
alle Dinge.« (502, 22) »GOTT spricht nur ein Wort,
seinen Schn; aber in diesem spricht er alle Geschipfe
ohne Anfang und ohne Ende.« (76,28.) »sUnterlieBe
GOTT dieses Sprechen auch nur einen Augenblick,
Himmel und Erde miiBten vergehen.« (100,29) »In
dem klaren Spiegel des ewigen Sichselbstwissens des
Vaters, da gestaltet er ein Abbild seiner selbst, seinen
Sohn. In diesem Spiegel bilden sich alle Geschopfe
ab, und man erkennt sie darin; freilich nicht als Ge-
schopf, sondern als' GOTT in GOTT.« (378, 36.)
Eckhart bezeichnet GOTT als die hochste Vernunft;
Jakob Bthme bezeichnet ihn als den Geist oder Willen,
und die Weisheit als die Jungfrau oder GOTTES
Natur: sNun ist die Jungfrau vor GOTT, und an-
eignet sich zu dem Geiste, von dem die Kraft ausgeht,
daraus sie die ziichtige Jungfrau der Weisheit wird;
die ist nun GOTTES Gespielin, zur Ehre und Freude
GOTTES; die erblickt sich in dem ewigen Wunder
GOTTES, und in dem Erblicken wird sie sehnend nach
dem Wunder in der ewigen Weisheit, die doch sie selber
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ist, und sehnt sich also in sich selber, und ihr Sehnen
sind die ewigen Essenzien, die ziehen an sich die
Heilige Kraft, und das herbe Fiat schaffet es, daB
es im Wesen steht, und sie ist eine Jungfrau, und hat
nie geboren, und nimmt auch nichts an siche. (Von
den drei Prinzipien g6ttlichen Wesens.¢
(X1V, 87.)

Ahnliche Aufschliisse finden wir in alten und neuen
Schriften, in allen moglichen Theologien, und die
Philosophen aller Zeiten haben sich abgequilt,
GOTT zu beschreiben, und das, was iiber alle mensch-
lichen Begriffe erhaben ist, den Menschen begreiflich
zu machen. Damit ist aber unserer WiBbegierde wenig
gedient, und so lange wir von GOTT keine Selbst-
erkenntnis besitzen, gehoren fiir uns alle solche Dinge
in das Reich des Mondscheines, der Spekulation. Ob
wir nun mit dem Teleskope die Himmelsrdume durch-
suchen, oder mit dem Mikroskope das Atom zu ent-
decken verlangen, wir finden nirgends eine Spur von
einem Gott, der auBer uns selber ist.

Somit wire es wohl ein verzweifeltes Unternehmen,
auf dem Wege wissenschaftlicher Beobachtung zur
Gotteserkenntnis gelangen zu wollen. Nehmen wir aber
an, daB GOTT allgegenwirtig ist, so wird das, was fiir
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uns so schwierig schien, auf einmal sehr leicht: denn
wenn .GOTT allgegenwirtig ist, so ist er auch in uns
selbst, und wir brauchen dann nur unser eigenes
Wesen in Wahrheit kennen zu lernen, um GOTT zu
erkennen.

Die Frage: »Was ist Gott?¢ Iost sich somit in die
Frage auf: »Was bin ich?¢

Wenn ich mich selbst betrachte, so finde ich: daB
ich weder mein Korper, noch mein Gefiihl, noch mein
Denken, ebensowenig als mein Essen und Trinken,
bin. Man kann wohl sagen, daB weder Korper, noch
Seele, noch. Geist, wohl aber alle drei zusammen den
Menschen .ausmachen; aber auBer diesen dreien ist
noch etwas Hoheres in mir, fiir das ich keinen Be-
griff und keinen Namen habe, und das ich nicht kenne.
Dieses. Eine, das den Grund meines SelbstbewuBt-
seins bildet, ist mein Ich. Dieses Ich ist etwas, das
weiBl, was ich weiB und das, wenn ich nichts weib,
auch weiB, daB ich nichts weiB. Vielerlei ist das Be- -
wuBtsein dieses Ichs, wenn ich einschlafe, so ist doch das-
selbe IchbewufBtsein wieder da, wenn ich erwache; dieses
Ich scheint ganz von meinem personlichen BewuBt-
sein unabhidngig zu sein, und ich habe keinen Grund,
um zu behaupten, daB dieses Ich nicht ewig ist und




—— T

30

und nicht fortlebt, wenn meine Person aufgehort
hat zu leben oder sich mit ihm zu beschiftigen. Aller-
dings kann es viele Menschen geben, von denen ein
jeder glaubt, daB seine Person sein wirkliches und
wahres »Iche sei; allein schon ein geringer Grad von
Nachdenken geniigt, um uns von dem Irrtume dieser
Ansicht zu f(iberzeugen; denn wir sehen, dab diese
Person in jeder Beziehung, korperlich, im Gefiihls-
leben und auch in ihrer geistigen Tatigkeit einem fort-
wiahrenden Wechsel unterworfen ist; daB wir heute
nicht mehr dieselben Personen sind, die wir als Kinder
waren, und daB wir in einer Reihe von Jahren ein an-
deres Aussehen, andere Instinkte, andere Meinungen
haben werden; auch strebt kein verniinftiger Mensch
darnach, das zu bleiben, was er ist; sondern jeder
sucht ein sanderer« und besserer oder gliicklicherer
Mensch zu werden; nur der Idiot und der Heilige sind
mit sich selber zufrieden. Aber im Grunde aller dieser
Verdnderungen des BewubBtseins ist etwas, das sich,
s0 lange wir leben und fiihlen und denken, fiir uns
immer gleich bleibt, in dem wir keine Verinderung
wahrnehmen, nidmlich das SelbstbewuBtsein: Ich_bin!
Dieses unbekannte Etwas weiB, daB es ist, weil es
sein eigenes Dasein erkennt; diese seine Erkenntnis
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beruht nicht auf Spekulation, noch auf den Aussagen
anderer Leute, nicht auf Berechnungenn, noch auf
Autorititenglauben, sondern es weiB, daB "es ist,
aus keinem anderen Grunde, als weil es ist und sein
Dasein erkennt. Dieses tiefer liegende Ich ist, wie
wir aus eigener Selbstbetrachtung erkennen, die Ur-
sache unserer Fihigkeit, zu denken, zu fiithlen und zu
handeln; nicht aber unser Denken, Fihlen und Han-
deln selbst. Es ist die Quelle unseres Seins, und des-
halb nennt man es »GOTTe.

Die Bhagavad Gita sagt: «Ich bin die Seele, die
in dem Herzen eines jeden Geschopfes wohnt; ich bin
der Anfang, die Mitte und das Ende von jedem Ding.c
X, 20.) In der Bibel heiBt es: »Wisset ihr nicht, dab
ihr Tempel GOTTES seid, und daB der Geist in euch
wohnet?¢ (I. Corinth. III, 16.) »Christus in uns ist
das Geheimnis der Erlosung, die Hoffnung dieser
Herrlichkeit.« (Col. I, 27) Auch sagt uns unsere Ver-
nunft und Beobachtung, daB, wenn auch die Er-
scheinungen, in denen das Leben sich #uBert, sich
fortwihrend &ndern, doch das Sein immer dasselbe
ist, und daB wir in ihm keine Verdnderung wahr-
nehmen.

Solange wir aber von diesem unserem Ich, das
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weiB, daB es ist, nichts weiteres wissen, als daB es ist,
konnen wir auch nichts iiber dessen Eigenschaften
und Funktionen wissen, und haben kein Recht, Be-
hauptungen dariiber aufzustellen. Wenn GOTT in
uns auch gottliche Selbsterkenntnis besitzt, so kann
uns das doch nichts niitzen, so lange wir nicht an
dieser Erkenntnis teilnehmen konnen; wenn dieses
Ich auch unsterblich ist, so kann doch diese Unsterb-
lichkeit unserer Menschennatur nicht zugute kommen,
so lange diese Natur von diesem Ich verschieden und
sterblich ist und von der Unsterblichkeit GOTTES
nichts weif. Eine solche gottliche Erkenntnis und
Unsterblichkeit ist erst dann denkbar, wenn die mensch-
liche Natur von der gottlichen Natur durchdrungen
und in ihr aufgegangen ist. Eine unbewuBte Erkennt-
nis, eine Unsterblichkeit ohne BewuBtsein kann uns
nichts niitzen. Erst wenn wir nicht nur unsere Per-
stnlichkeit, sondern unser wahres Ich, GOTT in uns,
erkennen, haben wir die Gotteserkenntnis, die wahre
THEOSOPHIE.

Diese gottliche Selbsterkenntnis kann sich aber
niemand durch eigenes Haschen und Suchen erringen;
es ist vielmehr ein geistiges Erwachen, das durch die
Kraft des Geistes entsteht, wenn die - Bedingungen
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dazu vorhanden sind. Wie das Sonnenlicht in das
Herz einer Knospe dringt, wenn, gehorchend dem
Reize des Lichtes, sich ihr Kelch den Sonnenstrahlen
erdfinet, so dringt die gdttliche Liebe ins Menschen-
herz und wird die Ursache seiner Erleuchtung, wenn
die Hindernisse beseitigt sind, die sich dieser Wir-
kung entgegenstellen. Diese Hindernisse sind vor
allem die Selbstsucht mit den aus ihr entspringenden
Begierden und Leidenschaften, und ferner alle die
Irrtéimer, Vorurteile und Meinungen,. die aus der Nicht-
erkenntnis der ewigen Wahrheit entspringen. Um
nun diese Hindernisse zu beseitigen, dazu kommen
uns die theosophischen Lehren zu Hilfe, d. h. die
Lehren der Menschen (ﬁ{depten), die zur Selbster-
kenntnis gelangt sind. Diese theosophischen Lehren
sind noch lange keine Theosophie, wohl aber sind sie
dazu geeignet, uns zu einer richtigen Weltanschau-
ung zu verhelfen, und dadurch auf den Weg zu leiten,
auf dem wir durch den Sieg fiber unser illusorisches
slche zur Erkenntnis GOTTES gelangen konnen.
Die theosophischen Lehren weisen uns darauf hin,
daB GOTT alles in allem und in allem das Hochste
ist und daB, wenn wir zur Selbsterkenntnis in GOTT

gelangt sind, wir in ihm alles erkennen werden.
Hartmann, Was ist Theosophie? 8
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Wer deshalb diesen Weg betreten und auf ihm mutig
fortschreiten will, der wird GOTT und in GOTT alles
erlangen, was er nur wiinschen kann; wer aber nicht
selbst diesen Weg wandeln will, fiir den haben auch
die theosophischen Lehren nicht mehr als einen theo-
retischen Wert, sie sind fiir ihn nur Spekulationen,
von deren Wahrheit ihm niemand einen tiberzeugenden
Beweis bringen kann, wenn er nicht in der eigenen
Anschauung den Beweis dafiir findet.

Diese Anschauung kann nur dann unsere eigene
sein, wenn durch die Erhebung zu unserem wahren
Ich, durch die Vereinigung mit dem gottlichen Wesen
in uns, die Selbstbetrachtung GOTTES unsere eigene
Selbstbetrachtung gewordefl ist, und da GOTT das
Ganze umfaBt und in sich tragt, so umfaBt auch seine
Selbstanschauung das Ganze, und es kann ihm nichts
verborgen sein, das Wesen hat, da er ja selbst das Wesen
in allem ist. Da er selbst »Die Wahrheit« ist, so liegt
in seiner Selbsterkenntnis die Erkenntnis der Wahr-
heit in ‘hrem ganzen Umfange; er braucht keine Schlus-
folgerungen oder Berechnungen, um der Wahrheit
auf den Grund zu kommen; er erkennt das, was ist,
aus keinem anderen Grunde, als weil es ist, und er
erkennt es, weil er es selbst ist, und er sich selbst als
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alles erkennt. GOTT kidmmert sich um keine wissen-
schaftlichen Theorien und Meinungen, er ist »Die
Wabhrheit« in allem, und es ist ein fruchtloses Bemiihen,
wenn, wie es hiufig geschieht, manche darnach trach-
ten, die Theosophie mit den Theorien der Gelehrten
in Einklang zu bringen; vielmehr sollten die Gelehrten
sich bemiihen, ihre Theorien mit der »Wahrheite in
Einklang zu bringen, wozu es allerdings notig wire,
»Die Wahrheit« erst kennen zu lernen, und um sie zu
lernen, muB man den 4uBeren Schein verlassen und
sDie Wahrheit¢ in sich selber aufnehmen und sie er-

fassen.
»Wenn ihrs nicht fiihit, ihr werdet’s nicht erja-

gen¢. (Goethe.)

Das Gefiihl des Wahren ist das erste und tritt ein,
wenn sDie Wahrheite im Menschen zur Kraft wird,
die ihn begeistert und durchdringt. Das Gefiihl allein
ist aber noch kein Begreifen, keine volle Erkenntnis;
es gehort dazu auch noch die Erdffnung der inneren
Sinne, die auf dem Wege der geistigen »Wiedergeburte
stattfinden. Durch diese Wiedergeburt erlangt der
innere Mensch, der den duBeren Menschen mit GOTT
verbindet, Wesen und Organisation. Erst wenn der
innere geistige Mensch geboren, zum Bew;:ﬂtsein

*
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gekommen, und durch die geistige Nahrung, die er
durch den Geist der Wahrheit erhlt, zur Reife gelangt
ist, kann von einer Selbsterkenntnis des geheimnis-
vollen Ichs, das die Menschen nicht kennen, die Rede
sein. Ohne diese Selbsterkenntnis aber ist der Mensch
nur ein Scheinwesen, ein Nichts, das sich fiir etwas
halt, was es nicht ist, und sich dadurch verhindert, zu
erkennen was es ist oder werden kann. Ohne dieses
innere Erwachen kann man wohl ein Triumer und
Schwérmer sein, aber kein wirkender Theosoph.
Dieses innere Erwachen, diese Erlangung -eines
hoheren geistigen SelbstbewuBtseins aber kann da-
durch erreicht werden, daB der Mensch die Nichtig-
keit alles #uBeren Scheines erkennt, daB er so wie ein
erwachsener Mensch die Spielsachen fortwirft, die
ihn in seiner Jugend lebhaft interessierten, aus freiem
Willen und mit freudigem Herzen allen lilusionen des
Lebens, allem Vergdnglichen, allen Begierden nach

dem, was sterblich ist, allem falschen Wissen entsagt
End'sich davon losmacht, und in GOTT, seinem
-rFiihrer, der in ihm lebt, allein seine Zuflucht sucht.
Wer dieses gottliche Ich, das eins mit dem GOTT des
Weltalls ist und in ihm seine Wurzel hat, wic ein

Sonnenstrahl in der Sonne, in seinem Herzen findet.
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der erlangt die Herrschaft iiber sich selbst, und wer
Herr iiber sich selbst ist, ist niemandem untertan.
Er tritt in das Licht, in die Freiheit ein, und da er eins
mit dem Gesetze ist, so ist er selbst das Gesetz. Mensch-
liche Freuden und Leiden haben iiber ihn keine Macht
mehr, denn »ser¢ hat aufgehort zu sein. Er lebt, aber
nicht er, sondern GOTT (Iswara — der Herr) lebt
in ihm. Er unterscheidet zwischen sich selbst und
seiner Natur, und was auch seine Natur leiden mag, er
verhalt sich dabei wie ein unbetexhgter ‘Zuschauer;
denn er ist nicht mehr mit seiner Natur identifiziert,
sondern iiber sie erhaben; er ist eins mit GOTT, in
dem die ewige Ruhe und Seligkeit und das ewige
Sein (sat-chit-anandam) in Einem enthalten ist, der
in sich selbst existierend und unabhéngig von &uBeren
Dingen ist, flir den auch nichts &uBeres besteht, da
er ja selber alles in allem ist, und alles, was auBer
ihm zu sein scheint und fiir uns sichtbar ist, nichts
ist als eine Welt von Formen, die er selber durch sei-
nen Willen und seine Weisheit hervorgebracht hat,
als ein Erzeugnis seiner eigenen Selbstanschauung
und Selbsterkenntnis GOTTES, die nur der mit
GOTT vereinigte Mensch, nicht aber der Mensch
ohne GOTT, und wenn er auch noch so gelehrt wire,
begreifen kann, ist die Gottesweisheit der Theosophie.




1.

WAS IST THEOSOPHIE

Geschrieben im Jahre 1906.

achdem diese Frage schon so oft von modernen
N Schriftstellern behandelt worden ist, wollen
wir einmal horen, was ein wirklicher Theosoph des.
Mittelalters dariiber sagt. Dr. John Pordage (1607
bis 1681), einer der gr6Bten Mystiker seiner Zeit, der
in England ungefdhr dieselbe Stelle einnahm, wie
Jakob Bdohme in Deutschland, schreibt:

Die Jungfrau der gbttlichen Weisheit in ihrer
ewigen, unbefleckten Menschheit oder Selbstindig-
keit ist in dem paradiesischen Himmel das, was in
diesem unseren sichtbaren Himmel der #uBere Mond
ist; denn wie der irdische Mond sein Licht und seinen
Schein von der Sonne empfidngt und ein kleineres
Licht ist als die Sonne: also ist die gottliche Weisheit
ein kleineres Licht als die Sonne der Gerechtigkeit,
der ewige Sohn Gottes, und sie leitet das Licht und
(ihren) Glanz von ihm ab, der die Himmel der Engel
und den dritten Himmel mit seiner ewigen Glorie
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erleuchtet. Der Leib der géttlichen Weisheit ist eine
helleuchtende Schonheit, deren Glanz durch den
ganzen paradiesischen Himmel scheint und mit allen
ewigen Elementen und Kraften desselben qualifi-
ziert und sie mit einer silberhellen Klarheit tingiert.
Sie erfilllt den paradiesisched Himmel mit unzahl-
baren Tugenden und himmlischen Kriften, als mit
so viel himmlischen Sternen und géttlichen Kon-
stellationen, die zum paradiesischen Himmel ge-
horen. Diese alle haben ihren Ursprung und (ihre)
Geburt von der Fiille der ewigen Menschheit und gott-
lichen Wesenheit der Weisheit, welche Tugend und
Kraft in ihnen allen ist und sie alle durchdringt, so
daB sie alle von dem Leibe der, gbttlichen Weisheit
abhingig sind.«

Wie viele von unseren modernen »Theosophens
werden diese Sprache verstghen?

O




IV.

GOTTESERKENNTNIS

Geschrieben im Jahre 1906.

uf die Frage: »Wie kann man GOTT Kkennen
A lernen?¢ antwortete Dr. Franz Hartmann:
sDadurch, daB man seine Gegenwart sucht und emp-
findet. Der menschliche Verstand ist viel zu klein,
um die Allgottheit zu umfassen; aber wer die gitt-
liche Kraft in seinem Inneren empfindet, der lernt
dadurch GOTT kennen. Es verhidlt sich mit den
gottlichen Kraften im Weltall so, wie mit anderen
Kréften in der Natur. Wir konnen uns durch das
Studium der Wirkungen von Naturkriften, Licht,
Wirme, Elektrizitit, Magnetismus usw. wohl einen
annihernden Begriff von ihrem Wesen machen, aber
wir lernen das Licht erst dann wirklich kennen, wenn
wir es sehen, die Wirme erst, wenn wir sie fiihlen,
die Elektrizitit, wenn sie uns durchdringt. Ebenso
ist es mit den Naturkriften, die in Menschen und
Tieren Begierden und Leidenschaften erregen.  Nur
wer begehrt, wei, was Begierde ist, nur wer liebt,



41

kennt die Liebe, nur wer haBt, den HaB, der Neider,
den Neid, der Geizige, den Geiz usw. Ohne die eigene
Empfindung wiirde uns die Beobachtung der Wir-
kungen dieser Krafte immer nur Ritsel vor Augen
filhren.

Desgleichen konnen wir durch die Betrachtung
der Wunder in der Natur wohl darauf schlieBen, daB
die ganze Natur aus einer Ursache entstanden ist,
die wir »GOTT¢ nennen, und da wir die Offenbarungen
von Weisheit, Intelligenz, Leben, BewuBtsein usw.
sehen, so folgt daraus, daB alle diese Krafte in dieser
einen nicht offenbaren Ursache und Urkraft enthalten
sein miissen, denn sonst konnten sie sich ja nicht offen-
baren und nicht wirken. Eine leblose Form kann kein Le-
ben, eine tote Materie kein BewuBtsein, der Unverstand
keine Weisheit erzeugen. Um aber GOTT kennen zu
lernen, miissen wir danach trachten, die Bedingungen
herzustellen, die notig sind, daB der gottliche Funke in
unserem [nnern erwachen und zu unserem BewuBtsein
gelangen kann. Wenn er, durch das Feuer der selbst-
losen Liebe entziindet, zur Flamme wird, deren Licht
unsere Seele erleuchtet, dann wissen wir, was GOTT
ist, dann erst haben wir die wahre Theosophie.




V.

SELBSTERKENNTNIS
Geschrieben im Jahre 1906.

uf die Frage: »Was versteht man unter ,,Selbst-
A erkenntnis* ?¢ antwortete Dr. Franz Hartmann:
»Man versteht darunter, daB man ein Ding als das,
was es ist, erkennt, indem man es selber sieht, fithlt
und erfihrt, und nicht nur auf Grundlage der Aus-
sage eines anderen sich einbildet, es zu kennen. Ein
Eskimo z. B., der niemals die Tropen gesehen hat,
konnte sich vielleicht infolge des Lesens einer Beschrei-
bung eine Vorstellung machen, wie es in einem
Palmenwalde .';ussieht; aber wer selbst unter Palmen
gelebt hat, besitzt eigene Erfahrung davon.

Ferner versteht man unter Selbsterkenntnis den
Zustand, in dem ein Mensch sich selber erkennt, und
die Erkenntnis kann eine #4uBere, eine innere oder
eine geistige sein.

1. Die duBere Selbsterkenntnis findet statt, wenn
man den Bau seines eigenen Korpers, die Beschaffen-
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heit seiner Organe und deren Tatigkeit erkennt und
sich seiner physischen Krafte bewuBt wird.

2. Die innere Selbsterkenntnis entspringt aus der
Beobachtung und Empfindung der eigenen Seelen-
tdtigkeiten, der eigenen psychischen und intellek-
tuellen Krifte, dem Studium des eigenen Charakters,
der eigenen Gefithle, Instinkte, Leidenschaften, Be-
gierden, Gedanken, Vorstellungen usw. Wir konnen
Selbsterkenntnis unserer eigenen Krafte nur dadurch
erlangen, daB wir uns ihrer bewuft werden. Wir kénnen
z. B. die AuBerung. einer Leidenschaft an anderen
GeschOpfen wahrnehmen, aber wir kénnen erst dann
wissen, was eine solche Leidenschaft ist, wenn sie in
uns selber erwacht.

3. Die geistige Selbsterkenntnis oder mit andern
Werten die »Theosophie«. Diese besteht darin, daB
in einem Menschen das hohere, geistige BewuBtsein
erwacht und daf er das, was in ihm.und in anderen
unsterblich ist, in seinem Herzen fithlt und erkennt.
Es ist das die Erkenntnis der Allgegenwart GOTTES in
uns selbst und in allem, die auf keine andere Weise
erlangt werden Kann, als durch den Heiligen Geist,
d. h. durch das Licht der Wahrheit selbst, indem sich -
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dasselbe im Inneren des Menschen offenbart und der
Mensch zu seinem wahren SelbstbewuBtsein erwacht.
Da aber die meisten Menschen noch in einem Traum-
zustande sind, den sie filr das wirkliche Leben halten,
s0 konnen sie auch von diesem hoheren Leben keine
Selbsterkenntnis haben: denn kein Mensch kann sich
in Wahrheit selbst als etwas erkennen, was er nicht
selbst in Wirklichkeit ist. Ein Bettler kann sich ein-
bilden, ein Kaiser zu sein, bleibt aber dennoch ein
Bettler; ein wirklicher Kaiser kann sich in Walirheit
als Kaiser erkennen, im Vollgefiihl und in der Aus-
tibung seiner Macht.

Durch die wahre geistige Selbsterkenntnis gelangt
der Mensch zur Gotteserkenntnis; denn i
das wahre und unteilbare, alleinige Selbst aller Dinge.
Sie ist der Endzweck der Evolution. Wir sind alle in _
unserem _allerinnersten Wesen_eins mit_GOTT und
brauchen es nicht erst zu werden; aber das niitzt uns
nichts, solange wir uns dessen nicht bewuBt werden

sl et

oder es nicht empfinden. Ein unbewuBter GOTT ist

nicht besser als ein toter Mensch. In einem normalen
Menschen aber didmmert das Gefithl des Ewigen,
und je stdrker dieses Gefiihl in ihm wird, umsomehr
schreitet er fort auf dem Wege zur wahren Selbst-



Tﬂ’ﬂ'——'* B T =

45

erkenntnis, bis schlieBlich das volle BewubBtsein seiner
! hoheren Natur in ihm erwacht. In jedem normalen
' Menschen ist ein Funke des gottlichen Geistes ent-
halten; aber nicht in allen ist der Gottmensch (Chris-
tus) gestaltet, und diese erkennen es nicht. (Verg!
I1. Korinth, XIII, 5).
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THEOSOPHIE, DIE ERKENNTNIS
DER WAHRHEIT

Geschrieben im Jahre 1910.

Theosophi.e ist die Gotteserkenntnis und be-
deutet die geistige Erkenntnis des gbttlichen
Wesens, das allen Menschen innewohnt und die
Ursache des Daseins aller Geschopfe ist. Sie ist somit
die hochste, wahre, innerliche Selbsterkenntnis und
kein System von irgend welchen Theorien, Glaubens-
artikeln, Ansichten oder Meinungen; aber in neuerer
Zeit wurde der Sinn dieses Wortes verkannt und
seine Bedeutung verkehrt aufgefaBt, und die groBe
Menge bezeichnet heutzutage damit ein System, in
dem die Lehren der Weisen inbezug auf die Erschaf-
fung der Welt, die Zusammensetzung des Weltalls
und des Menschen, die Zustliinde der Seele nach dem’
Tode des Korpers usw. dargelegt werden; das Eigen-
timliche dieser Lehren besteht aber darin, daB sie
erst dann dem Leser vollig klar werden konnen, wenn
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er selbst ein Theosoph geworden ist, d. h. das gottliche

Schauen und Erkennen erreicht hat.
Die_Theosophie im wahren Sinne des Wortes ist.

we_@r:ein religiOses noch ein wissenschaftliches System,

sonde;n das er S_e!bsterkenn_tm_s, das im Ipneren

e .

des _Men Menschen aufgeht, wenn er dem dem Selbstwahne .

Wmlt dem Schopfer des
Alls und allen seinen Werken empfindet.

Die Theosophie ist die Erkenntnis der Wahrheit,
die den Verstand des Menschen, der allen Vorurteilen
entwachsen ist, erleuchtet. Sie ist selbstverstidndlich
und bedarf keiner Beweise; vielmehr muB jeder Mensch
einen gewissen Grad von eigener Vernunft oder Selbst-
erkenntnis besitzen, wenn er erkennen will, ob in
einem Beweise »Wahrheite enthalten ist.

Die Theosophie ist das geistig-gottliche Leben
im Menschen selbst, seine hiochste Vernunft. Sie ist
die intuitive Erkenntnis des Wahren im Herzen des
Menschen, die nicht mit Phantasterei, Aberglauben,
Schwirmerei, Spekulation und Autorititenwahn zu
tun hat. Sie ist die geistige Erkenntnis, die dem Selbst-
bewuBtsein des zum geistigen Leben erwachten Men-
schen entspricht.

Die Theosophie ist die Grundlage aller Wissen-
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schaft und aller Religion; denn sie ist die Selbster-
kenntnis der Wahrheit, ohne die es kein wahres Wissen
und kein geistiges Leben, sondern nur Theorien und
Meinungen gibt. w:e ist, wie Plato lehrt,
die_Kenntnis von Wirkungen und deren Ursachen;
aber _die Theoso;_Lw ist_die Erkenntnis der ersten
und innersten | Ursache, die_allen Erscheinungen und
Wi en zugrunde liegt. Sie ist die Erkenntnis des
alleinigen gottlichen Selbstes. i

Die spekulative Philosophie zieht Schliisse und
fithrt zu Wahrscheinlichkeiten; die Theosophie ist
die Selbsterkenntnis der Wahrheit.

Die_Theosophie jst das groBe Geheimnis,
der “Schliissel zur Losung des Weltritsels.
Smmng der Wahrheit, die stattfindet,
wenn der Geist GOTTES herniedersteigt und den
Geist des Menschen erleuchtet.

Die Theosophie umfaBt alles Wissen und alles Er-
kennen; denn das ganze Weltall ging durch den Willen
GOTTES aus seiner Weisheit hervor. Alle Wissen-
schaften, Religionen und Systeme irgend welcher
Art sind im besten Falle nur Pfade, die auf den Weg
zur Selbsterkenntnis fithren.

Die Theosophie ist die aus der eigenen ZuBerlichen
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und innerlichen Empfindung, Wahrnehmung und
Erfahrung hervorgehende Selbsterkenntnis des eigenen
Wesens, sowohl der menschlichen als auch der gott-
lichen Eigenschaften von Korper, Seele und Geist,
sowie die Erkenntnis der ihnen entsprechenden Da-
seinsstufen im Weltall und des Zusammenhanges
und Ineinanderwirkens der im Makrokosmos wir-
kenden, gleichnamigen Krafte.

Die Theosophie ist die Erkenntnis des unsterb-
lichen Teiles im Menschen, die nur dem zuteil werden
kann, der in seinem Inneren zum BewuBtsein des
unsterblichen Daseins gekommen ist.

Die Philosophie im gewthnlichen Sinne des Wortes
ist die Liebe zur Erforschung der Wahrheit auf Um-
wegen, durch #uBerliche Beobachtung, Vergleiche
und SchlubBfolgerungen; sie ist die objektive Erkennt-
nis der Erscheinungen in der Natur; die Theosophie
ist die direkte Erkenntnis des Wesens der Dinge,
bedingt durch eigene innere Entwicklung.

Es kann keine »theoretische« Theosophie geben,
weil alle Selbsterkenntnis auf eigener praktischer
Erfahrung beruht. Auch gibt es keine spezifisch
vchristliches, »buddhistische¢, »indische¢ oder dergl.

Theosophie; dennTheosophie ist Gotteserkennt-
Hsartmann, Was ist Theosophie? 4
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nis, und GOTT ist weder ein »Christenoch einsBuddhist,
»Brahmine« oder dergl. Theosophie ist die Er-
kenntnis der Wahrhéme_r__ alle _reli-
gitsen Systeme aufgebaut sind. In diesen
sind “die Lehren der Weisen enthalten,

Weisheit ist die Kraft der Unterscheidung zwischen
Gutem und Bosem, Gerechtigkeit und Ungerechtig-
keit, die Kraft der Wahl des Guten und Verwerfung
des Bisen. Gut ist alles, was den Menschen erhebt
und veredelt; bose ist, was seiner Veredlung hinderlich
ist oder ihn erniedrigt.

Die Lehren der Theosophie sind die, die die Weis-
heit selbst den Menschen lehrt, die die »Wahrheit¢ lieben
und in deren Seele und Gemiit sie sich offenbart und

den Verstand erleuchtet. »Theosophische Lehren¢

werden die Lehren genannt, die von Menschen her-
stammen, die zur Erkenntnis des Wahren gekommen
smmn
aller Nationen, vom Anfange der Schﬁpfung an bis
auf den heutigen Tag.

Wenn die wahre Bedeutung der genannten Be-
zeichnungen festgehalten wiirde, so gabe es weniger

Verwirrung und Streit unter denen, die nach »Wahr-
heite suchen.
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GOTT ist die »*Wahrheit«. Jeder sucht »Die Wahr-
heite auf seine eigene Art, und jeder kommt schlieB-
lich, wenn auch erst nach vieien Existenzen Zum Ziele

zu horen und sie zu befolgen

“Wenn die LeMauch noch so_wahr

fiir den sind, der sie gelstlg erfafit hat, so sind sie fiir
den, der nur zu ihrer. intellektuellen_ |_Erkenntnis _ge- .
kommen ist, dennoch nur Theorie; denn die Selbst-__
e@fﬁtms entspringt nur aus der eigenen Erfahrung..
Man kann keine Selbsterkenntnis einer Wahrheit er-
langen, die man nicht selber besitzt; deshalb ist es
ndtig, eine Wahrheit in sich aufzunehmen, damit sie
als ein Bestandteil des eigenen Selbstes erkannt werden
kann. Erst wenn sie in uns zur lebendigen Kraft wird,
ist sie unser Eigentum.

Alles, was wir nur vom Horensagen oder aus Bii-
chern gelernt haben, ist nicht in Wahrheit unser Eigen-
tum, sondern das Eigentum dessen, der es selbst er-
kannte, weil er es selber besessen hat. Der—grofBte
Teil unserer Wissenschaft besteht nurin einer Kennt-
nis_von Erfahmngen, die andere Menschen gemacht
haben und die nicht ein Teil imseres Selbstbewubtseins.

und_folglich verginglich _sind.

4%
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DaB ich einen sichtbaren und greifbaren Kérper habe,
‘ ' brauche ich nicht erst aus den Biichern zu lernen und
bedarf daher keines anderen Beweises, als daB ich
| ihn als meinen Korper erkenne; wenn ich-aber die
‘ Beschaffenheit meiner inneren korperlichen Organe
wissen will, so ist das Studium der Anatomie und
Physiologie hierzu der Weg. Ahnlich verhilt es sich
| mit meinem Astralkdrper, von dessen Besitz ich erst
| dann fiberzeugt sein kann, wenn in mir das Astral-
bewuBtsein erwacht ist und ich Eigenschaften dieses

»fibersinnlichene Korpers erkenne.

Das Wort »iibersinnliche ist ein relativer Begriff.

Wir konnen nichts in Wahrheit erkennen, wenn wir

keinen Sinn haben, um es zu erkennen. Wir wiirden

von Licht, Wirme, Elektrizitdt usw. nichts wissen,

‘ wenn wir keine Sinne hatten, um diese #uBerlich
’1 wirkenden Krifte wahrzunehmen. Ebenso _verhilt
‘ -es_sich mit unseren mnerllchenhgglstlg_"n Kraften

' e

'A_I_J__:_:F}_l___z_u ihrer Erkenntnis muB ein innerlicher ¢ Smn,
eine geistige Wahrnehmungsiahigkeit vorhanden seif:—
Ohne‘ﬂ]’é?en konnten wir_weder Wahrheit—qoch Tu- -
ge.nd -Liebe und Gerechtigkeit fiihlen oder erkennen

Ohne diesen Smn wiren wir ohne Gewissen und olme
i e i

—

e — e
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Intuition, ohne Einsicht und ohne Verstand. Es gibt
solche Idioten nicht nur unter den Ungebildeten,
sondern auch unter einer gewissen Klasse von Ge-
lehrten, bei denen der intellektuelle Scharfsinn hoch
entwickelt ist, wihrend sie alles Gefiihl fiir das Wahre
verloren haben. Umfangreiche Gehirne, aber ver-
kndcherte Herzen !

Auf unste_ggx__-igtzigen Stufe der Entwickiung sin

unsere_geistigen Krafte, der lebendige Glaube, der
freie Wille, die geistige Erkenntniskraft usw. noch

wenig entwickelt und vielen Menschen noch gar nicht
zum Bewuﬁtsem gekummen Deshalb werden solche
Krﬁfte : sokkultes, d. h. werborgeﬁec Krafte genannt.
Sle gehdren nicht dem tierischen, snndern dem in-
telhgenten, -geistigen Menschen an.

Das Dasein des Menschen auf unserem Planeten
hat den Zweck, sich von einer niederen Stufe zu einer
hoheren zu entwickeln, sich von einem friitheren tie-
rischen Zustande zu einem intellektuellen und schlie8-
lich zu einem gottlich-geistigen Leben emporzuschwin-
gen. Auf jeder hoheren Stufe tritt der Mensch in einen
hoheren Zustand des SelbstbewuBtseins, der Wahr-
nehmungs- und Erkenntnisfahigkeit ein, auf jeder
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eroffnet sich ihm gleichsam ein neuer geistiger Ho-
rizont.

Auf dem Wege der Selbsterkenntnis konnen wir
auch ohne #uBerlichen Unterricht zu der Einsicht
gelangen, daB in unserem Inneren sowohl niedere
als auch hohere Krifte wirken, namlich ein Leben
der Instinkte und Leidenschaften, wie auch ein hoheres
Gedankenleben, ein héheres Empfinden und Denken.
Auch lehrt uns die Vernunft und Erfahrung, daB jeder -
Art von Leben Bewegung zugrunde liegt, und daB
keine Bewegung ohne eine Substanz, diec bewegt
werden kann, denkbar ist.

Diese Substanz konnen wir in Ermangelung einer
besseren Bezeichnung »Urmaterie« ,»Akascha¢, oder
»Athere nennen. Alle sichtbaren und unsichtbaren Kor-
per bestehen aus Schwingungen dieser Substanz.

Eine noch tiefere Einsicht in_die Geheimnisse
der Natur lehrt uns, daB der Makrokosmos dhnlich
zﬁsammengesetzt ist, wie der Mikrokosmos, d. h. daB
dic Natur des Menschen der ihn umgebenden groBen
Natur entspricht und er ein Produkt von ihr ist. Die-

selben Krifte, die im Weltall vorhanden sind, w1rken

auch in ihm, und zwar zw.ht das Gleiche sich an, d. h
______'____,__,_,_.-o"""_——"“—-—-—-——..._..——-——
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die_in _ihm _vorhandenen  geistigen Schwingungen .

werden d!_n'ch gleichartige in ihn eindringende Schwin-
gungen verstdrkt.  Hierdurch erhdlt der Mensch
seine Eé?.s‘tige Nahrung, die ihm niitzlich oder schid-
lich sein kann, je nach der Art der Schwingungen,
defien_er durch_sein Wollen und Denken EinlaB_ge-
wihrt und sie in sich aufnimmt.

Wie in der Seele des Menschen, so unterscheidet

man auch in der Seele des Makrokosmos eine nigg_e_rg

e s mnma

Die mederen Sghwmgu_ngg_n_l_,_ die (metaphysisch be-
trachtet) horizontal ‘auf den Menschen _einwirken,
kommen zu _ihm_aus dem Astralplane und ernihren

seine niederen Instinkte und Begierden. Die von
oben, senkrecht auf 1hmmhwingung§_n
kﬁmm_ Geistes und_erheben
ihn geistig. Auf der Aufnahme dieser héheren Schwin-

gungen beruht sein geistiges Wachstum, sein hoheres

Empfinden und Denken.

Wiéhrend die niederen Reiche, die Mineral-, Pflanzen-
und Tierwelt keine freie Wahl haben, sondern -ihre
E}n_gvncklu ng durch allgemein geltende Naturgesetze
regiert und gestaltet wird, steht es einem einsichts-

S T e e
vollen Menschen frei, selbst seine Entwicklung zu.
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fordern, indem er sich dem hoheren Denken und
Fithlen hingibt und dadurch die niederen Einfliisse

diperwindet, Wer in seinem Empfinden und Denken
sich clem Hachsten zuwendet, sich diesem ergibt und

__..-"-"_""-"'-.-—"
dessen E Einflitsse in sein BewuBtsein aufnimmft, der

wird dadurch erhoben und kann_so zur ___l]pchsten

Erkenntnis gelangen.
e e et



VII.

THEOSOPHIE
ODER

DIE WAHRE ERKENNTNIS
Geschrieben im Jahre 1902.

*) heosophie, die hdchste Weisheit und das Er-
' kennen der Wahrheit, ist kein System, das
aus Biichern gelernt werden kann, kein Firwahrhal-
ten von Dogmen oder Theorien, kein Glaube, der
auf Uberlieferungen, SchluBfolgerungen oder Beweisen
beruht, sondern die Offenbarung »Der Wahrheit«
im eigenen Inneren und deren Erkenntnis selbst.
Alles wahre Wissen, sei es von GOTT oder von der
Natur, muf in uns selbst geboren werden. Wir konnen
unmoglich etwas von GOTT erkennen, als insofern
GOTT selbst in uns offenbar geworden ist und sein
Geist und Licht in uns so lebt und wirkt, wie in ihm.
Ein ferner, abwesender, von uns getrennter Gott
ist ein unerkennbarer Gott, wie ja auch ein Licht, das .

*) Nach William Law, T 1761.
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wir_nicht sehen konnen, keip Licht fiir uns ist, trotz

aller Theorien, die wir in bezug auf ein solches erfinden.

Desgleichen konnen wir auch von der Natur und
deren innerlich wirkender Kraft keine andere wahre
Erkenntnis haben, als insofern die Natur und ihre
Geburten in uns selbst eine Geburt erzeugen. Unser
Inteliekt kann sich mit den AuBerlichkeiten der
Dmge beschaftigen, sie messen und bezeichnen und
abwigen; er_kann die Dinge auf und iiber_der Erde
untersuchen und viel Interessantes und Nﬁtzhches
in | bezug auf die KrWhaﬂen der Re:che
aller vier Elemente erforschen, aber er _gr’lggt_q_ay_gg_
nicht tiefer in das Wesen der Natur ein, als ein Topfer,
der aus Lehm mancherlei GefaBe formt. Die Wissen-
schaft, die dic Sterne zahIt und ihire Bewegungen mibt,
beruht auf derselben ZuBerlichen Forschung und steht

nicht hoher als die ¢ines Schifers, der seine Schafe

e

z4hlt und berechnet, wie und wann sie sich vermehren.

Die Unterscheidung zwischen Schemwissen und
wahrer Erkenntnis ist deshalb schwer, weil die Welt
in der Regel alles als »Kenntnis« oder »Wissene be-
zeichnet, woriiber man mit Klugheit spricht, sei es

nun_Ph ie, Vermutung, Horensagen, Geschichfe,
Kritik _oder leichen. Alles das wird fiir echtes
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Wissen gehalten, ist aber nichts anderes, als eine
Tatigkeit des Intellektes, dg:rﬁﬁﬁ-t—;einen eigenen Er-
z‘eﬁ'igni§§éﬁ—sbi'élt. So kommt es, daB, wenn der Ra-
tionalist sich dem Studium geistiger Dinge zuwendet,
er sich mit demselben theoretischen Wissen begniigt.
Er verlegt sich auf Horensagen, SchluBfolgerungen
und Kritik und bildet sich ein, ein Glied der wahren
Kirche zu sein, wenn er davon ebensoviel zu sagen weiB,
als von der romischen Geschichte. Er meint dann,
wirklich etwas von GOTT zu wissen, und glaubt,
seine Kenntnis des Himmels sei genilgend, wenn er weibB,
daB es einen solchen Ort gibt, so wie er weiB, dabB es
einen Ort Namens Konstantinopel gibt, ohne jemals
dort gewesen zu sein. In seiner Erforschung gott-
licher Mysterien wendet er sich ebenso nach auBen,
als ob es sich um die Altertiimer Griechenlands han-
delte.

Alles wahre Wissen ist selbstverstdnd-
lich und bedarf keines Beweises. Darin liegt
“der ‘Schliissel zur Theosophie. Wir konnen nieht
mehr wahre religise Erkenntnis besitzen, als was
sich in uns von selbst versteht. Ein Blinder kann reich
an Theorien sein in bezug auf das Wesen, die Kraft
und den Nutzen des Lichtes und die Meinungen eines.
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anderen blinden Menschen bestreiten und #ndern,
aber wenn das Licht ihm zuteil wird, so versteht sich
fiir ihn dessen Dasein ohne' alle Theorien von selbst,
und es hort alle UngewiBheit dariiber auf. Die wahre
Religion oder Theosophie ist keine Theorie, sondern
das geistige Licht und Leben im_ Menschen
und versteht sich fiir den Menschen von selbst, so-
bald sie in ihm offenbar wird und zu seinem klaren
BewuBtsein kommt. Wir kdnnen von Gott und Natur,
Himmel und Hélle und unserem eigenen Selbst in
Wabhrheit nichts wissen, als was davon in uns offen-
bar wird, und dann versteht sich das alles von selbst.
Wenn wir_in _unserer_Klugheit bezweifeln, —daB es
Hollen und Teufel ufel gibt, so brauchen wir uns nur an
das zZu wenden was sich in uns von selbst versteht
und mit derselben GewiBheit, mit der wir wissen,
daB wir leben, werden wir erkennen, daB in uns Zorn,
Selbstqual, Neid, Bosheit, Ubelwollen, Eitelkeit,.
G%amkeit?achsucht u. s, w. sind. Das sind Teufel _

ihnen versucht. Auch kann Flelsch und Blut al_lem
widerstehen, sondern es gehﬁrt zu ihrer

hn.f;n_nm\_ !
(lbmmndung_emﬁ_hﬂhemk{raft "d:e in uns wirkt und__

dle Werke dleser :T‘eufel m uns hmdert und zerstort.

|
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Das i s_einzige wahre Wissen, das man von Hollen
und Teufeln haben kann, aber duBere Teufel als auBer
uns lebende Geschopfe werden vom Menschen erst
dann erkannt, wenn ailes, was in ihm gottlicher und
menschenwiirdiger Natur vorhanden war, ausgeldscht
ist. Dann wird es ihm klar und selbstverstandlick
genug werden, daB die Holle ein Ort ist und daB
die Teufel des Zornes, Ne:des der Eitelkeit usw.
I€bendige Geschﬁpfc sind.

" Oder nehmen wir an, daB unser glaubensloser
Verstand uns das Wesen und Dasein GOTTES be-
zweifeln 14Bt, wozu wiirde es uns niitzen, die Beweis-
griinde ‘der Philosophen, Theologen, Deisten und
Atheisten zu studieren? Was ist das fiir eine Gottes~—
erkenntnis, die nur auf SchluBfolgerungen beruht?
Wenden wir uns dagegen an das, was in uns selbst
gottlicher Natur, fiihlbar und selbstverstindlich ist,
so haben wir den richtigen Beweis und finden den
wahren Gott des Lebens und Lichtes, der Liebe und
Gite in uns selbst offenbar als unser eigenes Leben;
denn mit derselben Sicherheit, mif der wir wissen, daB
wir denken und leben, wissen wir ahch, daB es Giite,
Liebe, Wohlwollen, Bescheidenheit, Mitleid, Friede,
Weisheit, Seligkeit gibt, und das ist der Gott, dessen
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Dasein in uns sich fiir jeden, der esfiihlt und erkennt,

[

von selbst versteht und keines #uBerlichen Beweises
bedarf. Dieser Gott, dessen Erkenntnis sich uns.von
selbst aufdrangt fordert von uns Verehrung, Liebe,
Anbetung und Gehorsam, und in diesem besteht
unser wahrer Glaube und unsere Gotteserkenntnis.
Auch der Atheist leugnet das Dasein einer ersten
Ursache nicht, aber er erkennt die Eigenschaften der
gbttlichen Natur nicht, wenn diese in ihm selbst nicht
offenbar sind; wer jedoch selbst im Besitze dieser Ei-

genschaften ist und Giite, Liebe, Ruhe und Reinheit

im Herzen trdgt, der hat auch den klarsten Beweis
vom Vorhandensein dieser gottlichen Krifte. Alles
anderweitige Wissen, das auf Z4uBerlichen Beweisen

beruht, ist nur gleich dem Wissen eines Blinden in

bezug auf das Licht, das niemals zu seinem BewuBt-
sein gekommen ist.

@
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DIE RELIGION DER ZUKUNFT

Geschrieben im Jahre 1903.

»Das Alte stirbt,
Und neues Leben blitht aus den Ruinen.¢
Schiller.

s wird heute vielseitig fiber einen Niedergang
E] der Religion geklagt. In Frankreich wird die
konfessionelle Erziehung aus den 8ffentlichen Schulen
verbannt, weil die klerikale Herrschaft dem Gedeihen
republikanischer Einrichtungen hinderlich ist, und
in allen Ldndern regt sich der Drang nach Freiheit.
Der Sozialismus nimmt @iberhand, der Respekt vor
dem Kirchentume ist im Abnehmen begriffen, die
Zahl der jugendlichen Verbrecher nimmt in erschrecken-
der Weise zu, die Moral der GroBstidte ist Entsetzen
erregend, der Geist des Egolsmus macht sich in allen
Stinden bemerkbar, und der Anarchismus schreitet
wie ein Schreckgespenst durch das Land. Die Geist-
lichkeit aber steht ohnmichtig da und sucht sich
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durch Verbindung mit politischen Parteien zu retten,
wihrend manche leitende Staatsminner vergeblich
sich bemiihen, die alten Kirchlichen Systeme aufrecht
zu erhalten, zu denen sie, im Vertrauen gesagt, selbst
kein Zutrauen haben

Oberflachlich betrachtet sieht die Sache aller-
dings unerquicklich aus, aber wenn wir _ein_wenig
tiefer hllcken, so werden wir finden, daﬁ die_religitse.
Em_p_mdung kemeswegs aus dem Volke vegﬂxyunden

Formen, m denen sie ihren Ausdruck fmdet zu eng
gMen Schon der vielfach miBverstandene und
in falsche Bahnen geleitete Drang nach Freiheit hat
zu seinem Ursprunge ein religivses Gefithl; denn die
Seele des Menschen strebt nach individuellem Wachs-
tume und nach der Entwicklung ihrer Krifte. Sie
sucht die Fesseln abzustreifen, die sie an ihrer Selb-
standigkeit hindern; nur fehlt es noch allgemein an
der zu dieser Selbstindigkeit notigen Selbsterkenntnis
und Selbstbeherrschung. Auch beweist das Entstehen
zahlreicher neuer religioser $ekten, daB der religitse
Geist rege ‘ist, daB ihm aber die althergebrachten
Formen nicht mehr. geniigen. Auch wird sich dieser
Geist in Zukunft schwerlich mit einem gedankenlosen
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Flirwahrhalten von Dogmen und Glaubensartikeln
begniigen; denn dazu ist das Verlangen nach eigener
Einsicht infolge der zunehmenden Bildung schon zu
sehr erwacht.

sDie Wahrheite ist allmichtig. Solange der Mensch
zweifelt, kann er irren; aber kein verniinftiger Mensch,
der eine Wahrheit einmal tief empfunden und sie
vollig erkannt hat, wird sie verleugnen oder ihr ent-
gegenhandeln. Das wire die »Siinde gegen den Hei-
ligen Geiste. =~ Wenn die Kirchen den Menschen
»Die Wahrheite so lehren konnten, daB diese sie vdllig
fiihlten und begriffen, so hidtten sie keine andere Un-
terstiitzung notig. Aber »Die Wahrheite kann nie-
mand als sie selbst lehren; man kann nur den Weg
zu ihr zeigen. Die Selbsterkenntnis der »Wahrheite
geht aus ihrer Offenbarung in unserem eigenen inner-
lichen Leben hervor. Das Dogma ist gleichsam ein
Wegweiser, der unbeweg__ch an_seiner_Stelle _steht.
Es ist kein Fuhrer, der vorwdrts schreitet. Es ist der
Freund, aber_auch _dei hmer “Religion;_es es_zeigt
den Weg, aber wer an 1hm héngen bleibt, der kommt
dabei_nicht weiter. Es verkorpert eine sWahrheitq,
aber es zwiangt sie auch in eine starre Form, dle ihre
Ausbreitung hindert, So hequem auch das Anhﬁngen,

————

artmann, e

Y —
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an die Form eines Dogmas sein mag, weigf die Mfihe
des_eigenen_Denkens erspart, so_kann das doch “die
nach Licht strebende Seele nicht befriedigen, die

leben und wachsen will. »Der _-_Be_gl_clls_tabe totet; aber

der Geist macht lebendig.«_

Solange der populdre Kirchenglaube einen GOTT

lehrt, der menschliche Schwichen hat, oder sogar einen,
der sein Regiment dem Klerus iibertragen und selbst,
nichts mehr hineinzureden hat, wird eine solche Lehre
immer bei Vernunft, Gefiihl und Verstand auf Wider-
stand stoBen. Ich glaube nicht, daB es einen wirk-
lichen Atheisten 'gibt; denn selbst der Gottesleugner
bildet sich ein, »Die Wahrheite zu lieben, und die Bibel .
lehrt, daB GOTT »Die Wahrheit¢ ist. Es ist somit nur
der Unverstand, der aus ihm spricht. Auch wird kein
verniinftiger Mensch glauben, daf es Wirkungen ohne
Ursachen gibt, und die Grundursache alles Daseins
ist GOTT; nur liegt sie in dem Wesen der Dinge selbst
und nicht in der Ferne, wie es ja auch die Lehre von
der Allgegenwart GOTTES bezeugt. Selbst der
ungebildete Mensch erkennt die Herrschaft eines Ge-
setzes in der Natur an, und dieses Gesetz wirkt in
ihr, und nicht aus der Ferne. Der unabinderliche
Wille GOTTES ist dieses Gesetz.
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Die alte Wahrheitsreligion der Inder spricht nir-
gends von einem auBerweltlichen, persénlichen und
folglich beschrinkten Gott. Das »Brahmae, die All-
gottheit und Quelle alles Daseins ist neutrum; erst
wenn das Brahma als schaffende Kraft auftritt, wird
es Brahm4 (mdnnlich). Der Name Jehovah ist aus
den fiinf Vokalen IEOUA zusammengesetzt und
stellt die finf Tattwas oder geistigen, schaffenden
Kréafte im Weltall, die Buchstaben des Wortes, aus
dem alles entstanden ist, dar. Auch .im-Anfange des
Christentumes war das_Wort »GOTTe ein neutrum,
und erst spater wurde der méinnliche Artikel dazu
gesetzt, Im griechischen Originale des neuen Testa-
mentes heiBt es im »Vaterunsers: »Iizep 7ucy ¢ & zols
ovpavolst, d.h. »Unser Vater, das du bist in den Him-
meln¢, wie es auch im Englischen beibehalten worden ist:
20ur father, which art in heaven.« Ein weiteres Ein-
gehen auf dieses Thema wilrde uns zu weit in das

Gebiet der okkulten Philosophie fithren. Wir wollen
nur bemerken, daB die Urquelle alles Erschaffenen wohl

als der »Vatere aller Geschipfe und die Natur als

d:e Mutter alles Geborenen ‘betrachtet werden kann, .

daﬁ aber weder die_ GOIthﬂL.nQEhn.ﬁ#?. Natur an sich.
eme Persbnhchke:t ist, wenn auch 1 gleich alles Per
—————

' ——
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sonliche_aus ¢ der Natur geboren wird, wie schon der
Name »Nature, von 1 natus (&eboren), sagt.

Jeder wirkliche Geistliche, d. h. jeder, der wahre
geistliche Erkenntnis hat, weiB das alles, aber nicht
jeder Theologe kann dieses Geheimnis fassen, und der
populdre Kirchenglaube hat von einem Gott einen
sehr beschriankten Begriff, weshalb sich auch die
Religion sehr vieler Menschen um das eigene »Iche
dreht und auf Egoismus gegriindet ist. Da ist immer
nur von dem, was GOTT fiir uns tut, dle Rede von
u'en B_elghnuen die wir von ihm erwarten und von
sefl_g_en Strafen, denen wir zu entgehen suchen, aber von
dem, was wir fiir GOTT tun sollen, wird wenig gesagt.

Es ist, als ob _wir die tsache und GOTT die

Nebensache wire, als ob GOTT dazu da wire, uns

zu_dienen, nicht aber wir ihm. Man spricht wohl von

der Liebe zu GOTT, aber um GOTT zu lieben, muB man:
ihn kennen, und es scheint, daB viele von den Frommen
viel mehr die Vorteile, die sie von ihm erhoffen, als
ihn selber lieben. Es scheint, daB es wenige Menschen
gibt, die sich um GOTT kiimmern wiirden, wenn sie
nicht glaubten, irgend etwas von ihm zu erhoffen
oder befiirchten zu miissen.

Solange man GOTT als etwas Gegenstindliches
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betrachtet und sich von ihm Vorstellungen macht,
entfernt man sich von ihm. Man kennt dann n nicht ihn,
SOndern die Vorstellung, die man sich von 1hm ge—
macht hat Deshalb heiBit es auch in der Bxbel man
solle sich von GOTT »kein Bllde, d. h. keine Vor-
stellung machen. Wer abér GOTT nicht kennt und
seine Allgegenwart nicht fiihlt, der kann ihn auch
nicht lieben; fiir ihn ist der Gegenstand seiner hochsten
Verehrung das eigene, geliebte, eingebildete »lche
und er betrachtet GOTT hochstens als ein Mittel zum
Zweck, als ein Werkzeug zur Erfilllung seiner per-
sonlichen Wiinsche, und damit wird GOTT zu
einem Menschendiener gemacht. Somit ist dem Egois-
mus das Tor gedffnet; jeder denkt nur an seine eigene;
Person. — »Aprés nous le déluge*)«. Das ist die
populire Anschauung derer, die ffir die tieferen
Geheimnisse kein Verstdndnis haben, und die ver-
kehrte Religion der Vergangenheit.

Das wahre Christentum dagegen, in Uberein-
stimmung mit allen groBen Religionssystemen der
Welt, lehrt, daf GOTT alles in allem und von allem
das Hochste ist. Er ist das Wesen, das Leben, die

*) D. h. was nach unserem Tode geschieht, kiimmert uns jetzt
nicht,
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Kraft von allem, und wir sind ohne ihn nichts. Alle
Kreaturen sind an sich selbst nur Erscheinungen,
gleichsam Schattenbilder, hervorgebracht durch das
Licht, und wenn das Licht sich ihnen entzieht, so
verschwinden sie. Fiir den Egolsten, sei er nun ein
Kirchenginger, der in seiner Phantasie schwelgt,
oder ein Ungldubiger, ist seine Persdnlichkeit alles
und GOTT nichts, fiir den Weisen ist seine Person
ein Werkzeug zur Offenbarung des gottlichen Geistes,
ein Mittel zu seiner Entwicklung, und folglich GOTT
alles und er an sich selber ein Nichts. Da GOTT das
Wesen und der Ursprung von allem ist, so ist er auch "
in jedem Menschen dessen wahres und innerstes Ich.
Er ist das groBe alleinige Ich und der Herr des Welt-
alls,' und der Endzweck alles Dasems ist, zu dieser
Selbsterkenntnis’ zu kommen, durch die der Mensch
gﬁttllcher Natur wnrd Somlt it handelt es sich fiir die
Rehgion der Zukunft darum, dleses groBe all-
umfassende »Ichean d1e Stelle des kleinen, emgeb:ldeten
smhse 2u setzen und zu wissen, daB nur der in Wahrheit
fir smh selhst arbextet der fiir den Fortschritt der
Menschhelt und aller Geschdpfe in dem ihm ange-
w1esenen Krelse wirkt.

Bisher hieB es nur: r: »Christus ist fir mich gestor-
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ben.¢ — » Jesus nimmt meine Siinden auf sichs — usw.
In Zukunft wird es aber helﬁen »Was kann ich tun,
um GOTT zg”__q_ienen?c — »Wie_ kann. ich fﬁr 1hn am
‘groBen Werke der Entwicklung titig sein? — Dann
wird man emsehen, daB der GOTT am besten dient,
der fﬁr die Veredlung und das Wohl der Menschheit
wukt Wer nur fiir seine eigene Person oder Familie
lebt, der steht auf dem Standpunkte des Tieres; wer
fiir das groBe Ganze lebt, der tritt in die Reihe der
Gotter ein.

Um aber auf diese Hohe zu gelangen, dazu bedarf
es der Aufklirung; der Verstand muB dem Gefiihle
zu Hilfe kommen und der Gottesbegriff sich erweitern.
Wir miissen einsehen lernen, daf GOTT das wahre
Wesen aller Geéifhﬁpfe ist und wir Menschen nur in
unserer Persﬁnhchke:t uns von emander _unterscheiden,
daB folglich die hochsten Interessen des groBen Ganzen
auch die hochsten eines jeden einzelnen sind, und daB
wir mchts “Besseres tun konnen, als den Gesetzen zu
gehorchen, die das Ganze beherrschen,

Die Religion im wahren Sinne des Wortes ist im
Grunde genommen nichts anderes als die praktische
Anwendung einer hdheren Naturwissenschaft. Es
handelt sich darum, die geistigen Krifte in der Natur




72

kennen zu lernen und sie zu gebrauchen. Wenn wir
die Naturgesetze kennen und befolgen, so gehorcht
uns die Natur, Wenn wir die gottlichen Gesetze
I%gﬁnerg und befolglen,_so ist der Wille und die Macht
dOTTES uns zu eigen, und wir haben unsere Zu-
kunft in unserer Hand.

Das ist die Religion des Gehorsames und der Ent-
_sagul;é, die Christus lehrt. Das Aufgehen des per-
spﬁiighgﬁ Willens im Lichte der Erkenntnis ist eben-
so‘}venjg eine Vernichtung der Individualitit, als wenn
eine Raupe zum Schmetterling oder ein Funke zum
Lichte wird. Es ist der Weg zur Vollkommenheit,
der Eingang zum Nirwana. GOTT ist das groBe
Ich, der Mensch das kleine, GOTT ist der groBe Kreis,
der Mensch ein in ihm enthaltener kieiner Kreis. Wenn
der groBe Kreis sich mit dem Kkleinen vereint, dann
wird der kleine zum groBen. Es ist nicht der Tau-
tropfen, der vom Meere verschlungen wird, sondern
er selbst wird zum Meere, ;adem er sich in ihfm aus-
breitet und ihm seine Eigenschaften mitteilt. Wiirde
die Entwicklung mit dem Verluste der Individualitit
endigen, so wire sie zwecklos. Ihr Zweck dagegen ist

n_:i_ij: Entwicklung des individuellen SelbstbewuBtseins,

damit in diesem das GottesbewuBtsein offenbar werden
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kann. Dann tritt an die Stelle des Eigendiinkels das
Licht der wahren Erkenntnis, dessen Sphire um so
groBer ist, je mehr die lndlvxduahtat sich entwickelt
hat, -
Die Kraft, durch die die Individualitdt erstarkt
und der Etgenwahn ﬁherwunden w:rd ist die Liebe,
aber di¢ Liebe ohne Verstand ist blind. Eine Religion,
die nur Gefithlssache ist, wird leicht auf Irrwege ge-
raten, weil das Gefithl nicht immer das richtige ist.
Da werden dann personliche Liebhabereien fiir Liebe
gehalten. Neigungen und Abneigungen, Sympathien
und Antipathien {iben ihre Herrschaft aus; man glaubt,
einen Gegenstand zu lieben, liebt aber am Ende doch
nur den GenuB, den man davon hat oder den man
erwartet. Die wahre Liebe aber verlangt nichts fiir
die eigene Person, “sie ist keme Habsucht, sondern
Agfopfcrung. Sie sucht sich mit dem geliebten Ge-
genstande zu vereinigen und in ihm aufzugehen. Wer
GOTT lieben will, muB ihn kennen lernen. Ohne
Gotteserkenntnis ist die Liebe eine Welt ohne Licht.
Die Liebe zu GOTT ist die Liebe zum Wahren, und
1D:e Wahrhelte kann nur der wirklich lieben, der sie
kennt.

Soll die Liebe vollkommen werden, so muB sie von
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der Erkenntnis durchdrungen sein, und zu diesem
Zwecke dient die Erfahrung und das Wissen. Da giit
es, Vorurteile und verkehrte Anschauungen zu be-
seitigen und durch Unterricht eine richtige Weltan-
schauung zu erlangen. D:e richtige Religionslehre
ist die, die die Bezxehungen des Menschen zu GOTT _

'..-'-'- .

und Natur _y_r_1_d_s_c;gne Stel]ung im Weltall erklart,
Aber mit dem Wissen allein ist uns auch nicht.
gedlent Gelehrsamke:t ohne die Liebe bringt keine
Veredlung hervor,  Vielwisserei zersplittert; der gri-
belnde Verstand der alles zergliedern, analysieren
und klassifizieren will, fithrt nicht zur wahren Er-
kenntnis, sondern eher zum Verlyste der Fahigkeit, -
die Einheit des groBen Ganzen zu erkennen. Hirn-
gespinste sind die Feinde der Intuition. .Die Liebe _
ist die Substanz aller Dinge; ohne sie ist alles Wissen
AL 2
gehaltlos und gehdrt in das Reich der Phantasie. Liebe
entspringt aus Berithrung und fihrt zur Vereinigung,
die leere Beobachtung trennt und entfernt.

‘ Was die alten Religionssysteme zu Grunde gerich-
tet und die Kirchen (und manche modernen Gesell-
schaften) zersplittert hat, ist nicht der Mangel an
Wissen, sondern der Mangel an Liebe, und durch die
Lieblosigkeit geht die Erkenntnis verloren. Die Phi-




75

losophen der alten Griechen und Roémer wuBten
wahrscheinlich mehr als wir von der Zusammensetzung
des Kosmos und der menschlichen Konstitution,
von den Bewohnern der Mlttelreglon, des Astralplanes,
den Zustandén nach dem Tode und dergl., aber ihre
. Mathematik und Geometrie konnte die Gotter nicht
ret-terl.
Da kam das Christentum und setzte an die
Stelle des trockenen Wissens die Liebe. Es gewann die_
Herzen, weil es sich nicht an das Gehirn, sondern an
das Herz wandte deshalb 1ubelten ihm die Her;;ﬁ“ y
entgegen, und es gewann die Herrschaft fiber die
quj;.;_ﬁ;ﬁliam das Dogma und mit ihm die Herrsch-
sucht und Intoleranz, das Kirchentum mit Klerisei,
weltlicher Herrschaft, Habsucht, Verfolgung, Grau-
samkeit, HaB, Religionskriegen, Ketzergerichten
!nqulsltlon Fo]ter, Lebenq_g-\f'erbrennen Der_Geist.
entfloh und die leere_Form zerbrach in_Stiicke, die
sich gegenseitig bekdmpfen. =poeay
Aber immer noch glimmte der geistige Funke im
Herzen der Menschen fort, und sein Licht suchte auf
Verschledene Weise sich Bahn zu brechen. In der
Rehg;pn,__gler Zukunft wird die Liebe dem Wlssen
und, das..“ﬁsseu‘dﬁt_.l_-.l&be zu Hilfe kommen, und beide _
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werden sich gegenseitig erginzen. Da wird das wahre
relg__ﬂgns_e Gefithl sich_mit einem tieferen W:ssen ver-
lzjnden Die Liebe ist himmlisch und senkt sich_herab,
de}_\:’_erstand ist_irdisch und strebt hinauf X, und
aus der Vereinigung beider wird die wahre Wahrheit
Weisheit geboren xx. Lange hat sich der »Himmele
zur m‘es naht die Zeit, in der die
»Erde¢ zum »Himmel¢ emporsteigen wird. Dann
werden sich alle die Verhiltnisse, iiber die man jetzt
klagt, und die man vergebens auf gewaltsame Weise
zu dndern sucht, von selbst zum Besseren wenden.
Den Fortschritt und die Veredlung der Menschheit
zu fordern, ist die Aufgabe eines jeden edeldenkenden
Menschen, und das durch Wort und Beispiel zu tun,
sollte besonders das Bestreben eines jeden Mitgliedes
der »Theosophischen Gesellschafts sein.

O



[X.
PHILOTHEOSOPHIE

Geschrieben im Jahre 1905.

Es zeugt nicht gerade von Bescheidenheit, wenn
jemand angibt, ein »Theosoph¢ zu sein, weil
er dadurch behauptet, sich %me gottlichen
Weisheit zu befinden. Viel geeigneter erscheint des-
halb der Ausdruck sPhilotheosoph« (von philos = Freund)
der einen Menschen bezeichnet, der die htchste Weis-
heit liebt und nach ihr strebt, nicht aber sich riihmt,
sie zu besitzen.

Die Philosophie im gewthnlichen Sinne des Wortes
ist die Liebe zur Erforschung der Wahrheit auf Um-
wegen, durch duBerliche Beobachtung, Vergleiche und

Schluffolgerungen, die objektive Erkenntnis der
Erscheinungen in der Natur; die Theosophie ist die

direkte Selbsterkenntnis des Wesens der Dinge, be-
dingt durch das eigene Werden. Die Philotheosophie
ist die Liebe zur wahren Selbsterkenntnis und die da-
durch bedingte Hingabe an dieselbe.

Es kann Kkeine »theoretische« Theosophie geben,
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weil das Wort Theosophie »Selbsterkenntnis« bedeu-
tet und alle Selbsterkenntnis auf eigener praktischer
Erfahrung beruht. Auch gibt es keine »christliches,
sbuddhistische« oder »indisches« Theosophie; denn_
Theosophie 18t Gotteserk phie ist_Gotteserkenntnis, und GOTT ist weder
ein »Christe, noch ein »Buddhist« odér &in sBralimanes.
Theosophie ist die Selbsterkenntnis »Der Wahrheity,
auf der alle religidsen Systeme aufgebaut sind. In
solchen sind die Lehren der Weisen enthalten.

Weisheit ist die Kraft der Unterscheidung zwischen
Gutem und Bosem, Gerechtigkeit und Ungerechtig-
kMe Wahl des Guten und Verwerfung des Bosen.
Gut ist allés; was den Menschen erfiebt und veredelt,
qung hinderlich ist oder ihn
erniedrigt.

Die Lehren der Theosophie sind die, die die Weis-
heit selbst den Menschen lehrt, die sDie Wahrheit¢
lieben und in deren Seele und Gemiit sie sich offen-
bart und deren Verstand sie erleuchtet. »Theoso-
phische Lehrene werden die Lehren genannt, die
von_Menschen herstammen, die zur Selbsterkenntnis _
des Wahren gekommen sind. Hierzu gehoren die

Weisen ur_zd Erleuc aller Nationen, vom Anfange
der Schopfung bis auf den heutigen Tag.
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Wenn die wahre Bedeutung der genannten Be-
zeichnungen festgéhalten wilrde, so gédbe es weniger
Verwirrung und Streit unter denen, die nach »Der
Wahrheit¢ suchen.

GOTT ist »Die Wahrheite, und deshalb ist jeder
»Die Wahrheit¢ licbende Mensch ein Philotheosoph,
einerlei, auf welchem Wege er »Die Wahrheit¢ sucht
oder welchem Systeme er anhédngt. Jeder sucht »Die
Wahrheite auf seine eigene Art, und jeder kommt
schlieflich, wenn auch erst nach vielen Existenzen,
zum Ziele, aber der kiirzeste Weg ist: die Lehren der
Weisen zu horen und sie zu befolgen. _

Wenn die Lehren der Weisen auch noch so wahr
fiir den sind, der sie geistig erfaBt hat, so sind sie fiir
den, der nur zu ihrer intellektuellen Kenntnis ge-
kommen ist, dennoch nur Theorie: denn die Selbst-
erkenntnis entspringt nur aus der eigenen Erfahrung.
Man kann keine Selbsterkenntnis einer Wahrheit,
die man nicht selber besitzt, erlangen; deshalb ist es
ndtig, »Die Wahrheite in sich aufzunehmen, damit
sie als ein Bestandteil des eigenen Selbstes erkannt
werden kann. Erst wenn sie in uns selbst zur leben- -
digen Kraft wird, ist sie unser Eigentum,

Alles, was wir nur vom Horensagen oder aus
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Biichern gelernt haben, ist nicht in Wahrheit unser
Eigentum, sondern das Eigentum dessen, der es selbst
erkannte, weil er es selber besessen hat. Der groBte
Teil unserer Wissenschaft besteht nur in einer Kenntnis
von Erfahrungen, die andere Menschen gemacht
haben, und die nicht ein Teil unseres wahren Selbstes
und folglich verganglich sind.

DaB ich einen sichtbaren und greifbaren Korper
habe, brauche ich nicht erst aus den Biichern zu lernen
und bedarf dafiir keines anderen Beweises, als daB
ich ihn als meinen Korper erkenne; wenn ich aber
die Beschaffenheit meiner innerlichen korperlichen
Organe wissen will, so zeigt mir das Studium
der Anatomie und Physiologie hierzu den Weg.
Ahnlich verhalt es sich mit meinem Astralkorper,
von dessen Besitz ich erst dann iiberzeugt sein kann,
wenn in mir das AstralbewuBtsein erwacht ist und ich
die Eigenschaften dieses »iibersinnlichen« Korpers
erkenne.

Das Wort "»iibersinnlich¢ ist ein relativer Begriff.
Wir konnen nichts in »Wahrheit« erkennen, wenn
wir keinen Sinn haben, um es zu erkennen. Wir wiir-
den von Licht, Warme, Elektrizitit usw. nichts wissen,
wenn wir keine Sinne hdtten, um diese duBerlich wir-
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kenden Krafte wahrzunehmen. Ebenso verhdlt es
sich mit unseren innerlichen, geistigen Kréiften. Auch
zu ihrer Erkenntnis mufB ein innerlicher Sinn, eine
geistige Wahrnehmungsfahigkeit vorhanden sein. Ohne
diesen konnen wir weder »Wahrheite, noch Tugend,
Liebe oder Gerechtigkeit fithlen oder erkennen. Ohne
diesen Sinn wiren wir ohne Gewissen und ohne In-
tuition, ohne Einsicht und ohne Verstand. Es gibt
solche Idioten nicht nur unter dem Ungebildeten,
sondern auch unter einer gewissen Klasse von Gelehrten,
bei denen der intelliektuelle Scharfsinn hoch entwickelt
ist, wihrend sie alles Gefiihl fiir das Wahre verloren
haben.  Umfangreiche Gehirne, aber verknbcherte
Herzen!

Auf unserer jetzigen Stufe der Entwicklung sind

unseregeistigen Krifte, der lebendige Glaube, der

freie Wille, die geistige Erkenntniskraft usw. noch

w,;uiq entwickelt und bei vielen Menschen noch gar

nicht zu deren BewuBtsein gekommen. Deshalb werden
solche Krafte »okkultes, d. h. »verborgene« Krifte ge-
nannt. Sie gehoren nicht dem tierischen, sondern
dem intelligenten, geistigen Menschen an.

Der Mensch hat wihrend seines Daseins auf Erden

die Aufgabe, sich von einer niederen Stufe zu einer
Hartmann, Was ist Theosophie? 6
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htheren zu entwickeln, sich von einem friiheren, tie-
rischen Zustande zu einem intellektuellen und schlieB-
lich zu einem gottlich-geistigen Leben emporzu-
schwingen. Auf jeder htheren Stufe tritt der Mensch
in einen hoheren Zustand des SelbstbewuBtseins,
der Wahrnehmungs- und Erkenntnisfihigkeit ein,
auf jeder ertffnet sich ihm gleichsam ein neuer Himmel
oder geistiger Horizont.

Auf dem Wege der Selbsterkenntnis konnen wir
auch ohne &uberen Unterricht zu der Einsicht gelan-
gen, daB in unserem Inneren sowohl niedere als auch
hthere Krifte wirken, nidmlich ein Leben der Instinkte
und Leidenschaften, wie auch ein hoheres Gedanken-
leben, ein hoheres Empfinden und Denken. Auch
lehrt uns die Vernunft und Erfahrung, daB jeder Art
von Leben Bewegung zu Grunde hegt}_gp_q_m

-Bewegung ohne eine Substanz, die bewegt werden

e

'karm, denkbar ist.

Diese Substanz konnen wir in Ermangelung ciner
besseren Bezeichnung »Urmateries, sAkaac oder

t ennen. Alle swhtbaren und unsichtbaren
Korper bestehen aus Schwmgunggr_l__djgw‘_&hstam——-

Eine noch tiefere Einsicht in die Geheimnisse der
Natur lehrt uns, daB der Makrokosmos #hnlich zu-
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sammengesetzt ist, wie der Mikrokosmos, d. h. daB
die Natur des Menschen der ihn umgebenden grofen
Natur entspricht und ein Produkt derselben ist. Die-
selben Krifte, die im Weltall vorhanden sind, wirken
auch in ihm, und zwar zieht Gleiches das Gleiche an,
i oh d_l.s__lp ihm vorhandenen gelst}‘g_f;l f}_’chersghwm-
gungen werden durch glelchartlge in ihn_eindringende
Schwmgungen verstarkt. Hierdurph erhdlt der Mensch -
seine geistige Nahrung, die” ihm niitzlich oder schad-
lich sein kann, je nach | der At ¢ “der_Schwingungen,
denen er durch sein Wollen und Denken EinlaB ge-
wihrt und die er in sich aufnimmt.

Wie in der Seele des Menschen, so unterscheidet
man auch in der Seele des Makrokosmos eine niedere
oder »Astrale- und eine hohere oder geistige Region.
Die niederen Schwingungen, die (metaphysisch be-
trachtet) horizontal auf den Menschen -einwirken,
kommen zu ihm aus dem Astralplane und ern#hren
seine niederen Instinkte und Begierden. Die von oben
senkrecht auf ihn einwirkenden Schwingungen kom-
men aus den Regionen des Geistes und erheben ihn
geistig, Auf der Aufnahme dieser hoheren Schwin-
gungen beruht sein geistiges Wachstum, sein hoheres
Empfinden und Denken.

8*
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Wihrend die niederen Reiche, die Mineral-, Pflan=-
zen- und Tierwelt, keine freie Wahl haben, sondern
ihre Entwicklung durch allgemein geltende Naturgesetze
regiert und gestaltet wird, steht es einem einsichts-
vollen Menschen frei, selbst seine Entwicklung zu
fordern, indem er sich dem hoheren Denken und
Fithlen hingibt und dadurch die niederen Einfliisse
iiberwindet. Wer in seinem Empfinden und Denken
sich nach dem Hochsten wendet und sich in dasselbe
ergibt und dessen Einfliisse in sein BewuBtsein auf-
nimmt, der wird dadurch erhoben und kann zur
hochsten Erkenntnis gelangen.




X.

THEOSOPHIE UND
PHILOSOPHIE

Geschrieben im Jahre 1893.

a heutzutage viel von sTheosophiee die Rede
D ist, so verlangen viele zu wissen, was man
darunter versteht. Eine Definition von »Theosophies
zu geben, die dem beschridnkten irdischen Verstande
verstindlich sein kann, ist aber ebenso unmdglich
als eine »Erklarunge von »GOTTe¢ »Unendlichkeite
oder anderen Dingen, die {iber alle irdischen Begriffe
erhaben sind. »Theosophiee oder »Gottesweis-
heite ist die gbttliche Weisheit oder Selbsterkennt-
nis GOTTES im Weltall und gehdrt deshalb dem
unendlichen, ewigen und unsterblichen Geiste, nicht
aber dem beschrdnkten und vergidnglichen Menschen,
denn der irdische Verstand kann das nicht begreifen,
was {iber sein Begriffsvermogen geht.

»Theosophie¢ wird vielfach mit »Philosophies ver-
wechselt. Richtig ist nur, daB Philosophie nur inso-
fern Wert hat, als sie auf Theosophie, d. h. auf Er-
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kenntnis der Wahrheit beruht. Alles, was auf irgend
welchen SchluBfolgerungen oder Spekulationen ent-
springt, sei die SchluBfolgerung auch noch so rich-
tig, ist noch keine Theosophie, sondern nur Theorie.
Man kann durch Logik wohl auf den Weg zur Er-
kenntnis der Wahrheit gefiihrt und der Wahr-
heit nahe gebracht werden; eine in solcher oder auf
irgend eine andere Art gebildete Meinung oder Vor-
stellung ist aber nur eine Meinung und keine Selbst-
erkenntnis. Die Selbsterkenntnis hat keine Speku-
lation oder Philosophie notig; sie beruht auf keiner
SchluBfolgerung, sondern auf ihrem eigenen Sein.
Die Wahrheit ist, weil sie ist.

Die Philosophie ist ein Erzeugnis des mensch-
lichen Verstandes; Theosophie kann kein Mensch
erzeugen, Wir konnen die Sonne nicht erschaffen,
sondern uns nur von ihc bescheinen lassen. Es gibt
verschiedene philosophische Systeme; die Selbster-
kenntnis der Wahrheit gehort aber keinem Menschen
und keinem Systeme an, sondern vielmehr jedes
System hat nicht mehr und nicht weniger Wert als
die ihm zugrunde liegende Wahrheit darstellt, und
was keine Wahrheit ha*, ist nicht wahr.

Der Unterschied zwischen Philosophie und Theo-
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sophie ist somit der, daB die Philosophie ein mensch-
liches Stiickwerk, die Theosophie die Selbsterkenntnis
GOTTES im Menschenherzen ist. Die Rjgilosophie
sucht auszuforschen, was die Dinge in ihrem wahren
Wesen vieélleicht sein konnen; die Theosophie erkennt
das, was ist, in sich selbst. Die Philosophie ent-
wickelt sich durch Denken, Forschen, Vergleichen
und Griibeln, wobei der Mensch als das eine, die
Wahrheit als etwas anderes dasteht; die Theosophie
ist die Selbsterkenntnis der Wahrheit im Menschen,
die nur dann eintreten kann, wenn der Mensch
selber eins mit der Wahrheit wird, wenn all sein
eigenes Forschen und Suchen in der Selbstheit auf-
hért und der gribelnde und zergliedernde Verstand
stille steht.

O




XL
THEOSOPHIE UND THEOLOGIE

Geschrieben im Jahre 1912,

' Theosophie ist «die Seele der Theologie und ohne

sie ist die Theologie leblos und ohne Geist. Theo-
logie wird als Wissenschaft gttlicher Dinge bezeichnet,
Theosophie ist der Beweis dieser Dinge. Theologie
ist die Lehre, die aus Uberlieferungen entnommen
ist, Theosophie geht aus der innerlichen Erfahrung
hervor. Die eine besteht aus Theorien, die andere
beruht auf Erleben. Jene kann gelehrt wefden, diese
ist eine Gabe des Heiligen Geistes der Selbsterkennt-
nis. Die Theologie handelt von der Vereinigung des
Menschen mit GOTT; die Theosophie geht aus dieser
Vereinigung oder Anniherung hervor. Jene ist die
Lehre vom Lichte, diese das Licht und die Erleuch-
tung selbst, Theologie wird in der Schule gelehrt;
aber die Theosophie kann von keinem Schulmeister
jemandem beigebracht werden; ihr Lehrmeister ist
die Weisheit selbst und ihre Lehrmethode besteht
darin, daB sie im Geiste des Schiilers offenbar wird.
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Die Theologie befaBt sich mit Meinungen inbezug
auf das, was als das Wort GOTTES betrachtet wird
und mit dessen Auslegungen; die Theosophie ist die-
ses Wort, der Ausdruck des gottlichen Gedankens
in der Seele des Menschen. Die Theologie ist Menschen-
werk, die Theosophie ist Offenbarung der Weisheit
des hoheren Selbstes des Menschen in dessen Per-
sonlichkeit.

Damit ist nicht gesagt, daB jeder, der sich »Theo-
soph¢ nennt, oder angibt, vom gottlichen Geiste er-
leuchtet zu sein, auch schon ein vdllig Erleuchteter
ist, denn von solchen gibt es wohl nur wenige in der
‘Welt. Man solite die Theosophie nicht mit den theo-
sophischen Lehren, die Weisheit nicht mit den Lehren,
die den Schriften der Weisen entstammen, verwechseln.
Die Theosophie oder Gotteserkenntnis geht aus
der Unterscheidung zwischen dem Ewigen und dem
Verganglichen hervor. Sie ist der Anfang und das
Ende allen Fortschrittes im Geistigen und das End-
ziel der menschlichen Entwicklung. Wer die Allgegen-
wart GOTTES in seinem Inneren fiihit, der kann
fiiglich ein »Theosoph« genannt werden, und auch
der hochste Adept kann nie hoher, als bis zur volligen
Gotteserkenntnis, durch Einswerden mit der Gott-
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heit, gelangen. Wer das BewuBtsein hat, daB er in
GOTT lebt und GOTT in ihm, der ist der richtige
Theosoph, selbst wenn man ihn einen Atheisten nennt;
denn unter einem Atheisten versteht man in der Regel
einen Menschen, der sich von der Gottheit keine Vor-
stellung machen kann und deshalb nicht an das Dasein
eines Gottes, so wie die Menschen sich ihn vorstellen,
glauben will. In diesem Sinne aber sind wir alle
pAtheistens, denn die Gottheit‘ist Giber alle mensch-
liche Vorstellung erhaben, und auch in der Bibel wird
gesagt: »Du sollst dir von GOTT kein Bild (keine
Vorstellung) machen.«

Theosophie ist der Geist der wahren Religion,
in ihm gibt es keine Verschiedenheit von Meinungen, :
Fiirwahrhalten und Systemen. Auf ihr sind alle re-
ligiosen Systeme der Welt aufgebaut; sie alle handeln
von dem Buchstaben des Gesetzes; die Theosophie
ist des Gesetzes Erkenntnis, und das Gesetz. Um
ein kluger und gelehrter Theologe und Prediger zu
werden, dazu geniigt der Besitz des gewohnlichen Ver-
standes, Gedidchtnis und Rednertalent. Dann kann er
alles, was er im Seminar oder aus seinen Biichern ge-
lernt hat, wiederholen und es auf seine Weise zum
Ausdrucke bringen; aber wenn er nicht in seinem
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Herzen ein Theosoph ist, d. h. wenn es ihm an der
geistigen Erkenntnis»Der Wahrheits, die in den theo-
logischen Schriften verborgen ist, mangelt, so ist seine
Predigt ohne Geist und verfehlt ihre Wirkung auf die
Zuhorer. Ohne den Geist der Selbsterkenntnis ist
auch der gewandteste Schonredner nur ein Komd-
diant. Deshalb sagt auch Goethe im »Fauste, daB
ein Komtidiant einen Pfarrer lehren kann, wenn der
Pfarrer ein Komodiant ist. Uberredung erweckt keine
wahre Begeisterung; nicht im Fiirwahrhalten von
Dogmen, sondern in der Erkenntnis des Geistes liegt
die Erldsung. Der tote Glaube an die Zuverlassigkeit
von Autoritdten ist nicht der lebendige Glaube, den
das Gefiihl des Wahren erzeugt. Emerson sagt: »sDes
wahren Predigers Aufgabe ist es, uns zu zeigen, daB
GOTT ist, nicht daB er war; daB er spricht, nicht da8
er gesprochen hat. So oft ein Formelmensch die Kan-
zet betritt, wird der Andichtige betrogen und trost-
los. Wir fahren zuriick, sobald die Gebete beginnen,
die uns nicht erheben, sondern niederschlagen und
verletzen. Den wahren Prediger erkennt man daran,
daB er seiner Gemeinde sein eigenes_Leben nuttellt
sem Leben wie es durch das Feuer seiner Gedanken .
gegangen IStT T 3Wehe dem umseligen Manne, der der
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berufen ist, auf der Kanzel zu stehen und kein Brot
des Lebens zu geben hat . . . »Theologen gibt es die
schwere Menge; aber wie wenige sind die wahren
Theosophen dabei. »Kein Mensch, der nicht ganz
gedankenlos ist, kann in eine unserer Kirchen gehen,
ohne zu fiihlen, daB aller EinfluB, den der offentliche
Gottesdienst einst auf die Seelen der Menschen hatte,
dahin ist oder dahin schwindet. Er hat die Macht
{iber die Liebe der Guten und die Furcht der Schlech-
ten verloren. Es scheint beinahe schon ein Zeichen
von Charakter und wahrer Religiositdt zu sein, wenn
ein Mensch den gewthilichen religiosen Versamm-
lungen ferne bleibt . . . Und welches groBere Unheil
kann eine Nation_treffen, als der Verlust des Glau-
bens? Dann verfillt alles. Der Genius verlift den
Tempel, um sich auf dem Markte mederzu[assan, dle
Literatur_wird frivol und die Wissenschaft kalt. Die
menschl,shn..ﬁ.e_s_ls_hit Lm_nm_mshnfunﬂgr;
liche Kleinigkeiten, und wenn die Menschen sterben,

sind sie Kejner Erwihnung wert.¢

»Der Buchstabe totet, der Geist macht Iebendige.
Dem Theologen, wenn er geistlos ist, gehtrt der Buch-
stabe; dem Theosophen der Geist. Die Theosophie
ist das Leben der Religion, und wie die Seele im Kor-
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per verborgen ist, so ist sDie Wahrheit¢ in theologi-
schen Glaubensartikeln und religidsen Symbolen
und Fabeln verborgen, die dazu geeignet sind, die
Menschen zum eigenen Denken anzuregen; denn nur
was der Mensch selbst findet und in sich aufnimmt,
ist sein eigen; Erkldrungen befriedigen vielleicht den
Verstand; aber nur was er innerlich selbst erlebt,
geht in sein Wesen ein.

Nehmen wir beispielsweise die Leidensgeschlchte
jeeu, wie sie im »Neuen Testamente argestellt ist,
so_bedeutet “ste Tiif den nicht denkenden Glaubigen
nur_die dxe Erzdhlung eines angeblich geschlcfﬂHE'HEﬁ"‘
Er _gﬁses, das vor fast zweifausend Jahren in Pa-
lastina _stattgefunden haben soll, und noch heut-

zutage wandern Pilger dorthin, um das gelobte sHei-

lige Land¢ zu schauen, das aber weder gelobt noch
heili _gx\ohne zu ahnen, daB man das wahre heilige
Land nur in sich selbst, in der Ruhe des Herzens und
selbstlosen Liebe finden kann. Fiir den Theosophen.
ist die Leldensgeschlchte eine sinnbildliche Darstel-
lung seiner eigenen gexstlgen W;edergebq.rt Er weiB,
daB die Empfﬁngms des gottlichen Funkens der Selbst-
erkennffils nur in emer ]ungfraﬁ'llch remen Seele

stattfinden kann, und daB aus dem hlmml:schen Telle
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seines eigenen Wesens der mneue Mensch (»Christuse)

‘geboren wird. Infolge dieser Geburt, die ein Erwachen

der »Hoherene Erkenntnis ist, hat der zur Erleuchtung
gelangte Mensch schon mit »zw0If Jahrene eine bessere
Einsicht in geistige Dinge, als man durch ein lebens-
langes Studium der Theologie erlangen kann und ist
daher befihigt, die vWeisen und GroBen dieser Welte
durch Gleichnisse zu belehren. Er lebt in der Welt,
ist aber nicht von der Welt, denn er und der »Vaters
sind ‘wesentlich Eins. XuBerlich wohnt er in dem
Geiste der Sinneswelt, dem Rexche der Illusionen
und Finsternis, die einer Wiiste voller Irrtiimer ver-
gleichbar ist und wo die Selbstsucht zu verfiihren
sucht; aber eingedenk seiner héheren Herkunft {iber-
windet er sie. Er treibt die Kridmer und Schacherer,
die bdsen Begierden und Leidenschaften aus dem
Tempel seines Inneren und zieht triumphierend in
o_]erusalem«, dem Helllgtume in seinem Herzen, ein.
V6ii ‘den »Pharisierne und Buchgelehrten, die in dem
sterblichen Teile seiner Natur ihr Wesen treiben,
wird ‘er verspottet und verlacht; aber im Vertrauen
auf die lhm innewohnende Gottheit nimmt er sein
Kreuz auf sich, und iiberwindet durch den mystlschen

Tod sich selbst und damit auch die Welt. \
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Dergleichen Beschreibungen beziehen sich nicht
lediglich auf Ereignisse, die vielleicht irgendwo ein-
mal #duBerlich stattgefunden haben, sondern sie be-
ziehen sich auch auf die Wirkungen allgemeiner Na-
turgesetze; wie ja auch die Beschreibung des Wachs-
tumes eines Baumes fiir alle #hnlichen Baume zu-
treffend ist. Die ewige Wahrheit ist kein Monopol
irgend eines Zeitalters, irgend einer Nation oder Ge-
sellschaft und sie ist noch nie in dieser Welt offenbar
geworden, ohne verlacht, verspottet, verfolgt, miB-
braucht und gekreuzigt zu werden. Deshalb werden
auch ihre Freunde verfolgt und verliumdet; denn die
duBere Welt ist ein Spiegelbild des geistigen, und was
innerlich im groBen Ganzen stattfindet, das spielt
sich #uBerlich im Kleinen ab.

Die theosophischen Lehren sind nicht nur die,
die von den Weisen, die zur wahren Selbsterkennt-
nis gelangt sind, {iberliefert wurden; sondern sie
werden von der Weisheit selbst jedem Menschen,
der fiir ihre Offenbarung empfinglich ist, in seinem
Inneren gelehrt, und bediirfen daher keines weiteren
Beweises. Das Wahre ist immer selbstverstidndlich;
die Wahrheit bedarf keiner Stiitze; sie beruht auf
sich selbst, und wer sie erfassen kann, dem ist sie zu
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eigen. _Kinder werden durch ‘Mérchen, Fabeln und
A!Iegonen belehrt die dazu bestimmt sind, in 1hnen
den Sinn fiir das Wahre, Gute und Schone zu erwecken
und die nur ein Dummkopf fiir buchstzblich wahr
tialten wiirde. Das Kind liest mit Andacht das Mar-
chen von der veétzauberten Prinzessin, die von einer
alten Hexe betdubt wurde und schlieBlich vom Ko-
nigssohn erweckt und zum Altar gefiihrt wird. Der
Uberquge sagt, die ganze Geschichte sei erlogen, und
man solle den Kindern kein solches Zeug in die Hand _
geben; aber der verstaudxge wei, daB mit der »Prm-
ZessingG HH‘SE'GTe, mit der nHexe« die Sinnlichkeit,

..--——-“"“

mit dem »} nl{dmgssohn« die GroBe der “Erkenntnis ge-
T_ef_l_t;_g_s_t_ Wir alle hegen noch im tiefen Schlafe der _
Nichterkenntms des Lichtes der Wahrheit und er-
warten den Kon gg ssohn, der uns erweckt. Mit_m_egg;_
Vy_lssenschaft ist aber nicht viel gedient. Die_tiefe
Bedeutung des Mirchens begreifen wir erst dann,
wenn der Kénigssohn in uns seine Herrlichkeit offen-
bart. -

Und wie mit den Kindermirchen, so verhilt es sich
auch Mahlungen der Bibel.  Kein Mensch
glaubt heutzutage mehr, daB Jonas drei Tage lang
im Baiiche eines Fisches gelebt hat und die Erkla— )

e e e = e




97

rung des Sinnes dieser Fabel kann hochstens die

vissenschaftliche Neugierde befriedigen. Wir werden_

si finden, wenn wir aus demi Bauche des
»Eisches¢ oder sDrachen¢ zum Lichte der Erkenntnis

gelangen. Ein jeder von uns ist ein Abrahame oder
»Brahmines, _der_s sxch von seiner Tiernatur trennen
und diese seing¢ l(nnkubme (Hagar) in die Wﬁste

Sc:_lyghm;nu—ﬂ-—wexm—ewnh_mlt der uralten Weisheit
(Rebe_a)___gmahk Jeder von uns hat einen

Sohn, der der von uns selbst erzeugte Eigenwille ist,
und wir miissen diesen »Sohn¢ GOTT zum Opfer_dar-
bieten, wenn unser Wille eins uimzttlichgq_
werden soll. Der GOTT der Rache ist in uns selbst;
er ist das Karma, das wir uns tﬁgl:ch und stiindlich
schaffen. Die Feinde, die uns bedrohen, sind in uns

selbst unuwﬂmden »Israél itcn:

e — s e . - et

sternis finden in den Herzen der Menschen auch heute
noch statt, Jahrtausendelang haben sich die Gelehrten
die Kopfe zerbrochen, um einen {iberzeugenden Be-
weis fiir das Dasein GOTTES zu finden, und haben
ihn nicht gefunden; wer aber sich der Gegenwart
GOTTES in seinem Inneren bewuBt ist, der bedarf

keines anderen Beweises. Der Maulwurf in der Erde
Hartmann Was ist Theosophie? v
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mag dariiber gritbeln, ob es ein Licht geben kann;
aber der Adler, der im Sonnenscheine seine Fittige
ausbreitet, hat das Licht.

Lange genug hat die Welt in den Kinderschuhen ge-
steckt und wurde von gewissen »Autoritdtencam Géngel~
bande gefiihrt; nun aber regt sich der Geist_c_!_t_‘._r_l_)‘_e;;_lg-_
frl;e_ir_xeit und die theosophischen Lehren brechen fiir,

Bahn. Diese Lehren sind nicht dazu bestimmt,
blmdglaublg thmen zu werden; ; sondern sne
sollen fir uns Wegweiser auf dem Pfade zur Selbst-
erkenntnis sein. Sie haben die Eigenschaft, daB
jeder ernste Sucher sich selbst durch die Erfor-
schung seines eigenen Innenlebens von ihrer Wahr-
heit iiberzeugen kann, sobald er den hierzu nétigen
Grad der Entwicklung aus den Schlingen des Irr-
tumes und des Aberglaubens erreicht. Niemand will

_kleine Kinder oder Lahme der Kriicken, die sie notig
haben, berauben; aber wer sich an _die Mei-
nﬂngm—m_@@klammert gelangt nicht

zum eigenen Denken, ohne das er ein Herdenmensch
und _Spielball fremder Geistesrichtungen bleibt; denn
die Entwicklung des Menschen zu einer individuellen
Persdnlichkeit fingt erst mit der Fahigkeit selber

zu denken an.
————
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Der Mensch ist eine kleine Welt und in ihm sind
alle Prinzipien, die in der groBen Welt bestehen, vor-
handen und harren ihrer Entwicklung. Durch die
Beobachtung der #uBeren Naturerscheinungen und
Ereignisse kann er sich selbst beurteilen lernen; durch
die Erforschung seines Innenlebens werden ihm die
Vorgdnge in der Seele der Welt klar. Er selbst ist
der Schopfer seiner kleinen Welt; er ist das, wozu ihn
sein Denken und Wollen gemacht hat; in ihm und in
der groBen Welt herrscht ein und dasselbe Gesetz.

ist ein unsichtbarer Geist, dem ein sichtbarer Korper

zur Wohnung und als Werkzeug dient, um seine Ge- ,

danken #uBerlich zum Ausdrucke zu bringen, und

desgleichen ist die ganze Natur mit allen ihren Er-
schelnungen der Ausdruck von Ideen, die ihr Dasein

we_le der Welt haben, Formen vergehen, aber

der sxch schaffende Geist ist unsterbllch wie auch

dle__SeelLdessenM geistigen Erkenntnis gek gekom:
men..ist._-

In unserem korperlichen Organismus sind alle
gbttlichen Krafte enthalten; aber wir haben sie noch
nicht zu gebrauchen gelernt, und selbst die grﬁBten
Vertreter der akademischen Wissenschaft haben noch haben noch
kgme Ahnung von deren Bestehen. Der qol;iculten
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Wissenschaft, die aus dem innerlichen Erleben her-
vorgeht, sind sie bekannt,

Die »okkulte Wissenschafts ,die nicht mit der Theo-
sophie verwechselt werden sollte, obgleich die Theo-
sophie oder Erkenntnis der Einheit des Gottesgeistes:
in der Natur ihre Grundlage ist, unterscheidet sich
von der »Anthroposophie«, oder der menschlichen
Verstandestitigkeit und dem alltiglichen Wissen,
dadurch, daB sie kein Stiickwerk ist, sondern das
Ganze als Einheit erfaBt. Man kann ein guter Me-
diziner sein, ohne sich auf Jurisprudenz zu verstchen,
oder ein Mathematiker, ohne das Studium der Mine-
ralogie; aber in_der okkulten Wissenschaft bedingt
die Kenntnis des einen Gegenstandes gqg_ﬁ_e,t,[achj.u.n.g
auch die des anderen. Die Lehre von der Reinkar-
nation z. B. wird erst klar durch die Kenntnis_der
Lehre vom Karma und diése begreiflich durch _die
Lehre_der Relnkarnation, wihrend bei beldcn eine
Kenntms der Prmzlplen, aus denen der Mensch $0-
wie_das_Weltall entstanden ist, vorausgesetzt wird.
Auch gibt es in der Erkenntnis der Wahrheit keine
verschiedenen Meinungen. Die Erkenntnis des Einen
mag dem Grade nach hoher sein, als die des Anderen,
aber sie ist nur eine einzige; €in groBes Licht erleuch-
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tet einen groBen Raum, ein kleines einen Kkleinen,
aber das Licht ist in beiden gleich.

Was diese Erleuchtung hindert, sind die der nie-
deren Menschennatur anhingenden Vorurteile, Irr-
timer, Aberglaube und selbstsiichtigen Begierden;
aber die Theosophie erlost uns von diesem einge-
bildeten »Selbst¢, und wihrend eine geistlose Theo-
logie den Himmel auf die Erde herabzuziehen
sucht, um seine Geheimnisse auszukundschaften,
trigt die Theosophie den freigewordenen Geist zu den
Sternen, »ja sogar zum Throne GOTTES empor.«
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THEOSOPHIE
UND KATHOLIZISMUS

Geschrieben im Jahre 1906.

Theosophie heiBt, wie es auch der Apostel Paulus
lehrt, »sDie verborgene Weisheit GOTTESs,
und es wiére sehr zu bedauern, wenn irgend ein Re-
ligionssystem ein Feind der gbttlichen Weisheit wire;
denn dadurch wiirde es einen teuflischen Charakter
annehmen und sich selbst verdammen. Wir_milssen

Wmmm_dgsﬁyyfgtes
un irchentums unterscheiden; denn in jeder Kirche

gibt es sowohl Priester als auch Laien, die den Geist
e AR e g T S e ——
der Religion nicht kennen und nicht begreifen und

nur Anh licher kirchlicher Formen, Dogmen

und Gebrd sind, Die katholische Kirche ist in

: = A e A = o
rem inners Wesen, das aber nicht

kennt, eine_Geheimschule der Theosophie und Magie.

Sie besitzt die efflichste Symbolik, die erhaben-
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sten Zeremog_i_gn und a_lle Mittel, um die Menschen
auf den Weg des Heiles, d. h. zum SelbstbewuBtsein

ihres unsterblichen Daseins zu bringen. - Sie hat eine
sehr groBe Fahigkeit, sich allen Verhaltnissen anzu-
passen, und fand dadurch eine schnelle Verbreitung,
und wer den n ihr_enthaltenen Geist der Wahrheit
erkennt, kann ihn nicht mehr verleugnen. Auch hatte
die E‘E‘Bé’-’—_ Reformation urspriinglich nicht den Zweck,
der katholischen Religion Konkurrenz zu machen,
sondern sie bezweckte nur das katholische Kirchen-
tum zu reformieren und der Pfaffenherrschaff zu
stewern. _

Die Ideale, deren Realisierung der _eigentliche
Zweck der katholischen Kirche sein sbllte, sind so
lil__(_:!’l, daB sie von wenigen begriffen werden, und selbst
der Sinn ihrer Sakramente und Symbole wird meistens.
nicht beachtet oder verkannt. Durch die Verbreitung
der Lehren des Christentumes wurden die heiligen
Geheimnisse einer unverstandigen Menge von Gelehrten
und Ungelehrten preisgegeben, die noch nicht reif
dazu war, sie zu fassen; ein unheiliger Pobel drang
in das Heiligtum der #gyptischen Mysterien ein_und.
erbeutete Perlen, deren Wert er nicht kannte, und
die er nicht zu benutzen verstand. Der Geist der




Selbsterkenntnis (Theosophle) wurde aus dem Tem-
p_el vertrieben, und der Geist " des Kirchentumes, _
Priesterherrschaft und Autorititenwahn wurden ein-
@:tzt um das torichte Volk im Zaume zu_halten.
und Reichtum und Macht zu erlangen. Von wahren
Katholiken blieben  nur verhdltnisméBig wenige
iibrig. So kommt es, daB die groBe Mehrzahl Kirchlich
gesinnter Katholiken der theosophischen Bewegung
zbgernd gegeniibersteht, wahrend jeder zur Gottes-
erkenntnis gelangte Katholik seiner Natur geméif
ein Theosoph und Mystiker ist.

7




XIIL

+WISSENSCHAFTLICHE"
THEOSOPHIE.

Geschrieben im Jahre 1901.

»Die Athener aber alle, auch die Aus-
linder und Giiste, waren gerichtet auf nichts
anderes, denn etwas Neues zu sagen oder zu
horen.¢ Apostelgeschichte XVII, 21.

ine der sonderbarsten MiBgeburten unserer Zeit
E] ist die vor einigen Jahren zum Vorscheine ge-
kommene »swissenschaftliches Theosophie, d. h. jene
geistlose, glaubenslose, erkenntnislose und unfrucht-
bare, pseudo-wissenschaftliche Forschung in bezug
auf Dinge, die einem hoheren geistigen Gebiete an-
gehoren, von dem man tatsichlich nichts wissen kann,
wenn man weder den Willen noch die Fihigkeit hat,
sich zu ihm zu erheben. Das richtige »Studium der
Theosophie« besteht in dem eigenen geistigen Wachs-
tume der Seele und der Entwicklung des Geistes,
wodurch sich der Horizont der geistigen Erkenntnis
immer mehr ausbreitet; aber jene geistlosen Griibler,
die sich in dem engen Kreise ihrer beschrinkten An-

-




schauungen wie in einem Schneckenhause verkriechen
und dort ihre Forschungen anstellen, konnen mit
schnatternden Gansen verglichen werden, die trotz
allem Geschnatter und Emporstrecken der Hilse
nach wie vor Ginse bleiben, Wenn der Teufel Theo-
logie studiert, so wird aus ihm doch nichts anderes
als das, was er ist; denn es fehlt in ihm der gottliche
Funke, und wo dieser Funke der Hoheren Erkennt-
nis nicht vorhanden ist, kann er sich auch nicht ent-
wickeln oder zur Flamme werden, die das Herz er-
wiarmt und deren Licht den Verstand - erleuchtet.

ie Kraft, durch die allein eisti
s@gt inden kann, ist der Glaube, d. h. nicht der Glaubhe

an etwas, das nicht wahr ist, sondern der Glaube

an_das Wahre, oder mit anderen Worten, die Liebe

zur Wahrheit selbst; denn Glaube und Liebe bedingen
sich gegenseitig. Man kann an_sDie Wahrheite nicht _

glauben, ohne sie zu lieben, und wer sie liebt, der

nimmt sie in sich auf. Der Glaube, im wahren Sinne

des ie Kraft der geisfigen Selbsterkennt-
nis_im _Menschen, ist die Hauptsache, der Verstand

die_Nebensache, da er keinen anderen Zweck Hat,

“als das, was man durch die Kraft des Glaubens mit
dem Herzen erfaBt, zu priifen. Wer aber das mit
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dem Verstande priifen will, was er nicht hat und nicht
kennt, weil er es nicht durch den Glauben erfassen
und nicht {iithlen kann, der bewegt sich, selbst wenn
er es mit richtigen Theorien zu tun hat, doch nur im
Reiche der Hirngespinste und Phantasie; denn das
Wahre kann nur dadurch in unseren eigenen Besitz
gelangen, daB es in uns selber verwirklicht wird.
sTheosophiee ist Gotteserkenntnis, d. h. die Er-
kenntnis des Realen, aus dem alles Phinomenale
entspringt; es ist die Erkenntnis der unteilbaren
Einheit, aus der alle die unzadhligen Erscheinungen
im Weltall hervorgehen und die jeder von diesen
zu Grunde liegt, ebenso wie alle Zahlen aus der Eins
entspringen, ohne sich von ihr zu trennen, und diese
Einheit allen anderen zu Grunde liegt. Das ganze
Weltall mit allen seinen Erscheinungen ist eine Offen-
barung der einen Ursache aller Entwicklung, und die
Grundlage alles theosophischen Studiums ist das
Bestreben, die Bedingungen herzustellen, damit dieser
Grund alles Daseins, den wir »GOTT¢ nennen, in uns
selbst, in seiner eigenen Natur, als der Grund unseres.
eigenen Daseins, in uns offenbar werden und zu un-
serer Selbsterkenntnis kommen kann. Die erste Be-
dingung hierzu ist, daB wir an diesen unseren GOTT,

I — _ 1
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als unser eigenes wahres, g0ttliches Selbst glauben,
uns durch die Kraft der Liebe, die gleichsam eine
smagnetische Anziehunge ist, emporheben lassen, und
erst dann, wenn wir ihm auf diese Weise niher ge-
kommen (oder, was dasselbe ist, er sich uns gena-
hert hat) und wir dadurch auf eine hohere Stufe des
SelbstbewuBtseins und Daseins gelangt sind, tritt
der Verstand in seine Rechte wund untersucht
und beurteilt die Dinge, die diesem hoheren Daseins-
zustande angehdren.

Die Grundlage des wahren Glaubens ist die Ge-
genwart und das Gefiihl der Wahrheit, obgleich
sie anfangs noch nicht intellektuell begriffen wird;
die Grundlage der glaubenslosen Spekulation ist der
Zweifel. Eine Wahrheit, an die wir glauben, weil
sie nicht in unserer Phantasie, sondern in unserem
SelbstbewuBtsein offenbar geworden und ein Be-
standteil unseres eigenen Wesens geworden ist, werden
wir niemals bezweifeln, aber die gelehrtesten Aus-
einandersetzungen ilber die Erschaffung der Welt
oder andere Dinge, von denen wir keine eigene Er-
fahrung haben, Iassen immer noch den Zweifel iibrig,
ob sie auch wirklich wahr sind. Alles, was nur in den
Kopf eindringt und den Verstand beschaftigt, nicht
aber innerlich erfahren und empfunden wird, gehort
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eben nur in das Reich der Spekulation und Phanta-
sie, und in dieses Reich gehoren auch alle sentimen-
talen Empfindungen, die durch das Spiel der Phan-
tasie hervorgerufen werden. Die Erkenntnis ist nur
dann vollkommen, wenn sDie Wahrheit¢e durch den
wahren Glauben, d. h. durch sich selber erfaBt und
durch das Licht des Verstandes begriffen wird.

Die #ltesten Schriften der Weisen, wie z. B. die
»Bhagavad Gita, lehren, daB jedesmal, wenn die Welt
in Unglauben oder Aberglauben versinkt, erleuch-
tete Lehrer auftreten, um die Menschen wieder auf
den Weg zur Selbsterkenntnis zu bringen. Vor un-
gefdhr dreiBig Jahren war ein solcher Zeitpunkt ge-
kommen. Es herrschte damals in den Kreisen der
Gebildeten jener geistlose Materialismus, dem wit
noch heute in den Bierschenken begegnen, und aus
den Kirchen war lidngst der Geist sDer Wahrheite
entflohen. Da traten jene erleuchteten Lehrer auf,
die wir die sMEISTER« nennen. In ihren ZuBeren
Gestalten haben wir sie allerdings nicht gesehen,
wohl aber wurden uns durch ihr Werkzeug H. P. B.
ihre Lehren verkiindet, halb oder auch ganz verges-
sene Tatsachen wieder in Erinnerung gebracht, und
vieles Neue, was vorher von den Eingeweihten als
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Geheimnis gehiltet wurde, hinzugefiigt. Durch den

Zusammentritt der »Theosophischen Gesellsm ]

Wurden dfe-#uberenMittel geschaffen, um die Lehren

dieser eren Wissenschaft in weiteren Kreisen zu

verbrei‘en. Durch den Widerstand, den die Theo-

M_-—-"'-——""“"_""——-—-—-—--;_-
sophische Bewegung fand und den sie iiberwiltigte,
ichs ihre Kraft, und heute hat der damals ausge-

gossene Geist bereits viele Schichten der Bevélkerun

aller Weltteile, Religion, Wissenschaft und Literatur

durchdrungen und wirkt noch immer michtig fort, -

selbst dort, wo man weder die Namen der MEISTER,
noch deren Werkzeuge kennt. Zu jener Zeit war die
Fahigkeit zu glauben im Rationalismus erstickt, und
mit dieser Kraft sogar der Begriff des Wortes »Glaube¢
verloren gegangen. Man stellte sich darunter das
Fiirwahrhalten irgend einer Theorie vor, und es ge-
aiigte nicht mehr, die Menschen auf religiose Wahr-
heiten ohne weitere Erkldrung aufmerksam zu machen;

denn »Die Wahrheit¢ war mit einem Berge von tig-
lich sacw ufende ern_bedeckt,
Es _‘ggl'tfgeshalb diese Irrtiimer hinwegzuriumen,

den tieferen Sinn religitser Symbole zu erkliren, re-
lWﬁehren, deren verkehrte Auffassung der Ver-

nunft widersprechen, r:chtlg zu stellen und sie mit der___

M



Vernunft wieder in Einklang zu bringen usw. Deshalb
wurden von den MEISTERN der Weisheit die Lehren

g i

von der Konstitution des Menschen und des Welt-

alls,_die Lehren vom ‘Karma, von der Reinkamation

Lehren das Enme, sondern dam:t die Menschen

7u einer besseren Weltanschauung gelangen und die
Irrtiimer beseitigt werden, die der eigenen geistigen
E“_“”Eﬂ‘ﬂg im' Wege standen,

Der ausgestreute Same fiel mitunter auf frucht-
baren Boden und in manchen Seelen, die ihn auf-
nahmen, wuchs der Baum der Erkenntnis im Herzen,
aber viele andere faBten ihn nur mit dem Kopf und
nicht mit dem Herzen auf, und so wurde jenes linge-
heuer ge as _sich heutzut stheosophische
Wissenschaft¢ nennt (aber auch noch unter anderen
Namen erscheint), und deren Studium oftmals kein
anderes Ergebnis hat, als die Kopfe zu verwirren,
da sie aus den einfachsten und verstdndlichsten Dingen
eine komplizierte Sache macht und »Die Wahrheits
entstellt.

Jemand hat ganz richtig gesagt: sWo sich GOTT
einen Tempel baut, da baut sich der Teufel eine Ka-
pelle daneben.¢ An die Stelle der Liebe zur sWahrheite
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an die Stelle des wahren Glaubens, der zum Erwachen
der Seele und zur Erkenntnis fiihrt, tritt wieder die
blinde Spekulation, an die Stelle der geistigen Er-
kenntnis, die die unteilbare Einheit des Alls erfalt,
die staubgeborene »Wissenschafte, die alles zu zer-
gliedern und Kklassifizieren sucht, und wobei die Er-
kenntnis. der Einheit verloren geht. Es ist gleich-
sam, als wolle man die Eigenschaften eines gleich-
seitigen Dreieckes dadurch kennen lerrien, daB man die
drei Linien, die es begrenzen, auseinander reit. Wenn
jemand wissen will, was von dem Gipfel eines hohen
Berges aus zu sehen ist, so wird er sich Miihe geben,
selbst auf den Berg zu gelangen; kommt er hinauf,
so bedarf er keiner weiteren Beweise mechr. Aber
die meisten Vertreter der stheosophischen Wissen-
schaft¢ haben keine Zeit dazu und denken auch gar
nicht daran, den Berg zu besteigen. Sie suchen unten
im dunklen Tale nach Beweisen dafiir, was auf dem
sonnenumstrahlten Gipfel zu sehen ist, und werden sich
trotz aller Beweise dariiber nicht klar. Der Theore-
tiker gleicht einem Menschen, der sein Leben lang die
Landkarte studiert, um die Wege zu wissen, wie er
nach Rom kommen konnte, aber dabei nie aus seiner
Stube kommt. Dem Verniinftigen geniigt es, die
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Richtung zu wissen; er findet den Weg ohne Milhe
und kommt nach Rom, wihrend der andere hichstens
mit seinem Wissen prahlen kann,

Die MEISTER haben uns die einfache Lehre gege-
ben; ihre Schiller setzen sie auseinander_und verdunkein.
_sie. Entsetzt weicht der Wahrheitsucher vor der Menge
von Regeln zuriick, mit denen er {iberschiittet wird
und die er sich nicht einmal alle merken, am wenigsten
alle befolgen kann. Die Kutte macht nicht den Monch
und die Vielwisserei nicht den Theosophen. So wie
das wahre Christentum nicht darin besteht, daB man
die Biicher der Kirchenvdter auswendig lernt und
gelehrt iiber die Dreieinigkeit reden kann, so besteht
auch die Theosophie nicht in gelehrten Auseinander-
setzungen fiber die Entwicklung, das Leben im Astralen
und dergleichen, sondern darin, dab man dem Gesetze .
der_Hoheren Natur gem#f-tebt-und handelt-und alles-
Bose, d. h. alles, was _der Hoheren Entwicklung hin-
derlich_ist,_vermeidet. _Ohne_ dje_Tat giht_es. keine
Verwirklichung. Der Glaube ist das Geffthl unserer
in uns nach Offenbarung strebenden Hsheren Natur.
Der Glaube fithrt uns zur Einheit, die Spekulation
in die Vielheit, der Autoritatenwahn hlt uns in geisti-

ger Sklaverei. Damit ist nicht gemeint, daB man nichts
Hartmann, Wss ist Theosophla? 8

-
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lernen und ein Dummkopf bleiben oder alle Lehren
verwerfen und sich einbilden soll, alles selber besser
zu wissen, sondern es handelt sich darum, aus der
Vielheit wieder zur Einheit zuriickzukehren und
fiber allem Studium der Vielseitigkeit des Phino-
menalen den »Glaubens, d. h. das BewuBtsein der
Einheitlichkeit des Realen nicht zu vergessen. Dieser
Glaube ist die Grundlage der Theosophie. Wer ihn
hat und an ihm festhilt, der wird bald zu der Uber-
zeugung kommen, daB alle Erscheinungen in der
Natur, unsere eigenen Persnlichkeiten mit einbe-
griffen, nichts weiter als eben Erscheinungen sind,
die kommen und wieder verschwinden, wédhrend das,
was unser wahres Wesen ist und aus dem unsere Da-
seinsformen entspringen, im Grunde genommen von
ewiger Dauer ist. Das ist das wahre Ich, von dem
die »Bhagavad Gitas sagt: »Es gab keine Zeit,
in der ich nicht war und es wird keine geben,
in der ich nicht sein werde.¢ Dieses Ich ist fiber
Tod und Leben und diber alles Phidnomenale erhaben.
Wenn es in uns zu unserem BewuBtsein kommt, dann
erst gelangen wir zur Weisheit GOTTES oder mit
anderen Worten zur Theosophie. Erst durch diesen
Hintergrund des Glaubens erlangt das Studium des
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Phdnomenalen seine Niitzlichkeit, und ohne ihn ist
alles »theosophische Wissen¢ ein Spiel der Phantasie
und ohne wirklichen Wert.

Geistiges UnbewuBtsein ist geistiger Tod, aus
dem uns kein leeres Spiel der Phantasie, keine seelen-
lose Wissenschaft, keine Theorie retten kann. Fir
die nach »Wahrheit¢ ringende Seele handelt es sich
somit nicht darum, setwas Neues zu sagen oder zu
horene, sondern um das Erwachen zu einem hoheren
Leben, wovon aber die sAthener« nichts wissen wollen;
sdenn da sie horten von der Auferstehung der Toten, ;
da hatten sie ihren Spotte. (Apostelgeschichte XV11,32.)




X1V,

CHRISTLICHE UND INDISCHE
THEOSOPHIE

Geschrieben im Jahre 1900.

eit dem Auftreten der »Theosophischen Ge-
S sellschaft¢ und dem Bekanntwerden der Lehren
der indischen Philosophie hat sich vielfach der Glaube
verbreitet, daB die Absicht vorhanden wire, das
Christentum (iber den Haufen zu werfen und das
Brahmanentum an seine Stelle zu setzen. Wenn
plotzlich ein neues Licht erscheint, so kann es geschehen,
daB es die Augen blendet, sodaB man die anderen ge-
wohnten Lichter dariiber vergift, so kommt es denn
auch, daB manche, die die indische Lehre von der
Wiederverkdrperung, vom Karma, von den sieben
Prinzipien usw. begriffen haben, sich vom Christen-
tume,das sie mit dem christlichen Sektierertum verwech-
seln, abwenden zu miissen glauben und sich einbilden,
nur auf indische Weise selig werden zu kdnnen, wo-
durch sie dann in das indische Sektierertum und in Fa-
natismus verfallen,
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Tatsdchlich gibt es keinen Unterschied zwischen
christlicher und indischer oder einer sonstwie be-
nannten Theosophie; denn »Theosophie¢ heiBt sGottes-
weisheite und bezeichnet keine menschliche Weisheit
dieser Welt, sondern die Selbsterkenntnis des Gott-
menschen im Menschen, und wenn der Gottmensch
als » Jesus Christusq bezeichnet wird, so gibt es auch
keine andere Theosophie als die christliche. Die hei-
lige Dreieinigkeit, von den Indern als »Atma-Buddhi-
Manas¢ bezeichnet, gehdrt dem Reiche des Himmlischen
an; alles, was dem vergéinglichen menschlichen Geiste
(Kama-Manas) angehort, ist »heidnische und tolg-
lich ist auch in allen Religionssystemen nur das wahre
Gotteserkenntnis oder Theosophie, was dem gott-
lichen Geiste angehtrt und was man in Europa mit
dem Namen »Christentume¢ im wahren Sinne dieses
Wortes, den aber nicht jedermann kennt, bezeichnet.
In diesem Sinne gibt es keine andere als die christ-
liche Religion.

Diese Gotteserkenntnis kann nur durch die Ver-
einigung mit dem Gottmenschen, einerlei ob wir ihn
als » Jesusq, als »lsware, als den sHerrne, das sLichte
oder sonstwie bezeichnen, erlangt werden, und diese
Vereinigung wird im indischen » Yoga« genannt. Nun
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gibt es aber verschiedene Wege, um zu dieser Ver-
einigung mit Christus zu gelangen, verschiedene Arten
von Yoga, die in der sBhagavad Gita« beschrieben
sind. Da haben wir z, B, den Weg der Lehre (San-
khya Yoga), den Weg der guten Werke (Karma Yoga),
den Weg des Glaubens (Gnana Yoga), der Entsa-
gung (Karma Sanyasa Yoga), der Selbstbeherrschung
(Atma Sanyama Yoga), der Heiligung, des Gebetes,
der Ergebung usw. Der hochste Weg aber ist, wie
uns die »Bhagavad Gitae¢ lehrt, Bhakti Yoga, d. h.
die Vereinigung mit dem Hochsten durch die geistige
Kraft der gottlichen Liebe,

»Wer sich mit reinem Herzen Mir ergibt
Und was er tut, in Meiner Macht vollbringt,
Dem Selbst entsagend sich in Mir befestigt
Und Tag und Nacht sich Meinem Dienste weiht,
Den werd’ ‘Ich sicher aus der Sturmflut heben;
Im Wogenschwall des Lebensmeeres soll

Er nicht versinken; Ich errette ihn,

Weil er in Mir die rechte Rettung sucht.e

Ohne diese gbttliche Liebe im Herzen haben alle
» Yoga-Ubungene« keinen Wert, und dasselbe lehrt
uns auch die Bibel; denn Paulus (I. Korinth. XIII. 2)
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sagt: »Wenn ich weissagen kdnnte und wiiBte alle

Geheimnisse und alle Erkenntnis und hétte der Liebe

nicht, so wire ich nichtse. Alle geistigen Tugenden
und Krafte erlangen nur durch die Liebe zu GOTT-

1hren Wert. Ohne diese gibt es keine wahre Erkennt-
nis, keine ~ wahre Entsagung, Selbstbeherrschung,
Ergebung, Heiligung usw. und kein wahres Gebet.
Alles, was aus unserem Eigend{inkel und Eigenwillen
entspringt, ist vor GOTT wertlos; wo aber die gbti-
liche Liebe im Herzen einzieht, da ziehen mit ihr alle
gottlichen Tugenden ein. Wo die gbdttliche Liebe
wohnt, da entspringt aus ihr die Gotteserkenntnis
(Theosophie), da wird die Weisheit selbst unsere
Lehrerin. Auch kdnnen wir in unserem Selbstwahne
nichts wahrhaft Gutes tun; denn es ist in Wahrheit
niemand gut als GOTT, und wenn durch uns etwas
wirklich Gutes geschieht, so geschieht es nicht
durch unsere Klugheit, sondern durch die Kraft der
Gotteserkenntnis in uns.

Das hat auch Gautama Buddha erkannt; denn er
lehrt nicht, daB wir in unserer eingebildeten Eigen-
heit aus Eigenwillen Gutes tun sollen, sondern er
sagt: »Das Herz zu reinigen und das Bosetun zu un-
terlassen, das 1st dle _ganze Rel:gmn aller Buddhasc
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Hachsten geschehen, und wenn es geschieht, so brau-
chen wir uns um das, was wir selber tun sollen, nicht
mehr zu bekiimmern; dg_r_l_r_l__lvenn das Herz durch die
Liggg GOTTES gereinigt ist und das Bosetun unter-
lassen wird, so will, denkt und handelt GOTT in und
durch uns,Auch Jesus von Nazareth konnte als
Mensch nichts Gutes aus sich selber tun, sondern nur
den Willen des Vaters vollbringens. (Johannes, V, 30)

Die christliche Religion ist die Religion der Liebe
und die christliche Kirche in ihrem urspriinglichen
Wesen eine Schule von Bhakti Yoga. DaB das
heutzutage nicht von jedermann begriffen wird, und
daB bei der groBen Menge von Unverstindigen, die
sich »Christen« nennen, sich eine Menge von Irrtiimern
eingeschlichen haben, die erst {iberwunden werden
miissen, ehe das wahre Christentum zum Vorschein
kommen kann, dndert nichts an der Sache. Die in-
dischen Lehren werfen ein neues Licht auf die Grund-
wahrheiten des Christentumes. Sie sind nicht da,
um uns zu hinduisieren und das wahre Christentum
zu entfernen, sondern um das groBe Erlosungswerk
dadurch zu fordern, daB sie den Unglauben und Aber-

Das kann aber nur durch die Kraft der Liebe zum
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glauben verdringen und die Lehre Christi, die mit
denen aller Weltweisen und Erleuchteten i{iberein-
stimmt, in ihrem wahren Lichte erscheinen lassen.
Durch die Lehren der indischen Philosophie werden

uns auch die esoterischen Schriften der christlichen
Mystiker klar.

O



xv.

THEOSOPHIE, METAPHYSIK
UND PHYSIK

Geschrieben im Jahre 1901.

Jetzt wohl erkenn’ ich was der Weise spricht:

Die Geisterwelt ist nicht verschlossen;

Dein Sinn ist zu, dein Herz ist tot!

Auf! Bade, Schiiler, unverdrossen

Die ird’sche Brust im Morgenrot.

er Mystiker unterscheidet mindestens drei Reiche

D in der Natur, die ebensowenig von einander drtlich
getrennt sind, als das Mineral-, Pflanzen- und Tier-
reich, sondern unter einander verwoben sind, ja sich
gegenseitig wie Leib, Seele und Geist durchdringen
und in der Tat nur drei in ihren Eigenschaften von
einander verschiedene Zustinde des einen Welt-
prinzipes sind, nimlich die #4uBere, sinnlich wahr-
nehmbare smaterielles Welt der Erscheinungen, dann
die sogenannte »iibersinnliches, duBerlich nicht wahr-
nehmbare, aber immerhin noch im gewissen Sinne
materielle Astralwelt, und drittens die Welt des

Geistes,
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Die Physik befaBt sich mit den objektiven
* Erscheinungen in der Natur und hat mit metaphy-
sischen Dingen oder mit der Theosophie nichts zu
tun.

Die Metaphysik beschaftigt sich mit innerlichen
oder subjektiven Zustinden, die sich aber auch
unter gewissen Bedingungen objektiv darstellen kdnnen,
und umfaBt deshalb das Gebiet des Astralplanes, die
Physiologie des Astralkorpers, das Reich der Emp-
findungen, Traume, Spiritismus und Okkultismus.
Sie hat mit der Theosophie nichts zu schaffen, woh¥
aber gibt sie auch iber viele Vorgdnge in der duBleren
Naturwissenschaft AufschluB, die dem unverstindlich
sind, der die Gesetze der Metaphysik nicht kennt,
Die Metaphysik steht gewissermaBen hoher als die
Physik, weil sie sich mit Dingen beschaftigt, die nicht
mehr #HuBerlich sinnlich wahrnehmbar sind.  Sie
dringt tiefer als die Physik in das Innere der Natur
ein und kann sozusagen auf die unter ihr stehende,
materielle Welt hinunterblicken, wihrend das Tiefer-
liegende, d. h. das Materielle und Sinnliche, das
Hoherstehende und Ubersinnliche nicht erfassen kann,
wobei natiirlich vorausgesetzt wird, daB die meta-
physischen Kenntnisse dessen, der sich damit beschaf-
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tigt, wirkliche und nicht nur Phantastereien sind.

Die Theosophie an sich hat weder mit der Physik,
noch mit der' Metaphysik, weder mit der #uBeren
Erscheinungswelt, noch mit Spiritismus und dergleichen
irgend etwas zu tun. Sie ist von alledem unabhingig.
Sie ist die Gotteserkenntnis, d. h. die Selbsterkenntnis
des dem Menschen innewohnenden géttlichen Geistes,
des hichsten SelbstbewuBtseins, keine »Wissenschafte,
sondern eine lebendige Kraft, die den Menschen
befdhigt, klare Einsicht in alle Dinge zu erlangen.
Da sie das Hochste ist, das der Mensch nur dadurch
erreichen kann, daB diese gottliche Kraft in ihm
offenbar wird, so verschafft sie auch dem durch sie
erleuchteten Menschen eine Klare Einsicht in die
Gesetze der Metaphysik und sogar in die Gesetze der
oberflachlichen Naturwissenschaft, weil sie das Innerste
aller Dinge der Erkenntnis erschlieBt und, nachdem
sie die alles bewegende Ursache erkannt -hat, deren
Wirkungen nach auBen verfolgt, Ob es nun jemals
Menschen gegeben hat, oder heutzutage noch Menschen
gibt, die eine solche Erkenntnis besaBen oder besitzen,
oder mit anderen Worten, wirkliche Heilige, Adepten
oder Theosophen sind, diese Frage zu beantworten
gehort auf ein anderes Blatt, da man hierzu erst das

.
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Wort »Mensche definieren und angeben miisse, ob
vom sinnlichen, vom {ibersinnlichen oder vom Gott-
menschen (Christus) die Rede ist. Der duBere, mate-
rielle Mensch nimmt durch seine duferen Sinne die
Erscheinungen in der ihn umgebenden duferen Natur
wahr. Er ist selbst eine Erscheinung, und ihm gehort
das Reich der Erscheinungen. Dem inneren Menschen
gehort die innere Welt, und er ist mit ihr durch seine
seelischen Empfindungen und innerlichen Wahrneh-
mungen verbunden; er erkennt die Dinge in dieser
Welt durch seine innerlichen Sinne; vorausgesetzt daf
sie gedffnet sind. Dem Gottmenschen aber gehort
die geistige Welt; er ist mit ihr verbunden durch
seinen Geist, er erkennt sie geistig und begreift sie
durch seinen Verstand.

Das Studium der Physik fithrt uns zu der Er-
kenntnis, daB es nur eine einzige Urmaterie im Weltall
gibt, die als eine Anzahl Korper erscheint, die man
chemische Elemente nennt, Jeder neue Fortschritt
in der Naturwissenschaft bringt uns naher zu dieser
Erkenntnis der Einheit der Materie, oder richtiger
gesagt, zu der Erkenntnis, daB es gar keine Materie
gibt, sondern nur ein uns unbekanntes Etwas, eine
vKrafte, die uns als das, was man »Materiec nennt,
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unter verschiedenartigen Formen erscheint.  Die
neuesten Entdeckungen in der Chemie weisen darauf
hin, daB alle sogenannten einfachen Korper oder
»Grundstoffes nur Modifikationen der Bewegung einer
einzigen Ursubstanz, die zugleich Urkraft ist, dar-
stellen,

_Das Studium der Metaphysik beweist uns,
daB es nur ein einziges Leben im Weltall gibt, und daB
alle lebenden Formen nichts als GefiBe sind, in denen
dieses eine Leben seine Téatigkeit offenbart, je nach-
dem die Eigenschaften der Organisation dieser Formen
es gestatten. In einem Steine kann sich keine Intelli-
genz, in einem Baume kein freier Wille offenbaren,
weil weder der Stein, noch der Baum die hierzu notige
Organisation besitzt. Damit ist aber auch gesagt,
daB Leben, Wille, Vernunft, Verstand usw. nicht
Dinge sind, die der Organismus der Formen erzeugt,
sondern es sind vielmehr ewig bestehende Krifte, die
dem Organismus des Weltalls als groBem Ganzen
zugehdren, und die in den einzelnen Lebenserschei-
nungen je nach den Bedingungen, die sie darin vor-
dinden, offenbar werden konnen.

sVon einem Studium der Theosophie¢ zu reden
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ist im Grunde genommen sinnlos; denn »Theosophies
ist Gotteserkenntnis, die man durch keinerlei Art
von Studieren und Kopfzerbrechen, sondern nur
durch das innerliche Erwachen des GottesbewuBtseins
im Herzen erlangen kann. Man kann wohl die theo-
sophischen Lehren, nicht aber die Gotteserkenntnis
selber »erlernen¢, oder durch bloBe Theorien, ohne
die Kraft der Erkenntnis zu haben, zur klaren Einsicht
kommen. Wie ja auch die Welt sich nicht selbst er-
leuchten kann und dunkel wire, wenn es keine Sonne
gdbe, dagegen auch ohne ihr eigenes Zutun von der
Sonne ftiberall erleuchtet wird, wo sich dem Eindringen
des Sonnenlichtes keine Hindernisse in den Weg
stellen, so dringt auch der Geist GOTTES, der der
Geist der gottlichen Selbsterkenntnis ist, iiberall in
das Menschenherz und erleuchtet es, wenn die hierzu
unumganglich notige Herzensreinheit vorhanden ist.

Durch die Theosophie erkennt der Mensch, und
durch die theosophischen Lehren wird es ihm be-
greiflich gemacht, daB es nur einen einzigen GOTT,
d. h. einen einzigen gbttlichen Willen und eine gott-
liche Weisheit im Weltall gibt, und daB der allgegen-
wartige, alles umfassende, alles durchdringende und
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alles bewegende gottliche Geist die Grundursache
alles Lebens, alles BewuBtseins, aller T&tigkeit in den
einzelnen Formen im Weltall ist, seien es nur Atome
oder Planetensysteme. Es gibt nur eine einzige Wirk-
lichkeit, einen einzigen GOTT, aber es gibt viele
Menschen, und diese Menschen sind GefiBe, die zur
Offenbarung des Geistes GOTTES im Weltall be-
stimmt sind. Nicht durch Vielwisserei, sondern durch
innerliche Veredlung macht sich der Mensch fhig,
ein klarer Spiegel zu werden, in dem das Licht der
Gottesweisheit sich offenbaren und das Ebenbild
GOTTES auf Erden erscheinen kann. Kein Mensch
ohne GOTT kann ein »Theosoph¢ werden oder Gottes- .
erkenntnis erlangen; denn es versteht sich von selbst,
daB die Selbsterkenntnis GOTTES im Menschen nur
GOTT, nicht aber dem von GOTT getrennten Men-
schen gehort. Deshalb beruht auch die Theosophie
nicht auf theoretischem Wissen, sondern nur auf sich
selbst. Sie wird dadurch erlangt, daB der Mensch durch
die von ihm angezogene gottliche Kraft nicht nur ein
vollkommener Mensch wird, sondern auch noch vermit-
telst des Erwachens des ihm innewohnenden Funkens
iiber sein eigenes, menschlichesWesen hinauswéchst. Da-
mit hort aber dann auch sein eigenes Selbst, d. h. sein
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Eigendiinkel, sein »Selbstwissen« und »Selbstwollen«
auf; ver«lebt gewissermaBen nicht mehr, ssondern GOTT
lebt in ihme, d. h. sere lebt, aber er lebt nur duBerlich
als Mensch, innerlich aber in GOTT. Wo der Mensch
aufhtrt, da fingt GOTT und mit ihm die Gottes-
erkenntnis an,

Hartmann, Was ist Theosophie? 9




XVIL

THEOSOPHIE UND
OKKULTISMUS

Geschrieben im Jahre 1902.

as allgemeine Interesse, das den theosophischen
D Schriften dargebracht wird, hat zweifellos seinen
Grund darin, daB in jedem Menschen das Bestreben
nach Verbesserung seiner Lage enthalten ist, und

- daB die theosophischen Lehren, im Gegensatze zu den

meisten theologischen Ansichten, die den Menschen
nur mit der Anwartschaft auf ein besseres » Jenseitsq
nach dem Tode vertrosten, ihn aber im Diesseits sei-
nem Schicksale iiberlassen, ihm Ideale vor Augen
halten, die nicht unerreichbar sind, sondern sich schon
in diesem Leben verwirklichen lassen. Eine neue
Flutwelle geistigen Lebens hat sich fiber die Erde
ergossen, und wie es in einem Ameisenhaufen zu
wimmeln beginnt, wenn nach der erstarrenden Kilte
des Winters die Friihlingssonne ihre erwirmenden
Strahlen herniedersendet, so findet jetzt, nachdem
die Periode eines kalten, geistlosen und lieblosen
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Materialismus zum grofen Teile voriiber ist, wieder
eine geistige Regsamkeit statt, die sich unter anderem
durch das Entstehen zahlreicher Vereine bemerkbar
macht, die sich mehr durch die Namen, mit denen
sie sich bezeichnen, als durch ihr Wesen und ihre
Zwecke von einander unterscheiden. Da gibt es »Theo-
sophens, »Okkultistens, »[lluminaten¢, »Gnostikers,
»Christliche Mystikere¢, »Christliche Wissenschaftler«
»Neuplatonikers, sNeutheosophens, sZionssthnes, »Glau-
bensheiler¢, sRosenkreuzere, »sTempelbrilders, »Briider
des Schweigens¢, »Spiritistens usw. usw., und da die
menschliche Natur im allgemeinen Qiberall dieselbe ist,
einerlei, welchem Vereine ein Mensch angehort, so
finden wir auch in allen diesen Vereinen so ziemlich
dieselben Elemente; jeder Mensch bringt in den Verein,
in den er eintritt, seine ihm angehdrenden Eigenschaf-
ten mit, seien sie gut oder schlecht.

In bezug auf ihre Bestrebungen aber lassen sich
unter diesen Menschen zwei Klassen unterscheiden,
ndmlich die, die gern in den Besitz geheimer Krafte
kommen mdchten, um sie zu ihrem personlichen
Vorteile zu verwenden, wobei sie, so wie die groBe
Mehrzahl der Menschen, noch tief in ihrem Egoismus
stecken, und die verhidltnismdBig Wenigen, gie be-
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greifen, daB hohere geistige Krifte nur denen zu-
kommen, die durch ein hoheres geistiges Wachstum
zu deren Empfang berechtigt sind, und daB zu diesem
Wachstume ein Verlassen des Egoismus, ein Heraus-
wachsen aus der harten Schale der angenommencn
Einheit gehort, ohne die das Licht der Erkenntnis in
der Seele sich nicht ausbreiten und die gottliche Kraft
in unserem Inneren nicht offenbar werden kann. Die
ersteren suchen, sei es mit vollem BewuBtsein oder
ohne Verstindnis, das Hochste und Gottliche zu sich
in den Staub herunterzuziehen und es ihren irdischen
Interessen und tierischen Bediirfnissen dienstbar zu
machen. Sie erniedrigen dadurch sich selbst und
gehen dem Verderben entgegen. Die anderen suchen
die in ihnen wirkenden htheren Krafte sich entfalten
zu lassen, sie ohne Eigennutz dem Dienste des Hoch-
sten (der Liebe) zu weihen, und je mehr sie aus ihrem
Selbstwahne herauswachsen, um so mehr fritt aus
ihnen das gottliche Wesen hervor, um so mehr werden
sie dadurch erhoben und um so mehr entwickelt sich
ihre gottliche Kraft. Das ist der Unterschied zwischen
der sschwarzens¢ und »weiBen¢ Magie, der Gewalt des
Bosen und der Macht des Guten, der Teufelskunst
und der wunderwirkenden Kraft einer heiligen Liebe.
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Das letztere ist Weisheit, das erstere wird heutzutage
mit allerlei wissenschaftlichen Namen getauft; frither
nannte man es sHexereic.

Wie es scheint, hat der moderne »Okkultismuse
und Spiritismus viel mehr Schulen der Teufelskunst
als der Weisheit geboren. In Zeitungen und Biichern,
ja sogar auf den Gassen starren uns Anzeigen ent-
gegen, die uns mitteilen, wo man um billiges Geld
okkulte Kiinste erlernen und sich durch deren Aus-
iibung Reichtum und Ehre erwerben kann. Hypno-
tiseure machen das Land unsicher und setzen die Welt
in Verwunderung, indem sie den Menschen seines
freien Willens berauben und seine Vernunft ldhmen.
Wihrend Tausende von Doktoren beschaftigt sind,
mit Impf-Lanze und Immunisationsspritze des Menschen
korperliche Gesundheit zu ruinieren, sucht der neu-
gierige Psychologe Besitz von seinem Inneren zu
nehmen, und der fanatische Spiritist meint etwas
GroBes erreicht zu haben, wenn er sich oder andere
»zum Mediumg, d. h. zu einem seelenlosen und willen-
losen Wesen sentwickelte, in dem der letzte Funken
der gottlichen Vernunft ausgetrieben ist, bis er zum
Spielballe ebenso seelenloser Einfliisse wird und als
Idiot im Irrenhause endet.
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Das, wonach die Weltmenschen verlangen, ist
nicht das wahre Werden, sondern das scheinbare
Wissen, das viel bequemer als die wahre Erkenntnis
erlangt werden kann. »Theosophie« heiBt »Gott-
weisheit¢, aber wie konnte eine Gottesweisheit oline
GOTT zustande kommen? Der Geist GOTTES ist
All-Liebe; wie konnte sein Geist in einem Herzen
offenbar werden, das von HaB Neid, Eitelkeit und
Habsucht erfiillt ist? — ‘Wie kann der ein wahrer
Jiinger der okkulten Wissenschaft sein, der das nicht
kennt. was in seinem Inneren verborgen ist und deshalb
»Okkult¢ genannt wird? — Wie kann ein Mensch
ein »[lluminate oder »Erleuchteter¢ sein, wenn er von
nichts erleuchtet ist und das Licht sDer Wahrheits
nicht kennt ?— Wie kann von einer christlichen Wissen-
schaft die Rede sein, wenn Christus (die gottliche
Liebe) nicht anwesend ist? — Wie will ein Mensch
Geister erkennen, wenn er selbst geistlos ist, oder
den eigenen Geist nicht kennt? — Wie kann ein Mensch
durch Geisteskraft einen anderen Menschen heilen,
wenn in ihm das geistige Leben nicht erwacht, und er
folglich keine geistige Kraft besitz2t? — Wie kann
ein Mensch durch den Glauben wirken, wenn sein
Glaube nur das Produkt seiner Phantasie ist und
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nur im Kopfe, nicht aber im Herzen, dem Mittel-
punkte aller geistigen Kriafte, wohnt? — Was niitzen
uns Mitteilungen durch unbekannte Geister, wenn
wir keine Selbsterkenntnis haben und nicht wissen
konnen, ob ihre Aussagen wahr oder erlogen sind? —
Wie kann ein Mensch unpersonlich wirken, wenn er
noch fest im Grabe seiner personlichen Selbstheit
liegt, oder hohere Krifte ausfiben, solange er noch
nicht zu einem hdheren BewuBtsein gekommen ist,
sondern den Schlaf der Erdgebundenen schlidft und
ihre Trédume traumt? —

Wie schon der Name »Theosophie« oder »Gottes-
weisheite besagt, gehtrt diese Weisheit nicht dem
blinden, spekulierenden, sterblichen Menschen, son-
dern dem im Geiste »Der Wahrheite wiedergeborenen
Engel im Menschen an. sAlle wahre Weisheit ist in
GOTT, kommt von GOTT und fiihrt zu GOTT zu-
riicke. "GOTT ist der Wille der ewigen Weisheite, sagt

Jakob Bﬁhme. und dleser ‘Wille GOTTl@__E_‘, ist die (von
aller Selbstsucht) fre:e Liebe, Deshalb ist auch diese
Liebe die Quelle aller hheren Erkenntnis, und die
aus dieser entspringende okkulte Wissenschaft ist
nicht fiir die geistig Toten, sondern filir die Lebendigen,

d. h. fiir die wahren Theosophen, die die wahre Glau-




136

benskraft besitzen, bestimmt, fiir die vom Heiligen
Geiste der Selbsterkenntnis Getauften und Erleuch-
teten, weshalb denn auch H. P. B.’s »Geheimlehres
nicht den blinden Toren, Phantasten und Zweifel-
kramern, sondern den swahren Theosophen« gewid-
met ist.

Um die inneren, geistigen Krifte der Natur in
sich zu erwecken und sie dadurch in »Wahrheite auf-
zuschlieBen und kennen zu lernen, dazu ist ein Schliissel
notig, der den Weisen bekannt ist, die ihn aber weislich
verborgen halten, damit er nicht in die Hinde der
Unberufenen falle, woraus fiir die ganze Menschheit
groBe Ubel entstiinden. Allerdings gibt es bekannte
Mittel, durch die die niederen Seelenkrifte auch im
Alltagsmenschen erweckt werden konnen, wodurch
diese in den Stand gesetzt werden, niedere magische
Wirkungen durch Willenskraft zu verrichten. Infolge
ihrer” Nichterkenntnis der seelischen Konstitution des
Menschen richten dann solche Experimentierer viel
Unheil an und bilden sich noch dabei ein, etwas Gutes
zu leisten, wenn sie ein kleines Ubel dadurch ver-
treiben, dabB sie, ohne es zu wissen, ein viel griBeres
an dessen Stelle setzen. Sich selbst aber schaden die
am meisten, die eine ihnen zuteil gewordene hohere
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Kraft zu niedrigen, eigenniitzigen Zwecken, zu Geld-
erwerb, oder um sich ein Ansehen zu geben und dergl.
miBbrauchen; denn wer das Reine in sich aufnimmt,
solange er selbst unrein ist, der beschmutzt und er-
niedrigt es, »er iBt und trinkt sich selbst das Gerichtg,
das ihn verdammt.

In Biichern und Vortrigen kann jeder wissens-
durstige Leser und Horer Befriedigung seiner Neu-
gierde finden, er wird aber deshalb nicht besser. Durch
den Fortschritt auf einem Plane steigt er nicht hoher
hinauf, sondern wandelt hochstens im Kreise herum.
Scharfsinn und Wissen ohne Liebe verhilft nicht zum
geistigen Wachstume. Unter den groBten Verbrechern
und Giftmischern befanden sich oft sehr kluge Leute
und groBe Gelehrte.

Glaubensloses Wissen ist geistlos und zieht den
Menschen hinab, wail der erdgeborene Intellekt, der
nicht durch die Liebe zum Hoheren gehoben ist, sich
immer nach seinem Ursprunge, dem Niedrigen wendet.
Viele Gelehrte zeichnen sich durch Brutalitit und
Habsucht aus, und die Grausamkeit wird von manchen
wiBbegierigen Forschern als ein unentbehrliches Mittel
zur Forderung ihres Wissens betrachtet...

|
|
|
|
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Die einzige Quelle alles wahren htheren Wissens
und aller Selbsterkenntnis und eigenen Einsicht ist
die Liebe zum Hochsten. Deshalb wurde auch bei
der Griindung der »Theosophischen Gesellschaft« die
Bildung eines Kernes zur allgemeinen Menschenver-
britderung als erster Zweck angesetzt. Damit war
nicht die Bildung einer sentimentalen Bauchbruder-
schaft oder einer Vereinigung zur gegenseitigen Be-
wunderung der Perstnlichkeiten gemeint, sondern
etwas ganz anderes; denn kein Mensch kann in einem
anderen die Eigenschaften lieben, die ihm widerwirtig
sind, und solange die Menschen keine wahre Selbst-
erkenntnis besitzen, werden ihre Neigungen und Mei-
nungen verschieden sein und sich gegenseitig be-
kadmpfen. Der Kampf ums Dasein ist ein Naturgesetz,
ohne das es keinen Fortschritt gibt. Das eine Ziel,
worin sich alle Menschen zusammenfinden, ist die
wahre Erkenntnis. Wenn jeder in sich selbst und in
allen anderen die Hohere Natur erkennt, dann kann
er auch die perstnlichen Fehler des anderen {ibersehen
und mit ihm.in Freundschaft und Eintracht leben.
Wie auch die personlichen Charaktere auseinander-
gehen oder sich anemanderrelben, der Geist GOTTES
in dem einen erkennt die gdttliche Natur im anderen,
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und in dieser Erkenntnis sind sie dann. eins im Inneren
und Briider nach auBen.

Wenn in einer Gesellschaft keine solche Erkennt-
nis zu finden ist, sondern das hochste ldeal der Mit-
glieder der Zeitvertreib oder die Befriedigung der
wissenschaftlichen Neugierde ist, wenn in solchen
Vereinen GroBenwahn und Eitelkeit oder Habsucht,
Neid und Eifersucht herrscht, der eine Verein den
anderen als eine »Konkurrenzgesellschafte betrachtet
und alles zu unterdriicken sucht, was nicht aus der :
eigenen Kiiche kommt oder den Stempel der eigenen
Partei an sich trigt, wie kann dann in einer solchen
Gesellschaft von »Toleranz¢ die Rede sein oder sie
eine »Theosophische« genannt werden?  Auch die
Inquisitoren hatten eine derartige »Toleranze; sie hieBen
jeden willkommen, der sich ihnen unterwarf. Ihre
Tiire stand jedermann offen, aber wehe dem, der nicht
hineinging; er wirde verfolgt und womdéglich ver-
brannt.

Nicht die personliche Einzelliecbe, sondern die
gottliche Liebe sollte die Grundlage dieser Verbrii-
derung sein, die Liebe zum Geiste GOTTES in
allem, aus dem die Einzelliebe entspringt. F. Riickert
driickt das vortrefflich in folgenden Zeilen aus:




»Mit Eingelliebe, wer beginnet zu verschwenden
Den Schatz des Herzens, wird mit Eigenlicbe enden.

All-Liebe sei es, die wuerst das Herz erfiillt,
Aus deren Zauberduft sich Einzellieb’ enthiillt.

Die Eingelliebe blitht und welkt, der Traum sinkt nieder
Und wie am Anfang steht am Ende alles wieder.

All-Liebe zur Natur, zu jeder Kreatur,

f" Und in dir selbst zu jeder Gottesspur.

Wer daher einer wirklichen Theosophischen Ge-
sellschaft beitreten will, der sollte von Eigennutz frei
sein; er sollte nicht fragen: sWas kann mir dieser
Beitritt duBerlich niltzen?¢, sondern getrieben von
Liebe zum Guten, sollte er fragen »Wird mich dieser
Beitrgtt bef:ihlgen, an_mir selbst und anderen mehr
Gutes zu wwken, als 1ch es, wenn ich allein stehe, zu
vollbringen imstande wire ?¢

‘Erst wenn ein Mensch wirklich das geworden ist,
was man unter dem Namen sTheosoph¢ versteht, d. h.
wenn er in sich selber das Wesen der wahren Liebe
empfindet, die Natur der wahren Weisheit fiihlt und
sein Herz gereinigt hat, sodaB es ein wilrdiger Tempel
der Wahrheitserkenntnis wird, dann ist er reif, in
das Gebiet der tieferen Naturgeheimnisse eingefiihrt
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zu werden, die deshalb »okkults genannt werden, weil
der Schliissel zu ihrer Eréffnung und die Kraft zu
ihrer Betrachtung nicht im AuBeren, sondern im eige-
nen Inneren zu finden ist. Ohne dieses BewuBtsein
fiihrt die geistlose Forschung nur in ein Labyrinth
von Irrtiimern, wenn nicht zum Verderben.

Als H. P. B. von gewisser Seite gedrdngt
wurde, »ffir vorgeschrittene Studierende« eine »Schule
der Magie¢ zu griinden, weigerte sie sich und sagte,
daB eher die ganze »Theosophische Gesellschafte zu
Grunde gehen solle, als daB sie einem Menschen Ge-
legenheit geben wolle, in die Teufelskunst zu verfallen.
Heutzutage nimmt man das nicht mehr so genau.
Man findet, besonders im Auslande, (iberall Schulen,
in denen gegen Bezahlung des Eintrittsgeldes jeder-
mann Kiinste gelehrt werden, durch die er sich und
anderen schaden kann. Leider werden viele durch
die Sucht nach der Erwerbung okkulter Krifte in
solche Schulen getrieben. Sie suchen sich nicht zu
bessern, halten sich wohl gar schon fiir vollkommen;
sie suchen in dem Besitze solcher Geheimnisse nur
eine Vermehrung der Mittel zur Befriedigung ihrer
Habgier und Eitelkeit. Der wahre Jiinger der Weis-
heit aber hascht nicht nach Besitz; er stellt sich nicht
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tiber GOTT, vielmehr erkennt er dankbar das an,
was er bereits erhalten hat, und macht sich dadurch
fahig, noch mehr zu bekommen. Er pflegt die Bliite
der Weisheit in seinem Herzen und verehrt den Girt-
ner, der sie gepflanzt hat, und ist die Zeit seiner Reife
gekommen, so wird der Meister kommen und mit ihm
die Erleuchtung; denn die Gnade GOTTES kennt
kein Favoritentum, die geistige Sonne des Weltalls
ist fiir alle, und wenn wir aus dem dunklen Kerker
herausgehen, in dem uns unsere angenommene Eigen-
heit gefangen hilt, so ist das Licht auch schon da.
Wie aber der Weg aus den Banden der Selbstheit
gefunden wird, das wird in allen groBen Religions-
systemen gelehrt, und somit kdnnen sie gleichsam als
Vorschulen zur »Theosophies oder Gotteserkenntnis
betrachtet werden. Wer die Wahrheit in dem Systeme,
dem er angehort, findet, der braucht sie nicht in einem
anderen zu suchen; aber nur zu h3ufig sehen wir, daB
der in diesen Systemen enthaltene Kern »der Wahr-
heit¢ unter einer Menge tduschendem Flitter, Formel-
kram usw. verborgen ist, so wie die Schale das Ei, die
Rinde den Stamm des Baumes umhiillt, und da er-
scheint es dann von groBem Werte, die verschiedenen
Systeme und deren Lehren miteinander zu vergleichen;



143

denn durch diese Vergleichung wird oft das, was in
diesem oder jenem unter Allegorien verborgen ist,
dem Verstindnisse klar. Dieses Studium der ver-
gleichenden Theologie und Philosophie ist der zweite
Zweck der ﬁheosophtschen Gesellschafte und wurde
besonders durch die Schriften von H. P. B. gefor-
dert. Wir sollen aber nicht glauben, daf ein der-
artiges Studium sein eigener Zweck sei, sondern
vielmehr nur ein Mittel zum Zwecke, der die Ausfiih-
rung ist. Ohne die Praxis hat die Theorie wenig Wert;
denn nicht durch das Wissen, sondern durch das
Werden wird der Mensch vollkommen und gelangt
zur Unsterblichkeit, wahrend das Unvollkommene
naturgemdB der Vernichtung verfillt.

0
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XVIL
THEOSOPHIE UND OKKULTE
WISSENSCHAFT

Geschrieben im Jahre 1906.

T heosophie oder die innerliche, geistige Selbsterkennt-
nis des Wahren entspringt aus dem innertlichen,
geistigen Erwachen des Menschen zum SelbstbewuBt-
sein seiner gtttlichen Wesenheit, die seiner korperlichen,
sterblichen Erscheinung zu Grunde liegt; sie ist die
Weisheit, d. h. Selbsterkenntnis des inneren unsterb-
lichen Menschen, die sich in seiner Personlichkeit
offenbaren kann. Die okkulte Wissenschaft ist das
intellektuelle Wissen, das aus dieser innerlichen Selbst-
erkenntnis hervorgeht.

Die beste und bekannte Abhandlung {iber »Theo-
sophies ist in einem Briefe des Apostels an die Korinther
enthalten, worin er sagt: »Die Weisheit, von der wir
reden, ist nicht die Weisheit dieser Welt, noch der
GroBen dieser Welt, die vergehen, sondern die ver-
borgene Weisheit GOTTES, die GOTT eingesetzt hat
vom Anbeginn zu unserer Verherrlichung.« (I. Ko-
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rinther 11, 6 u. 7). Der Grund, weshalb Paulus diese
Selbsterkenntnis eine verborgene (okkulte) nennt,
ist, daB sie nicht dem #uBerlichen Verstandesmenschen
(der vergeht) und auch nicht dem phantastischen
religidsen Schwirmer, sondern dem im Geiste GOTTES
(d. h. im Geiste der wahren Selbsterkenntnis) wieder-
geborenen Menschen angehdrt, und ein solcher wieder-
geborener und erleuchteter Mensch, der zum Lichte
der wahren Erkenntnis (Buddhi-Manas) gekommen
ist, wird zum Unterschiede von dem nichterleuchteten
Menschen (Kama-Manas) ein sSohn GOTTES¢ genannt.

Dasselbe lehrt auch Sankaracarya, denn er sagt
in seinem »Tattva-Bodhae (Daseinserkenntnis): »Die
erste Bedingung zur Erlangung der wahren Selbst-
erkenntnis (Theosophie) ist der Besitz der Fahigkeit,
das Dauernde vom Nichtdauernden (d. h. das Ewige
und Unsterbliche vom Vergdnglichen, das Wesen von
der Form) zu unterscheiden.¢ Um aber diese Kraft
der Unterscheidung zu besitzen und auszuiiben, muB
das »Dauernde¢, d. h. das Dasein des unsterblichen
inneren Ichs, zu unserem BewuBtsein gekommen
sein. Dieses innerliche, ewige Ich ist des Menschen
personlicher Gott; es ist der Gottmensch (Christus,

der »Gottessohn und Menschensohn¢) im Menschen,
Hartmann, Was lst Theosophie ? 10
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dessen Reich das Reich»Der Wahrheite ist, weshalb es
auch heiBt: »Suchet vor allem das Reich GOTTES,
und alles fibrige wird euch gegeben werden.¢ In dieses
Reich kann aber niemand eingehen, »es sei denn, daB
er im Geiste wiedergeboren wiree, und dieser Ausspruch
findet seine Berechtigung darin, daB zu einem Leben
und zu einer Wahrnehmung auf jeder Daseinsstufe -
ein lebendiger, wahrnehmungsfahiger Organismus ge-
hort. So wie wir auf dem physischen Plane einen
physischen Korper zur Wahrnehmung Zuflerer Er-
scheinungen ndtig haben, so bediirfen wir auch auf
den hoheren Stufen des Daseins eines entsprechenden
Organismus zum Erfassen, Fiihlen und Wahrnehmen
intellektueller und geistiger Dinge. Folglich ist der
Fortschritt in der wahren Selbsterkenntnis durch
das eigene Werden und Wachstum, d. h. durch die
geistige Wiedergeburt und »Auferstehunge des unver-
weslichen Geistesleibes bedingt, und ein gewShnlicher
Mensch, selbst wenn er noch so unerfahren in der
»Weisheite dieser Welt, dafiir aber zum wahren Selbst-
bewuBtsein erwacht ist und folglich die Gegenwart
GOTTES in allen Dingen erkennt, kann ein besserer
»Theosophe sein, als ein groBer Gelehrter, der in allen
Fichern der Wissenschaft bewandert ist, aber von
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GOTT nichts weiB und sich selbst in ihm nicht er-
kennt. .

Da die ganze Schopfung durch den Willen GOTTES
aus seiner Weisheit geschopft und entstanden ist,
so umfaft das Gebiet der okkulten Wissenschaft auch
alle Gebiete der iibersinnlichen Welt und die Ur-
sachen aller sinnlich wahrnehmbaren Erscheinungen. Sie
unterscheidet sich von dem duBerlichen Wissen dadurch,
daB sie ein Ganzes, das letztere aber, wie Paulus sagt,
»Stiickwerke ist; denn wihrend man im Reiche der
Erscheinungen jedes Fach einzeln erforschen kann,
ist eine Erforschung der Wahrheit, die allen Erschei-
nungen zu Grunde liegt, nur dann moglich, wenn
man die ganze groBe Welt in der kleinen Welt, d. h.
in jedem einzelnen das Wesen als Ganzes im Ganzen
erkennt.

10*
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THEOSOPHIE UND
GEHEIMWISSENSCHAFT")

Geschrieben im Jahre 1906.

in Theologe wurde in einem Kahn iiber einem
E See gefahren, Auf dem Wege fragte er den
Schiffer: »Konnen Sie lesen und schreiben 2«

»Neinl¢ antwortete der Schiffer; worauf der
Theologe sagte:

»Dann ist Thr halbes Leben verloren.e

Als sie in die Mitte des Sees angekommen waren,
erhob sich ein Sturm, und der Kahn fing an, sich mit
Wasser zu fiillen. Da sprach der Schiffer zum Theo-
logen': »Konnen Sie schwimmen ?¢

»Nein l« antwortete der Theologe.

»Dann ist Ihr ganzes Leben verlorens, sagte der
Schiffer.

Ahnlich verhdlt es sich auch mit dem Studium

*) Aus: Theosophische Korrespondenz als Antwort auf die

Frage: »Mufl man, um ein Theosoph zu werden, die Geheimwissen-
schaft studieren 24
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der Geheimwissenschaften, das nur dann nitzlich ist,
wenn es fiir das Leben in der Ewigkeit praktisch
verwertet wird. Die Theosophie besteht in dem eigenen
innerlichen Erleben der Wahrheiten, die in der Theo-
logie und den Geheimwissenschaften theoretisch ge-
lehrt werden, und ohne die praktische Erfahrung
gottlicher Dinge haben die darauf beziiglichen Theorien
keinen dauernden Wert. Alle menschliche Wissenschaft
hat den Zweck, das zu entdecken, zu erfinden, zu
sammeln und anzuwenden, was den Menschen fiir
die kurze Spanne Zeit, wihrend der sie auf diesem
Planeten herumwandeln, niitzlich sein und ihnen dieses
Leben, das dem einer Eintagsfliege gleicht, angenehm
machen kann. Und wie viel hther und wertvoller ist
das Wissen, das.-dazu. bestlmmt 1st mcht nur der
Moral 1 und Religion eine w155enschafthche Stﬂtze zu
geben und dadurch den Himmel auf die Erde zu brin-
gen, sondern auch dle Menschen 1 befahlgen, die
Le:den, d:e sie ]ense:ts des. Grabes in der Unterwelt
und in folgenden Inkarnationen erwarten zu ver-
meiden. njeder xst semes Glﬁckes Schmledc, “aber um
sich selbst sem Sch_lcksal u bestlmmen, a8 than
die Naturgesetze die di'sselbe regieren (Karma)_kenne.n.
Das Stuchum der theosg)hlschen Lehren ist daher

L J
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von htchster Wichtigkeit fiir jedermann, vorausgesetzt,
daB es richtig angewandt wird; wer aber glaubt, daf
di¢ “Begierde seiner wissenschaftlichen Neugierde in
bezug auf die Dinge, die im Weltall vor sich gehen,
der Weisheit letzter SchluB sei, der irrt, und wer viel
iiber Dinge nachgriibelt, die ihm zu seinem geistigen
Wachstume nichts niitzen, der verliert damit seine
kostbare Zeit, die er viel besser anwenden konnte,
um durch die Liebe zum Hochsten zu dessen Erkennt-
nis und dadurch zur wahren Erleuchtung zu gelangen.

2



XIX.

DER SCHLUSSEL ZUR
THEOSOPHIE

Geschrieben im Jahre 1906.

Zum Besitze der Gotteserkenntnis oder »Theosophies

gibt es keinen anderen Schliissel als GOTT
und die Kraft dieser Erkenntnis selbst; mit anderen
Worten: es gibt kein anderes Mittel, die Wahrheit
zu erkennen, als die Erkenntnis. Wer sie nicht hat,
fiir den besteht die Weisheit ebensowenig, als fiir den
Blinden das Licht. Man muB Gold kennen, um unter-
suchen zu konnen, ob Gold in einem anderen Dinge
enthalten ist, und man muf »Die Wahrheit« erkennen,
um zu finden, ob in einem Dinge etwas Wahres ent-
halten ist. Ohne diese Erkenntnis wiirde auch der
beste »Beweis«¢ nichts niitzen, da man ja dann auch
»Die Wahrheit¢ des Beweises nicht begreifen konnte.
Zur Vernunft gibt es keinen anderen Schliissel als
die Vernunft, und zur Erkenntnis eines Hoheren
Daseins keinen anderen als dessen Erfahrung.

Wer einen Menschen griindlich erkennen will,

4
|
d
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der muB in dessen Geist eingehen, dann geht auch
der Geist dieses Menschen in ihn ein, und durch diese
Vereinigung kommt die Erkenntnis zustande. Aus
der Beobachtung der AuBeren Form kann man wohl
Schliisse ziehen, aber es geht daraus noch keine wahre
Selbsterkenntnis hervor. Mit der Gotteserkenntnis
verhilt es sich ebenso. Durch das Studium der Natur
oder durch das Lesen von Erbauungsbiichern kdnnen
wir wohl auf den Weg zur Erkenntnis des gottlichen
Daseins gefiihrt werden, aber den Weg miissen wir
selbst gehen. Eine theoretische Kenntnis theosophischer
Lehren ist noch lange keine Theosophie. GQTT ist
iiber alle menschlichen Verstandesbegnffe erhaben;
Wer ihn kennen lernen will, der muB in semen Geist
emgehen und diesen in sich aufnehmen, dann kann
sich dieser Geist in ihm offenbaren, ihn empomehen
und zum gottlichen Dasein erwecken. Dieser Geist
ist der »Heilige Geists, d. h. die geistige Erkenntnis
der Wahrheit. Die ewige Wahrheit wird nur dadurch
erkannt, daB man sie in ihrem eigenen Lichte be-
trachtet.

Diese innerliche Offenbarung findet in der héheren
Seelenregion statt; dort, wo das sPersdnliche« aufhdrt
und das unperstnliche Dasein beginnt. Wer nicht
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unpersonlich empfinden, denken und handeln kann,
der hat auch kein Verst4ndnis fiir den Sinn des Wortes
»Theosophie«; er kann vielleicht gelehrt {iber theolo-
gische oder naturwissenschaftliche Frag'en sprechen,
aber die Lehre der Weisheit selbst ist fiir ihn unver-
stindlich; denn der natiirliche Mensch vernimmt
nichts vom Geiste GOTTES, es ist ihm eine Torheit.«
(I. Korinther II, 14). Der Schliissel zur Theosophie
ist folglich der gottliche Funke, der jedem natiirlichen
Menschen ins Herz gelegt ist, und aus dem das Licht
der Selbsterkenntnis des Hochsten entspringt.

O




XX.

DAS STUDIUM DER
THEOSOPHIE

Geschrieben im Jahre 1906.

Das irrtitmlich sogenannte»Studium der Theosophiee
besteht nicht darin, daB man sich mit Hirn-
gespinsten und Griibeleien fiber okkulte Dinge befaBt
oder sich den Kopf iiber metaphysische Fragen zer-
bricht, die der tierische Menschenverstand nicht fassen
kann, sondern die Theosophie oder Weisheit wird da-
durch erlang%an sich daran gewOhnt, nur gute
und ede]e _Gedanken zu pflegen und demgemdB zu
handeln. Unter »Weisheite versteht man die Fihigkeit
zwischen Gutem und Bosem, Wahrheit und Schein
.'ﬁl‘i‘ﬁferschelden und das Studium der théosophischen
Lehren ‘ist nicht sein eigener Zweck, sondern nur das
Mittel, um diese Unterscheidung zu erlangen. Es
wire sehr sonderbar, wenn ein Mensch dadurch, daB
er bestrebt ist, sich zu bessern und zu veredeln, an
der Erfiillung seiner tdglichen Pflichten gehindert
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ware. . Tatsidchlich wird er erst dadurch geistig fort-
schreiten, daB er seine Pflichten gewissenhaft erfiillt,
und je mehr er dabe1 selbstlos. und liebevoll handelt,
“umsomehr macht er sich fahig, das Licht sDer Wahr-
heite -in sich aufzunehmen, und dieses Licht ist die
Theosophie.
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SIND DIE THEOSOPHISCHEN
LEHREN NUR FUR DIE
GEBILDETEN BESTIMMT?

+ Geschrieben im Jahre 1906.
Die theosophischen Lehren sind fiir alle bestimmt,
die reif dafiir sind, sie zu empfangen, und das
ist bei allen unverzogenen Menschen, am wenigsten aber
bei verschrobenen Gelehrten der Fall. Ich habe schon
- -.-.‘-__-‘-___-‘_‘-.
oft bei Leuten, die gar keine Schulbildung hatten,

die Lehre der Reinkarnation und vom Karma
erwihnt, und auf meine Frage: »Wer hat es n
erklirt?¢ war die Antwort: sNiemand hat zu mir

davon gesprochen. Ich weiB das alles, 51_19___i_c:._t_l___q@g;_lgg__L
es versteht sich von selbst.« Es versteht sich auch fir

.jedes einfache Gemiit von selbst; aber wer sein Wissen

nur auf Argumente. und Hirngespinste griindet, irrt
lange umher und begreift das Einfache nicht.

A\




XXII.
PRAKTISCHE THEOSOPHIE

Geschrieben im Jahre 1906.

uf die Frage: — »Wie gelangt man zur »prakti-
A schen Theosophie« antwortet Dr. Franz Hartmann:
— Durch die Verwirklichung des gbttlich-menschlichen
Ideales, das man im eigenen Herzen tragt.*)

*) Da Theosophie die Selbsterkenntnis des Menschen ist, er-
gibt sich, daB alle wahre Theosophie praktische Theosophie sein
muB, denn sie verlangt, daB Erkenntnis und Tat eines sein soll-
Anm. der Red.

O

W —————
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THEOSOPHISCHES LEBEN

Geschrieben im Jahre 1906.

uf die Frage: »Was versteht man unter stheoso-
A phischem Leben«? antwortete Dr. Franz Hart-
mann: Man solite darunter das innerliche geistige
Leben verstehen, das dem im géttlichen Geiste wieder-
geborenen Menschen zu eigen ist. Ein Mensch kann
duBerlich sehr fromm und tugendhaft sein und alle
Regeln der ihm angelernten Moral befolgen, die Kirche
besuchen, Almosen geben usw. und dennoch kein
geistiges Leben haben; denn alle duBeren Tugenden
gehoren dem #uBeren, sterblichen Menschen an, und
der #uBere Mensch versteht, wie der Apostel Paulus
sagt, nichts vom Geiste GOTTES; er ist ihm eine
Torheit. Dieses geistige, theosophische Leben ist keine
Verstandnissache, sondern entspringt dem Erwachen
des inneren Menschen zum SelbstbewuBtsein seines
hoheren Daseins im Geiste. Es muB empfunden werden,
ehe es begriffen werden kann. Ohne die Empfindung
des Ewigen in unserem Inneren ist keine »Unterschei-
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dung zwischen dem Dauernden und Nichtdauernden«
moglich, was doch die erste Bedingung zur Erlangung
der wahren Selbsterkenntnis ist. Glaube, Hoffnung
Liebe, Geduld, Barmherzigkeit, Gerechtigkeit, Selbst-
losigkeit, Selbstbeherrschung, Pflichterfiillung, Ruhe
usw. sind geistige Krifte die gern im Herzen ent-
springen; denn nur was von GOTT in unserem Inneren
kommt, kehrt zu GOTT zuriick. AuBerlich angenom-
mene Moral kann den Weg zum Erwachen des theo-
sophischen Lebens bahnen und den Menschen dafiir
empfinglich machen, aber es nicht erzeugen. Auch
ist seine dem Eigendiinkel entspringende Moral ein
groBes Hindernis. Alles, was der duBere Mensch in
seiner Selbstheit tut, hat im Ewigen keinen Wert: aber
was der Geist GOTTES in und durch uns vollbringt,
nachdem wir zu seiner Erkenntnis gekommen sind,
ist wohlgetan. Aus diesem Grunde kann auch die
Personlichkeit eines innerlich erleuchteten Menschen
noch mit manchen Leidenschaften behaftet sein und
er deshalb doch das theoretische Leben haben. Seine
Aufgabe ist es, diese Leidenschaften zu dberwinden,
damit das innerliche Leben das #uBere durchdringt
und der ganze Mensch auf dem Wege zur Vollkommen-
heit fortschreitet. Diese Leidenschaften werden aber
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vermittelst der innerlichen Kraft der Erkenntnis
iberwunden. Wenn ein Mensch erst aus personlichem
Eigenwillen alle seine Fehler ablegen miiBte, ehe sich
in ihm das wahre Licht offenbaren kann, so wiirde er
wohl schwerlich je zum Geistesleben kommen. Aber
jeder Mensch hat einen Funken des gottlichen Lichtes
der Selbsterkenntnis in seinem Inneren, und wird diese
geweckt, so verbreitet sich im Inneren das Licht, und
die duBeren Untugenden nehmen von selbst ab, wie
auch im AuBeren der Aufgang der Sonne die Schatten
vertreibt.




XXIV.

MISSVERSTANDNISSE
DES WORTES »THEOSOPHIE:

Geschrieben im Jahre 1906.

uf die Frage: — »Weshalb wird das Wesen der

Theosophie so wenig verstanden?¢ antwortete
Dr. Franz Hartmann: — Weil niemand wissen
kann, was Weisheit ist, wenn er nicht selber Weis-
heit besitzt. Die Theosophie oder Gotteserkenntnis
ist die Erkenntnis, die dem religitsen BewuBtsein
entspringt. Sie ist keine Gehirnarbeit und kein Pro-
dukt des Gehirnes, und es ist deshalb ein Irrtum,
wenn man von einem »Studium der Theosophieq
spricht. Man kann wohl die aus der Erkenntnis der

Wahrheit hervorgehenden »stheosophischen Lehreng,:

aber nicht die Theosophie selbst studieren. Sie ist
das geistige Leben im Menschen selbst, das nicht duich
Gritbeln und Kopfizerbrechen erlangt werden kann,
sondern dem eigenen Werden entspringt, wozu das
Studium der Lehren der Weisen nichts weiter als
ein Hilfsmittel ist. Theosophie ist die eigene Erkennt-

nis des wahren Wesens der Religion, das aber weder
Hartmann, Was ist Theosophie? 11
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mit dem &uBerlichen Kirchenglauben, Dogmen oder
Formelkram, noch mit dem Anhingen an irgend
welche Theorien und Hypothesen etwas zu tun hat.
Sie ist die Selbsterkenntnis der Wahrheit, die dber
alle Meinungen und dber alles Fiirwahrhalten er-
haben ist.

Jeder nicht vertierte oder nicht geistig tote Mensch
hat einen Funken dieser Theosophie in seinem Inneren
und kann sie nie anderswo finden, als in seinem hd-
heren, unsterblichen Selbst. Alles Kirchentum hat
nur den einen richtigen Zweck, das religiose Gefiihl
im Menschen zu pflegen und das religiose BewuBtsein
in ihm zu erwecken. Jeder muB selber lernen, den
Kern der Religion von der Schale zu unterscheiden:
aber wenn er sich an das AuBere hingt, so ist es ihm
ein Hindernis zur Erkenntnis des Inneren. Wie Tol-
stoi in seiner Broschiire sBesinnet euchl¢ nachweist,
ist der Niedergang der Religion die Ursache alles:
Unheiles, das heutzutage die Welt betrifft, und da-
gegen gibt es kein Mittel, als das Wiederaufleben
der Religion (womit jedoch nicht eine Wiederher-
stellung kirchlichen Aberglaubens gemeint ist), und
das ist die religiose Erkenntnis, mit anderen Worten
die Theosophie.




XXV.

AUSSPRUCHE VON
DR. FRANZ HARTMANN
UBER THEOSOPHIE

L

Wie unter alle Klassen von Leuten, so finden
' sich auch unter denen, die sich »Theosophens
nennen, Personen, die das nicht sind, was sie zu sein
sich den Anschein geben wollen.

Die Theosophische Bewegung hat auch hier zu
Lande fragwiirdige Existenzen ins Leben gerufen, die
ohne eigene Selbst-Erkenntnis sich der Lehren des
Ostens bemichtigen wollen, um damit_zu prahlen,
sich diber ihre Mitmenschen zu erheben und das, was
sie gelesen haben, zur Selbstverherrlichung zu ver-
wenden. Das liegt in der Tierischen Organisation
(Perstnlichkeit, Kama-Manas) des Menschen und 148t
sich nicht andern. Man lasse sich deshalb nicht irre

machen, sondern man halte fest an dem Gedanken,
: 11#*




164

daB die
Theosophie

auf keines Menschen Meinung oder Aussagen be-
ruht, sondern

die Selbst-Erkenntnis sDer Wahrheit«
ist. Das Selbst aber, von dem hier die Rede ist, ist
nicht das Perstnliche Selbst, sondern das Gottliche
Selbst, das da in der Ganzen Menschheit nur Ein
Einziges ist und GOTT genannt wird, dieweil es eben
iiber alle Beschrdnktheit hoch erhaben ist.

Wer die Theosophischen Lehren studiert, um sich
mit seiner Weisheit zu briisten oder um mehr als ein
anderer Mensch zu haben, zu wissen, zu sein, der geht
den verkehrten Weg: sein Geist dehnt sich nicht im
Ewigen aus, sondern schrumpft zusammen in seinem
Verganglichen Selbst, er’ endet im Nichts. — Der
Zweck der Theosophischen Lehren besteht nicht darin,
daf sich die Perstnlichkeit iiber die Indivi-.
dualitdt erhebe, sondern das illusorische und sterb-
liche Selbst soll vergehen, auf daB sich die Wahrheit
in der Individualitdt offenbare. In diesem Sinne sagten
die alten Rosenkreuzer:

Ich suche nichts und will nichts und be-
gehre nichts zu wissen, zu besitzen noch
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zu kennen, im Himmel oder auf Erden
als CHRISTUS den GEKREUZIGTEN in
mir,

Mehr kann aber auch keine menschliche Indi-
vidualit4t erlangen, denn wenn der Strebende den
Einen GOTT, der in ihm »gekreuzigt« erscheint, in
der ganzen Menschheit erkennt, so hat und weif und
erkennt er auch alles. Er ist dann eins mit der ganzen
Menschheit und wirkt fiir sich selbst nur insofern,
als er fiir die Ganze Menschheit wirkt, und dadurch,
daB er eins mit ihr ist.

1.

Die THEQSOPHIE wird nicht gemacht, sondern
sie wird offenbar und zwar dadurch, daB die Mensch-
liche Vernunft durch die Gottliche Weisheit erleuchtet
wird. Wie aber kénnte ein Mensch von 'diesem Lichte
erleuchtet werden, solange er unverniinftig, also nicht
in den Besitz seiner Vernunft gekommen ist? Der
unnatiirliche und widernatiirliche Mensch muB erst
natiirlich werden, ehe er ilbernatiirlich (gottlich)
werden kann.

Die THEOSOPHIE oder Gottes-Erkenntnis ist
kein System von Theorien, die erlernt werden miiBten,

 P—
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sondern das Geistig-Gottliche Leben im Menschen
selbst, Ohne das Erwachen dieses Lebens gibt es keine
wahre Theosophie, keine wahre Okkulte Wissen-
schaft, sondern nur Mystizismus und Schwirmerei.

Die THEOSOPHIE als Geistige Verbriiderung
aller Menschen ist von niemand gegriindet worden und
bedarf auch keiner Griindung; denn sie besteht seit
Erschaffung der Welt. Es handelt sich nur darum,
sie praktisch anzuerkennen. Es gibt auch keinen
Verein (oder Sekte), die da diese Geistige Verbrii-
derung in sich aufnehmen und einschlieBen kdnnte.
Der Geist der Menschenliebe ist frei, aber jede Form
ist beschrinkt. Jeder Verein, jede Sekte ist ein
Sondersein mit Sonder-Interessen; ein Sondersein, das
um sein Dasein kampfen muB, dessen Interessen denen
der anderen Gesellschaften, Vereine und Sekten ent-
gegengesetzt sind.

1L

Wenn die Verschiedenheit des Wissens und Wih-
nens die Menschen nicht vereinigen kann, so kann es
die Liebe zum Wahren.

Die Liebe zum Wahren aber ist der Glaube an
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das Hochste ldeal, der nicht im Kopfe nech im Reiche
der Phantasie, sondern im Herzen wohnt.

Wo die Liebe zum Guten in jedem Menschen
das Gute erkennt, sei es auch noch so verborgen, da
erkennt der Mensch sein eigenes Gottliches Selbst;
da vereinigt diese Gottliche Liebe alle Menschen in
GOTT.

Deshalb solite die Erweckung der Gott-
lichen Liebe im Herzen (und nicht das leere
Wissen) der erste Zweck der T.-G. sein.

IV.

Nicht im Glauben an die Echtheit okkulter
Phinomene, nicht im Glauben an die Vertrauens-
wiirdigkeit der Adepten, auch nicht im Fiirwahrhalten
der Lehren irgendwelcher Autorititen besteht der
Anfang der Theosophie, sondern im Erwachen des
Gottes-BewuBtseins im Herzen des Menschen, wodurch
die Seele sich erhebt und iiber das Reich des Scheins
und der Geist zur Erkenntnis der Wirklichkeit kommt.
Dieses wahre Erkennen ist an das wahre Werden
gebunden. Nur so gewinnen wir wahrhaftiges Wissen.




V.

THEOSOPHIE ist kein Lehrsystem, fiir das
sie von vielen filschlich gehalten wird, sondern sie ist
das, was ihr Name besagt, ndmlich Gottes-Weisheit,
und sie kann auf keine andere Weise erlangt werden
als durch GOTT. Wenn wir GOTT in uns aufnehmen,
so konnen wir durch seinen Heiligen Geist zu Kindern
GOTTES und seine Weisheit kann in uns offenbar
werden.



SCHULER DER THEOSOPHIE
UND THEOSOPHEN







L
De Profundis
Aus einem Vortrage iiber praktische Theosophie
Geschrieben im Jahre 1899.

Motto: Die wahre Weisheit kommt von GOTT,
ruht in GOTT und fithrt zu GOTT,

s ist eine uralte Regel, daB, wer nach einem
E hohen Ziele strebt, sich auf dem Wege nicht
umsehen soll. Der Schiitze, der wihrend des Zielens
nach anderen Dingen schaut, wird den Mittelpunkt
schwerlich treffen. Wer nach Vollkommenheit ringt,
der mub das Hochste im Auge behalten. Wird es
erreicht, so richtet sich das Unvollkommene von
selbst. Auch bringt es wenig Nutzen, die Welt auf
ihre Fehler aufmerksam zu machen, solange man ihr
nichts Besseres bieten kann. Durch bloBes Schelten
wird nichts erreicht, sondern nur noch der Wider-
stand des Ubels erregt. Die, in denen diese Ubel ver-
korpert sind, erkennen sie nicht als Ubel an, und
jedes Ding wichst durch den Widerstand, der ihm
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geboten wird. Tatsdchliche Besserung eines Ubels
tritt erst dann ein, wenn man selber zur Einsicht
kommt, daB ein Ubel ein Ubel ist, und zu dieser eigenen
Einsicht gelangt man durch die Erkenntnis des Guten.
Man entsagt dem Scﬁlechteren, wenn man das Bessere
erkennt. Die eigene Einsicht und Selbsterkenntnis
des hochsten Guten, und deren Betatigung und Ver-
wirklichung im Leben, ist die praktische Theo-
sophie oder Gottesweisheit, die nicht in leb-
losen "Theorien, miiBiger Beschaulichkeit, fruchtlosen
Betrachtungen, utopischen Ideen, idealen Schwir-
mereien usw. besteht, sondern nur durch den tat-
sichlichen Fortschritt der Menschheit auf dem Wege
zur hochsten Vollkommenheit erlangt werden kann.

A5
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Bedingungen fiir den Fortschritt
oder Regeln fiir die Schiiler der Theosophie,
die der hoheren Erleuchtung teilhaftig

werden wollen

Geschrieben im Jahre 1903.

ist du gewillt, die folgenden Regeln einzu-
B halten und dadurch alle Verkehrtheiten in
Deiner Natur zu besiegen, um nicht nur vollige Ge-
mittsruhe zu erlangen, sondern auch Dich selbst zu
vervollkommnen? Bist Du fest entschlossen, diesem
Werke der Selbsterkenntnis und Selbstbeherrschung
ein ganzes Jahr hindurch ausschlieBliche Aufmerk-
samkeit zu widmen und hierdurch Deine Individua-
litit heranzubilden, und Freiheit von allem, das
Dich bindet zu erlangen?

Enthalte Dich villig von Selbstsucht, Liige, Stolz,
Eitelkeit, Eifersucht, Neid, Zorn, Empfindlichkeit,
HaB, Leichtfertigkeit, Gewalttitigkeit, Traurigkeit,
Triibsinn, VerdrieBlichkeit, Unzufriedenheit, Besorg-
nis, Tadelsucht, miBbilligendem Kri';;eren, Reiz-
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barkeit, Neugierde, Habsucht, Tragheit, Nachlassig-
keit, UnmiBigkeit, Zank und Streit, unordentlichen
Neigungen und Begierden, Lastern, Leidenschaften
und iiblen Gewohnheiten. Vermeide das Streben
nach unniitzem Wissen und mische Dich weder
d_tm;h@ken rl‘l?_h ._EErCh Tun l_n_‘dle “_\_“gelf?fﬁl'f'"_fﬂ
anderer hlngL

™~ Gib Dich keinen torichten Spielen der Phantasie,
keinen Spekulationen, vorgefaBten Meinungen oder
Theorien hin und laB niemals diese Deine bessere
Erkenntnis beeinflussen oder beherrschen.

Statt alledem pflanze in Deine Natur Wahrheit,
Glaube, Hoffnung, Liebe und Geduld, Entschlossenheit,
Ausdauer, Bescheidenheit, Selbstentsagung, Selbst-
verleugnung, Barmherzigkeit, Vergebung, Freundlich-
keit, Nachsicht, Milde, Zartgefiihl und guten Willen.
Beruhige Dein Gemiit, reiBe die Begierden aus Deinem
Herzen, und an deren Stelle laB einen standhaften
Willen und _Vorsatz, unter n Willen und der

Hchstes Ziel
Briite nicht fiber die Vergangenheit nach und sorge

Dich nicht um die Zukunft, sondern lebe v4llig in
der Gegenw  dem Willen des HOCHSTEN ergeben.
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Theosoph
Geschrieben im Jahre 1885.

Die Bezeichnung »THEOSOPH¢ gebrauchen un-
verstindige Zeitungsschreiber in spdttischem
Sinne von den Mitgliedern der T. G. Ein wirklicher
THEO - SOPH®)
d. h. ein Mensch, der Gottliche Weisheit besitzt, wird
sich nicht riihmen und sicherlich nicht behaupten,
ein THEOSOPH zu sein, weil er sich nur zu gut seiner
eigenen Unvollkommenheit bewuBt ist. Wer aber

*) Bich selbst einen Theosophen nennen, hieBe sich selbst
einen Weisen nennen. Aber schon Jesus, der Christus, sprach su
seinen Jilngern, als die ihn fragten: )Wer von uns wird Meister ?¢
sJhr aber sollt euch von den Menschen nicht »Meistery nennen
lassen: denn einer ist euer MEISTER, ihr alle aber seid Briider.¢
Matth, 28, 8—9. Der wahrhaft Strebende wei, daB er die
vollkommene Weisheit noch nicht besitzt. Darum nemnen sich
die Mitglieder der Th.-G. »Schiiler der Theosophie¢ und niemals
Theosophen. Anmerk, der Redakt.




176

damit prahlt, ein THEOSOPH zu sein, von dem
kann man bestimmt annehmen, daB er es nicht ist:
er ist nichts weiter als ein vom Eigendiinkel aufge-
blasener Affe. Solche Affen kann es in der T. G.,
wo jedermann Zutritt hat, ebensogut geben als in
allen anderen menschlichen Vereinigungen; der Grund
hierzu liegt in der Affen-Natur des Menschen und
nicht in der T. G., die doch}dazu angetan ist, diese
Affen-Natur zu iiberwinden und den Menschen der
Erkenntnis seines
WAHREN SELBST

‘ndher zu bringen.

O




IV.
Theosoph

Geschrieben im Jahre 1906.

uf die Frage: »Was ist ein Theosoph ?« antwortete
A Dr. Franz Hartmann einmal in seiner Kor-
réspondenz:

»Theosophieq ist sdie hochste Weisheits oder Gottes-
erkenntnis; folglich ist ein »Theosophe ein Weiser,
ein Heiliger, ein Erleuchteter, ein Mensch, der selber
gottlich geworden und dadurch zur Gotteserkenntnis
gekommen ist; aber im gewdhnlichen Sprachgebrauch
ist das Wort ,,Theosoph ein Spitzname, den ur-
spriinglich ein unwissendes Publikum den Mitglie-
dern der sTheosophischen Gesellschafts beigelegt hat
und der leider auch von vielen bereitwillig ange-
nommen wurde, wie au i i
nennen, ohne in Wirklichkeit »Christen« zu sein. Da-

durch, daB man sich in das Mitgliederverzeichnis
eines philosophischen Vereines einschreiben 148t oder
Philosophie studiert, ist man noch lange kein Philosoph,

und dasselbe gilt von der Theosophie wie auch von an-
Hartmann, Was ist Theosophie ? 12
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deren Dingen. Es wiirde z. B. niemandem einfallen,
wenn er Mitglied eines »sphilharmonischen Vereinese
wire, sich deshalb »sPhilharmonie¢ tifulieren zu
lassen.  Die »Theosophische Gesellschafte ist keine
Gesellschaft von Theosophen ‘denn_ wirkliche Theo-
ihen g‘lht es nur wemge auf der Welt, und wer die

hochste Wenshelt _erlangt hat, bedarf keines Ver-

eifies, um danach zu suchen. Der Titel »Theosopha

soll daher auch nur dazu dienen, die Mitglieder der

aTheosgphlschen Gesellschafte daran zu erinnern,

daﬂ sie danach trachten sollen, zur Selbsterkenntnis
Sp—————— AT

der Wahrhe:t zu gelangen, nicht abér, daB sich je-

mand in seiner Eitelkeit einbilden soll, ein Gott oder

gottdhnlich zu sein.




N
Die Theosophen

Geschrieben im Jahre 1911.
Keine Religion ist hoher
als »Die Wahrheif.¢
er Zweck einer wirklichen »Theosophischen Ge-
D sellschaft« kann kein anderer sein, als die Mit-
glieder auf den Weg zur Selbsterkenntnis zu fiihren.
Daf diese Filhrung nicht durch ein starres Anhangen
an Theorien geschehen kann, versteht sich von selbst,
und eine solche Gesellschaft muB folglich frei von
jedem die Freiheit des Denkens beschrénkenden
Dogmatismus sein. Damit ist nicht gemeint, daf in
ihr nichts gelehrt und dem Aberglauben Tiire und
Fenster getiffnet werden solle, wohl aber, daB jeder
das-Recht hat, zu glauben, was ihm beliebt, alles zu
pritfen_und das Beste zu behalten.
" Auch sollte eine Gesellschaft, die sich stheosophische
nennt, nicht fir eine Gesellschaft von Theosophen
gehalten werden. Ein wirklicher Theosoph _ist ein

Mensch, der bereits zur Gotfeserkenntnis gekommen
— e it - e T8 08 0 s i s e s e ,._,_..!s. SRR
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ist; von einem Mitgliede der »Theosophischen Gesell-
schaﬂewa-_;lur erwartet, daB es nach dieser Erkenn-
nis”frachte. “Wirkliche Theosophen gibt es wenige in
der Welt, wihrend das groBe Heer angeblicher Theo-
sophen aus Schwirmern und Phantasten besteht
und wie ein wahrer Weiser sich nie fiir einen Weisen
ausgeben wird, so wird auch ein wirklicher Theosoph
keinen Anspruch auf diesen Titel machen, wohl wissend,
daB nicht er in seiner sterblichen Personlichkeit, son~
dern der Geist GOTTES in ihm die Wahrheit erkennt.

Um zu dieser geistigen Erkenntnis zu gelangen,
dazu sind drei Dinge ndtig: ndmlich das Gefiihl fiir
das Wahre, Gute und Schone und die Liebe dafiir;
ferner die Uberwindung der Irrttimer, die der Er-
kenntnis »Der Wahrheit¢ im Wege stehen, und schlieB-
lich die Entfaltung der hoheren Seelenkrifte, die zu
dieser hoheren Wahrnehmung und Erkenntnis notig
sind.

Aus diesem ergeben sich die drei Punkte, die als
die drei Zwecke der Theosophischen Gesellschaft
aufgestellt sind, und die wir auf Seite 190 dieses
Buches ndher betrachten wollen.



VI

Ist es notwendig nach Indien zu gehen,
um ein Theosoph zu werden?

Geschrieben im Jahre 1906.

er indische Weise Sankaracarya sagt in seinem
D Tattwa Bodha: »Die erste Bedingung, um
Selbsterkenninis zu erlangen, ist der Besitz der Fihig-
keit, das Dauernde vom Verginglichen zu unter-
scheiden,« und diesen Satz kann man denen nicht oft

genug einprdgen, die Theosophen werden wollen, In.

einer anderen Form lautet dieser Satz: » Man kann das
Euwige nur durch den Geist des Ewigen erkennen und
es wvom Verginglichen wumterscheiden« Wer diesen
Heiligen Geist der wahren Selbsterkenntnis nicht hat,
der mag mit seinem verginglichen Menschenverstande
gritbeln und spekulieren, so viel und so lange er will,
er wird sein wahres Selbst damit nicht finden. Ohne
diesen Geist sind aber auch die weiteren Vorschriften:
Entsagung, Ergebung, Glaube, Hoffnung, Liebe usw.
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unerfiillbar; denn das personliche Selbst kann sich
nicht von sich selbst befreien, nur der Geist GOTTES
im Menschen befreit ihn von der Vorstellung seiner
Personlichkeit, Kein Mensch kann durch Anwendung
seines Eigenwillens den Eigenwillen aufgeben; das
geschieht nur im BewuBtsein des hoheren Ichs. Nie-
mand kann den Willen GOTTES erfiillen, wenn er
in seinem Inneren nicht fiihlt, was dieser gottliche
Wille ist. Niemand kann in. Wahrheit lieben, wenn
er die wahre Liebe nicht kennt,

Unser vergingliches, irdisches Wissen hat seinen
Ursprung in unserem Gehirn; aber das Ewige und
Heilige kann nur mit Hilfe des Heiligen Geistes er-
kannt werden, und dieser Geist der Wahrheit ist iiber-
all und kann uns fiberall zu teil werden, in Europa
ebensogut wie in Asien oder Afrika.

Was aber die theosophische Literatur der Inder
anbetrifft, so konnen sich die, die sich dafiir in-
teressieren, die Reise ersparen, da sie in Europa
ebensogut, wenn nicht leichter zu haben ist, als
dort, und auch an vortrefflichen Ubersetzungen
in den »Lotosbliiten¢ und anderen Werken kein Mange!
ist. Wer sich aber einbildet, daB er in Indien gleich
einen sMahatmae findet, der ihn mit Extrapost ins
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Reich der Weisen befordert, der wird enttduscht
zurfickkommen; denn der sNfrnberger Trichters ist
auch in Indien noch nicht bekannt. Fiir den aber,
der reif dazu ist, den Geist sDer Wahrheit¢ zu
empfangen, und der ihn in sich aufnehmen will, findet
der MEISTER sich iberall.
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Dr. Franz Hartmann
iiber die Theosophische Gesellschaft.

Geschrieben im Jahre 1900.

er Vorteil, den man davon hat, daB man sich der
D Theosophischen Gesellschaft anschlieBt, ist, daB
man dadurch Mitglied einer Verbriidderung wird, deren
Prinzip so groB ist, daB die ganze Menschheit mit allen
ihren Religionen und Vereinen sich darin zusammen-
finden kann, und daB man hierdurch mit den edel-
sten Menschen und tiefsten Denkern aller Nationen
nicht nur geistig, sondern auch auBerlich in Beriih-
rung kommen kann. Man sollte aber niemand zum
Beitfritte auffordern, denn gerade die eigene Intuition,
die den Menschen zum Beitritte veranlaBt, ist das
Zeichen, daB er hierzu tauglich ist. Wer den
Beruf zu einem hoheren Leben nicht in sich selbst
fithlt, der ist noch nicht reif dafiir; seine Zeit
ist noch nicht gekommen. Wer aber die Theosophie
oder den Okkultismus nur als Sport betreiben will,
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der kann den Geist, der das Leben der T. G. ist, nicht
fassen. Solche Personen fallen, wenn die Zeit der
Ernte kommt, wie die Erfahrung bewiesen hat, von
selbst wieder ab. Die T. G. ist eine Vereinigung, der
jeder edel und verniinftig denkende Mensch ohnehin
innerlich und geistig angehort; die duBerliche Form be-
zweckt das Zusammenwirken und die Verwirklichung
der Ideale der Menschheit im alltidglichen Leben.

i &




II.

Die drei Fundamente der Theosophischen
Gesellschaft,

ie Bildung des Kernes eines die Mensch-
heit umfassenden geistigen Bruderbun-
des ohne Unterschied der Rasse, der Nation,
des Geschlechtes, des Glaubens, des Stan-
des und der gesellschaiitlichen Stellung. -

I
Das vergleichende, unbefangene Studium
der Weltreligion, Mythologien, Philosophien,
Kiinsie und Wissenschaften des Abend- und
des Morgenlandes.

ML
Die Erforschung der noch unerklérten
(okkulten) Naturgesefze und allseitige Wek-
kung der in der Menschennatur schlummern-
den hoheren Kréfte und Fahigkeiten und
deren Anwendung zum Wohle der Mensch-

heit.




II.

Dxe Thec-~phische Gesellschaft und ihre
' Verfassung®)

Fundament L
Dle Bildung eines Kernes einer allgemeinen Men-
schenverbriiderung, ohne Unterschied der Rasse,
Nationalitiit, der Konfession oder des Geschlechtes.
Diese beruht auf den allgemein bekannten Grund-
sdtzen: sLiebe GOTT (das Wahre) iiber alles und dei-
nen Nichsten wie dich selbst«. Nicht ich, sondern
Christus handelt in mir. Die Erkenntnis der Briider-
lichkeit aller Menschen geht aus der Erkenntnis der
Einheit des Wesens aller Geschopfe hervor, und durch
die innerliche Verbriiderung wird die Erkenntnis der
Einheit gepflegt und gefordert.
*) Die Th.-G. hat keine Dogmen und Satzungen aufgestellt.
Sie vertritt 3 Fundamente, die von einer so weitgehenden Allge-
meingiiltigkeit sind, daB sie fiir Generationen stehen, ohne einer
Verbesserung zu bediirfen. BSelbst die Frage kultureller und poli-
tischer Wandlungen, die seit dem Weltkriege tief in das Kultur-
leben aller zivilisierten Volker eingeschnitten haben, in denen
nichts Bestehendes fiir gut angesehen wurde, haben die Funda-

mente der Th.-G. fiberdavert und stehen heute wegweisend voran.
Anmerk. der Redakt.
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Tatséchlich gehoren zu einer allgemeinen geistigen
theosophischen Verbindung alle Menschen, die »GOTT
im Herzen tragen,¢ d. h. das Gefiihl fiir das Wabhre,
Gute und Schone besitzen, selbst wenn. ~‘¢ niemals den
Namen »Theosophie« gehdrt haben; denn durcn die
von Sentimentalitit freie allgemeine Menschenliebe
sind alle, die  sie besitzen, mit einander geistig
verbunden, einerlei in welchem Weltteile sie sich be-
finden, oder zu welchem Religionssysteme sie sich
bekennen. Eine &uBerliche Vereinigung sollte zu
einem #uBerlichen Zusammenwirken wahrheitslie-
bender Menschen und zur gegenseitigen geistigen
Forderung und Veredlung fiilhren. Ein sKerne von
wirklich aufgeklarten Menschen konnte eine Leuchte
fiir die ganze Menschheit sein, auch wenn dessen Zu-
gehorige in alle Linder zerstreut sind und unabhin-
gig von einander wirken. Es ist da von keinen an-
zunehmenden Glaubensartikeln, von keinem sKar-
dinal-Kollegium oder obersten Kirchenratee die Rede.
Freiheit des Denkens in der Erforschung des Wahren
ist eine unbedingte Notwendigkeit zu dessen Er-
kenntnis, selbst wenn dasselbe der Fithrung bedarf.

Der indische Weise Sankaracharya hat schon vor
mehr als zweitausend Jahren den Grundsatz gelehrt:




L S W

192

wDer Besitz der Fihigkeit, das Dauernde von dem
Nichtdauernden zu unierscheiden, ist die erste Bedin-
gung zur Erkenninis der Wahrheits. Damit ist gemeint,
daB man fihig sein miisse, das Wahre vom Schein,
die dem Menschen innewohnende hohere Natur von
dem, was seiner verginglichen Persdnlichkeit ange-
hort, zu unterscheiden. Diese Unterscheidung ist
die geistige Kraft, die man als den wahren Glauben
an GOTT bezeichnet, und die sehr von dem nur in-
tellektuellen Fiirwahrhalten des Daseins irgend eines
gottlichen Wesens im Weltall oder auBerhalb desselben
verschieden ist. Auch die Bibel lehrt: »Es ist niemand.
unsterblich, alsGOTTe, und da GOTT das wahre Selbst
aller_Wesen ist, so findet der Mensch durch dieser—
Glauben an das gottliche Selbst seine Unsterblichkeit -
in ihm, Dieses Selbst ist aber undenkbar und fiber alle
m Vorstellung erhaben, weshalb auch ge-
schrieben steht: sDu solist dir von GOTT Fkein Bild,
d. h. keine Vorstellung machen.s Somit ist auch vor
allem von einer geistigen Unterscheidung und von
einem geistigen Glauben die Rede. Erst wo diese
geistige Grundlage vorhanden ist, da tritt der Ver-
stand in sein Recht,

Aus diesem verniinftigen und verstindigen Glau-
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ben an den alleinigen und unteilbaren GOTT ent-
springt die Liebe zu allen seinen Geschépfen; denn
wer die Einheit des Wesens von allem erkennt, der
sieht auch in sich und in allem eine Offenbarung oder
Widerspiegelung des gottlichen Geistes, der ihn selber
beseelt; er sieht in allen anderen Menschen sein eigenes
Hoheres Selbst, erkennt deren wahre Interessen als
seine eigenen und erlangt dadurch die Kraft, andere
so wie sich selber zu lieben. Das ist die einzige Grund-
lage, auf der eine wahre Verbriiderung gebildet werden
kann, Nicht das Gefiihl der Solidaritdt in bezug auf
voriibergehende gemeinsame Interessen, sondern die
Erkenntnis des Wohles des Ganzen verleiht ihr ihre
Dauer. Eine solche Verbriiderung hat nichts mit
Sektierertum, Vereinsmeierei und Parteiwirtschaft zu
tun. In dem Streben nach Aufklirung, Freiheit und
Selbsterkenntnis gibt es keine Konkurrenze. Auch
ist da von keinem »Altruismus« im gewbhnlichen
Sinne dieRede; die wahreLiebe kennt keinen »anderene;

was sie vollbringt, das tut sie fiir GOTT, den sie in
agwwm_yw

~Mensch aus Liebe zu GOTT vollbringt, das tut GOTT
durch ihn, aus sich und fiir sich selbst. Alles das

¥ e ——
wird aber wohl nur von denen verstanden werden,
Hartmann, Was ist Theosophle ? 13
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die die Allgewalt des Gottesgeistes in ihrem Inneren
ahnen und empfinden.

Was ist GOTT? — Als diese Frage an Gautama
Buddha gestellt wurde, schwieg er still, und Jesus
von Nazareth gab vor Pilatus auf eine #hnliche Fra-
ge ebenfalls keine Antwort. Das Absolute steht zu
nichts in irgend welchen Beziehungen und kann des-
halb auch von nichts auBer sich selbst begriffen werden.
Wir konnen die Gottheit nicht denken, wir konnen
nur unser Denken und Verlangen auf sie richten und
sie anbeten und verehren. Deshalb kann auch kein
sterblicher Mensch etwas im Namen GOTTES tun;
wenn er aber im Geiste GOTTES handelt, so wirkt
der Geist GOTTES in ihm durch Seine Kraft.

Die Philologen behaupten, daB das Wort »GOTT«
urspriinglich sichlich war. Erst nach der Einfithrung
des Christentumes sei aus »das Gotte »der Gott« ge-
worden. Auch im griechischen Originaltexte der Bibel
wird GOTT als ein Neutrum behandelt, und im Sans-
krit ist Brahma als das Absolute ein Neutrum und
wird erst als Brahma (mit dem Akzent auf der letzten
Silbe) méannlich, wenn er als das formenerzeugende
Prinzip im Weltall auftritt. Dann ist er das gottliche
Wort und personifiziert den Herrn und Schopfer der
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Welt, Iswara oder Jesus, eins mit dem Vater, zugleich
Sohn und Heiliger Geist.

Dieser Geist ist nur ein einziger und nicht in die
Wesen verteilt*); aber wie auch die sichtbare Sonne
in unserer Welt nur eine einzige ist, und dennoch sich
in unzdhligen Gewdchsen auf Erden verkbrpert und
diesen Leben verleiht, so schafft auch die Geistes-
sonne der Welt durch ihren Heiligen Geist Ebenbilder
GOTTES im Menschen. Die Seele, die den Geist der
Wahrheit in sich aufnimmt, gleicht einem klaren
Spiegel, in dem das eine Ideal verkdrpert erscheint.
Diese Empfangnis des Heiligen Geistes der Selbst-
erkenntnis in der von allen Irdischen entkleideten
Seele wird in der christlichen Kirche als die unbe-
fleckte Empfangnis der himmlischen Jungfrau, mit
der iiber ihr schwebenden, sie iiberschattenden Taube
dargestellt; unter den alten Griechen stellte Leda
mit dem weiBen Schwane diese Vereinigung dar; bei
den Buddhisten "war es ein leuchtender Stern, durch
den Maja, die Mutter Buddhas, das Licht des Ostens
empfing.

Alles ist wesentlich »GOTT¢. Damit stimmt auch
die christliche Lehre iiberein. Meister Eckhart lehrt:

*) Bhagavad Gita. Kap. XIII,

13*
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»Tue alles von dir weg, was nicht GOTT ist, und es
bleibt nur GOTT iibrig,« und der fromme Thomas von
Kempen, in seiner »Nachfolge Christic lehrt: »A4/7es,
was wicht GOTT ist, ist nichtsc. Aber nicht in allen
Menschen ist der Geist GOTTES offenbar. Dieser
Geist, BewuBtsein oder Atem GOTTES wird in der
indischen Lehre »ATMA¢, das »Allselbste genannt.
Er ist es, von dem der Apostel Paulus sagt: »Wisset
thr nicht, daf8 thr Tempel GOTTES seid und daf3 der
Geist in_euch wohnet? Der seid ihre.

Dieser Geist ist die vom Lichte der Erkenntnis
durchdrungene Liebe, oder, mit anderen Worten,
die von der Wirme der Liebe erfiillte Erkenntnis.
Aus der Vereinigung beider geht die Weisheit her-
vor. Wer diese Kraft erlangt hat, dem wird es nicht

schwef sein, das Gottliche in allen Menschen zu lieben,
seiBgf v:rgnh es in ihnen noch nicht zum Vorscheine
gekommen ist, alle als seme Brﬁder zu betrachten
und ‘gegen die Schwachen .eines jeden mitleidsvoll
und_nac_h_sichtlg_ zu sein. Aber wo sind solche Men-

schen zu finden?
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Fundament II.

2. Das Studium der verschiedenen Religions-
systeme und Philosophien und Mythologien.

Da sich kein Mensch die Erkenntnis sDer Wahr-
heite verschaffen kann, wenn »Die Wahrheit¢ sich
nicht selbst in ihm offenbart, so wiirde es auch, wenn
der Mensch nicht von Irrtimern befangen wire, kei-
nes Studiums bediirfen, um zu dieser Offenbarung zu
gelangen; denn so, wie sich in einem klaren Teiche
die am Himmel leuchtenden Sterne widerspiegeln,
so empfingt die ruhige, reine Seele, die von keinen
Begierden bewegt und von keinen Irrtlimern getriibt
ist, die himmlische Weisheit. Sie braucht sich nur
ihr zuzuwenden, um sie zu haben, weshalb Hermes
Trismegistus spricht: »Evhebe dich und wmfasse mich
mit deinem ganzen Gemiite, und ich will dir wunder-
bare Dinge zeigene. Auch steht geschrieben: »Selig
sind, die ein reines Herz haben; denn sie werden GOTT
schauens.

Aber in der Regel ist die Reinheit durch falsche
Begriffe und verkehrte Anschauungen getrilbt, und
es stellen sich der Erkenntnis eine Menge von ange-
borenen oder anerzogenen Irrtdmern, Vorurteilen,
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Furcht vor Aufkldrung, Autoritatenwahn usw. ent-
gegen. So wie es leichter ist, leserlich auf ein leeres
Blatt Papier zu schreiben, als wenn es bereits
vollgeschrieben ist, so ist es auch mit der Wahrheit.
Da muB ihr Licht erst das Wirrsal von angesammeltem
Unrat durchdringen und die Hirngespinste zerstreuen.
Hierzu dient aber ein Studium der verschiedenen Re-
ligionssysteme und eine wissenschaftliche Verglei-
chung ihrer Lehren; der Geist kann dadurch rein-
gewaschen werden von eingeimpftem Aberglauben
und den wahren Glauben empfangen. Wenn daher dann
der Gottmensch wieder in seinem » Jerusalem« ein-
zieht, dann werden die geistig Blinden wieder sehend,
die Tauben horend, und die Geldhmten fangen an,
wieder auf eigenen Fiifen zu stehen; ja sogar die,
die man fiir (geistig) tot hielt, kdnnen wieder (zum
innerlichen SelbstbewuBtsein) erwachen.

Deshalb hat es sich die Theosophische Gesellschaft
zur Aufgabe gemacht, auf die Wichtigkeit des Stu-
diums der vergleichenden Theologie und Religions-
wissenschaft  hinzuweisen.

Das erste, was uns bei einem solchen, nicht ein-
seitig betriebenen Studium auffillt, ist, dab alle
groben Religionssysteme dieselben Wahrheiten leh-
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ren, wenn auch die Formen, unter denen diese dar-
gestellt werden, #4uBerlich voneinander verschieden
sind. So finden wir z. B. die Lehre vom »Siindenfalle,
der das Herabsteigen des Geistes ins materielle Dasein
bedeutet, und die Lehre von der Erlosung von diesem
sowohl in den Veden der Inder, als auch in den Bii-
chern der Agypter, in der Bibel sowohl als auch in
den germanischen Mythologien, ja sogar in den Fabeln
der Naturvdlker sinnbildlich dargestellt.  Uberall
ist die in diesen Bildern enthaltene Lehre dieselbe.
Zwischen den Lehren der Bhagavad Gita und den
Schriften der christlichen Heiligen, die die Geheim-
nisse der christlichen Religionen beriihren, herrscht
vollige Ubereinstimmung, und wir finden sogar christ-
Jiche Symbole und Gebriuche in sogenannten »heid-
nischen« Religionssystemen, die lange vor der Zeit
der Einfithrung des Christentumes existierten. So
sehen wir z. B. die Wiedergeburt des Gottmenschen
dargestellt in der christlichen Religion, als die Jung-
frau Maria mit dem Jesuskinde, im Agyptischen als
Isis, die personifizierte gottliche Natur, die Horus,
den Sohn der Sonne der Weisheit, in ihren Armen
hilt; im Chinesischen finden wir dasselbe Bild als
chinesische Madonna (Shwan Yin Pa Sa) mit dem
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Gotteskinde usw. Wer natorlich dergleichen Dinge
nur vom »historischen¢ Standpunkte betrachtet und
zur Befriedigung seiner Neugierde und ohne Ver-
stindnis liest, dem werden sie wenig niitzen; es ge-
hort Geist dazu, um den Geist zu erfassen.

In den tibetanischen Tempeln finden wir sogar
dieselbe Kirchenausstattung, wie unter den Christen:
Tonsur und Bartlosigkeit der Priester, den Altar,
Gottesstandbilder und Opfergefife, Nischen mit
Heiligenbildern, weihrauchschwingende Chorknaben,
Bischofsstab, Leuchter, Rosenkranz, kurzum die
ganze katholische Liturgie, und da diese Dinge in
Tibet schon lange lange vor der Zeit des Christentumes
existierten, so kdnnen sie nicht durch dieses dort ein-
gefiihrt worden sein. »Die Wahrheit« ist keine neue
Entdeckung, und sie ist das Privateigentum keiner
Sekte oder Person. Sie hat von Ewigkeit her existiert.
Christus sagt deshalb, er sei nicht gekommen, um das
Gesetz aufzuheben, sondern um es zu erfiillen.

Das viele Biicherlesen und der Gelehrtenkram
wird schwerlich jemand zur Erkenntnis »Der Wahr-
heit« bringen, wenn er »Die Wahrheit¢ nicht sehen
will oder kann. Das Auswendiglernen des ganzen
Konversationslexikons wiirde schwerlich jemand,
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der kein Licht in sich selber hat, zum Erleuchteten
machen. Man kann ein guter Geschichtsforscher sein
und dennoch fiir religiose Dinge weder Gefiihl noch
Verstandnis haben. Auch die deutschen Mirchen
sind bereits vielfach verstimmelt wiedergegeben und
ihrer besten Teile beraubt worden, weil man deren
tiefen Sinn nicht verstand,. Oberflichliche Denker
sehen nur das Oberflachliche, sie sehen nur die Form,
aber den Geist, der dahinter steckt, erkennen sie nicht.

Eine Vergleichung der Allegorien und Symbole der
verschiedenen Religionssysteme ist wohl dazu geeignet,
einen denkfahigen Menschen zu {iberzeugen, daB viele
der Darstellungen in der Bibel und anderen religidsen
Schriften der alten Volker sich nicht so, wie der naive
Volksglaube annimmt, auf &ZuBerliche geschichtliche
Ereignisse, die vor Jahren einmal stattgefunden haben,
beziehen, sondern vielmehr Beschreibungen-. .von-
innerlichen Vorgangen sind, die fortwdhrend -statt~
finden und.deri salter Heidén ebenso gut, wenn nicht
besser bekannt waren, als unseren modernen Theo-
logen. Niemand witrde eine Beschreibung des Wachs-
tumes eines Baumes fiir die Beschreibung eines ge-
schichtlichen Ereignisses, das sich nur einmal in der
Vergangenheit zugetragen hat, halten; denn er sieht,
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daB auch heute noch Biume wachsen. Ahnlich ist
es auch mit vielen religiosen Erzdhlungen, die- sich
auf die innerliche Entwicklung der Menschheit be-
ziehen.

Es ist leicht einzusehen, daB es sich dabei nicht um
eine Beeintrichtigung oder einen Umsturz der Reli-
gion, sondern vielmehr um eine hohere Auffassung
religibser Wahrheiten handelt. Beschridnkte religitse
Begriffe sollen erweitert werden, und eine richtige
Weltanschauung an die Stelle eines Zerrbildes treten.

Auch handelt es sich nicht darum, Buddhismus
oder Brahmanismus zu predigen, oder irgend ein Re-
ligionssystem {iber ein anderes zu erheben, sondern
um das eigene Denken, die eigene Einsicht zu fordern,
Ein Studium der orientalischen Philosophie und ost-
lichen Mystik ist dazu geeignet, uns auch tiefer in die
Geheimnisse des Christentumes eindringen zu lassen,
und daB es darin Geheimnisse gibt, wird wohl nie-
mand bezweifeln. »Die Wahrheite steht allen frei,
aber nicht jeder ist reif, sie zu erfassen. Dazu bedarf
es keiner duBerlichen Bekehrung oder eines Wechsels
der Form, Wer »Die Wahrheit« in dem Systeme findet,
dem er angehort, der ist ein Erkenner des Wahren,
der ist der richtige Theosoph.
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Auch die Bibel lehrt: »Der Buchstabe totet, aber
der Geist macht lebendige. 'Wer.nur. die Schale betrach-
tet, sieht n‘ight_‘_d?n.\..li&tn,- Das starre, blindgldubige
Festhalfen an -auBeren Formen benimmt die Fihig-
keit eines tieferen Einblickes ins Innere. Es scheint,
als ob viele der in den heiligen Schriften enthaltenen
Fabeln, Parabeln und Allegorien absichtlich so ab-
surd gehalten sind, damit man sie nicht buchstiblich
auffassen solle. Trotzdem gibt es viele fromme, aber
intellektuell Kkurzsichtige und verstockte Menschen,
die sich jeder tieferen Einsicht verschlieBen, am Buch-
staben hédngen und sich dagegen striuben, hinter
diesem den Geist zu erkennen. Wer den Kern finden
will, muB die NuBf knacken, und das ist ein Zerbrechen
der Form. Deshalb wird auch von vielen Glidubigen
ein solches Zerbrechen der Form als ein Angriff auf
ihre Religion betrachtet; sie fiirchten sich, die Niisse
zu knacken und ndhren sich von den Schalen. Die
Unglaubigen aber, die nichts davon wissen, daB in

der Schale ein Kern enthalten ist, und sich nicht die

Miihe geben, selber zu denken, schiitten das Kind mit
dem Bade aus.- Sie verwerfen die Form, ohne den
Geist zu suchen. Das ist eine Ursache der iiberall herr-
schenden Irreligiositit.
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Aber das Licht bricht sich allméihlich Bahn. Es wird

“heute wohl wenige gebildete Leute mehr geben, die

buchstiblich glauben, daB Eva im Paradiese in einen
gewdhnlichen Apfel gebissen habe (in manchen Bi-
beln ist es eine Banane oder ein Stfick Speck), daf
ein Haifisch den Jonas verschluckte und wieder aus-
gespieen, daB Josua die Sonne habe still stehen lassen
usw. So wie in einem Kindermarchen weger der darin
verborgenen Moral oft viel mehr Wahirheit enthalten
ist, als in einem geistlosen wissenschaftlichen Werke,
so_sind auch_hinter den Allegorien der Bibel tiefe.
Wahrhelt&n, die sxch auf die Entwwklungs_geschlchte
der Menschheit bez:ehen, enthalte-l ja es sind in ihr
und in den Upanischaden der Inder viele Lehren ver-
borgen, die, wenn sie richtig verstanden wiirden,
sogar fiir die dubBerliche Naturwissenschaft von groBtem
Nutzen wiren, und manche Rétsel Iosen wiirden,
iiber die sich unsere Gelehrten noch vergebens die
Kopfe zerbrechen.

Genau betrachtet ist die Religion auch eine Na-
turwissenschaft; denn sie handelt von gelstzgen
Kriften, die in_ der Natur und Menschhelt w1rken
Von etwas auBerhalb der Natur wissen wir nichts.
Sie steht hoher als die gewdhnliche Naturwissenschaft;
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denn wihrend die letztere sich nur 4uBerlich auf wahr-
nehmbare Erscheinungen und #uBerlich wirkende
Krifte bezieht, handeln die religisen Lehren von ,
Vorgidngen in unserem eigenen Inneren, in unserer;
Hoheren Natur und in der Seele der Welt. Das Wort |
»Nature bezieht sich auf das Geborene. Was von der’
Natur geboren wird und in die Erscheinung tritt,
gehort der #uBeren Naturwissenschaft an; die inner-
lichen, geistigen Krifte, die die Natur befihigen und
bewegen, Geburten hervorzubringen und Formen zu ge-
bdren, gehbren in das Reich der Religionswissenschaft
und Metaphysik. Beide Reiche aber hingen ebenso mit-;
einander zusammen, wie Geist und Materie oder Seelé
und Leib. Im Menschen finden wir hinter dem Muskel-
systeme das Nervensystem, das diesem Bewegung ver-
leiht, hinter diesem die Nervenkraft, hinter dieser das
Gemiit und hinter diesem den Geist und das Leben in
allem. Ahnliche Verhiltnisse sind auch im Makro-
kosmos zu finden. Wiirden wir die geistigen Krafte
im Weltall genauer befrachten, so wiirden wir fmden,
daB selbst die duBerlichen ‘forgange in der Natur gei-
stlge Ursachen haben, ‘und v1ele bedauerllche Natur-
ermgmsse auf morahsche Zustande zuriickzufiihren
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sind, die die Menschen in ihrer Unwissenheit selber
geschaffen haben.

»Weshalb aber¢, wird oft gefragt, »werden diese
Dinge hinter Allegorien verborgen und die Wahrheit
nicht gleich klar und deutlich gesagt 2« — Die Antwort
ist, daB f{ibersinnliche Dinge nicht anders als
durch Sinnbilder und Gleichnisse dargestellt werden
konnen, und daB man nicht durch theoretische Aus-
einandersetzungen, sondern nur durch die eigene
Einsicht zur Klarheit gelangen kann.

Fundament III.

Die Erforschung der noch wungeklirten Naturge-
sefze und der im Menschen verborgenen Seelen-
kriifte.
~ DaB zu einer Erforschung der im Menschen
schiummernden Seelenkréfte deren Erweckung ge-
hort, versteht sich von selbst. Ein Elektriker, dem
keine Elektrizitdt zur Verfiigung stiinde, wiirde mit
seinen Forschungen wenig Fortschritte machen, und
wer eine geistige Kraft kennen lernen will, muB sie
vor allem selber besitzen. 3

e e

Die Angabe des oben angefiihrten Zweckes hat
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an manchen Orten den Glauben erweckt, daB es sich
dabei um die Erwerbung von magischen Kriften, zur
Ausiibung von Zauberkilnsten und Hexerei, oder
wenigstens um Hypnotismus, Spiritismus und dergl.
handle, Solche niedere Seelenkrafte konnen allerdings
erweckt werden; aber ein Mensch, der zu einem ge-
wissen Grade der Erkenntnis gekommen ist, wird sich
wohl hiiten, in sich selbst Krafte zu erwecken, die ihm
selbst schaden werden, solange er nicht reif geworden
( ist, sie zu beherrschen; denn dann beherrschen sie
ihn. Ein Adept ist Herr iiber diese Krifte, aber ein
sMedium¢, das nicht die wahre Erkenntnis hat, ist
‘ ein blindes und willenloses Werkzeug von Einfliissen,
l deren wahre Natur es nicht kennt, ein Opfer von den

Teufeln und Ddmonen, die aus ihm selber geboren
sind. »Mediumschaft« und »Besessenheit« sind beide
ein und dasselbe. Dagegen hat es keine Gefahr, in
sich die hoheren Seelenkrifte zu erwecken, zu erfor-
schen und auszuiiben, die den Menschen zur Tugend
und Unsterblichkeit fithren.

Es gibt zwei Regionen der Seele und des BewuBt-
seins. So wie ein Magnet zwei Pole hat, die sich ent-
gegengesetzt sind, so werden auch die htheren Seelen-
krifte von den himmlischen Regionen angezogen, die
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niederen streben nach dem Materiellen und Sinnlichen,
dessen Ende Vernichtung ist. Jeder vom guten
Willen beseelte Gedanke erzeugt einen guten Engel,
durch jeden von bosem Willen beseelten wird ein
Unggl}qg_g ggboren . 'Was aus der Dummheit ent-
sﬁ;ﬁlgt, ist dumm; was aus der Begierde kommt, ist
begehrlich, und was aus Giite geboren wird, ist gut.
Niedere Kridfte gehtren der niederen Region der Welt-
seele, der sogenannten Astralwelt an, und da jede le-
bendige Kraft nach Formenbildung strebt und die
gebildete Form dem Charakter ihrer Wesenheit ent-
spricht, so ist es auch nicht zu verwundern, daB diese
Astralwelt von leibhaftigen Gedankenformen be-
volkert ist, die oberen Regionen von guten und die
unteren von teuflischen Geschopfen aller Art.

Aber diese Betrachtungen wiirden uns zu weit
in das Gebiet der okkulten Wissenschaft fiithren, von
dem es gut ist, daB es den Menschen verborgen bleibt,
solange sie noch nicht die moralische Reife erlangt
haben, die sie davor schiitzen konnte, diese Krifte
zu miBbrauchen und dadurch selbst zu Teufeln zu
werden. Alle diese Dinge sind keine Dogmen der
»Theosophischen Gesellschafte, die t keiner-

lei Dogmen besitzt, mit Ausnahme der Brilderlichkeit,
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und es kann daher jeder davon halten, was ihm be-
liebt. Sie sind aber auch keine Auswiichse der Phan-
tasie oder Produkte der Spekulation, sondern Lehren
derer, die zur innerlichen Schau gelangt sind, und
daher dem nach Erkenntnis strebenden Schiiler zum
Nachdenken zu empfehlen.

Die Entwicklung der hoheren Seelenkrifte .da-
gegen ist jedermann zu empfehlen, und in ihr besteht
der religiose Fortschritt wie auch der Fortschritt
aller Zivilisation. Diese Krifte sind° der wahre Glaube,

o s e

dmgg;_c_h_@tterj_xphg IQedu\ld Intultlon, ge:gtlge Er-
kenntnis, Charakterfestigkeit, Willensstarke, Keusch-
heit, Selbstbeherrschung, Selbsterkenntnis, Enthalt-
samkeit, Bescheidenhat Wahrheitsliebe, Aufrichtig-
keit, FIEIB Ausdauer usw iiberhaupt alle Krifte,
die dem Menschen die Elgenschaften verleihen, die
ihn zu einem hoheren Leben tauglich machen und
deshalb »Tugenden¢ genannt werden; denn »Tugende
kommt von taugen, und tugendhaft sein, bedeutet,
zu etwas tauglich sein.

In jedem Menschen sind die Prinzipien, d. h. die
»Anfinge¢ zu diesen Tugenden gelegt, aber ein Prinzip

ist noch keine Kraft; es muB erst im Menschen durch
Hartmann, Was ist Theosophie ? 14
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das Erlebnis zum Besitztume, und durch dle Ausiibung
zur _Kraft. werden.- B

-—"Diesen hoheren Erkenntniskraften gegeniiber
stehen die Eigenschaften, die der Nichterkenntnis
oder der Habsucht entspringen, z. B. Selbstsucht
Ruhmsucht, Eitelkeit, Unzufriedenheit, Traurigkeit,
Triibsinn, Heuchelei, Liige, Unm#Bigkeit, Unkeusch-
heit, Tragheit, Zorn, HaB, Rachsucht, sowie selbst-
sﬁchtlge Beglerden und Leldenschaften aller Art.
Von allen Leidenschaften aber ist die geschlechtliche
die, die die meisten Ubel erzeugt.

Die »Theosophische Gesellschafts ist weder eine
Adeptenfabrik, noch eine Schule der Magie oder des Ok-
kultismus, und auch kein Verein fiir Yoga-Ubungen.
Sie vertritt kein besonderes Religionssystem und
stellt keine Dogmen auf, sondern {iberldBt es jedem,
zu. glauben und zu tun, was er will. Sie {ibt keine
Moralpolizei iiber ihre Mitglieder aus, und jedem Mit-
gliede bleibt das Recht, auf seine Weise selig zu werden.
Sie ist im wahren Sinne des Wortes skatholische, d. h.
allgemein; denn in ihr haben nicht nur alle christlichen
Konfessionen, sondern alle Angehdrigen irgend einer
oder keiner Religion oder Richtung Platz, ohne es
nttig zu haben, sich zu bekehren. »Die Wahrheite
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ist nicht der exklusive Besitz irgend eines Menschen
oder einer Kirche, sondern sie gehdrt dem, der sich
ihr ergibt. Schiller sagt:
»Welche Religion ich bekenne? Keine von allen.
Aber weshalb keine? — Aus Religion.¢

Damit meint er nicht, daB er, so wie viele unserer
modernen »Konfessionslosen« keinem- Religionssysteme
angehore, weil er fiberhaupt von der Religion nichts
wissen wolle und ihm alles Hohere gleichgiiltig sei,
sondern er hat selbst die wahre Religion erlangt, zu
der die Anhinger der Formen der Religion erst den
Weg finden mitssen. Er ist zur Erkenntnis »Der Wahr-
heite gelangt, die die ewige und unerschiitterliche
Grundlage ist, auf der die verganglichen Karten-
hauser, die wir »Religione nennen, aufgebaut sind,
und in dieser Erkenntnis besteht der alleinige, unfehl-
bare Weg zur Vereinigung mit dem Gottlichen. Alle
Religionssysteme sind gleichsam Pfade, die zu die-
sem Wege filhren, die einen mehr direkt, andere auf
Umwegen, aber alle endigen zuletzt auf dem Wege
des Lichtes, der zur Unsterblichkeit fithrt, so wie alle
Biche und Fliisse ihr Ziel im Meere finden. Wer aber
zum Wege des Lichtes gelangt ist, der bedarf der Ne-

benpfade nicht mehr; ihn leitet das Licht selbst, und
14%
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wer ihm~nachfolgt, der wandelt nicht in der Fin-
sternis, der ist der richtige Theosoph.

Da die »Theosophische Gesellschafts kein besonderes
religitses System vertritt, so muB es auch jedem Mit-
gliede freigestellt bleiben, zu wihlen, welchem Reli-
gionssysteme oder welcher Richtung es angehoren
will. Man kann ein gliubiger Katholik, Protestant,
Jude, Buddhist oder irgend etwas anderes sein und
doch ein brauchbares Mitglied dieser Gesellschaft wer-
den; denn die Selbsterkenntnis, sowie die Wissenschaft
gehort keiner Kirche oder Sekte eigen an. Desgleichen
steht es auch jedem Mitgliede und jeder Gruppe von
Mitgliedern frei, sich mit dem zu beschiftigen, was
ihnen beliebt. Die Theosophie umfafit das ganze Welt-
all mit allen seinen Erscheinungen, Himmel und Erde
und alle Stufen des Daseins; denn aus der Weisheit
des Schopfers ging alles hervor. Die »Theosophische
Gesellschafte ist eine Vereinigung zur vdllig freien
Forschung und legt dieser keinerlei Hindernis in den
Weg.

Ebensowenig wird von den Mitgliedern der Glaube
an das Dasein von Adepten, Mahatmas und dergl.
noch an irgend eine &uBerliche Autoritdt verlangt.
Die beste Autoritit ist das Licht»Der Wahrheite, das
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jeder in sich selbst finden kann; alle ZuBerlichen
Lehren sind nur ein Notbehelf. Wenn auch manche
schon mit den Meistern der Weisheit in  Beriih-
rung gekommen -sind und sie- als. Wohltdter der
Menschheit verehren, so sind sie doch kein Gegen-
stand der Abgbtterei. Wer Einsicht und Verstand
hat, braucht nicht iibers Meer zu reisen, um Adepten
zu suchen. Jeder hat in seinem Innersten die Flamme
der gottlichen Liebe und das Licht der Weisheit,
und wenn er diese gefunden hat, so ist er selbst ein
Adept.




-

———

V.
Theosophische Vereine,
Geschrieben im Jahre 1906.

uf die Frage: »Ist es niltzlich oder zweckmaiBig,
A einem theosophischen Vereine anzugehoren,
um zur Selbsterkenntnis »Der Wahrheite zu gelangen ?e
antwortete Dr. Franz Hartmann: Es kommt da-
bei darauf an, wie der Verein, dem man beitreten
will, beschaffen ist. Die Theosophie ist die Selbster-
kenntnis sDer Wahrheite, die jeder nur »in sich selbsts,
d. h. in seinem gottlichen Selbst, auf dem Wege der
innerlichen geistigen Auferstehung oder Wiederge-
burt finden kann, und die bloBe Zugehdrigkeit zu
einem Vereine ist dazu nutzlos, wenn in diesem Ver-
eine nicht der Geist der Liebe und Harmonie vor-
herrschend ist. Solange in der menschlichen Natur
im allgemeinen tierische Leidenschaften, Selbstsucht,
Neid, Ehrgeiz, Eitelkeit und dergl. regieren, wird
man diese Eigenschaften auch in manchen Vereinen
finden, die sich ,,theosophisch* nennen. Da treten
dann AuBerlichkeiten an die Stelle der Verinnerlich-
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ung; es kommt die Geldfrage, die Proselytenmacherei,
die Herrs¢hsucht, das Papsttum und die Sektiererei.
Je groBer ein solcher Verein ist, umsomehr werden
sich darin Elemente finden, die gegenseitig aufeinander-
platzen und Zank und Streitigkeiten verursachen,
die dann den Austritt der besseren Mitglieder zur
Folge haben. Es ist deshalb am zweckmiBigsten,
wenn jede Person, die es mit dem Streben nach dem
Lichte »Der Wahrheite Ernst nimmt und dazu ge-
eignet ist, um sich selbst einen Kreis bildet, dem sich
Gleichgesinnte anschlieBen, und diese so gebildeten
Kreise dann, wenn es die Gelegenheit erfordert, zu
duBeren Zwecken zusammenwirken. Dieser Plan hat
sich in Deutschland und Osterreich bisher bewihrt.

Das Reich GOTTES (das Reich der wahren Selbst-
erkenntnis) zieht nicht mit Lirm und Geschrei im
Herzen des Menschen ein; nur in der »Stille der Nachta
wird der Gottmensch (Christus) geboren. Wo zwei
oder drei in seinem Namen (d. h. in der Kraft der
gottlichen Liebe und Harmonie) vereinigt sind, da
ist ER (Christus, die wahre Erkenntnis) mitten unter
ihnen. Einen solchen Verein kann jeder griinden.

Das, was eine Gesellschaft theosophisch Streben-
der zusammenhilt, sind nicht die verschiedenen Ansich-




(=

_M_‘_- -

’h '
i

A
[

vy

216

ten und Meinungen, sondern die richtige Einsicht und
Liebe zum Wahren. Die theosophischen Lehren da-
gegen bieten sowie auch die Naturwissenschaften
verschiedene Felder dar. Den einen interessiert spe-
ziell die wissenschaftliche, den anderen die religidse
Seite. Beide erganzen sich schlieBlich gegenseitig.
Der Geologe braucht kein Jurist und der Mathe-
matiker kein Theologe zu sein. Nicht in der Gleich-
heit der Meinungen besteht die Stirke einer theo-
sophischen Vereinigung, sondern in der auf diec Er-
kenntnis' der Einheit des Wesens aller Geschopfe be-
ruhenden Ubereinstimmung und Harmonie. In der
Erkenntnis »Der Wahrheit¢ gibt es keine Verschieden-
heit mehr; in GOTT finden sich alle zusammen.

&



V.

Ist die Theosophische Gesellschaft
eine Yoga-Schule?

Geschrieben im Jahre 1906.

ein! Sie kdnnte aber eine Vorschule dafiir werden,
N wenn die drei Zwecke, die sie sich vorgesetzt hat,
von den Mitgliedern auch richtig befolgt wiirden. Ehe
ein menschliches Wesen gottlich werden und dadurch
zur Vereinigung mit der Gottheit gelangen kann,
muB es zuerst ein sMensche¢ im wahren Sinne dieses
Wortes werden. DaB es abet nur wenige solcher
Menschen gibt, war schon 'Diogenes bekannt, der
mit seiner Laterne vergebens einen Menschen suchte.
Die »Theosophische Gesellschafte ist kein Verein
von solchen Auserw#hlten, wohl aber bietet sie ihrer
Verfassung geméB die Mittel dazu, um aus Menschen-
tieren Menschen zu machen. Die Hauptsache, um
reif fiir Yoga zu werden, ist, daB jeder in Wahrheit
GOTT als den Vater aller Wesen und alle Menschen
als seine Briider erkennt und d:eser Erkenntnis ge-
m4B handelt; denn das bloBe Fiirwahrhalten einer
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Theorie ist noch lange keine Erkenntnis. Der Theo-
retiker, der in die Schule der Weisheit geht, kommt
als Theoretiker wieder heraus, Vieles, was heutzu-
tage als »Theosophiee ausposaunt wird, ist nichts
anderes als Spielerei, und die Toleranz konnte am
lhn besten dadurch _gefﬁrdert Werden,‘vﬁﬁe-ﬁwﬁ .man den

) Wahlspruch annehmen wiirde: s_Eihkehre jeder vor

sginer eigenen Tiir.« STy
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Die Theosophische Gesellschaft in Indien
und H. P. Blavatzky.

Geschrieben im Jahre 1891.

enn wir auf den bisherigen Gang der Weltge-
w schichte zuriickblicken, so finden wir selbst in
dem verhiltismaBig kurzen Zeitraume, iiber den uns eini-
germaBen verldBliche Nachrichten vorliegen, ein fort-
wahrendes Hin- und Herwogen des Zeitgeistes, einen
bestandigen Fortschritt und Riickschritt in der Ent-
wicklung der Menschheit. Wie ein hin und her
schwingendes Pendel, das an seinem Schwerpunkte
angelangt, dariiber hinausschwingt, bis es durch das.
Gravitationsgesetz zur Umkehr gezwungen ist, dann
aber nicht vollig den fritheren Standpunkt erreicht,
sondern sich nicht mehr soweit von seinem Ruhepunkte:
entfernt, so schwingt auch der Menschengeist von
einem Extreme zum anderen, bis er endlich in der
Erkenntnis sDer Wahrheit¢ die ewige Ruhe finden
wird. Wohin wir blicken, sehen wir die Offenbarung
des Gesetzes. Die moderne Kunst hat sich noch nicht
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l zu dem Standpunkte, den sie zur Zeit der alten Grie-
L ' chen eingenommen hat, wieder aufgeschwungen; in
der »Wissenschaft« beginnt man erst das AB C der
' den alten Agyptern bekannten » Geheimwissenschafteng,
den sogenannten »sHypnotismuss, »Suggestione usw.
kennen zu lernen, und dergleichen Dinge als »Errungen-
schaften der Neuzeite anzustaunen. Das, was in einem
Jahrhundert als »Aberglauben¢ behandelt wird, bildet
die Grundlage der Gelehrsamkeit des darauffolgenden
A1y Jahrhunderts.  Die religivsen Anschauungen der
’ Volker machen auch keine Ausnahme von diesem

Gesetze. Die Christenverfolgungen im Altertume,

i bildeten die Grundlage, auf der sich das Monchstum

' und die Pfaffenherrschaft entwickelten, und die Folge

2 1 des Kkrassesten ‘Aberglaubens im Mittelalter war die

‘Geburt des »modernen Materialismuse, der alles ver-

”' ' wirft, was er nicht mit seinen Hinden betappen kann.

. Dieser Materialismus scheint sich jetzt Oberlebt zu

i) haben, und ihm entgegengesetzte Extreme kommen

" zum Vorscheine, wie wir sie z. B. in den Bestrebungen
Bl der »Heilsarmee¢ wahrnehmen konnen.

Die Ursache des Kampfes dieser Gegensitze

liegt augenscheinlich darin, daB es in der Welt noch

wenig wahre Erkenntnis gibt. Die ewige Wahrheit

Ko e,
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ist eine einzige; wer sie in sich selber gefunden hat,
der hat den wahren Stein der Weisen gefunden
und bewegt sich nicht linger in Meinungen und Theo-
rien, die veridnderlich sind. Diese Selbsterkenntnis
148t sich aber nicht einem Anderen mitteilen; sie ist
die Offenbarung »Der Wahrheit« im Menscheén selbst,
und muB sich in jedem selbst offenbaren, bevor er
durch sie zur eigenen Erkenntnis seiner selbst, mit
anderen Worten, der gottlichen Weisheit in ihrer
Offenbarung in ihm, kommen kann. —

Diese gottliche Selbsterkenntnis wird sTheosophie«
genannt, und sie unterscheidet sich von der Philosophie
dadurch, daB der Theosoph das Gottliche in sich
selber aufzunehmen und durch Aufgeben seines illu-
sorischen s»lchse¢ das zu werden trachtet, das er er-
kennen lernen will; wihrend der Philosoph sich als
bloBer Zuschauer verhilt, einem Menschen vergleich-
bar, der etwas Schones betrachtet, es aber nicht selber
besitzt. Deshalb findet man auch unter den Philo-
sophen viele Moralprediger, die die von ihnen ge-
predigten Lehren nicht selber befolgen, ja nicht ein-
mal daran denken, es zu tun; wie ja auch Schopen-
hauer treffend bemerkt, daB man ein guter Bildhauer
sein konne, ohne selber ein schiner Mensch zu sein



Es handelt sich bei solchen Philosophen
(philo-liebe, und sophia-Weisheit) nur um das intellek-
tuelle Wissen; der Theosoph (theos — Gott, das
Sein, und sophia -— Weisheit) sucht vor allem zu
werden und zu sein, wihrend ihm das bloBe sWissen«,
das nicht auf Selbsterkenntnis beruht, Nebensache
ist.

Um aber diese gottliche Selbsterkenntnis zu er-
langen, dazu niitzt kein gliubiges Festhalten an Dog-
men oder Theorien, sondern das geschieht nur dadurch,
daB sDie Wahrheite selbst im Menschen zu ihrer
eigenen und dadurch zu seiner Selbsterkenntnis gelangt;
denn erst wenn das Wahre im Menschen lebendig ge-
worden ist, kann es sich in ihm selber erkennen. Um
zum wahren Sein zu gelangen und »Die Wahrheite
in sich lebendig werden zu lassen, dazu muB der Irrtum
im Menschen absterben und der Mensch sich geistig
iber den bloBen Schein, zum ewigen Sein, zum Throne
der Wahrheit erheben. Diese Erlangung der Selbst-
erkenntnis im Geiste der ewigen »Wahrheite ist der
Endzweck alles menschlichen Daseins und die Grund-
lage des Bestrebens eciner jeden Religion, Philosophie
oder Wissenschaft. Sie ist auch der Zweck der »Theo-
sophischen Gesellschaft¢ in Indien, und es bezeichnet
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dieser Titel keineswegs eine Gesellschaft von Leuten,
die sich einbilden, im Besitze der gottlichen Weisheit
‘zu sein, sondern sie deutet darauf hin, daB deren Mit-
glieder danach streben, sDie Wahrheite in sich selbst
erkennen zu lernen.

Es versteht sich wohl von selbst, daB eine »Theo-
sophische Gesellschafte, die einen solchen hohen Zweck
verfolgt, ihren Mitgliedern keinerlei Dogma auf-
oktroyieren kann; denn ein solches Dogma, selbst wenn
es»Wahrheit« enthielte, wire fiir die, diesDie Wahrheite
darin nicht selbst erkennen, immerhin nur eine fest-
gestellte Meinung oder Behauptung, aber noch lange
keine Selbsterkenntnis. Deshalb stellt auch die
sTheosophische Gesellschaft« in Indien keinerlei Dogma
auf, und verweist jeden an keinen anderen Glauben,
als an den seiner eigenen ihm innewohnenden Kraft
der Erkenntnis, ohne die keine Selbsterkenntnis mog-
lich ware. Da die Erlangung der gottlichen Selbst-
erkenntnis das Bestreben eines jeden Menschen ist,
der den Namen »Mensche¢ verdient, so gehort auch
jeder edeldenkende Mensch seiner eigenen Natur nach
dieser Klasse von Theosophen prinzipiell, wenn auch
nicht dem Namen nach, an.

Hier wirft sich nun vor allem die Frage auf, ob es
Hartmann, Was ist Theosophie? 15
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moglich ist, durch die Griindung eines Vereines und
ein Zusammenwirken von Mitgliedern desselben, die
Selbsterkenntnis des einzelnen zu befordern; da, wie
wir wissen, die gottliche Weisheit nicht ein Machweik
der Menschen ist, auch nicht durch sein eignes Tiifteln
und seinen Scharfsinn erzeugt wird, sondern in ihm
selber erwachen muB. Wenn wir aber die Sache unter-
suchen, so finden wir, daB das, was diesem Erwachen
im Wege steht, die eignen Irrtiimer und Vorurteile
sind, die allerdings durch ein Zusammenwirken von
vielen widerlegt und aufgekldrt werden konnen. Die
Welt ist voll von falschen Anschauungen und Be-
griffen in bezug auf die wahre Menschennatur, die
Zusammensetzung des Weltalls, die Entstehung der
verschiedenen Religionssysteme und Philosophien, die
Tragweite der in den #ltesten Schriften niedergelegten
Weisheitslehren usw. Erst wenn der Irrtum festge-
wurzelter Begriffe aufgedeckt, und der Mensch zum
Loslassen des Falschen geneigt worden ist, kann das
Licht sder Wahrheit¢in ihm zur Erkenntnis gelangen.
Wer den Geist »der Wahrheit« selbst, und nicht nur
deren duBere Form kennen lernen will, der muB auch
nicht an der duBeren Form hé&ngen bleiben, sondern
in diesen Geist der Wahrheit selber eindringen, und
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hierzu sind gewisse Bedingungen notig, die ein solches
Eindringen gestatten.

So z. B. haben sich einzelne Sanskrit-Forscher
vergebens bemilht, den Wahren Geist der buddhis-
__tischen und indischen Philosophien zu erfassen. Sie
konnten mit ihren philosophischen Untersuchungen
nur die dubere Schale, nicht aber das wahre Wesen
der Religionen des Ostens ergriinden, weil sie eben
nicht tiefer als in die #uBere Form einzudringen Ge-
legenheit hatten. Erst nachdem sich die Tatigkeit
der »Theosophischen Gesellschaft¢, zu der viele Budd-
histen und Brahminen gehoren, in jenen Landern
entfaltet hatte, gelang es, die innerlichen »Wahrheitens
solcher Philosophien kennen zu lernen. Dem grii-
belnden Gelehrten gegeniiber blieben die indischen
Weisen kalt und {iberlieBen es ihm, die #duBere Form
zu betrachten und seinen Wissensdrang an ihr zu
sdttigen; dem selbstlosen Liebhaber der Weisheit
erschlossen sie den Kern. Da erdffneten sich die Ge-
dankenschidtze der Vedas, des Dhammapada, des
Desatirs, der Kabbala usw., und mancher, der am
»Christentume seinen Geschmack verloren hatte, weil

es ihm in Europa nur in verzerrter Gestalt gezeigt

worden war, fand in der Bhagavad Gita die Erklarung
15*
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und die Bestdtigung der Lehren der Bibel und seinen
verloren gegangenen Glauben an die Unsterblichkeit.
Da wurde auch das Bestreben wach, die in Deutsch--
land yerborgenen geistigen Schadtze ans Tageslicht
zu ziehen. Die christlichen Mystiker wurden von
einem hoheren Standpunkte als der vorher eingenom--
mene studiert, und in ihnen eine wunderbare Uberein-
stimmung mit den Lehren der indischen Weisen ge-
funden; die Schriften von Jakob BbGhme, aus denen
unsere modernen Philosophen den besten Teil ihrer
Weisheit schopften, die Biicher von Theophrastus.
Parazelsus und anderen, wurden in fremde Sprachen
fibersetzt und dadurch anderen Volkern zuginglich.
gemacht, wie andererseits die Ubersetzungen indischer
Schriften uns der Weisheit der alten Inder niher
brachten. Uberall wurden Perlen entdeckt, wo man.
nur Schutt und Ruinen zu finden erwartet hatte.
Wo und von wem die sTheosophische Gesellschafte-
gegriindet wurde, ist bereits hinldnglich bekannt und
kann dem Leser {ibrigens vollkommen gleichgiltig
sein. Die Griinder fiihlen nicht das Bediirfnis, ihre
Namen vor der Welt gldnzen zu lassen, und es ist kein.
Dogma vorhanden, das die Unterstiitzung ihrer Autori~
tat notig hitte. Weder Henry Olcott noch H. P. B.
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haben irgend eine »Wahrheite erfunden, zu der
sie die Welt zu bekehren trachteten, und das,
was sie gelehrt haben, war nie beabsichtigt, anders
denn als Hypothese aufgefaBt zu werden, und muB
selbstverstindlich so lange Hypothese fiir jeden blei-
‘ben, bis er derem »Wahrheite erkennt. Ebenso-
wenig als die persdnlichen Verdienste der Griinder
©oder Mitglieder der Gesellschaft in bezug auf die
Annahme dieser oder jener Lehren maBgebend sind,
da es sich ja nicht um die Annahme einer Meinung,
sondern um die Erlangung der Selbsterkenntnis
handelt, — ebensowenig konnen personliche Fehler
oder Irrtimer solcher Personen in dieser Beziehung
‘maBgebend sein; denn es wird von keinem Mitgliede
verlangt, daB es dieses oder jenes fir wahr halten
soll, weil es diese oder jene Person gesagt hat, sondern
jeder ist darauf angewiesen, selbst nach sDer Wahrheite
zu streben und das zu erkennen, was er zu erkennen
fahig ist.

Wenn auch alles wahr wire, was der Neid, die
‘Bosheit, die Intoleranz, Bigotterie usw. fiber einzelne
Personen ausgesprengt haben, so wiirde es doch nie-
manden hindern, selber nach sder Wahrheit¢ zu suchen
aind das Gute zu nehmen wo er es finden kann; im
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Gegenteile wiirde ein solcher Umstand nur dazu
dienlich sein, den angeblich »sBetrogenen« darauf hin-
zuweisen, daf »Die Wahrheite nur in der Wahrheit
selbst, und nicht im Horensagen zu finden ist. Allerdings
stimmt das nicht mit der modernen Weltanschauung

derer dberein, die den flir weise halten, der selber

nichts weiB, aber die Meinungen anderer nachbeten,
kann.

Da in dieser Gesellschaft ein Dogma weder ge-
boten, noch verboten ist, so ist es auch erklirlich,
daB in ihr Katholiken und Protestanten, Buddhisten,.
Brahminen, Mohammedaner, Juden und Perser, Ge-
lehrte und Ungelehrte vertreten sind. Keiner hat das
Recht, seine Meinung einem anderen aufzudringen,
und doch hat jeder das Recht, seine Meinung aus-
zusprechen. Die Mitglieder mogen in ihren Meinungen
auseinandergehen soviel sie wollen; denn eine bloBe:
Meinung ist noch keine Erkenntnis. Sie haben nur
eine einzige Grundlage, aus der die Selbsterkenntnis
entspringt; ein einziges Band, das sie alle verbindet,
und das ist die Liebe zur Selbsterkenntnis der »Wah-
heite, Diese Liebe zur sWahrheit¢ ist die Liebe zu GOTT,
oder mit anderen Worten, der gute Wille, der im
Menschen gedeiht, wenn er in ihm gepflegt wird. Dieser
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Wille zum Guten ist das Band, das die ganze Mensch-
heit zusammenhalt, das aber von wenigen anerkannt
wird. Diesen guten Willen, diese Liebe zum Gottlichen
im Menschlichen zur allgemeinen Anerkennung zu
bringen, ist das hauptsidchlichste Bestreben der»Theo-
sophischen Gesellschafte, und deshalb erklirt sie als
ihren ersten Zweck: sDie Bildung eines Zentrums zur
Verbreitung allgemeiner Menschenliebe und Humani-
tat.«

Das Bestreben, das Prinzip der wahren Menschen-
liebe zur Geltung zu bringen und sich selbst seiner
wahren Menschenwiirde bewuBt zu werden, ist ein
Grundsatz, der selbst von den heftigsten Gegnern der
Griinder der »Theosophischen Gesellschaft¢ nicht an-
gefeindet werden kann. Um aber das wahre Mensch-
liche in sich kennen zu lernen und sich dber das
Tierische zu erheben, dazu gibt es wohl kein
geeigneteres Studium, als den Menschen selbst, und
zwar nicht nur von seinem anatomischen und tierischen
sondern vom geistigen Standpunkte aus betrachtet.
Was ist der Mensch, was ist sein Ursprung und der
Zweck seines Daseins? Ist er eine verbesserte Auf-
lage des Affengeschlechtes oder ist sein Geist dem
ewigen Sein entsprungen? Diese und #hnliche Fragen
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konnte sich wohl jeder selbst beantworten, wenn er
im Besitze des geistigen SelbstbewuBtseins und der
geistigen Selbsterkenntnis wdre. Da aber nur wenige
Menschen ihre wahre gottliche Natur selber erkennen
gelernt haben, so richteten sich die Blicke nach Osten,
dem Sitze der alten Weltweisheit, um die Ansichten
der indischen Weisen dber die wahre Menschennatur
zu erfahren, und da man dort auBerordentliche lite-
rarische Schiitze fand, so wurde als zweiter Zweck
der »Theosophischen Gesellschafte bestimmt: »Die
Erforschung der indischen Religionssysteme und Philo-
sophien¢, nicht nur in bezug auf deren duBere Form;
sondern vor allem in bezug auf deren geistige Grund-
lage.

Unter allen, die in diesem Sinne wirkten, tat sich
besonders Frau H. P. Blavatsky hervor, eine Dame,
die durch eigenttimliche Verh#ltnisse, lingeren Auf-
enthalt im Oriente, besonders aber durch gewisse
geistige Anlagen, dazu geeignet war, diesen Zweck
zu verfolgen, Ihren Bemithungen ist es hauptsdchlich
zu verdanken, daB die Bficherschitze der indischen
und chinesischen Tempel und Pagoden Europiern
zuganglich wurden und uns die altindische Weisheit
ihrem inneren Werte nach erschlossen wurde. DaB
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sie dabei gewissen protestantischen Missionaren in
Madras ein Dorn im Auge war, ist leicht zu begreifen,
denn sie bewies den Orientalen, daB in deren eigenen
Religionssystemen, wenn man sie nur richtig begreift,
ebensoviel und noch vielmehr »Wahrheit«enthalten sei,
als in der verfdlschten Ware, die die Missionare unter
der Bezeichnung »Christentume¢ zum Verkaufe an-
boten. Wie diese »Missionare¢ alle ihnen zu Gebote
stehenden Mittel in Bewegung setzten, um H. P. B.’s
Ruf zu vernichten, — wie sie ein im Hause geduldetes
mittelloses Ehepaar fiir sich gewannen, um eine san-
gebliche Entlarvunge in Szene zu setzen, — wie ein
junger Mensch von London in die Falle ging, die die
Missionare gelegt hatten, — wie auf seinen Bericht
die Mehrzahl der Mitglieder der »Society for Psychical
Researche sich verbliiffen lieB, wihrend nur ein klei-
ner Teil Partei far H. P. B. nahm, — wie die gegen
H. P. B. ausgestreuten Verleumdungen vor Gericht
nicht bewiesen werden konnten, und der Verleumder
zur Zahlung einer betrichtlichen Summe als Schaden-
ersatz verurteilt wurde, — alles das und dergleichen
mehr hat fiir die, die dieser Bewegung fern stehen,
kein Interesse, und es wird hier nur deshalb darauf
hingewiesen, weil auch durch deutsche Zeitungen
falsche Berichte in die Offentlichkeit drangen.
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Das erste, was der Mensch einsieht, wenn er zur
wahren Erkenntnis gelangt, ist, daB die Welt der
Erscheinungen — seine eigene Personlichkeit mit
ecingeschlossen — eben nur eine voriibergehende Er-
scheinungsform, aber nicht die wahre und wirkliche
Wesenheit ist. So sehr es nun auch im gewdhnlichen
Leben nétig sein mag, die Persdnlichkeit des Menschen
als etwas Wichtiges zu betrachten, so hat doch fiir den,
der nach der Gotteserkenntnis strebt, das Schicksal
einer Persdnlichkeit keine allgemeine Bedeutung. Wer
im SelbstbewuBtsein seiner ihm innewohnenden gott-
lichen Kraft nach dem Ho&chsten und Guten strebt,
der braucht sich nicht um die Meinung der »Welte
zu bekiimmern. Das tat auch H. P. B. nicht, und
wohl hauptsichlich aus diesem Grunde verbreiteten
sich fiber sie die abenteuerlichsten Geriichte. Beson-
ders konnte sie sich vor allem der Feindschaft der
Spiritisten riihmen; denn sie behauptete nicht nur,
daB die von den Spiritisten aufgestellten Theorien
falsche seien, und daB sich die von ihnen angestaunten
Phinomene auf anders erkldrliche Ursachen zuriick-
fihren lieBen, sondern sie bewies ihre Behauptungen
auch dadurch, daB sie selbst solche »Wunder« hervor-
brachte, was ihr infolge ihrer eigenen smediumistischens



23%

Begabung moglich war. Was aber bei den spiritistischen
»Medien« unbewuBt und unwillkiirlich geschah, das ge-
schah bei ihr willkiirlich und bewuBt. Die Phino-
mene der H. P. B. und die der Spiritisten unterschieden
sich ungefahr so, wie sich die Bewegungen eines Ge-
sunden von denen eines Epileptikers unterscheiden.
H. P. B. hat nie solche Phdnomene gegen Bezahlung
veranlaBt und sich immer dber die lustig gemacht,
die dergleichen Dingen eine ihnen nicht gebiihrende
Wichtigkeit beimaBen, und es ist deshalb albern,
wenn gewisse Personen behaupteten, sie sei eine
»Betriigering, da sich bisher noch niemand gefunden
hat, der durch sie um etwas betrogen wurde. Alles.
das verhinderte nicht, daB H. P. B. noch heutzutage
als »Spiritistine verschrien wurde, eine Anschuldigung,
die sie immer mit Entriistung zuriickwies. Auch zog
ihr das den HaB nicht nur der Spiritisten, sonde:n
auch derer zu, die fiir dergleichen Dinge keine andete
Erkldiung als ,Betrug® finden konnten, und denen
man die Gesetze, nach denen solche Erscheinungen
stattfinden konnen, nicht erkldren konnte, weil sie:
fiir die Erkldrung selbst — in Ermanglung der dazu
notigen Vorkenntnisse — kein Verstdndnis besaBen.
Zu solchen gehorte vor allem der oben erwihnte junge
Mann, der Abgesandte der Londoner S.f. P.R.
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Alles das hat ibrigens mit der »Theosophischen
Gesellschaft« als solcher nichts zu tun. Wenn aber der
Zweck der Gesellschaft sein soll,»Die Wahrheite in der
ganzen Natur zu suchen, so diirfen auch smystische
Erscheinungens von dem Gebiei>vder Forschung nicht
ausgeschlossen sein, obwohl sie freilich nicht zur
#Physike, sondern zur sMetaphysike gehﬁren.

Das bringt uns zum dritten und letzten Zwecke
der »Theosophischen Gesellschafte, ndmlich die in der
Menschenseele verborgenen Krifte kennen zu lernen
und durch Ausiibung des Guten zur Entfaltung zu
bringen.¢

Welches sind nun die in der Menschennatur ver-
borgenen geheimen Krifte?

Die Antwort hierauf ist: daB im Menschen der
Keim zu allem, sowohl zum Guten als zum Bosen
enthalten ist; daB es sich aber in einer Gesellschaft,
ie nach der hochsten Weisheit strebt, nur darum
handeln kann, die Keime zum Guten in sich zur Ent-
wicklung zu bringen, d. h. alles zu vermeiden, was
fiir deren Entwicklung hinderlich sein kénnte.

Wer sDie Wahrheit¢ nicht nur theoretisch und wie
von ferne, sondern ihrem wahren Wesen nach kennen
dernen will, der muB sie in sich selbst aufnehmen und
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zur Ausfibung praktisch verwerten., Wer nur glaubt,
oder zu glauben vorgibt, daB der Mensch gut und
tugendhaft sein soll, ohne daB er es dabei selber ist,
der wird von seinen Theorien wenig Nutzen ziehen.
Im Menschen selbst, in seinem guten Willen, schlum-
mern die Keime zu seiner hoheren geistigen Entfaltung;
in ihm schlummert die Kraft, die, wenn sie erwacht,
ihn befdhigt, sich fiber das Gemeine zum Wahren,
Guten und Schoénen, zum gbttlichen Sein zu erheben.
Um diesen Zweck zu erfdllen, dazu ist eine bestindige
Selbstiiberwindung, eine ununterbrochene Ausiibung
der Tugend in Gedanken, Worten und Werken erfor-
derlich.

DaB dieser Zweck, wenn auch nicht von allen
Mitgliedern der sTheosophischen Gesellschafte, so doch
von einem groBen Teile derselben verfolgt wird, das be-
weisen die vielen wohltitigen Anstalten, die durch die
beschrinkten Mittel der Gesellschaft in Indien ins
Leben gerufen wurden. Durch den EinfluB der
»Theosophischen Gesellschafte wurde es nun auch den
Middchen und Frauen in Indien und Ceylon ermog-
licht, Schulbildung zu erhalten, und den Witwen die
Erlaubnis erteilt, sich wieder zu verheiraten. Ubrigens
ist die »Theosophische Gesellschafte keine »Versor-

v —
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gungsanstalt¢, und besitzt auch als solche kein Ver-
mdogen, und die Mitglieder im allgemeinen finden es
mehr angezeigt, durch Aufkldrung die Entstehung von
sozialen Ubeln zu verhindern, als nur deren #uBere
Wirkungen zu bekdmpfen, wahrend man die Ursachen
ungestort fortwuchern 148t. Das beste Mittel zu dieser
Aufkldrung ist aber unstreitig, dem Menschen zur
Erkenntnis seiner wahren Menschennatur und Men-
schenwiirde behilflich zu sein, und ihm zu zeigen,
daB die wahre Religion in der Erkenntnis der Wahrheit
und nicht in Formenkram und Ritualismus und die
wahre Wissenschaft in eigener Anschauung und Er-
kenntnis und nicht im bloBen Auswendiglernen der
Meinungen anderer Menschen beruht.

Nach obenstehender Auseinandersetzung diirfte
¢s wohl selbstverstindlich erscheinen, daB die »Theo-
sophische Gesellschaft« keine sektiererischen Tenden-
zen verfolgt. Auch war es niemals H. P. B’s. Absicht,
ein neues Religionssystem zu griinden, sondern es war
ihr vielmehr darum zu tun, die bereits bestehenden
Religionssysteme von dem ihnen anhingenden Unrat
zu reinigen, und dadurch den Geist eines jeden von
ihnen zu befdhigen, in seiner eigenen Schonheit zu
feuchten. DaB ihr das zum Teil gelungen ist, beweist
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das Geschrei der Nachtvdogel, die durch das von Indien
ausgehende neue (und doch ewig alte Licht) aus ihrer
Ruhe und Behaglichkeit aufgeschreckt wurden. DaB
vor allem die Pfaffen gegen sie wiiteten, ist selbstver-
sténdlich, und daB sich auch die Bierhausphilosophen
gegen sie wandten, die doch die natiirlichen Feinde
des Pfaffentumes sind, erklirt sich dadurch, daB sich
das Gemeine in allem und {iberall zusammenfindet,
wenn auch die Formen, in denen es sich zeigt, ein-
ander diametral entgegengesetzt sind. Andererseits
gibt es viele, die durch die von H. P. B. verbreiteten
Lehren eine hothere und bessere Weltanschauung
gewonnen, und ihr besseres Selbst wiedergefunden
zu haben glauben. Auch starb sie nicht in Verlassen-
heit, wie gewisse Zeitungskorrespondenzen behaup-
teten, sondern verehrt, und nur zu sehr vergottert
von Tausenden, die durch ihre Hilfe vom Dunkel zum
Lichte gekomnfen sind.

Um das, was H. P. B. gelehrt hat, auseinander-
zusetzen, dazu wiirden mehrere Binde notig sein;
die praktische Anwendung ihrer Lehren 148t sich
-aber in wenigen Worten wie folgt, zusammenfassen:

»Suchet euer Heil nicht in #uBerlichen Dingen
und verdnderlichen Meinungen, sondern in der eigenen
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gottlichen Selbsterkenntnis! Lernt nicht nur diese
Erscheinungswelt, sondern GOTT in euch selber er-
kennen! Erhebt euch zu eurer wahren Menschen~
wiirde, und durch sie zu GOTT, der in allem lebt!
Lernt nicht nur wissen, sondern vor allem sein! Ergehet
euch nicht in den unniitzen Schwirmereien eines
Daseins, das von allen wahren Philosophen nur als
ein Traumleben erkannt wird, sondern laBt das wahre
geistige Leben in euch erwachen! Bleibt nicht in
Theorien und Wiinschen hingen, sondern geht (iber
zur Tatl Ubet das Gute, damit der Wille zum Guten
in euch gestirkt und offenbar wird! Das, was das
Ganze zusammenhilt, ist der gottliche Wille. Lasset
diesen gottlichen Willen als Liebe in euch wirken,
euer Herz erfiillen und euern Geist von dem Lichte
der gottlichen Weisheit erleuchten, dann werden
auch eure Werke vom Geiste der gittlichen Weisheit
und Liebe durchdrungen sein und das Ganze der
harmonischen Vollendung ndher kommen !«

Wirde jedermann diese Lehren von H. P. B.
befolgen, so wiirde mehr Gliick und Zufriedenheit auf
der Erde herrschen. Wir wiirden dann nicht im be-
waffneten Frieden leben milssen, um den unbewaff-
neten Krieg zu vermeiden. Wire jeder Mensch sich der
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ihm innewohnenden gottlichen Natur bewuBt, so wire
auch mehr Willenskraft und Selbstbeherrschung vor-
handen; es gidbe dann weniger Trunksucht, Prosti-
tution, Betrug, Mord, Diebstahl usw., und es bediirfte
nicht eines Heeres von »Moralpolizei¢, um die Men-
schen durch Furcht im Zaume zu halten.

Wie aber alle groBen Reformatoren erst bei der
Nachwelt Verstindnis und Anerkennung finden, so
wird das auch bei der H. P. B. der Fall sein. Ihr
Name wird im Konversationslexikon aufbewahrt wer-
den, und die, die daraus ihre Weisheit zu schdpfen
gewohnt sind, werden sich einbilden, tiber sie urteilen
zu konnen, wenn sie wissen, was von ihr in solchem
Buche steht. Die Menschen aber, die ihren hohen Geist,
der in ihren eigenen Schriften leuchtet, zu erkennen.
imstande sind, werden wissen, daB sie in ihrem Kamp'fe
gegen den Aberglauben Ubermenschliches geleistet
hat.

Die »Theosophische Gesellschaft« besteht jetzt
auch ohne die Personlichkeit der H. P. B. fort, und
hat sich fiber alle Linder der Erde verbreitet — trotz-
dem sie ihren Mitgliedern keinerlei smaterielle Vor-
teile« bietet, und auch die, die fiir die Zwecke der

Gesellschaft arbeiten, erwarten Kkeine andere Beloht
Hartmann Was ist Theosophie? 16
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nung, als die Verachtung der »Welte im BewuBtsein
erfiillter Pflicht.

Man wird nun vielleicht sagen, daB die von der
»Theosophischen Gesellschaft¢ anerkannten Prinzi-
pien auch von der ganzen Welt anerkannt, und die
Grundsatze, die H. P. B. aufgestellt hat, auch von allen
Weisen der Welt behauptet worden sind, und dab es
deshalb keiner besonderen Gesellschaft bedarf, um
das zu lehren, was jedem bei einigem Nachdenken als
selbstverstandlich erscheint. Aber gerade die Allge-
meinheit solcher »Wahrheiten¢ ist die Ursache, dab
man sie vernachlassigt. Man sucht nach dem, was
nicht verstindlich ist, und vergiBt dariiber das
Selbstverstdndliche. Deshalb ist die Welt voll von
den verschiedenartigsten Theorien; aber von der Er-
kenntnis »Der Wahrheit¢, die in allem enthalten ist,
davon ist nur selten die Rede. Diese Erkenntnis wird
jedoch nicht durch Schwirmereien erlangt, sondern
beruht auf dem Glauben des Menschen an sein héheres
besseres Selbst, und dieser Glaube wird durch die
Tat gekriftigt.

Es ist nicht die Absicht der »Theosophischen
Gesellschafte, die ganze Welt auf einmal zur Selbst-
erkenntnis zu bringen, sondern einen Kern von solchen
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Menschen zu bilden, die die Notwendigkeit des htheren
Denkens und Fiihlens night nur theoretisch anerkennen
und predigen, sondern auch in Wirklichkeit danach
handeln. Eine solche Gesellschaft, wenn sie wirklich
das ware, was sie von ihren Griindern zu sein bestimmt
war, wdre nichts anderes, als eine Gesellschaft von
Heiligen, die durch das Licht »Der Wahrheit¢, das in
ihnen offenbar ist, eine geistige Leuchte bilden wiirden,
um ihre Strahlen iiber die ganze Welt zu verbreiten,
und deren Beispiel dazu geeignet wire, von jedermann
nachgeahmt zu werden, um auf diese Weise der Welt
das Gliick und den Frieden zu bringen. Ob aber die
Zeit hierfiir schon reif ist, das kann nur die Zukunft
Iehren.

16%
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Beitrag zur Geschichte der Theosophischen
Gesellschait.

Geschrieben im Jahre 1909.

a unter manchen, besonders unter neueinge-
D tretenen Mitgliedern, nicht selten irrige Ansichten
fiber das eigentliche Wesen und die Zwecke der Theo-
sophischen Gesellschaft zu finden sind, so dirfte
folgender wahrheitsgetreuer Bericht von einem der il-
testen Mitglieder der urspriinglichen Theosophischen
Gesellschaft von Interesse sein.

Die »Theosophische Gesellschaft« (Theosophical
Society) wurde am 17. November 1857 in New- York
auf Veranlassung von Helene Petrowna Blavatsky
gegriindet. Den Grund hierzu gab die sokkultes oder
mediumistische Begabung von H. P. B., die ihre
Freunde durch die von ihr verursachten okkulten
Phinomene in Erstaunen setzte und in ihnen den
Wunsch rege machte, die Ursachen, die diesen Erschei-
nungen zu Grunde lagen, zu studieren und sie kennen
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zu lernen. Bei der Griindung waren gegenwirtig
Col. Henry Olcott, William Q. Judge, Emma  Har-
dinge Britten (die Verfasserin von »Ghostlands), Dr.
S. Pancoast, S. H. Felt, J. S. Cobb, H. J. Newton
und einige andere. Die urspriingliche Absicht war,
eine Art von mystischer oder okkulter Freimaurerei
zu betreiben und die geheimen Naturgesetze in bezug
auf Magie u. dergl. zu erforschen.

Es ist klar, daB fiir den Beitritt zu einer solchen
Gesellschaft nicht jedermann fiir reif oder tauglich
erachtet wurde und die T.-G. (Theosophische Gesell-
schaft) wurde daher als eine Geheime Gesellschaft
konstituiert, die, #hnlich, wie die Freimaurer, ihre
geheimen Zeichen, Handgriffe und PaBworte als Er-
kennungszeichen hatte. Um nun diese verborgenen
Naturgesetze zu erforschen, wurde beschlossen, eine
Kommission von Mitgliedern nach Indien zu senden,
um die »Weisheit des Ostense kennen zu lernen, Hierzu
wurden Col. Olcott und H. P. Blavatsky erwihlt. Sie
kamen am 19. Februar 1879 in Bombay an; General
Doubleday und Wm. Q. Judge dbernahmen wahrend-
dessen die Leitung der T. G. im New- York. (Siehe
»The Theosophist¢ Oktbr. 1879. Vol. 1 Nr. 1. D. 1)

Wie es scheint, wurde in der T.-G. in New- York
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nach der Abreise von H. P. B. nicht mehr viel ge-
leistet, dagegen erregten H. P. B. und Olcott in In-
dien viel Aufsehen, und am 17. Dezember 1879 fand
im Palaste des Maharajah von Vizianagram in Benares
eine Versammlung statt, anldBlich der die Statuten
und Regeln der T. G. revidiert und umgedndert
wurden. Hierbei wurde Col. Olcott zum »Pridsiden-
ten auf Lebenszeite ernannt.

Das Hauptquartier der Gesellschaft war nur an-
fanglich in Bombay und wurde spater nach Adyar
bei Madras verlegt, wo ein Landgut (Bungalo) nebst
Grundstiick angekauft wurde. Adyar ist ein Teil eines
Fischerdorfes, das den Namen Urur trigt und von
Eingeborenen bewohnt ist.

Die durch Blavatsky hervorgebrachten okkulten
Phianomene, sowie ihre Lehren und ihre Kenntnisse
der indischen Philosophie erregten fiberall viel Auf-
sehen, und Col. Olcott wurde infolge seiner Beredsam-
keit und seiner smagnetischen« Kuren bewundert und
von vielen Indern als ein nationaler Befreier verehrt.
Nun stromten von allen Seiten Mitglieder zu; die frei-
maurerischen Zeichen wurden abgeschafft, da man sie
doch nicht mehr geheim halten konnte und sie folglich
keinen Wert mehr hatten. Nun handelte es sich darum,
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die Mitgliederzahl der T. G. maglichst zu vermehren
und die theosophischen Lehren mbglichst allgemein
zu verbreiten. Col. Olcott, als schlauer Yankee, wubBte
wohl, daB ohne Reklame heutzutage nicht viel zu
machen sei; und Reklame wurde gemacht.

Es ist hier nicht der Ort zu untersuchen, woher
H. P. B. ihre erstaunlich tiefen und ausgebrei-
teten Kenntnisse der »Geheimlehres hatte. Wiren
sie ihr nicht von Adepten eingegeben worden, so hitte
sie selbst ein Adept sein miissen, um alle diese Dinge
zu wissen; denn sie war unserem Zeitgeiste weit voraus,
und viele ihrer Lehren sind erst in spéterer Zeit und
nach ihrem Tode durch die neuesten Entdeckungen
der Wissenschaft bestdtigt worden. Es ist deshalb
nicht unverniinftig, anzunehmen, daf H. P. B. mit
solchen Adepten, d. h. mit erleuchteten, geistig hoch-
entwickelten Menschen, die sie ihre Meister nannte,
in geistiger Verbindung stand, und von ihnen, sei
es durch Entwicklung des Gedankens, oder dadurch,
daB die Meister sich in ihren Astralkérpern dorthin,
wo sie war, versetzen konnten, unterrichtet war. Der-
gleichen Madglichkeiten, an die vor wenigen Jahren
nur selten jemand glaubte, sind heutzutage schon in
»streng wissenschaftlichene Kreisen ziemlich allgemein
bekannt. '
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Hatte H. P. B. das Dasein dieser Meister ver-
schwiegen und keine okkulten Phanomene hervorge-
bracht, so wire der T. G. viel Unheil erspart geblieben;
aber es wiirde wohl auch ein halbes Jahrhundert ver-
gangen sein, ehe ihre Schriften beim groBen Publikum
Eingang gefunden h#tten. Nachdem aber das Dasein
der Adepten bekannt wurde, bemdchtigte sich der
Unverstand dieser neuen Lehre, und es stromten von
allen Seiten neugierige und selbstsiichtige Menschen
herbei, die sich in die Gunst der Meister einschleichen
wollten, um von ihnen personliche Vorteile zu erlangen.
Da wurden die Namen dieser Adepten ‘miBbraucht
und okkulte Dinge einer Offentlichkeit preisgegeben,
in der kein Verstindnis fiir sie zu finden war. Die
natiirliche Folge davon (Siehe Matthius, Kap. VII,
V. 6) war, daB es in bezug auf diese Geheimnisse bald
zuging, als ob man einen Ochsen in einen Porzellan-
warenladen losgelassen hédtte.  Sogenannte »Sach-
verstdndiges, die durchaus nichts von der Sache ver-
standen, kamen und stellten Untersuchungen an,
vermeintliche sEntlarvungen« wurden in Szene gesetzt,
und H. P. B. wurde das Leben so sauer gemacht,
daB sie im Frithjahr 1885 in Begleitung des Verfassers
dieses Artikels Indien auf immer verlieB,
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Es wilrde uns zu weit fithren, wollten wir die Ur-
sachen aller der Streitigkeiten darlegen, die nach
H. P. B.’s Abreise im Hauptquartiere der T. G.
entstanden; es geniigt zu sagen, daB sich innerhalb
der Theosophischen Gesellschaft verschiedene Par-
teien bildeten, die sich gegenseitig bekdmpften, was
schlieBlich zu einer Trennung fithrte und aus der
einen, allgemeinen T. G. wurden nun verschiedene
theosophische Gesellschaften, von denen jede ihr
eigenes »Oberhaupte hatte. — Da verschwand der
Geist der Theosophie aus der »theosophischen Gesell-
schafte, und die Meister zogen sich zuriick; der Partei-
geist trat an die Spitze, und statt der freien Forscher
nach sWahrheit«gab es nun groBtenteils nur Anhdnger
von dieser oder jener Person, Olcottianer, Judgeistén,
Tingleyaner und dergl., so wie es nach Angaben von
St. Paul damals Anhidnger von Paulus und andere
von Apollo gab (I. Korinth. Il, 3) und jede  dieser
Parteien glaubte, die allein sechte¢ und rechtmiBige
Theosophische Gesellschaft zu sein.

Es gab aber auch Mitglieder der urspriinglichen
T. G., die an diesen perstnlichen und hdchst untheo-
sophischen Streitigkeiten unbeteiligt bleiben und sich
neutral verhalten wollten. Von solchen wurde die
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»Internationale Theosophische Verbriiderunge mit Zu-
grundelegung der urspriinglichen Verfassung der T.-G.
gebildet. Die Parteistreitigkeiten, die in England und
Amerika herrschten, wo die »Briider« sich mit allen
moglichen Mitteln bekdmpften, waren damals in
Deutschland unbekannt, und es war kein Grund vor-
handen, sie in Deutschland einzufiihren oder an die
grofe Glocke zu hingen. Die »Intern. Theos. Verbr.«
wurde somit in aller Ruhe und Stille gegriindet und
kann als Reorganisation der T. G., in der keinerlei
Autoritdtenzwang herrschte, betrachtet werden. Ob
nun die I. T. V. formell das Recht hat, sich als Re-
prédsentantin der urspriinglichen, von Olcott in Benares
gegriindeten T. G. zu betrachten und deren Siegel
zu fithren, wollen wir dahingestellt sein Jassen und
die Entscheidung denen {iberlassen, fiir die AuBerlich-
keiten und Formelkram von Wichtigkeit sind; nach
unserer Meinung ist die Theosophische Gesellschaft
echt, in der der Geist der Theosophie regiert und wir
glauben auch, daB ein Mensch, der bestrebt ist, ein
Theosoph zu werden, etwas Besseres tun konnte, als
sich um Diplome, Siegel, Wappen und dergleichen
Kinderspielereien zu streiten. Genau betrachtet war
auch die Geburt der von Olcott in Benares gegriin-
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deten und spater als die »Adyar T. S.« bekannt ge-
wordenen Gesellschaft nicht legitim, da er von der
New- Yorker Muttergesellschaft nicht zu dieser Griin-
dung und Anderung der Statuten ermichtigt war;
aber wihrend New- York mit seinen Rechten und
Titeln schlafen ging und schlieBlich vom Schauplatze
verschwand, breitete sich die Adyar-Gesellschaft in
Folge der Titigkeit ihrer Mitglieder fiber die ganze
Erde aus. New- York hatte die leere legitime Form;
aber Adyar hatte die Seele, H. P. B., zum Eigen-
tume.

Nach dem Tode von H. P. B. traten verschie-
dene Lehrer auf, die zugleich auch die #uBerliche
Fithrung ihrer Vereine beanspruchten, und es entstan-
den ebensoviele Spaltungen, so daB heuztutage min-
destens vier Theosophische Gesellschaften bestehen,
die aus der wurspriinglichen T. G. entstanden sind,
ndmlich:

1. Die »Adyar-Gesellschafte, deren Président Olcott
war und zu dessen Nachfolgerin Frau Annie Besant
erwdhlt wurde.

2. Die T. G. in Amerika, die durch die Trennung
der Judge-Partei von der Olcott-Partei entstand.
(Prasident W. Q. Judge.)
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3. Die »Universal Brotherhods, (Allgemeine
Briiderschaft) die durch die Sezession der Anhanger
von Frau Tingley aus der T. G. Amerika nach dem
Tode von W. Q. Judge entstand. (Présidentin Frau
Katharina Tingley in Point Loma, Kalifornien.)

4. Die »internationale Theosophische Verbrii-
derunge, .die in Miinchen im Jahre 1897 (Septbr. 3.)
als keiner Partei zugehtrig, auf Grundlage der Ver-
fassung der urspriinglichen T.-G, gegriindet wurde.
Um jeder der in dieser Verbriiderung enthaltenen
Gruppen vollige Handlungsfreiheit zu gewéhrleisten,
wurde kein »Prasidents, sondern nur ein beratendes
Komitee als Vorstand gewihit.

Die menschliche Natur eines Mitgliedes -einer
theosophischen Gesellschaft ist in der Regel nicht
von der anderer Menschen verschieden, und es liegt
in der Natur der Sache, daB, wenn sich irgendwo ein
Organismus, eine Kirche, eine Sekte, ein Verein oder
dergl. bildet, sogleich auch dessen Bedingungen
fiir duBerliches Wachstum und seine Selbstinteressen
in Betracht kommen. Wir wollen hier nicht davon
reden, daB haufig finanzielle Bediirfnisse maBgebend
sind und zu Eifersucht zwischen Konkurrenten AnlaB
geben: aber so lange jeder Verein sein eigenes Ideal
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hat, das von den Idealen der anderen verschieden
ist, so lange werden sich die Korperschaften auch
fremd, wenn nicht miBtrauisch oder feindselig gegen-
iiberstehen. So hat sich auch das allgemeine Christen-
tum im Laufe der Zeit in Katholiken und Protestanten
und diese wieder in verschiedene Sekten geteilt, und
eine Wiedervereinigung wird nicht stattfinden, so
lange sie nicht alle das gemeinsame Ideal in sich zur
Verwirklichung bringen.

Dasselbe ist in bezug auf die theosophischen Ge-
sellschaften der Fall. Meinungen, Autorititenwahn,
Personenkultus, Neid, Eifersucht und Intoleranz tren-
nen die Menschen; aber in der Erkenntnis des Wahren
finden sich alle zusammen. Es gab eine Zeit der In-
toleranz in der T. G., in der es den Mitgliedern der
Adyar-Gesellschaft verboten war, die Schriften von
Verfassern, die einem anderen Zweige der T. G. an-
gehorten, zu lesen oder deren Vortrige zu besuchen,
wie das heute noch bei den sGesundbeterns¢ und ge-
wissen anderen Sekten, die sich dem Lichte ver-
schlieBen wollen, der Fall ist. Die slInternationale
Theosophische Verbriiderunge hat in dieser Beziehung
eine riihmliche Ausnahme gemacht. In der stand und
steht es auch heute noch jedem Mitgliede frei, zu
lesen, zu denken und anzuhtren, was ihm beliebt.
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Aber auch in die anderen Zweige der T. G. scheint
in neuer Zeit ein besserer Geist eingezogen zu sein,
nachdem die Parteizwistigkeiten mehr in den Hinter-
grund getreten sind, und es ist zu hoffen, daB die Har-
monie, die zur Zeit, als Blavatsky die Seele der T. G.
‘war, in dieser herrschte, wieder zustande kommt. In
der Verfassung der T. G. ist nichts vorhanden, was
zu einer Uneinigkeit AnlaB geben konnte. Die Zwecke
der Theosophischen Gesellschaft sind allgemein be-
kannt. Sie sind: Die Bildung eines Kernes zur Ver-
wirklichung der allgemeinen Menschenverbriiderung,
das Studium von Philosophie und Wissenschaft und
die Erforschung der im Mikrokosmos und Makro-
kosmos verborgenen oder noch wenig bekannten
Naturkrifte, wozu vor allem die Entwicklung der
eigenen Seelenkrifte gehdrt. Diese Zwecke sind nicht
nur fiir alle Mitglieder der T. G., sondern auch
fiir alle Vereine und Kirchen, fiir Christen, Budd-
histen, Mohammedaner, Freimaurer, llluminaten oder
wie sie sich immer nennen mogen und fiir jeden
einzelnen Menschen, wenn er auch gar keinem Ver-
eine angehdrt und zu keiner Fahne schwort, hochst
empfehlenswert. Wiirden alle Mitglieder der T. G.
diese Zwecke verfolgen und keine Nebenzwecke im
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Auge haben, so wiirden aus bloBen »sMitgliedern einer
theosophischen Gesellschafte bald wirkliche Theo-
sophen, d. h. selbstdenkende Menschen und Weise
werden, denen es nicht allein um die Befriedigung
eines unersittlichen Wissensdurstes, sondern um die
wahre Erkenntnis ihres htheren, unsterblichen Selb-
stes, oder mit anderen Worten um die Verwirklichung
des ihnen vorschwebenden gottlichen Ideales zu tun
ist. Das bloBe Wissen bldhet auf, aber aus der schwer
zu erringenden Kraft der erkenntnisvollen Liebe
wiichst die Blume der Weisheit und der Erkenntnis des
ewigen Seins,

O
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Kurzgefafite Darstellung der Geschichte
der »Internationalen theosophischen
Vereinigunge.

Die Theosophische Gesellschaft Th. S. (@Theo-
sophical Societys) wurde im Jahre 1875 in
New- York gegriindet und hatte zu ihrer Urheberin
Helene Petrowna Blavatsky. Der urspriingliche Zweck
dieser Gesellschaft war das Studium der Kabbala
und der okkulten Wissenschaften. Die Anregung dazu
gaben die auBerordentlichen Kenntnisse, die H. P. B.
infolge ihrer Erfahrungen auf dem Gebiete der psy-
chischen Forschung und okkulten Ph#nomene besaB.
Als Vorsitzender oder »Prasidente der Gesellschaft
amtierte Oberst H. S. Olcott, widhrend zum Sekretir
W Q. Judge erwihlt wurde. Nach einiger Zeit ging
H. P. B. in Begleitung von Col. Olcott nach Indien,
um dort die orientalische Philosophie niher kennen
zu lernen, und beide nahmen erst in Bombay, dann
in Adyar bei Madras ihren Aufenthalt. Dadurch
wurde das Hauptquartier und der Schwerpunkt der
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theosophischen Bewegung nach Indien verlegt, wih-
rend General Abner Doubleday und W, Q. Judge die
Leitung der Angelegenheiten in Amerika {ibernah-
men. Die Bewegung selbst aber nahm durch diese
Ubersiedelung nach Indien einen internationalen Cha-
rakter an, und theosophische Gesellschaften wurden
von Olcott in allen Weltteilen gegriindet.

H. P. B. hatte auBerordentliche psychische Be-
gabungen und kann als eine Person betrachtet werden,
die zu gleicher Zeit in zwei Welten, d. h. in der sinn-
lichen und in der sogenannten »fibersinnlichene Welt
selbstbewuBt lebte. Sie war kein »Mediume im ge-
wohnlichen Sinne dieses Wortes, sondern konnte
manche der Phdnomene, die durch willenlose spiri-
tistische Medien als Werkzeuge noch wenig bekannter
Krafte stattfinden, durch ihren eigenen Willen hervor-
bringen, weil sie selbst diese Krafte besaB. Aber alles
das ist von geringer Bedeutung im Vergleiche mit der
tiefen Einsicht in das Wesen der Natur, die ihr durch
ihre geistige Verbindung mit geistig hochentwickelten
Individualitdten, die sie ihre sMeistera oder »Lehrer
nannte, zuteil wurde. Auch hatte die Hervorbringung
der von anderer Seite ungebiihrlich ausposaunten

Phédnomene keinen anderen Zweck, als um darauf
Hartmann, Was ist Theosophie ? 17
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aufmerksam zu machen, daB es noch Dinge gibt, die
unsere Schulgelehrtheit nicht begreifen kann, und
dadurch die Menschen zum Studium der Philosophie
und zum eigenen Nachdenken zu bewegen. Ein peku-
nidrer Vorteil kam dabei fiir sie nie in Betracht, und
bei der Verachtung, die sie fiir alles, was nach Eigen-
nutz oder Habsucht roch, hatte, wiirde sie sich wohl
schwerlich haben bewegen lassen, ihre okkulten Krifte
zum Geldgewinn zu miBbrauchen. Die Anschuldigungen
des »Betrugese, die gegen sie von seiten unverstandiger
Leute gemacht wurden, sind keiner Beachtung wert.
Wenn sie sich mit jemand einen Scherz erlaubte, so
geschah es zu dem oben erwihnten Zwecke und zum
Besten des Betreffenden; denn es wird sich kein Mensch
mit einer Sache beschaftigen, wenn nicht seine Auf-
merksamkeit auf sie gelenkt wird und er es fiir der
Miihe wert hilt, sie zu untersuchen. Auch ist»Die Wahr-
heitekein Ding, das jemand nackt auf dem Priasentier-
teller gebracht werden kann; sie verhiillt sich immer
in einen Schleier, den jeder, der sie sehen will, selber
zerreifen muB. Wenn aber Tauschungen stattfanden,
so sind deren Urheber nicht bei H. P. B., sondern eher
bei ihren Verleumdern zu suchen. Unter diesen aber
befinden sich manche, die alle Ursache hitten, ihr fiir
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empfangene Wohltaten héchst dankbar zu sein, die
ihr aber spater diese »Dankbarkeite auf eine sehr
sonderbare Weise erwiesen.

Die am Autoritdtendiinkel hidngende Welt hat
sich ganz unndtigerweise mit der Person von H. P. B.
beschiftigt, deren Schriften nicht weniger Wert
hiatten, selbst wenn sie die groBte Siinderin gewesen
wire. Die gegen ihre Person gerichteten Angriffe
haben ihren Ursprung in der Borniertheit, dem Neide,
der Eitelkeit und Eifersucht derer, denen sie Niisse
zum Knacken gab, die sie nicht aufbeiBen konnten;
aber es ist nicht unsere Absicht, alte Wunden aufzu-
reiBen, oder eine »Ehrenrettunge von H. P. B. zu
schreiben. Alle die Anschuldigungen, die gegen sie
vorgebracht wurden, sind fiir den Eingeweihten htchst
licherlich, wahrend eine Auseinandersetzung die, die
die ndheren Verhiltnisse nicht kennen, schwerlich zum
Verstdndnisse bringen wiirde. Auch beabsichtigen
‘wir nicht, ihre Biographie zu schreiben, um so weniger,
als bereits an anderer Stelle das Wissenswerte mitge-
teilt worden ist.*) Wohl aber mogen noch ein paar
Bemerkungen hier Platz finden:

*) Siehe: F. Hartmann »Denkwiirdige Erinnerungen¢. Bd. I
amnd IT.

17%
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Vor wenigen Jahren war die Fernwirkung des
Gedankens eine nur wenig bekannte Tatsache; heute
zweifelt kein gebildeter Mensch- mehr an der Wirkung
der »Telepathie«. Kein Mensch erzeugt seine Gedanken
aus nichts; wir alle sind der Einwirkung von Ideen
unterworfen, von denen wir nicht wissen, woher sie
kommen; sie sfallen uns eine. Auch ist es nichts Sel-
tenes, daB eine Person es fithlt, wenn eine andere,
mit der sie in harmonischer Ubereinstimmung ist,
aus der Ferne an sie denkt. Hoherstehende Wesen
sind immer bereit, uns gute und niitzliche Einfliisse
zu senden, und diese kommen zu unserem BewuBt-
sein, vorausgesetzt, daB wir fiir sie empfanglich sind.
Die Entfernung spielt dabei keine Rolle, wohl aber
gehtrt die Entwicklung der Kraft der innerlichen,
geistigen Schau dazu, um die Personen zu erkennen,
von denen die uns zukommenden Gedankenstromungen
ausgehen. H. P. B. war im Besitze dieser Kraft, und es
ist daher nicht zu verwundern, daB sie imstande war,
mit gewissen Adepten oder Weisen im fernen Osten zu
verkehren und von ihnen unterrichtet zu werden.

»An ihren Werken werdet ihr sie erkennen« —
Die Schriften von H. P. B. zeugen davon, daB ihre
Verfasser eine auBerordentliche Kenntnis der hoheren
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Naturgesetze wund religitsen Geheimnisse hatten.
Waren diese Schriften nicht von Adepten inspiriert,
sondern von H. P. B. allein verfaBt, so war sie selbst
der groBte bekannte Adept des vergangenen Jahr-
hunderts und selber zur Erkenntnis der ewigen»Wahr-
heite gelangt. Diese ®Wahrheit¢ ist durchaus nichts
absolut Neues, sondern sie ist von Ewigkeit, und ihre
Lehren sind so alt wie das Menschengeschlecht. Da-
rum sind auch ihre Lehren nichts Neues; wohl aber
handelte es sich darum, diese»Wahrheitenszu erkennen,
sie der Vergessenheit zu entreiBen und sie dann wieder
aufs neue ins Gedidchtnis der Menschen zuriickzu-
rufen. Das hat H. P. B. auf eine meisterhafte Weise
vollbracht. Hatte sie aber auch nichts weiter getan,
als die in den Schriften der alten Weisen verborgenen
Schétze zu sammeln und sie dem intellektuellen Ver-
stindnisse n#dher zu bringen, wozu vor allem das
eigene Verstdndnis derselben gehort, so hitte sie schon
dadurch ein groBartiges Werk getan, das bisher noch
keinem von unseren Theologen, Philologen, Sanskrit-
kennern, Orientalisten und Philosophen gelungen ist,
und ihr nicht so leicht jemand nachmachen wird;
denn bei den meisten ihrer Nachahmer spielt die eigene
Erkenntnis der Wahrheit eine bedeutend geringere
Rolle als die Phantasie.
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Was die Existenz der beiden Adepten betrifft,
die H. P. B. ihre sMeister« nannte, und die keine abge-
schiedenen Geister, sondern lebende Menschen sind,
so ist zu bedauern, daB fiberhaupt von Adepten oder
»Mahatmase die Rede war; denn wenn auch fiir geistig
erweckte Menschen die Existenz von weiter fortge-
schrittenen Wesen eine selbstverstandliche Tatsache
ist, so werden sie doch nicht von der groBen Menge
erkannt. Die Neugierigen aber, und aus solchen be-
steht ja die Mehrzahl der Sucher, will Adepten sehen,
und dann kommt im Gefolge dieses wahnwitzigen
Verlangens, was eben nicht ausbleiben kann, nimlich
die Selbsttduschung und dann die absichtliche Tiu-
schung anderer, d. h. der Betrug.

Die abenteuerlichen Geriichte, die ifiber H. P. B.
in Umlauf gesetzt wurden, und von sensationssiichtigen
Zeitungsschreibern immer wieder abgeschrieben und
aufgetischt werden, enthalten entweder nichts Wahres
oder beruhen auf falschen Auffassungen, und es hat
keinen . Wert, auf sie zuriickzukommen. Viel spaB-
hafter wire es, uns die Leute, die H. P. B, hiufig um-
gaben, niher zu betrachten; denn es waren nicht
wenige darunter, die sie bestindig bedrdngten und
ihre okkulten Krifte zur Forderung ihrer eigenniitzigen
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Plane ausbeuten wollten. Da wollte der eine, daB
ihm diese Heiligen des Himalaya seine Familienange-
legenheiten ordnen, oder ihm eine gut bezahlte An-
stellung verschaffen sollten; ein zweiter wollte einen
Sohn bekommen, andere wollten Ratschlige fiir den
Verkauf eines Hauses, wieder anderen sollten die
Adepten Rezepte verschreiben, Krankheiten heilen
usw. Jedermann wollte, daB fiir ihn sokkulte Briefes
oder gar Geldsendungen von den sMahatmas« vom
Himmel fallen sollten und dergl. Diese Torheiten
wurden von gewisser Seite begiinstigt, bis eine unaus-
bleibliche »Entlarvunge dem Unsinn ein Ende machte,
wobei nur zu bedauern ist, daB H. P. B. sich zum
Siindenbocke hergeben muBte.

Daf die Existenz der »Theosophischen Gesellschafte
sowie der Name von H. P. B. und ihrer Werke so
schnell in allen Weltteilen bekannt wurden, ist haupt-
sdchlich dieser »Entlarvunge, die von unzihligen Zei-
tungen besprochen und auf jede mogliche Weise dabei
ausgeschmiickt wurde, sowie auch der unermiidlichen
Energie von Oberst Olcott zu danken. Es wiirde wohl
schwer gewesen sein, jemand zu finden, der ein gro-
Beres Talent gehabt hitte, um Vereine zu griinden
und Propaganda zu machen, und als kluger Geschifts-
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"= ! mann wuBte er immer die Stimmung zur Verbreitung

] der Bewegung auszunutzen. Er wuBte wohl, daB die

J." meisten Menschen erst durch die Neugierde aufge-

‘ weckt werden miissen, ehe sie sich bequemen, eine
o l Sache, die sie nicht kennen, anzurithren, und er weckte
b auf, Die Erzdhlungen, die er und Sinnett u. a. von
| sokkulten Ph#nomenen¢ verbreiteten, und die sich
[' von zerbrochenen und auf magische Weise wieder

' zusammengeflickten Kaffeetassen bis zur leibhaftigen

Materialisierung der Astralkdrper der Adepten be-
ﬁ zogen, erregten iiberall lebhaftes Interesse, und selbst
unter den Gelehrten erwarteten nun viele bestimmt,

daB die »Mahatmas¢ vor ihnen erscheinen und ihnen
Proben ihrer okkulten Kunstfertigkeit ablegen sollten.
Wir fibergehen diese Ereignisse, die sich wahrend

der Anwesenheit von H. P. B. in Indien zutrugen
und sie veranlaBten, nach Europa zuriickzukehren.
Je groBer die Menge der Mitglieder der Th. G. wurde,
um so mehr nahm auch der Unverstand darin f{iber-
hand. Um den Geist darin zu erhalten, schuf sie
einen »inneren Kreise, in den nur die Mitglieder auf-
genommen werden sollten, die einen gewissen Grad
von der hierzu notigen Intelligenz besaBen. Dieser
Kreis wurde spiter als E. S. = »Esoteric Sektions
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oder Eastern School¢ (Schulé der Weisheit des Ostens)
bezeichnet, und es fanden sich bald zahlreiche Mit-
glieder darin ein.

Die Errichtung dieses »inneren Kreises« hat man-
chen Vorteil, aber auch den Nachteil gehabt, daB
dadurch ein Imperialismus oder Klerikalismus ge-
schaffen wurde. Damit war es aber auch mit der
sBrilderlichkeit¢ schnell vorbei. Solange H. P. B.
lebte, war sie die Seele, die die»Theosophische Gesell-
schaft« (Th. G.) zusammenhielt, nach ihrem Tode
sollte der innere Kreis (E. K.) diese Seele sein, und es
war bestimmt, daB diese E. S. nichts mit den duBer-
lichen Angelegenheiten der Th. G. zu tun haben sollte.
Diese Bestimmung war aber nicht durchfithrbar, weil
Seele und Leib miteinander verbunden sind, und die
hervorragenden Mitglieder der E. S. leitende Stel-
lungen in der Th. G. einnahmen, und die Folge davon
war, daB gewisse Mitglieder der E. S. bald anfingen,
eine Art von Diktatur iiber andere auszuilben und
sich berufen fiihlten, sich in deren personliche Ange-
legenheiten zu mischen.

GemiB der von H. P. B. getroffenen Anordnungen
sollte W. Q. Judge das Haupt der E. S. in Amerika,
Anny Besant deren Haupt in England sein. Eine




Zeit lang ging alles gut, aber es dauerte nicht lange,
so trat zwischen Anny Besant und Q. Judge ein Zwie-
spalt ein, infolgedessen sich Judge und Besant gegen-
seitig exkommunizierten und jedes der beiden sich als
das alleinige Oberhaupt der E. S. proklamierte. Wire
dieser Zwiespalt auf die E. S. beschrinkt geblieben,
so hitte diese Komddie weiter keine Folgen fiir die
E. S. gehabt, aber da er sich auch auf die Th. G. fort-
pflanzte und der Prisident ein Parteigdnger der Besan-
tianer wurde, so spaltete sich auch die Th. G. bald
darauf in zwei Lager, ndmlich in die Anhinger von
Olcott und die Anhéinger von Judge. Die zahlreichen
amerikanischen Vereine wdhlten beinahe einstimmig
W. Q. Judge zu ihrem Prasidenten, wdhrend die Mehr-
zahl der Vereine in England Olcott als Pridsidenten
behielt. Somit bestand dann die Th. G. aus zwei
Parteien, den Olcottianern und Judgeisten, die
sich gegenseitig bekdmpften, und auch heute noch
werden die Mitglieder der Th. G., die Olcott nicht zum
Présidenten haben wollten, von ihm »Rebellen¢, »Sezes-
sionisten« usw. genannt.

Es ist nicht meine Absicht, diese leidige, teilweise
eingeschlafene Sache, die in mancher Beziehung der
»DreifuB-Affaire« in Frankreich #hnlich ist, wieder
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aufzuriitteln oder auf ihre Einzelheiten einzugehen,
und am allerwenigsten ist es mir um Angriffe gegen
irgend eine Person zu tun. Ich habe nicht die Absicht,
die Verdienste der in dieser Sache beteiligten Personen
zu schmilern und bewundere besonders die groBe
Rednergabe und hochstrebende Phantasie von Anny
Besant, die von Judge an den Tag gelegte Toleranz
und die von Olcott entwickelte Energie. Ihm gebiihrt
das groBe Verdienst, das Talent von H. P. B. erkannt
und beniitzt zu haben; auch wire es schwer, einen
Menschen zu finden, der besser als er zur Griindung
von Vereinen und zur Propaganda fiir die theosophi-
schen Lehren geeignet ist, aber da es sich um eine
wahrheitsgetreue Geschichte der Th. G. handelt, so
sind einige Bemerkungen ndtig, um Klarheit in die
Sache zu bringen.

Die Angriffe gegen W. Q. Judge waren rein per-
sonlicher Natur und beruhten auf der Anschuldigung,
daB gewisse Briefe, die er als Mitteilungen von den
Adepten ausgegeben hatte, nicht echt seien. Es ist
bekannt, daB Judge solche Briefe durch ein sMediume
(Frau Tingley) erhielt, gerade so wie auch seine Gegner
in England ihre angeblichen sMahatma-Briefe« durch
»Medieng erhalten, und {iber die Echtheit oder Unecht-
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heit solcher Briefe wird schwerlich ein anderer ent-
scheiden konnen, als der unbekannte Verfasser selbst,
Die groBe Torheit bestand darin, daB eine Art von
Vehmgericht offiziell eingesetzt wurde und in London
zusammentrat, um iiber diese Sache zu entscheiden.
Dadurch wurde die Existenz der Adepten und der
Glaube an ihre Briefe offiziell anerkannt und zu einem
Dogma der »dogmenfreiene Th. G. gestempelt. Die
Untersuchung gegen Judge hatte natfirlich kein Er-
gebnis, und Judge kehrte nach Amerika zurfick, aber
die Angriffe gegen ihn dauerten fort. Die Besant-
Partei verkiindete in den Londoner Zeitungen: »Wir
haben zwar diesmal Mr. Judge freigelassen, hoffen
aber, er werde es nicht wieder tun¢.*) Die natfirliche
Folge davon war, daB die Amerikaner Judge zu seiner
Rechtfertigung zum Prasidenten der Th. G. erwihlten.
Die Anhinger der Besant-Partei wollten diese Wahl
nicht anerkennen, unter dem Vorgeben, daB Olcott
zum Prisidenten auf Lebenszeit ernannt worden sei;

*) Anmerkg. d. Red. Die Judge Partei wird heute noch ver-
treten in Amerika durch Frau Katherine Tingley, Point-Loma.
Sie hat auch in Deutschland versucht Propaganda zu machen;
ihr Vertreter in Nilrnberg, Herr Heller, gibt mit ihrer finanziellen
Unterstiitzung eine theosophische Zeitachrift: Der Pfad heraus,
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die Amerikaner dagegen behaupteten, daB die Gesell-
schaft nicht dem Prisidenten, sondern der Préisident,
vielmehr der Gesellschaft gehore, und daB es folglich
der letzteren freistehe, sich einen anderen zu wihlen..
Die heftigsten Angriffe gegen ,,Bruder” Judge kamen
von seiten der Partei der E. S., die zu Anny Besant
hielt, und es wurden auf Kosten der Th. G. verschie-
dene Schmahschriften gedruckt und in Tausenden
von Exemplaren in alle Welt verschickt. Das dauerte
selbst nach dem Tode von Judge noch fort und war
die Ursache, daB die Th. G. viele der besten Mitglieder,
die an dieser Komodie nicht teilnehmen wollten,
verlor.

Zur Charakterisierung dieses Vorgehens mogen
ein paar Punkte des Geliibdes dienen, das jeder, der in
die E.S. aufgenommen werden wollte, vorher ab-
legen und unterschreiben muBte:

3. »Ich gelobe, niemals ohne Widerspruch zuzu-
horen, wenn etwas Ubles iiber einen Bruder gesagt
wird und mich der Verurteilung anderer zu enthalten.«*)

*) Spiiter wurde dieses Gelilbde dahin modifiziert, daB man
die Worte »vorsusgesetzf, daB nichts Unwahres dahinter ist,
einschaltete. Dadurch wurde natiirlich der Klatschsucht die Tiire
gedffnet.
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4. »Ich gelobe, meine riedere Natur bestindig zu
bekdmpfen und gegen die Schwichen anderer nach-
sichtig zu sein«.¥) _

Die Art, wie diese Geliibde von den ,,Briidern*‘ in
London gehalten wurden, ist jedenfalls sonderbar, und
mit den fbrigen ging es nicht besser. Judge starb
bald darauf an der Schwindsucht; die von ihm er-
littenen Kriénkungen beschleunigten seinén Tod, und
die »Schule der Weisheit« endete mit einer Zinkerei,
die heute noch fortbesteht.

Wihrend in England und Amerika der Streit
zwischen den Olcottianern und Besantisten und Judge-
isten wiitete, wurde die »Theosophische Gesellschaft
in Deutschland¢ auf Grundlage der von H. P. B. ge-
nehmigten urspriinglichen Verfassung gegriindet. Die

*) Hine andere Formulierung .der Geliibde eines theosophisch
Strebenden nach H. P. B, lautet: I. Ich gelobe, mich zu bestreben,
die Theosophie zu emem lebendigen Fakfor in meinem Leben
werden zu lassen. II, Ich gelobe, bestindig an der Uberwindung
meiner niederen Natur zu arbeiten, gegen die Schwiichen anderer
aber nachsichtig wu sein. IIT. Ich gelobe, mich durch Studium
und auf sonstige Art nach allen meinen Kriiften dazu zu befiihigen,
anderen Aufklirung und Hilfe zu bringen, IV. Ich gelobe, fiir
die Férderung der theosophischen Bewegung soviel an Arbeits-
kraft, Zeit und Geld zu verwenden, als ich kann. Dazu helfe mir
aein gottliches Selbst.
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Versuche der auslindischen Parteien, ihre Katzbalge-
reien auch nach Deutschland zu verpflanzen, fanden
wenig Anklang. Man hielt es fiir das Beste, sich weder
der einen, noch der anderen Partei unterzuordnen,
sondern frei von ausldndischen Einflitssen selbstindig
zu arbeiten. Auch in anderen Lindern ist man zu der
Einsicht gekommen, daB in einer Gesellschaft zur
Forderung der Selbsterkenntnis: Engherzigkeit, Sek-
tierertum und Parteiwesen hinderlich sei. Die Th. G.
in Amerika hat keinen Prisidenten mehr, sondern
nur einen AusschuBl zur Leitung der Geschifte, und
dasselbe ist mit den unabhingig gebliebenen theo-
sophischen Gesellschaften in England und anderen
Landern der Fall. Alle diese Vereine bilden zusam-
mengenommen mit denen in Deutschland die freie
internationale theosophische Vereinigung®) eine Ge-

*) Diese Vereinigung hat nur einige Zeit auf dem Papier
gestanden, sie ist nicht zu verwechseln mit jener Gesellschaft, die
Dr. Hartmann in Mimmchen griindete und der -er den Namen:
Internationale theogophische Verbriiderung gab. Diese Verbrii-
derung sollfe nur eine rein geistige Organisation darstellen ohne
Vereinsorganisation. Er hat diesen Zweck klar im Griindungspro-
tokolle und in seiner Zeitschrift: Lotusbliiten- ausgesprochen.
Spiter eignete sich eine Leipziger (esellschaft diesen Namen an,
benutste ihn als Aushiéngeschild ihres Vereines und zog Hartmanns
geplante Organisation ins gemein VereinsmiBige herab, dem aufler-
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nossenschaft oder einen Bund von Vereinen, von
denen jeder selbstdndig ist.

Was die »Schulen der Weisheite oder »inneren
Kreise« betrifft, so kann uns die Erfahrung, die mit
der E. S. gemacht wurde, ein Beweis dafiir sein, daB
zum Eintritt in eine solche Schule nicht sowohl die
Ablegung eines Geliibdes, das man nicht hilt, als viel-
mehr eine gewisse geistige Reife gehort, und daB ein
sinnerer Kreis¢ kein #uBerlicher Kreis ist, sondern
vielmehr aus solchen besteht, die die Fihigkeit
haben, in den Tempel »Der Wahrheit¢ einzudringen.
Wenn wir einmal erkennnen, daB der Geist GOTTES
in uns wohnt und daB wir selbst dieser Geist sind,
dann werden wir auch wissen, wo die echte Weisheit
zu finden ist.

dem eine dogmatisch-sektiererische Tendenz beigegeben wurde.
Als dieser Verein dann IMartmann zum korrespondierenden Sekre-
tiir ernannt hatte, war er erstaunt iiber den Milbrauch seines
Namens und verbat sich diese eigentiimliche Ehrung in einem
energischen Schreiben an den Vorstand. Das geschah 1902.

O



DIE ENTWICKLUNG DER T. G.
IN DEUTSCHLAND







L.
Gesamtbild.”)

n Deutschland setzte die theosophische Bewe-
I gung erst mit dem Jahre 1884 ein. Oberst Olcott
hielt unter Mitwirkung von Dr. Hiibbe-Schleiden
die ersten theosophischen Versammlungen und Vortrige
in Deutschland ab. Aber erst durch das Wirken von
Dr. Franz Hartmann nach seiner Riickkehr aus
Indien wurde die theosophische Bewegung in Deutsch-
land in die richtigen Bahnen gelenkt. Er hatte die
Kulturmission der Theosophischen Gesellschaft in
Deutschland erkannt und fand die richtige Verbindung
mit der Volksseele und der deutschen Mystik, sodaB
er die theosophischen Ideenkreise zum BewuBtsein der
deutschen Wahrheitssucher sprechen lassen konnte.
In Wort und Schrift, durch Vortrige und durch Heraus-
gabe der »Lotusbliiten« war er unermiidlich fir die
theosophische Sache titig und hat die Grundlage
einer reichen theosophischen Literatur in Deutschland

*) Dieses Gesamtbild der Theosophischen Bewegung entspricht

dem Stande der Jahre 1921/22, Hs ist sur Einfithrung voraus-
geschickt von Th. Becher und G. Hola.

18*




276

geschaffen. Er sammelte nach und nach einen streb-
samen Schiilerkreis um sich, der zum groBen Teile
heute noch wirksam und tatig ist. Genannt seien hier
nur die Namen: Hermann Ahner, Edwin Béhme,
Martin Drechsler, E. Gorsemann, Friedrich Jaskowski,
Anton Hartmann, Ludwig Last, Hermann Rudolph,
Wilhelm Storost, Wilhelm Syring, H. Stange, Th. Sie-
bert, Rudolf Schneider, E. Wolf, Karl Wachtelborn,
G. 'Weitzer, R. Wihan, Otto Ziegner. Hugo Vollrath
wurde im Jahre 1899 mit Dr. Franz Hartmann be-
kannt. In den Jahren 1902/3 unterbrach er sein aka-
demisches Studium und war Hartmanns Sekretdr und
Reisebegleiter auf den groBen Reisen in Deutschland
und Osterreich, die in erster Linie propagandistischen
und missiondren Charakter trugen. Spater half er
seinem verehrten Lehrer und Freund, der in geschift-
lichen Dingen sehr unbeholfen war, erfolgreich bei
der Vertretung seiner gerichtlichen Interessen. Als
Franz Hartmann im Jahre 1906 mit Hugo Vollrath
auf dem Theosophischen Kongresse in Niirnberg zu-
sammentraf, wiinschte Hartmann dessen Unterstitzung
an der Herausgabe seiner sNeuen Lotusbliiten«. Diese
Besprechung gab die erste Anregung, daB ein Jahr
spiter das Theosophische Verlagshaus gegriindet wurde,

L
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dem dann Franz Hartmann nach und nach seine
Werke in Schutz und Obhut iibergab. Rudolf Steiner
versprach im Jahre 1907 in Hannover, das Vorhaben
auf seine Art durch Verbffentlichung seiner »Geheim-
wissenschaft« zu unterstiitzen. Friulein von Sievers
wollte »Die Priesterin der Isis, einen Roman von
Eduard Schuré, der damals in Deutschland durch
»Die groBen Eingeweihten« berechtigtes Aufsehen er-
regte, fiir das geplante Unternehmen iibersetzen.
Dieser Roman erschien aber erst 1922.

Wihrend in England und Amerika der Zwiespalt
zwischen den verschiedenen Gesellschaften bestand
und die damaligen Kreise sich in erster Linie dem
Okkultismus und der psychischen Forschung zu-
wandten, in einer irrtiimlichen Auslegung von Zweck
1T der Theosophischen Gesellschaft, hielt Dr. Franz
Hartmann es fiir seine Pflicht, in Deutschland die
Theosophische Gesellschaft frei zu machen von aus-
landischen Einfliissen, bis sich diese Verhaltaisse ge-
niigend geklirt hatten. Er griindete deshalb als
Gegenwirkung zu dem okkultistischen Einschlage am
3. September 1897 die Internationale Theoso-
phische Verbriiderung als eine rein geistige Ver-
einigung ohne &uBere Organisation, Statuten und

¥ R ——
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angestellte Beamte. Ein Jahr vorher wurde von den
Amerikanischen Kreuzfahrern, die nach Deutschland
gekommen waren, um den urspriinglichen Gedanken

und die wahre Verfassung der Theosophischen Gesell-

schaft wieder zur Anerkennung zu bringen, im Beisein
und mit Unferstiitzung Dr. Franz Hartmanns die
Theosophische Gesellschaft in Deutschland
gegriindet, um deren Authentizitit sich gleich darauf
die Berliner und die Leipziger Gruppe den Rang
streitig machten.*) Dr. Franz Hartmann erlebte -
nun ein merkwiirdiges Ringen dieser Gesellschaften
um die Suprematie in Deutschland, wobei das Bruder-
schaftsprinzip, auf das er immer wieder verwies und
das er, solange er lebte, vertreten hat, in den Hinter-
grund gedridngt und zum Dogma und Aushédngeschild
wurde. Er wandte sich schlieBlich von diesen Gesell-
schaften ab und verbat sich deren Vereinsmeierei
oft energisch, wenn man ihn wieder durch Titelver-
leihungen fiir diese und jene Richtung gewinnen wollte.
Dr. Franz Hartmann konnte es nicht verhindern, daf

die Verfassungskdmpfe um die Fithrung auch nach

' *) Interessant ist folgende Notiz im Theosophischen Weg-
weiser, Jahrg.I1, 8.287 u. f. »Die Geschiiftsstelle der Theosophischen
Geeellschaft in Deutschland befand sich zuerst in Berlin, dann
in Miinchen und seit November 1898 befindet sie sich in Leipzig.¢
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Deutschland fibersprangen. Es seien zwei AuBerungen
Hartmanns, die seine Stellungnahme charakterisieren,
angefiihrt. In einem ,,Offenen Briefe* sagt er:

3 s Als ich im Jahre 1896 AnlaB8 zur
Griindung der »Theosophischen Gesellschaft in
Deutschland¢ gab, war es nicht meine Absicht, eine
neue, von der urspriinglich im Jahre 1875 in New
York gegriindeten Gesellschaft verschiedene Ver-
einigung zu bilden oder derselben Konkurrenz zu
machen, sondern die »Theosophische Gesellschaft in
Deutschlande sollte vielmehr einen Zweig der . ge-
nannten, von H.P. B. inspirierten und von Col. H.
S. Olcott und W. Q. Judge prisidierten allge-
meinen »Theosophischen Gesellschafte  (Theoso-
phical Society) sein.

Leider war damals diese »Theosophical Soci-
etye in Indien, Amerika und anderen Lindern in
zwei Lager oder Parteien geteilt, die sich gegen-
seitig bekdmpften. In Indien regierte Olcott als
Prisident, wihrend in Amerika W. Q. Judge beinahe
einstimmig zum Présidenten gew#hlt wurde, und in
anderen Landern waren die Stimmen geteilt. Die
Theosophie wurde dadurch Parteisache und be-
stand hauptsdchlich darin, daB man entweder fiir




den einen oder den anderen Présidenten Hurra
schrie. In Deutschland dagegen kannte man damals
weder Herrn Olcott noch Herrn Judge und kiim-
merte sich nicht um die betreffenden Zinkereien.
Es lag somit gar keine Veranlassung vor, diese
Vereinskatzbalgereien aufs Tapet zu bringen, son-
dern es handelte sich vielmehr darum, eine Theo-
sophische Gesellschaft nach dem von H.P.B. an-
‘gegebenen Muster zu bilden, die einen neutralen
Boden darstellen sollte, worauf sich alle Parteien
wieder zusammenfinden wund vereinigen konnten.
Hierzu glaube ich infolge meiner Stellung in der
»Theosophical Society« nicht nur berechtigt, sondern
sogar verpflichtet zu sein.......... “
Im Briefkasten seiner Zeitschrift »Lotusbliitene
4uBert er sich folgendermaBen:
N. & T. in A. — Die Internationale Theoso-
phische Verbriiderung*) ist kein »Vereing, der diesen
Namen tridgt, sondern diese Verbriiderung selbst.
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Sie ist keine auf einem #uBerlichen Ubereinkommen
beruhende Organisation, sondern eine geistige
Verbindung aller Menschen, die die Einheit des
gottlichen Geistes in der ganzen Menschheit er-
kennen und auf Grundlage dieser Erkenntnis eine
Verbriiderung aller Nationen anstreben.  Dabei
kann von keinen Sonderinteressen die Rede sein.
Die Gotteserkenntnis (Theosophie) ist das Band, das
alle Menschen miteinander verbindet. Eine »Bruder-
schafts-Liga¢, die mit der Verbriiderung aller Natio-
nen, auf Grundlage dieser Erkenntnis, nichts zu
tun haben und »in keiner Verbindung oder Beziehung
zu ihr stehen« will, schlieBt sich dadurch selbst von
der ganzen Menschheit aus. Augenscheinlich handelt
es sich da um ein MiBverstidndnis, das sich dadurch
erklart, daB manchen Leuten die Kkleinliche Ver-
einsmeierei so im Kopfe steckt, daB sie die Fihigkeit
verlieren, eine groBe Idee zu erfassen.«

Neben dieser »lInternationalen Theosophischen
Verbriiderunge faBten auch die drei groBen Parallel-
Gesellschaften vom Auslande her in Deutschland
FuB, sodaB jetzt vier theosophische Schulen oder
Richtungen in Deutschland vertreten sind:

Die »Internationale Theosophische Verbriiderunge

e
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(I.T.V.), Sitz in Leipzig, Organ: »Theoso-
phische Kultur.«

Die Theosophische Gesellschaft in Adyar: Prisi-
dentin Frau Annie Besant; deutscher Ver-
treter: Axel von Fielitz; Organ: »Theoso-
phisches Strebens,

Die Universale Bruderschaft, Prisidentin Frau
Tingley, Sitz in Point Loma; deutscher Ver-
treter: Buchh. Heller in Niirnberg; Organ:
»Der Pfade.

Die Theosophische Gesellschaft, Sitz in New York,

~ deren Prasident W. Q. Judge war, deutscher
Vertreter: Paul Raatz in Berlin. Organ: »Bruder-
schafte (friiher: »Theosophisches Lebens), zu-
gleich Organ der neuerdings dort gegriindeten
»Allgemeinen geistigen Verbriiderunge auf theo-
sophischer Grundlage.

Generalsekretdr der Adyar-Gesellschaft war Dr.
Rudolf Steiner in den Jahren 1900—1912. In der
letzten Zeit seiner Tatigkeit wurden die theosophischen
Prinzipien der Gedanken- und Gewissensfreiheit, der
Toleranz, der Lehr- und Lernfreiheit, durch ihn ge-
fahrdet und verletzt dadurch, daf er insbesondere
die Mitglieder des neuen »Bundes des Sternes im Ostene
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— ein selbstdndiger Zweig der Theosophischen Ge-
sellschaft — von der Mitgliedschaft der Theosophischen
Gesellschaft ausschlof. Der Vertreter dieses Bundes,
dessen Zweck in der besonderen Vorbereitung der
Mitglieder auf das Kommen eines groBen Weltlehrers
(Wiederkunft des Christus) bestand, war Dr. Hiibbe-
Schleiden, der auch der Griinder eines »Undogma-
tischen Verbandese und der Vertreter der deutschen
Esoterischen Schule der Adyar-Gesellschaft war.
Steiner wurde 1912 durch Frau Besant, der Prési-
dentin der Adyar-Gesellschaft, aus der Th. G. ausge-
schlossen. A. Besant ernannte Hiibbe-Schleiden zum
Ehrenprésidenten der neuen deutschen Sektion. Die
Anhinger von Steiner traten aus der Theosophischen
Gesellschaft ebenfalls aus und sammelten sich unter
seiner Fiihrung in der Anthroposophischen Ge-
sellschaft, die jetzt ihren Hauptsitz im »Goetheanume
in Dornach (Schweiz) hat.

Die Lage in Deutschland wurde also seit 1912 in
theosophischer Beziehung sehr verwickelt.  Hinzu
kam noch, daB Hiibbe-Schleiden 1916 den irdischen
Plan verlieB und die weiteren Abgesandten Besants
die zerfahrene Lage in Deutschland noch verschlech-
terten. Man beachte zur Orientierung dber alle diese




284

Dinge den in der Zeitschrift sTheosophie« Jahrg. VI,
Heft 3/5, verdffentlichten Artikel »Politik und Not-
wendigkeit¢, ein Versuch zur Vorarbeit einer Reinigung
des theosaphiéchen Hauses in Deutschland, — Eine
ganz besondere Wendung der Dinge trat durch den
inzwischen eingetretenen Weltkrieg ein. Die theoso-
phischen Gesinnungsfreunde aller Linder, die innerlich
iiber den streitenden Parteien zu bleiben sich bemiih-
ten, schauten nach einer weitherzigen Erkldrung und
Stellungnahme der Th. G. zu dieser neuen Lage aus.
Man suchte hier unwillktirlich nach dem versshnenden
Geiste, der vielleicht auch noch zwischen den strei-
tenden Nationen hitte vermittelnd wirken konnen.
Statt dessen hat die Prisidentin Frau Besant diese
Situation nicht nur vollstindig verkannt, sondern
durch eine offizielle Erkldrung sogar politisch in den
Nationalitdtenkampf eingegriffen, wodurch sie die
theosophischen Gesinnungsfreunde, besonders in Mittel-
europa, in schwere Konflikte mit ihren vaterlindischen
Pflichten brachte. Sie hat dadurch zugleich die er-
habene Stellung der Theosophischen Gesellschaft nach
auBen hin erschiittert, da Zweck I der Gesellschaft
dahin wirkt, den Kern einer wirklichen bruderschaft-
lichen Gesinnung zu bilden. Ferner besagen die am
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27. Midrz 1893 vom Generalvorstande der Theoso-
phischen Gesellschaft festgelegten Satzungen, daB der
Gesellschaft als einer internationalen Korperschaft
nicht gestattet ist, sich an Klassenkdmpfen, Verin-
derungen der bestehenden Gesellschaftsordnung und
an der Politik zu beteiligen. Es heit darin:

» Jeder derartige Eingriff, der in ihrem Namen
geschieht, ist ein Bruch der Verfassung. Ausge-
schlossen wird sofort jedes Mitglied und jeder Beamte,
der den Versuch macht, die Theosophische Gesell-
schaft in politische Erdrterungen hineinzuziehen,
oder gegen die Artikel dieser Verfassung verstoBt.«

Es ist daher verstindlich, daB sich die deutschen
Mitglieder der Theosophischen Gesellschaft gegen diese
Handlungsweise von Frau Besant als Prisidentin
verwahrten und sie nicht mehr als Prisidentin be-
trachten konnten, umsomehr als sie auch nicht gegen
den Versailler Friedensvertrag, als allen hther-mensch-
lichen Prinzipien zuwiderlaufend, protestiert hat. Es
hatte sich wohl Gelegenheit geboten, auf dem Kon-
gresse Sommer 1921 in Paris einen Ausgleich in allen
diesen Wirrnissen zu schaffen. Aber diese Moglichkeit
blieb ebenfalls unbeachtet.

-
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Da die Sache unbedingt eine Klirung und den
Neuaufbau der Theosophischen Gesellschaft in Deutsch-
land verlangte, erging im Jahre 1917 der
sAufruf und Mitteilung an alle Angehdrigen

der Theosophischen Bewegung«
und gab unter Hinweis auf diese neue Sachlage be-
kannt, daB das Hauptquartier der Theosophischen
Gesellschaft interimistisch in Leipzig (InselstraBe 29)
eingerichtet worden sei, bis zur Klirung der
Sachlage. Das Organ dieses Hauptquartieres, die
Zeitschrift »Theosophie¢, steht ganz auf dem Boden
der Verfassung der Theosophischen Gesellschaft vom
18. November 1875. In der Beilage »Theosophische
Rundschaue und alljahrlich im sMemento« des SchluB-
heftes des laufenden Jahrganges wird allgemein iber
die geleistete Arbeit dieses Hauptquartieres und {iber
den Fortschritt im Neuaufbau der Theosophischen
Gesellschaft in Deutschland berichtet. Die weitaus
groBte Anzahl Schiiler der Theosophie in Deutschland,
in den deutschsprechenden Lindern, und die fiberall-
hin verstreuten Auslandsdeutschen, soweit sie theo-
sophisch orientiert sind, schlieBen sich begeistert dem
Hauptquartier in Leipzig an. Sie werden dadurch in
Verbindung gebracht mit dem grofen Rhythmus, der
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von diesem Zentrum aus wirkt, und die Heiligkeit der
Verfassung der Theosophischen Gesellschaft wird mit
neuen Aufbaukriften in den Herzen der Schiller der
Theosophie lebendig. Das gibt den Mitarbeitern im
Hauptquartiere die groBe Zuversicht, daB sich nun-
mehr auf rhythmisch-gesetzmiBige Weise die duBere
Form im Neuaufbau der Theosophischen Gesellschaft
in Deutschland herausbildet, soda8 der Neuaufbau
vorwartsschreitet. Das Hauptquartier arbeitet nicht
bfirokratisch-vereinsmaBig, sondern unter Anwendung
wahrer theosophischer Grundsitze, die es ins Leben
zu fbertragen versucht, |
Auch von Kkirchlicher Seite ist man bereits auf die
Bestrebungen des Hauptquartieres aufmerksam ge-
worden. Besonders beginnt man in den Kreisen der
evangelischen Geistlichkeit die theosophische Be-
wegung als Befruchterin und Mitarbeiterin fiir die
evangelische Glaubensgemeinschaft zu begriiBen. In
der kleinen Schrift vom Privatdozent Dr. Wilhelm
Bruhns findet sich zum ersten Male eine Anerkennung
der synthetischen Bemithungen des Hauptquartieres
von dieser Seite aus. Er schreibt:
#— — — In diesem Sinne hat sich wihrend
des Krieges die Ortsgruppe Leipzig als Mittelpunkt

F .
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einer neuen, mitteleuropdisch-deutschen Theoso-
phischen Gesellschaft aufgetan und einen Friedens-
ausschuB begriindet, der die Vorarbeiten zum Aufbau
der Theosophischen Gesellschaft leisten, die zer-
setzenden Krafte sektiererischer Stromungen inner-
halb der Bewegung hemmen wird und eine Einheit
von ausgeprigt westlich-germanischem Charakter in
Verbindung mit Adyar und den anderen Zentren,
doch in voller Selbstindigkeit neben ihnen an-
strebt, — — —«

Ebenso ist Pfarrer lic. theol. Kurt Leese in
seinem Buche sModerne Theosophie¢, (Berlin 1921) zu
der Ansicht gekommen, dal man es in der Theosophie
nicht mit »den beliebigen Einfillen einer im Triiben
fischenden Winkelsektes zu tun hat und dab es ein
Zeichen der Zeit zu sein scheint, daB »namhafte

Pfarrer und Theologen der protestantischen Kirche,
denen historisch-kritische Forscherarbeit nicht fremd
ist, in der Theosophie einen hoffnungsvollen Ver-
biindeten des philosophischen Idealismus und des
Christentumes begriifen. Die Zahl solcher offenen
und heimlichen Anhdnger der Theosophie wird
voraussichtlich noch stark anschwellen, Beweis ge-
nug, daB sie kein konventikelhaftes Sektendasein
fristet, sondern sich einen weltweiten Blick wahrt.¢ —
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Die Theosophische Gesellschaft ist keine Sekte,
sondern vollig dogmenfrei, und bestrebt sich daher,
eine Verbiindete, nicht aber eine Gegnerin der Religion
und des Christentumes zu sein. Eine bessere Wiirdi-
gung der theosophischen Bewegung konnte daher von
theologischer Seite aus wohl kaum erfolgen. Dem-
gegenitber nimmt die katholische Kirche in den
»Stimmen der Zeits, einer katholisch-orientierten Zeit-
schrift, den Kulturkampf mit der theosophischen
Bewegung auf. Sie hat die theosophischen Schriften
auf den Index gesetzt und arbeitet mit allen ihr zur
Verfiigung stehenden Machtmitteln dagegen.

Die Geistlichen der Evangelischen Religionsge-
meinschaft haben sich zunichst nur mit der leichter
verstiandlichen naturwissenschaftlichen Seite des theo-
sophischen Weltbildes befaBt, die Steiner eingehend
und allgemein verstindlich unter Anwendung der
induktiven Denk- und Erforschungs-Methoden aus-
gearbeitet hat. Die philosophische Seite, zu der jetzt
auch ein moderner Philosoph, Graf Keyserling, wert-
volle Beitrdge bringt; die religiose Seite, die mystisch-
empirische Seite, die magisch-esoterische Seite kennen
sie nicht. Es ist notwendig, an dieser Stelle daran
zu erinnern, um auf die Universalitdt des theosophischen

Weltbildes hinzuweisen.
Hartmann, Wag ist Theosophie? 19
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Es sei noch auf die Stellungnahme des bekannten
und vielgelesenen Mystikers B8 Yin R4 hingewiesen,
dessen Meinung in seinen in der Zeitschrift »Theoso-
phie¢ vertffentlichten Artikeln zum Ausdrucke kam.
Jahrgang X, Heft 7/8, Seite 261, sagt er:

vAller Personenkultus scheidet bei den Auf-
gaben dieser, wie ich annehmen darf, in bester
Reorganisation begriffenen Gesellschaft*) ebenso aus,
wie jede enge Dogmenbildung, und ihr Streben ist
einzig darauf gerichtet, jedem ihrer Mitglieder alle
Wege zu zeigen, die der Seele als Wege zum Geiste
erschienen und noch erscheinen, und wenn ich die
Leitung dieser Zeitschrift (Theosophie) richtig ver-
stehe, dann erwartet sie von ihren Lesern ausreichende
Fahigkeit zu eigener Urteilsbildung und schlieft
jede Bevormundung ihrer Leser grundsitzlich aus.g

Diese Beispiele erhellen geniigend, wie weite
Kreise die Theosophische Bewegung seit ihren ersten
Anfiangen in Deutschland bereits geschlagen hat und
wie sie unter stetigen Wiederstdnden immer erstarkt
und wéchst. Das Hauptquartier hat seine vornehmste

*) Gemeint ist das Hauptquartier der Theosophischen Ge-
sellschaft, Leipzig, InselstraBe 29,



291

Aufgabe erkannt, undogmatisch im Dienste der Mensch-
heit zu wirken. Die Forderung verwandter geistiger
Kulturstrdmungen, — wie Masdasnan (Freiburg),
Bahai, Quiker, Gesellschaft der Religion der Liebe,
Gnostische Kirche, Rosenkreuzer-Gesellschaft, — die
zum grofBten Teile als Giste im Hauptquartier will-
kommen geheiBen wurden und hier Vortrdge hielten,
konnten einen Beleg filr die Kraft der Toleranz geben,

mit der vom Hauptquartier der Theosophischen Ge--

sellschaft aus gewirkt wird.

19*
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Die Theosophische Gesellschaft
in Deutschland.

Der Zweck der Theosophischen Gesellschaft
ist: den Kem emer allgemeinen Menschenver-
briiderung zu bilden.

Hiersu dienlich ist: das Studiuvm alter und
neuer Religionssysteme, Philosophie und Wissen-
schaft, sowie die Erforschung und Entfalfung der
im Menschen schlummernden und zum groflen
Teile noch unbekannten (okkulten) geistigen
Krifte.

Die »Theosophische Gesellschaft« bezweckt nicht nur

die allgemeine Menschenverbriiderung, sondern
sie stellt, befreit von allem, was nicht zu ihrem Wesen
gehort, selbst diese Verbriiderung dar. Sie ist deshalb
kein Verein, der mit anderen Vereinen, die diese oder
jene Sonderintergssen verfolgen, auf gleicher Stufe
steht, sondern ihr Ideal, das sie zu verwirklichen
trachtet, ist die Vereinigung, Veredlung und wahre
Aufklirung des ganzen Menschengeschlechtes; nicht
durch die Einfilhrung eines neuen Gotzendienstes fiir

irgend ein neues Dogma oder durch die Errichtung
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des Gotzenbildes irgend einer neuen »Autoritite, son-
dern durch die Anndherung an die Erkenntnis der
Ewigen Wahrheit, die der iiber alle Selbstsucht
erhabenen Liebe zur Gottheit in der Menschheit ent-
springt. Demazufolge ist die »Theosophische Gesell-
schaft« groB genug, um so wie die Menschheit, alle nach
wahrem Fortschritte strebenden Gesellschaften und
Vereine in sich aufzunehmen, und jeder Mensch, dem
die Veredlung der Menschheit wilnschenswert erscheint,
ist dem Geiste nach, ohne Siegel und Diplom, bereits
ein Mitglied dieser Theosophischen Gesellschaft. Die,
die ihr auch formell und #uBerlich angehoren, unter-
scheiden sich von anderen edeldenkenden Menschén
nur dadurch, daB sie sich unter sich ZuBerlich ver-
bunden haben; nicht um fdr sich selbst einen perstn-
lichen Vorteil dadurch zu erlangen, sondern um mit
vereinten Kriften mehr Gutes zu tun, als sie vollbrin-
gen konnten, wenn jeder nur vereinzelt titig wire.

Das eine groBe Band, das nicht nur die ganze
Menschheit vereinigt, sondern alle Welten zusammen-
halt, ist nicht eine wissenschaftliche Theorie, noch
eine philosophische SchluBfolgerung, sondern die Liebe,
die aus der Erkenntnis der Einheit des Wesens aller
Geschopfe entspringt. Bisher waren Theorien und
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Traume die Grundlage unserer Kulturzustdnde; jetzt
fangt die Welt an, aus ihrem Schlafe zu erwachen
und einzusehen, daB soziale Schwirmereien nicht
geniigen, um die Welt zu verbessern. Die Grundlage
der Zivilisation der Gegenwart soll die aus der Er-
kenntnis entspringende und durch die Tat ver-
wirklichte Liebe sein.

Leoline Wright (Kreuzfahrerin) sprach bei der
ersten Konvention der Theosophischen Gesellschaft
in . Berlin folgende Worte:

»Die groBe Botschaft, die die Theosophie (nicht
nur durch die »Theosophische Gesellschafte, sondern
durch hundert verschiedene Werkzeuge) der ganzen
Welt bringt, ist die Liebe. Wir glauben und erkennen,
daB die Liebe nicht nur eine Eigenschaft oder Emp-
. findung, sondern eine allbewegende geistige Kraft
ist, und daB es ohne diese Kraft als Grundlage der
Zivilisation keinen wahren und dauernden Fortschritt
und Veredlung geben kann. Die Kulturzustidnde ver-
gangener Jahrhunderte sind zu Grunde gegangen, weil
sie auf einer zerstérenden Kraft, dem Prinzipe der
Selbstsucht und des egoistischen Strebertumes auf-
gebaut waren, Wenn wir unsere Zivilisation und
unseren Frieden dauerhaft machen wollen, so miissen
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wir an die  Stelle dieser allzerstbrenden Kraft der
Selbstsucht die allerhaltende Kraft der Liebe setzen.

»In jedem einzelnen Menschen ist die Fihigkeit
zur Entfaltung dieser gottlichen Kraft enthalten.
Die Energie der Liebe ist kein Phantasiegebilde, son-
dern sie ist ebenso wirklich und wirksam, als die durch
eine Dynamomaschine erzeugte elektrische Kraft. - In
dem Herzen eines jeden ist ein Funke von ihr enthalten.
Wer in dieser Kraft der iiber allen Selbstwahn erhabenen
Liebe bestindig lebt, und sie ohne UnterlaB auf alle
anderen Wesen ausstromen 14Bt, der wird nicht nur
immer in Frieden mit sich selbst leben, sondern auch
tiberall, wo er hinkommt, Gliick, Segen und Eintracht
verbreiten. Die Menschen haben sich selbst ungliick-
lich und unzufrieden gemacht, weil sie diese erlgsende
Kraft der gottlichen Liebe verkannten oder verleug-
neten und daflir nur nach der Befriedigung ihrer
eigenen oder Sonderinteressen trachteten.

»Wir sollten uns an der Natur ein Beispiel nehmen.
Die Vogel in derLuft, die Biume im Walde, die Blumen
im Felde, sie kiilmmern sich nicht darum, was ihnen
der morgige Tag bringen wird, aber der Mensch ist
immer um sein liebes Selbst besorgt; er lebt in be-
stdndiger Furcht vor der Zukunft, und ist nie mgfrieden,
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so lange er begehrt. Er lebt in der Regel auBerhalb
seines Selbstes und ist immer darauf bedacht, seine
duBerlichen Verhiltnisse zu seinen eigenen Gunsten
umzugestalten und neue Mittel zur Befriedigung neuer
Begierden zu erlangen. Deshalb sucht er die ganze
Welt und seine Mitmenschen seinem Eigennutze
tributpflichtig zu machen. Er analysiert, setzt zu-
sammen, erfindet, 4ndert. Er lebt in Dingen, die auBer
ihm sind und verliert dariiber sich selbst. Wir wer-
den nur dann das wahre Gliick finden, wenn wir mehr
zur Einfachheit der Natur zuriickkehren, und statt
in der verginglichen AuBenwelt in unserem eigenen
gottlichen Ich leben, das das Eine Ich und das wahre
Wesen aller Geschtpfe ist. Wer dieses eine ewige Ich
erkennt, der erkennt GOTT; er erkennt seine eigene
gbttliche Natur und ist fiber seine irdische Beschaffen-
heit erhaben. Er wird von dem, was seine Personlich-
keit betrifft, innerlich nicht mehr beriihrt. Er lebt
in der Liebe, die ihn mit allen vereint.

»Das ist die groBe Botschaft, die die Theosophie
uns verkiindet. Der Mensch ist in seinem Innersten
ein gottliches Wesen, und wenn er darnach strebt
Gutes zu tun, so strahlt eine gﬁttl:che Kraft von lhll'l
aus, die sich fiber alles erg:eBt “Ohne diese tatkraftlge -
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Macht der géttlichen Liebe kann nichts, das in Wirk-
lichkeit und dauernd gut ist, geschaffen werden. Wenn
sie aber im Menschen zur vollkommenen Entfaltung
gelangt, so wird dadurch in ihm das gottliche Ideal
verwirklicht, und der Mensch selber ein Erldser der
Menschheit.«

Der einzige Zweck -der »Theosophischen Gesell-
schafte ist deshalb,*) der wahren Liebe Eingang zu
verschaffen. die weder aus der Unwmsenhelt Torheit,
oder Sentlmentalltat noch aus der selbstsﬂchtlgen
Begierde nach Besitz, sondern aus der wahren geisti-
gen Erkenntnis entspringt. Wer seine eigene wahre
Gottesnatur erkennt, der braucht nicht erst zu fragen,
weshalb er andere Geschdpfe liebevoll behandeln soll;
er erkennt in allen anderen Geschopfen Erscheinungen
seines eigenen gottlichen Wesens, er sieht in allen
anderen sich selbst.

Um zu dieser wahren Selbsterkenntnis zu ge-
langen, dazu ist es notig, alle die Vorurteile und irrigen
Meinungen in Bezug auf die wahre Natur des Men-

*) Auch diese Kundgebung Hartmanns beweist, wie es ihm
deran gelegen ist, das Hthos gegeniiber der nfichternen wissen-
schaftlichen Betdtigung, wieder an die ihm gebithrende Stelle
zn setzem.
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schen, seiner Stellung im Weltall, seiner physischen,
psychischen und geistigen Natur usw. zu beseitigen,
und hierzu dient das Studium der alten und -neuen
Religionssysteme, det Philosophie und der Wissen-
schaft. Dieses Studium ist nicht sein eigener Zweck;
es handelt sich nicht darum, wie viele glauben, die
wissenschaftliche Neugierde zu befriedigen, oder sich
eine Meinung dariiber zu verschaffen, welche von den
vielen sich widersprechenden Autorititen recht hat,
sondern es handelt sich darum, den Kern der Wahr-
heit, der in allen groBen Religionssystemen und Philo-
sophien enthalten ist, zu entdecken, ihn von der ihm
anhdngenden Schale des Aberglaubens oder Formen-
wesens zu befreien, und dadurch den Weg zur Selbst-
erkenntnis kennen zu lernen.

Da gibt es viele, die immer in 4uBerlichen Dingen
nach Geheimnissen suchen, aber das Beste finden sie
nicht. Das groBte Geheimnis ist der Mensch selbst,
und die eigene Selbsterkenntnis ist der Schliissel zu
allen anderen Geheimnissen. Wer nicht in sich selbst
sein wahres Ich erkennt, der sieht auch in allen an-
deren Menschen nichts anderes als deren Personlich-
keiten, und er beurteilt sie nach dieser Auffassung.
Der sich selbst wirklich erkennende Mensch aber weib
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dafB, so wie seine eigene Person nur sein Gefaf und
Werkzeug ist, auch die Personlichkeiten aller anderen
Menschen von ihrer geistigen Individualitdt zu unter-
scheiden sind. Aus der Verwechslung der Perstnlich~
keit mit dem »inneren Menschens, der allerdings nur
in denen vollkommene geistige Individualitdt erlangt
hat, die zur Selbsterkenntnis gekommen sind, ent-
springt die falsche Beurteilung anderer, Gehassigkeiten
und Stdnkereien und der Egoismus mit seinem Ge-
folge.

Mit der Forschung allein ist noch nicht viel ge-
dient. Es handelt sich nicht nur darum zu wissen,
'sondern zu handeln. Aus diesem Grunde wurde der
Konstitution der Theosophischen Gesellschaft bei ihrer
Griindung ein dritter Zweck hinzugefiigt, ndmlich die
tatsdchliche Entwicklung der in der Natur des Menschen
schlummernden Krifte. Dieser dritte Zweck wurde
spater entfernt, weil er bei vielen zu dem Irrtume
AnlaB gab, daB die Mitglieder der T. G. sich mit
magischen und okkulten Kiinsten, Hexerei usw. be-
fassen wollten.*) In der Tat ist aber unter der Ent-

*) Diese AuBerung von Dr. Hartmann ist aus der damaligen
Lage der Th. G. im Auslande zu verstehen. Zweck ITI ist nie enf-
fernt worden. In England u. Amerika hatfen sich die fithrenden
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wicklung von geistigen Kraften nur die Entfaltung
der Krifte gemeint, die in jedem Menschen offenbar
werden miissen, wenn sein Streben nach Selbsterkennt-
nis nicht nur ein Wunsch, ein Traum, eine Theorie
bleiben soll. Zu diesen Kréften gehort vor allem das
Erwachen des wahren SelbstbewuBtseins und die
gottliche Liebe.

Der Pfuscher in den Geheimwissenschaften sucht
seine Neugierde in Bezug auf okkulte Krifte, von
denen er glaubt, daB andere sie besessen haben, zu
befriedigen, und zu erforschen, wie er durch duBerliche.
Mittel in den Besitz von magischen Kriften kommen,

-oder wie er sie verwenden konnte, wenn er sie hitte;

aber die magische Kraft ist eine innerliche Kraft, die
man sich nicht duBerlich aneignen kann, sondern die
in uns offenbar wird, wenn wir zur Selbsterkenntnis
gelangen. Wer in die Ferne wirken will, der muB sich
iiber die Schranken seines Egoismus erheben; wer die

theosophischen Kreise ganz der Gesellschaft fiir psychische For-

schung zugewendet und dariiber die Gesamtmission der Th. G. ver-
gessen, Dr. Hartmann kam nun nach Deutschland und rief eine

‘Gegenbewegung gegen diese einseitige Ausdeutung ins Leben.
Deshalb unterstiltzte er die Kreuzfahrer, die ebenfalls die Ge-
samtaufgabe der Th. G. vertraten.
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Widerstdnde der #duBeren Natur durch seinen Geist
ﬂherwmden will, deisen Gelstm stark genug sein,.
tierischen lnstmkte, selbstsiichtigen Begxerden und
seiné Leidenschaften zu beherrschen und sie seinen
hdheren Zwecken dienstbar zu machen. "Die Selbst-
Beherrschung ist allerdings eine groBe Kunst, und die
dazu notige Kraft ist »maglschere d. h. psychisch-
geistiger Natur, und wie alle geistigen Kriafte selbst-
bewuBt. Sie ist es, die jeder wahre Theosoph nicht
nur theoretisch erforschen, sondern sich praktisch
aneignen und sie bestdndig ausiiben sollte; selbst
auf die Gefahr hin, in den Augen der Dummkopfe
deshalb als ein Hexenmeister zu erscheinen.

Gerade weil die Mission der »Theosophischen
Gesellschaft« eine so hohe, und das Prinzip, das sie
belebt, groB genug ist, um die ganze Menschheit zu
umfassen, wird diese Mission auch von den wenigsten
Leuten verstanden und selbst unter den Mitgliedern
gibt es viele, die davon nur eine unklare Vorstellung
haben. Die menschliche Natur &ndert sich nicht
sogleich dadurch, daB man das Wort »Theosophs, oder
»Mitglied der Th-G.¢ an seinen Namen hingt. Um
zu begreifen, was die Theosophie ist, muB man schon
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selbst einen gewissen Grad von Gotteserkenntnis be-
sitzen, und die Fahigkeit haben, das Ewige und Un-
vergdngliche von dem Zeitlichen und Verginglichen zu
unterscheiden. Solche Personen aber finden sich in
unserem Zeitalter fberall in der Minorit4t. Daher
kommt es auch, daB in der »Theosophischen Gesell-
schafte, sowie in allen anderen Vereinen Leute zu
finden sind, die die Liebe nicht kennen und deshalb
besonders auf ihren eigenen Vorteil bedacht sind; sei
es, daB sie gern eine »Rolle spielen¢ michten, oder daB
sie glauben, in den Besitz von Geheimnissen kommen
zu konnen, die anderen Sterblichen nicht zuginglich
sind. Solche Personen sollten bedenken, daB der
Anfang der wahren Erkenntnis erst dort beginnt, wo
der Mensch einsehen lernt, daB er in Wirklichkeit
nichts weiB; daB all sein angebliches Wissen sich nur
auf die Erscheinungen der Dinge, nicht aber auf deren
wahres Wesen bezieht, und daB die wahre Erkenntnis
die Selbsterkenntnis der Wahrheit ist, die naturgemiB
niemand anderen als GOTT, der Wahrheit, zu eigen
ist. Der Anfang der »Theosophie, d. h. »gbttliche
Selbsterkenntnis¢, ist die gottliche Liebe. Wo diese
nicht vorhanden ist, da kann auch keine Gotteser-
kenntnis eintreten, da gibt es keine »Theosophies,
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Deshalb begreifen auch die Personen, denen es nur
um das Wissen zu tun ist, das Wesen der Theosophie
am wenigsten. Sie beschiftigen sich damit, auszu-
kliigeln, was dieser oder jener denkt, und wessen Mei-
nung sie als wahr annehmen sollen, und wo so viele
Erwadgungen herrschen, da bleibt fiir das eigene freie
Denken kein Raum. Die Freiheit des Denkens ist aber
die unerldBliche Bedingung zur Erlangung der wahren
Erkenntnis und der daraus entspringenden Freiheit
des Wollens, die den Menschen fiber die Stufe des
Tierreiches erhebt. So lange der Mensch an das eigene
tduschende »Selbst¢« gebunden und sein Denken und
Wollen und Handeln von dessen Instinkten, Wiinschen
und Begierden geleitet ist, ist er nicht frei. Es gibt
keine wahre Freiheit als die Befreiung vom Wahne
des Selbstes.

Aus diesem Grunde ist die Botschaft, die die
T. G. der Welt verkiindet, nicht nur eine Botschaft
der Liebe, sondern auch der Freiheit. Sie beweist,
daB der Mensch durch nichts gebunden ist und durch
nichts leidet als durch das eigene »Selbst¢, das an
sich ein Nichts, nur eine Vorstellung ist. Wer diesen
Wahn iberwindet, der ist ein Theosoph und erlangt
die Herrschaft iiber sich selbst. Wer Herr fiber sich
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selbst ist, der braucht keinem anderen zu dienen; er
ist Herr iiber alles, denn er ist eins mit GOTT, der der
Herr und das Wesen von allem ist. Was wire das
Wesen ohne Erkenntnis? Was wire der Raum ohne
das Licht? Was wire der Himmel ohne die Liebe?
Sie ist die Seele von allem. Wer diesem Prinzipe treu
bleibt, der ist ein wirklicher Theosoph.
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Dr. Franz Hartmann bei seiner
Pioniertétigkeit fiir die T. G. in Deutschland

Ansprachen
an die Mitglieder der Th. G.

L.
Gehalten im Jahre 1896
in Anwesenheit der amerikanischen Kreuzfahrer*)
Meine Damen und Herren!
lle unter lhnen, die mit meine1 Schriften be-
Akannt sind, wissen, daB ich ein Feind aller Vereins-
meierei bin; und zwar bin ich es deshalb, weil die
meisten Vereine nicht auf Prinzipien, sondern auf
Theorien gegriindet sind. Eine Anzahl gleichgesinnter
Leute findet sich zusammen, die an gewissen Mei-
nungen oder Glaubensartikeln festhalten und bekimp-
fen nun jeden, der eine andere oder entgegengesetzte
Meinung hat. Eine Ausnahme hiervon, die einzige,
die mir bekannt ist, ist die vor 21 Jahren in Amerika

*) Die amerikanischen Kreuzfahrer waren die Verfreter der
»Theosophischen Gesellschaft¢ in Amerika, die im theosophischen

Missionsdienste in alle Welt gesandt wurden.
Hartmann, Was ist 1heosophie? 20
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gegriindete »Theosophische Gesellschaft¢, der ich im
Jahre 1882 in New- York beigetreten bin. Dieser Ge-
sellschaft gehore ich an, weil sie auBer dem Prinzipe
der allgemeinen Menschenverbrilderung gar keine
Theorie oder Meinung vertritt. Die Mitglieder kénnen
unter sich glauben oder denken was sie wollen, sie
konnen Christen oder Juden, Buddhisten, Muhame-
daner, Brahminen, Thejsten, Pantheisten, Materia-
listen, Spiritualisten oder auch, wenn sie wollen, »Athe-
istene sein, und wenn es ihnen Vergniigen macht, ihre
personlichen Meinungen unter sich austauschen, ge-
rade so, als ob sie Botaniker, Chemiker, Astronomen
oder Mediziner wiren. Es ist mir gleichgiiltig, ob
dieses oder jenes Mitglied Katholik,Protestant,Buddhist,
Presbyterianer, Kongregationalist, Baptist oder irgend
etwas anderes ist, ob er an den Papst, an den Erz-
bischof von Canterbury, an Frau Blavatsky, an
W. Q. Judge, an Frau Besant, oder irgend jemand
anderen glaubt, Sogar die Meinungen des Présidenten
der »Theosophischen Gesellschafte sind seine eigene
Sache und haben nichts mit irgend einer von der Gesell-
schaft aufgestellten Lehre zu tun. Mit allen Sekten, Sy-
stemen, Meinungen und Theorien hat sie nichts zu schal-
fen. Sie strebt darnach, fiber allen Dogmatismus erhaben
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zu sein und aus allem Sektierertum hinauszuwachsen.
Sie stellt kein anderes Dogma auf, als die Liebe zur
Wahrheit, und damit ist auch allen Streitigkeiten
fiber Meinungsverschiedenheiten, die die Gesellschaft
als solche betreffen kénnten, der Boden entzogen. Der
einzige Grundstein, auf dem die »Theosophische Gesell-
schaft« aufgebaut ist, ist die Liebe zur Walrheit;
der Zweck der Gesellschaft ist in ihrer Verfassung
ausgedriickt und lautet: »Einen Kern zu bilden,
um den die (ja allgemein theoretisch aner-
kannten) Ideen der allgemeinen Menschen-
verbriiderung krystallisieren und zur tat-
s#dchlichen Verwirklichung gelangen konnen.c
Wie Sie sehen, handelt es sich da gar nicht um die
Feststellung irgend einer Theorie, sondern um die prak-
tische Ausiibung eines bereits bekannten Prinzipes.
Gepredigt wurde dber dieses Prinzip bereits genug, es
handelt sich jetzt darum, es zu verwirklichen. Das
Ideal wird nicht dadurch verwirklicht, daB man es
nur von der Ferne betrachtet, oder nur glaubt, dab
es vorhanden sei, es kann nur durch die Tat verwirk-
licht werden. Die Theosophie als solche hat deshalb
auch géu" nichts mit dem Glauben an sieben Prin-

zipien, Wiederverkdrperung, Adepten, Spiritismus usw.
20*
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zu tun. Es steht selbstverstdndlich jedem Mitgliede
frei, sich mit irgend einem Zweige der materiellen
oder geistigen Wissenschaft zu beschiftigen, aber die
Theosophie selbst ist keine Dogmatik, sondern die
Gotteserkenntnis, die alles umfaBt.

Der allgemeinen Menschenverbriiderung liegt die
allgemeine Menschenliebe zu Grunde, und diese Liebe
ist nicht nur eine Theorie, noch eine phantastische
Schwirmerei, sondern sie besteht in der Erkenntnis,
daB alle Menschen, ja sogar alle Geschopfe ihrem
Wesen nach eine Einheit, wenn auch in ihren Formen,
Erscheinungen und deren Eigenschaften von einander
verschieden sind.

Hier ist nur eine Erlduterung notig, und es kdnnte
mir der Vorwurf gemacht werden, daB ich als ein
Vertreter der »Theosophischen Gesellschafte bereits
ein Dogma, namlich die Einheit des Wesens von
allem aufgestellt habe. Ich bitte deshalb zu bedenken,
daB alles, was ich in Bezug auf irgend eine Theorie
vorbringe, oder was irgend ein anderer sagf, nicht
als eine offizielle Erkldrung der Gesellschaft anzusehen
ist; sondern ich benfitze nur die Freiheit, die jedem
Mitgliede zusteht, meine eigene Anschauungsweise zu
erkldaren und zu verteidigen.
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Meine Idee von der Einheit GOTTES in allem
stimmt mit der fiberein, wie wir sie in den Schriften der
Philosophen aller Nationen, vielleicht aber am deut-
lichsten in den Schriften Sankaracharyas ausge-
driickt finden. Da heiBt es: »Alles ist” Geist (Atma).
Der Geist ist das eine Wesen aller Dinge,
das sich als eine Vielheit von wverschieden-
artigen Erscheinungen offenbarte  Anstatt
mich aber in philosophische Auseinandersetzungen zu
vertiefen, will ich versuchen, die Sache durch ein
Beispiel anschaulich zu machen:

So wie ich 'die Welt betrachte, gibt es nur eine
einzige Weltseele; die individuellen Menschenseelen
darin sind nicht in ihrem innersten Wesen von ein-
ander verschieden; alle wurzeln in GOTT. Betrachten
wir die Seele der Welt als einen groBen Ozean, so
finden wir, daB alles darin Wasser ist. Stellen wir uns
vor, daB darin Eisklotze oder Eisberge herumschwim-
men, so sind auch diese ihrem Wesen nach nichts
anderes, als Wasser, nur mit dem Unterschiede, daB
der Zustand, in dem sie sich befinden, zeitweilig ein
anderer ist, als der ihrer Umgebung. Sie unterscheiden
sich von ihrer fliissigen Nachbarschaft nicht durch ihr
Wesen, sondern durch ihr Gefrorensein. Darin besteht
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ihre Individualitat. Haben sich aber einmal Eisklotze
oder Eisberge gebildet, so unterscheidet sich jeder
von dem anderen durch seine individuellen Eigen-
schaften, durch die Art seiner Krystallisation, durch
seine Reinheit, Form, Gr8B8e usw. von den iibrigen.
Kommt dann die Sonnenwirme dazu, so schmelzen sie
alle, es vergeht die Form oder Erscheinung mit ihren
individuellen Eigenschaften; es ist alles nur mehr
Wasser.

In #hnlicher Weise betrachte ich die Seele der
Welt und die in ihr lebenden individuellen Menschen-
erscheinungen. Wir sollten nicht sagen: »Wir haben
eine Seeles, sondern wir selbst sind Seele; unsere
korperliche Organisation ist der sichtbare Ausdruck
der in uns wirkenden Seelentitigkeit. Die Seele, das
Selbst, aus dem unser SelbstbewuBtsein stammt, ist
unser Wesen; der Kdorper eine voriibergehende Er-
scheinung. In dem groBen wahren Selbste haben sich
durch den Wahn des Eigendiinkels unzédhlbare indi-
viduelle Scheinselbste gebildet, die doch in ihrem
innersten Wesen nur Eins sind, gerade so, wie die
unz#hligen Eisnadeln im Eismeere alle aus Wasser
bestehen. Dadurch, daB dieses Scheinselbst ein indi-
viduelles Dasein erlangt, nimmt es auch individuelle




311

Eigenschaften an, die sich von einander unterscheiden
und sich gegenseitig bekdmpfen. Da ist der eine Klotz
gelehrt, der andere dumm, der eine folgt seiner Tier-

natur, in einem anderen ist die hthere Gottesnatur
erwacht, der eine ist schon, der andere h&Blich, der

eine gut, der andere bds usw.; dem eigentlichen Wesen

nach aber sind sie alle gleich. Wie die Kilte das
Wasser gefrieren macht, so zieht der Eigendilnkel
eine harte Kruste von Selbstsucht um die Herzen der
Menschen. Kommt aber dann die Wirme der gott-
lichen Liebe, d. h. die Erkenntnis der Einheit des
Wesens dazu, so ldst sich die Kruste des Egoismus
und der Mensch erkennt sich als Ganzes im Ganzen.
Wie ein durch die Widrme geschmolzenes Stiick Eis
nicht mehr ein abgesondertes Stiick Wasser, sondern
mit allen anderen Teilen des Meeres zusammen das
Meer bildet, so bildet die von der Unendlichkeit er-
fiillte Seele, in der der Egoismus verschwunden ist,
kein abgesondertes Stiick der Weltseele, sendern an
die Stelle ihres Eigendiinkels ist dann das Allbe-
wuBtsein getreten. Je mehr aber der Mensch sein
eigenes wahres Ich in allen Geschdpfen erkennt, um so
mehr wird er dieses gbttliche Selbst, das Selbst aller
Wesen, in allen anderen Erscheinungen lieben, und um :
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so mehr wird auch Frieden und Gliick auf der Erde
sein. Das ist keine fromme Schwirmerei, sondern die
logisch beweisbare Wissenschaft der wahren Religion.

Die Grundlage aller wahren Religion ist die
Erkenntnis der Wahrheit. Etwas anderes ist es
mit den religitsen Systemen, die auf dieser Erkenntnis
aufgebaut sind. Diese mdgen ihren Ursprung in diesen
oder jenen Uberlieferungen haben; sie sind nur For-
men, die, wie uns die Geschichte lehrt, Verdnderungen
unterworfen sind. Wie der menschliche Organismus
ein GefiB ist, in dem sich der Geist offenbart, so sind
die religivssen Systeme Organismen, deren Leben die
Erkenntnis der Wahrheit ist. Ohne Erkenntnis
der Wahrheit gibt es keine wahre Religion und keine
wahre Wissenschaft; je mehr aber ein System von
dieser Erkenntnis durchdrungen ist, um so mehr ist
es wahr,

Diese Erkenntnis der Wahrheit ist die
»THEOSOPHIEq«, oder, wie sie in der Bibel (I. Korin-
ther II, 7) genannt wird, die »verborgene Weisheit
GOTTES« — »verborgen« oder »sokkulte, weil sie nicht
mit dem irdischen Menschenverstande, sondern nur
geistig mit dem Herzen empfunden und geistig erkannt
werden kann. Sie besteht nicht in heimlich gehaltenen
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Theorien oder in groBer Belesenheit, sondern in einem
geistigen Erwachen, durch das der Mensch fahig
wird, abgesehen von allen erlernten Meinungen, auf
dem Wege der Intuition immer tiefer in die gottlichen
Geheimnisse der Natur einzudringen; nicht durch
Hellseherei oder Somnambulismus, sondern weil die
Wahrheit selbst immer mehr in ihm offenbar wird.

Das groBte Geheimnis ist der Mensch selbst in
seinem innersten Wesen, und die hdchste Wissenschaft
ist die Selbsterkenntnis. Da das innerste Wesen eines
jeden Menschen und sein Ursprung die Gottheit ist,
so ist die wahre Selbsterkenntnis auch die Gotteser-
kenntnis, Es gibt nur eine einzige Wahrheit
oder Wesenheit, ein einziges wahres Selbst, das
Alles in Allem erfiillt. Das ist GOTT. Nicht der GOTT
der pantheistischen Weltanschauung, der das »Weltall«
heiBt, sondern die Gottheit, aus der das Weltall ent-
sprang, so wie die Gedanken eines Menschen seinem
Geiste entspringen. Der Gedanke ist aber nicht der
Mensch, und die Welt ist nicht GOTT. GOTT ist das
Wesen, die Welt seine Offenbarung in der Erscheinung
der Natur..

Es gibt zweierlei Arten, den Menschen zu be-
trachten; die sogenannte.swissenschaftliches, die aber
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in Wirklichkeit sehr unwissenschaftlich und kurz-
sichtig ist, weil sie das Wesentliche am Menschen
nicht kennt, und die geistige oder theosophische. Die
erstere sieht den Menschen als einen materiellen

’ Korper, der auf eine unbegreifliche Weise Erschei-
nungen hervorbringt, die man Leben und Denken,
Empfinden und Wollen nennt, die aber niemand er-
klaren kann. Die geistige Anschauung erkennt den
Menschen als Geist, einen Korper bewohnend, in dem
sich dieser Geist offenbart und den er als sein Werk-
zeug benutzt. Wir miissen es jedem Verniinftigen
iiberlassen, zu beurteilen, welche von diesen Anschau-
ungen die richtige ist.

Niemand wird so kurzsichtig sein, zu glauben,
daB die Pflanzen die Erzeuger des Lichtes seien, das
sie wachsen macht. Sie sind Organismen, durch den
EinfluB des Lichtes aufgebaut. Nicht ihr -eigenes
Licht, sondern das Licht der Sonne bringt Leben und
Farben in ihnen hervor. Nicht der Korper erzeugt
den Geist, sondern der Geist formt den Korper und
benutzt ihn, um in ihm Leben und BewuBtsein, Emp-
findung, Denken und Wollen zu offenbaren. Wo kein
Geist, kein Leben ist, da wird auch kein Gedanke,
keine Lebenstitigkeit offenbar. Nicht das Denken
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verfertigt den Geist, sondern durch die Gegenwart
des Geistes wird die Tatigkeit des Denkens ermdglicht.
Der Geist steht hoher als das Denken. Man kann
denken, wenn man Geist hat; man kann aber auch
das Denken unterlassen, ohne deshalb geistlos oder
ohne BewuBtsein zu sein. Mit anderen Worten: es
gibt ein BewuBtsein, das {iber alles objektive Be-
trachten, Empfinden und Denken erhaben ist, wo
aller’ Begriff von »Selbstheit« aufhort, wo der Mensch in
die Wahrheit, in das Licht, in GOTT eingeht und das,
was das Gehirn nicht erfassen kann, geistig mit der
Seele erkennt. Das ist eine geistige Tatigkeit, die
nur der ausiiben kann, der diese geistige Kraft besitzt.
Sie wird in der kirchlichen Sprache sder lebendige
Glaube« genannt, obgleich nur wenige von denen,
die diese Worte gebrauchen, wissen, wovon dabei die
Rede ist. Sie ist nicht die Phantasie, sondern die Intui-
tion oder Wahrheitsempfindung, vermittelst der der
Mensch die Wahrheit, die seine Seele erfiillt, auch
ohne duBerliche Beweise erkennt. Sie hat nichts mit
religioser Schwérmerei zu tun; sondern sie ist die
Kraft GOTTES im Menschen, die die Tiefen der Gott-
heit erforscht, Sie ist der einzige Schldssel zur Gottes-
erkenntnis oder »Theosophies und deshalb lehrte der
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weise Sankaracharya schon vor mehr als zweitausend
Jahren, daB die erste Bedingung zur Erlangung der
wahren Erkenntnis der Besitz jener Kraft sei, die den
Menschen befahigt, das Ewige vom Verganglichen,
das Wesen von der Erscheinung zu unterscheiden.

Alle Menschen besitzen diese geistige Kraft oder
Energie; “aber nicht in allen ist sie ausgebildet oder
entwickelt. Jeder Mensch hat in seiner Seele einen
gottlichen Funken, der durch die Warme der Liebe
zur Flamme angefacht werden kann. Der Sitz dieses
Funkens ist nicht im Gehirne, sondern im Herzen;
wird aber im Herzen der Funke zur Flamme, so er-
leuchtet ihr Licht auch den Verstand. Der Grund aber,
weshalb so wenige Menschen vom Lichte der Gottes-
weisheit Erleuchtung empfangen, ist, daB die meisten
von diesem innerlichen Leben nichts wissen und des-
halb auch nicht darnach streben. Die Welt ist voll
von sogenannten Verstandesmenschen, die nur einen
Kopf aber kein Herz haben, und ihr Leben lang so
zu sagen auBer sich selbst sind. Andere schwelgen in
ihren Empfindungen und verlieren dabei den Ver-
stand. Zum wahren Erkennen aber ist beides notig,
Herz und Gehirn, Seele und Verstand, Man hat das
im Herzen wohnende Licht der Erkenntnis mit der
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Sonne verglichen, das Licht des Verstandes mit dem
Monde. Der Mond hat kein eigenes Licht, er leuchtet
nur infolge des Wiederscheines, den das Licht der
Sonne auf seiner Oberfliche erzeugt. Ein Verstand
ohne Liebe ist ohne wahre Erkenntnis; er gibt ein fal-
sches, triigerisches Licht. Dennoch ist der Mond und
auch der Verstand nicht zu entbehren. Wo die Sonne
nicht leuchtet, da tut der Mond gute Dienste. Wo
es an Weisheit mangelt, da hilft oft die Wissenschaft.
Das Herz sollte die Wahrheit empfinden und der
Verstand diese Erkenntnis priiffen. Dann findet sich
der Mensch in der wahren Weisheit zurecht,

Diese Erkenntnis ist daher nicht das Erzeugnis
des Griibelns und Forschens, des Diinkens, Kliigelns
und Wihnens, der Rechthaberei oder Schwirmerei,
sondern ein geistiges Erwachen, eine geistige Nah-
rungsaufnahme, wodurch der Geist der Erkenntnis im
Herzen aufgenommen und befestigt wird.  Dieser
Geist ist aber identisch mit dem Geiste der gbttlichen,
d. h. der iber alle Selbstheit erhabenen Liebe, und
deshalb ist es der Zweck der »Theosophischen Gesell-
schafte, diese Liebe und Erkenntnis durch t#tige Aus-
ibung zu pflegen und zu verwirklichen; denn gute
Vorsatze allein geniigen nicht; es bedarf der Tat, um
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das Ideale zu verwirklichen. Es gibt keine wahre Er-
kenntnis ohne BewuBtsein. Wer Geist erkennen will,
muB geistig selbstbewuBt werden. Das geistige Be-
wuBtsein ist iiber alle Beschrianktheit des personlichen
Eigendiinkels erhaben, es ist das BewuBtsein der
Gegenwart GOTTES in allen Geschépfen  und in
dem eigenen ' Selbste. Aus diesem entspringt das
gottliche Leben, das sein eigenes Wesen in allen Ge-
schopfen erkennt. '

Das ist die Botschaft der Liebe, mit der die jetzt
unter uns weilenden amerikanischen »Kreuzfahrer«
unseren Erdball umkreisen. »Lernet euch selbst er-
kennens, lautet ihre ganze Dogmatik. Da gibt es
nichts zu beweisen und nichts zu bestreiten. Diese
Lehre versteht sich von selbst; es handelt sich nur
darum, sie zu begreifen und zu befolgen. Das, an was
die Kreuzfahrer glauben, ist nicht eine neue Theorie,
sondern ein allgemeines Prinzip, das jeder erkennen
kann, sobald er sich iiber die T4uschung des Egoismus
erhebt.

Die »Kreuzfahrer« sind die Vertreter jener alige-
meinen »Theosophischen Gesellschafte, die vor 21
Jahren in Amerika gegriindet und vor kurzem neu
organisiert wurde. Die Geschichte dieser Gesellschaft
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ist dieselbe wie die aller verginglichen Formen: Ge-
burt, Wachstum, Zerfall, Wiedergeburt. Wenn sich
einige Menschen zusammengefunden haben, die zur
Erkenntnis der wahren Bedeutung des Lebens gelangt
sind, und sich vereinigen, um das ihnen zu teil ge-
wordene Licht zu' verbreiten, so fithlen sich die ange-
zogen, die nach diesem Lichte streben. Je mehr aber
ein solcher Verein wichst und sich ausbreitet, um so
mehr werden auch fremdartige und nicht dazu gehorige
Elemente in ihm Eingang finden; und da ja in der
ganzen Menschheit die, die zur wirklichen Erkenntnis
sDer Wahrheite gekommen sind, nur einen Kleinen
Brucpteil bilden, so werden in solchen Vereinen auch
die, die ein hohes Prinzip nicht zu erkennen fihig sind,
schlieBlich die Mehrheit bilden. Dann tritt Herrsch-
sucht an die Stelle der Harmonie, GriBenwahn und
Personenkultus an die Stelle der Erkenntnis, Liige
an die Stelle der Wahrheit, salbungsvolle Redeweise,
Sentimentalitdt, Rechthaberei an die Stelle des Lich-
tes; der Geist verschwindet und die tote Form falit
der Zersetzung anheim; aber aus dem guten Samen
der Frucht des Baumes entsteht eine neue Form. Das
war die Geschichte der Christenheit, der Rosenkreuzer,
Illuminaten, Freimaurer und aller Gesellschaften, die
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sich mit hoheren Dingen beschiftigen. Es war auch
die Geschichte der »Theosophischen Gesellschafte, und
sie wird sich immer wiederholen, denn das ist der
Gang der Natur. Das, worauf eine geistige Gesellschaft
beruht und was sie zusammenhilt, ist nicht die An-
hénglichkeit an diese oder jene Person, sondern der
Geist, die Erkenntnis des Prinzipes. Wer dem Prin-
zipe treu bleibt, auf dem die »Theosophische Gesell-
schafte aufgebaut ist, der gehort dieser Vereinigung
an; nicht aber der, der nur dieser oder jener Person
nachlduft und dabei gegen das Prinzip handelt. Es
geniigt nicht, auf seine Fahne zu schreiben: »Es gibt
nichts Hoheres als die Wahrheit¢ und dabei am Irrtume
festzuhalten, sondern nur der ist ein echter Theosoph,
der durch die Tat beweist, daB es fiir ihn nichts Hohe-
res als die Wahrheit gibt.

Der Irrtum ist eine groBe Macht. Goethe sagt:
»In Zeitungen, Enzyklopddien, auf Schulen und Uni-
versitdten ist der Irrtum zu Hause, und fiihlt sich
behaglich im BewuBtsein der Majoritdt, die auf seiner
Seite ist.« Diesen Irrtum zu bekdmpfen, muB jedem
Einzelnen, je nach seiner Fihigkeit, fiberlassen bleiben;
die stheosophische Gesellschafte als solche hat nichts
mit dem Kampfe der Meinungen zu tun; sie streifet




321

nicht fiir eine Theorie, sondern sie kampft fiir das
Prinzip der allgemeinen Menschenverbriiderung, und
daB dieses Prinzip das richtige ist, damit stimmen
die Meinungen aller Vernfinftigen iiberein. Wiirden
die Menschen diesem Prinzipe gemdB handeln, so
wiirden sie ihre eigene Hohere Natur erkennen, und
dann wilrde auch mancher Irrtum verschwinden.
Diese Erkenntnis der hoheren Menschen-
natur ist Theosophie. In der wahren Theosophie
kann kein Irrtum sein, denn sie ist die Erkenntnis
der Wahrheit selbst, und jedes System kann nur
insofern richtig sein, als in ihm Theosophie oder Wahr-
heitserkenntnis enthalten ist. Es ist deshalb irrig,
von »Theosophie und Religions, »Theosophie und
Wissenschaft« zu sprechen, als ob die Erkenntnis
»Der Wahrheit« im Gegensatze zur Religion und Wissen-
schaft nur gerade so viel wert ist, als sic Theosophie,
d. h. Wahrheitserkenntnis enthélt.

Es ist viel von einer geistigen Kraft die Rede,
die hinter der modernen theosophischen Bewegung
steckt und sie leitet. Man erzihlt sich die abenteuer-
lichsten Dinge davon. Tatsache ist, da im Geistigen
dhnliche Gesetze herrschen wie im Materiellen, wie

es auch nicht anders denkbar ist, da ja das Materielle
Hartmann, Was ist Theosophie? 21
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nur der duBerliche Ausdruck des Geistigen ist. So
wie es in der sichtbaren Natur Perioden gibt, in der
sich die Erde der Sonne nihert, und andere, in denen
sie sich von ihr entfernt, so gibt es auch im Geistigen
Zeitpunkte, in denen das Gemiit der Menschheit der
Sonne der gbttlichen Weisheit ndher kommt, und
Perioden, wahrend denen es sich von der Quelle der
Wahrheit entfernt. Die okkulte Wissenschaft
lehrt, daB eine solche Anniherung an das
Licht gegen das Ende eines jeden Jahrhun-
derts eintritt, und daB am Anfange des darauf-
folgenden Jahrhunderts sich die Menschheit wieder
von diesem Lichte entfernt. Das Studium der Ge-
schichte scheint diese Theorie zu bestdtigen. Tritt
nun eine solche Anndherung an die geistige Sonne
ein, so wird sich das Licht in denen offenbaren, die
fiir dieses Licht zuganglich sind. Es ist da von keiner
Besessenheit und von keinem in der Luft herumflie-
genden »Mahatmae die Rede, der die Menschen zu
Drahtpuppen macht, die er nach seinem Belieben
tanzen 14aBt, sondern vom Lichte der Wahrheit,
das allgegenwirtig ist, zu dem ein jeder Mensch Zutritt
hat, und das einen jeden erleuchtet, der sein Gemiit
nicht dem Einflusse dieses Lichtes verschlieBt. Moge
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jeder den Dogmatismus und die Rechthaberei bei
Seite lassen, und dem Einflusse des Geistes der Selbst-
erkenntnis sein Herz erbffnen. Dann wird die Welt
besser und glficklicher werden; dann ist die Mission
der »Theosophischen Gesellschafts, die Mission der
amerikanischen Kreuzfahrer und auch die unsere
erfiillt.

® &

21*
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Ansprachen an die Mitglieder
der Theosophischen Gesellschaft.

I1.
Gehalten im Jahre 1900.

' Es freut mich zu sehen, daB die »Theosophische Ge-

sellschaft in Deutschlande in der kurzen Zeit ihres
Bestehens schon so Erhebliches fiir die Verbreitung
der hoheren Weltanschauung getan hat, wie es die
zahlreich besuchten Vortrige bezeugen. Auch scheint
mir die Zukunft der »Theosophischen Gesellschafte
in Deutschland sicher zu stehen, solange die Mitglieder
den in der Verfassung ausgesprochenen Grundsitzen
treu bleiben und dem Jesuitismus und Sektierertum
die Tdre verschlieBen, was allerdings eine schwierige
Sache ist, solange der Eigendiinkel und die Herrsch-
sucht noch unter den Menschen regieren.

Die »Theosophische Gesellschaft¢« steht jedermann
offen, aber dennoch sind noch wenige fihig, wiirdige
Mitglieder zu sein, weil es nur wenige Menschen gibt,
die den Geist der Freiheit fassen kdnnen, der in ihr
herrschen soll. Alle wissenschaftlichen, kirchlichen
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und sozialen Vereinigungen sind zusammengehalten
durch irgend ein #duBeres Band, durch den Glauben
an irgend ein Dogma oder irgend eine Theorie, die
»Theosophische Gesellschaft« aber verlangt von ihren
Mitgliedern nichts anderes als den Glauben an das
eigene gottliche Selbst, und gerade das ist unter den
Menschen am schwersten zu finden. »Theosophieq ist
die Erkenntnis GOTTES im Herzen des Menschen,
ihr Anfang ist die gbttliche Liebe, und diese besteht
darin, daB der Mensch in seinem innersten Wesen sein
Einssein mit GOTT und der ganzen Natur und folglich
seine Zusammengehdrigkeit mit allen anderen Menschen
und mit allen Geschopfen innerlich fiihit und daran
festhdlt, wenn er es auch noch nicht intellektuell
vollig begreift. Wer diese geistige Erkenntnis in
hoherem Grade besitzt, der sieht in allen Geschopfen
nur Bruchteile der Erscheinung seines eigenen gott-
lichen Selbstes, die sich auf verschiedenen Stufen der
Entwicklung befinden, Er liebt in allen Geschopfen
sein eigenes ewiges Selbst und erkennt die Fehler
anderer Menschen als seine eigenen an. Aus dieser
Erkenntnis entspringt die gegenseitige Toleranz, die
die einzige notwendige Bedingung zur Aufnahme in
die »Theosophische Gesellschafte ist.
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Die Theosophie ist nicht, wie so viele meinen,
ein Lehrsystem, sondern von den aus ihr hervorgehen-
den Lehren zu unterscheiden. Sie ist das innerliche
geistige Leben in uns selbst, das wir auf keine andere
Weise erlangen konnen, als daB es in uns selber er-
wacht. Die theosophischen Lehren haben nur den
Zweck, uns auf den Weg der Selbsterkenntnis zu
fiihren und die Irrtiimer und Vorurteile hinwegzuriu-
men, die dieses Erwachen verhindern. ~Die Lehren
der indischen Weisen und christlichen Mystiker iiber
das Fortleben der Seele nach dem Tode des Korpers,
Reinkarnation, Karma usw. sind keine Dogmen der
»Theosophischen Gesellschaft« — denn es wird von
niemand verlangt, daB er diese Lehren blindgliubig
fiir wahr halten und annehmen solle — sondern nur
Hilfsmittel zum Studium. Um ein Theosoph zu
werden, braucht niemand seine Religion zu wechseln;
wenn er in dem Religionssysteme, dem er anhingt,
#Die Wahrheits findet, dann ist er ein Theosoph. Auch
schreibt die »Theosophische Gesellschafte niemandem
irgend eine Autoritdt oder irgend einen besonderen
Lehrer vor, sondern {iberldBt es dem Gutdiinken jedes
Einzelnen, sich seinen Fiihrer, wenn er einen solchen
notig zu haben glaubt, nach Belieben zu wihlen. Ein
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Mitglied kann ein Deist, Pantheist, Athe st, Materialist,
Spiritualist oder irgend etwas anderes zu sein; es ist das
seine eigene Sache. Eskann Katholik, Protestant, Jude,
Buddhist, Mohammedaner sein; es kann sich Herrn
X oder Frau Y zu seinem Lehrer wahlen, alles das hat
mit seiner Mitgliedschaft gar nichts zu tun. Die
»Theosophische Gesellschaft¢ war von allem Anfange
an ein Verein zur freien Forschung und hat nichts mit
den kirchlichen, politischen oder irgendwelchen anderen
Ansichten des Einzelnen, noch mit seiner sozialen
Stellung zu tun., Sie schreibt nichts anderes vor, als
das Schwerste von allen Dingen, die gegenseitige
Toleranz, die nur dann moglich ist, wenn man sich
iber alle Meinungsdifferenzen zur Erkenntnis der
einen Menschheit in den Menschen zu erheben ver-
mag. Die Gesellschaft, die diesen Grundsatz befolgt,
ist die echte theosophische Gesellschaft und eins in
ihrem Wesen mit allen, die ihn befolgen, wihrend die,
die ihn nicht befolgen, keine wahren Theosophen
sind, wie ja auch die Echtheit eines Christen darin
besteht, daB er die Gebote des Christentumes halt,
und nicht nur darin, daf er seinen vom Pfarrer unter-
zeichneten Taufschein besitzt.

H. P. B. schreibt: » Jeder Mensch von gewthn-
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e licher intellektueller Begabung, der ein reines uneigen-
niitziges Leben fithrt, sich mehr dariiber freut, seinem
Nichsten zu helfen, als von ihm Hilfe zu erhalten,
l immer bereit ist, seine eigenen Neigungen zum Besten

anderer zu opfern, und Wahrheit, Giite und Weisheit
I ' um ihrer selbst willen und nicht wegen des Vorteiles,
I den sie ihm bringen konnen, liebt, ist ein Theosoph.e

Es versteht sich somit von selbst, daf man, um
ein Theosoph zu werden, nicht erst einem Vereine an-
zugehdren braucht, und daB die Aufnahme in einen
Verein noch niemand zum Theosophen macht. Es
wiére jedoch eine hochst irrtimliche Folgerung, wenn
man daraus schlieBen wiirde, daB die Bildung theoso-
! phischer Vereine oder der Beitritt zu ihnen eine nutz-
lose Sache wéare. Allerdings geht das erste Bestreben
eines jeden Menschen, der nach Gotteserkenntnis
strebt, dahin, in seinem eigenen Innern GOTT kennen
zu lernen, aber wenn das innerliche, geistige Leben
sich frei entfalten soll, so muff es auch nach auBen
offenbar werden, und es ist ein bekanntes Gesetz,
daB eine bestimmte Anzahl von Menschen mit ver-
einten Kriften viel mehr vollbringen kann, als wenn
jeder fiir sich allein wirkt.

Ein Verein kann sich eine Menge Biicher an-
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schaffen, die dem einzelnen zu teuer kimen. Eine
Verbindung von Vereinen ermoglicht es, sich gegen-
seitig zu unterstiitzen, Vortrdge zu veranstalten,
Lehranstalten zu griinden usw. Wer einem theoso-
phischen Vereine beizutreten gedenkt, der solle nicht
fragen: »Was kann es mir niitzen?¢, sondern »Kann
ich dadurch meine Pflicht besser vollbringen?« Durch
dieses Vollbringen ergibt sich dann auch der eigene
Nutzen von selbst.

Der Geist bewirkt alles, aber er bedarf zu seinem
Wirken der Form. Gibe es keine Menschen, die sich
der Verbreitung theosophischer Literatur annehmen
wiirden, so ginge es auch mit der Ausbreitung der
theosophischen Bewegung langsam von statten. Wire
von keinem hoheren Leben mehr die Rede, so wiirde
die Welt bald vergessen, daB ein h&heres Dasein mog-
lich ist. Die Erfahrung lehrt, daB jeder am besten da-
durch sich selber hilft, daB er fiir das Ganze wirkt.
Je mehr er zu geben fihig ist, um so mehr wird er
{dhig, von oben zu empfangen. Eine Gesellschaft,
die sich »theosophisch¢ nennt, kdnnte sich auch an-
ders nennen, aber das Wort »Theosophie¢ deutet besser
als irgend ein anderes das Streben nach dem hdchsten
Ideale der Menéchheit, nach der Selbsterkenntnis#Der
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Wahrheit« an. Wer den Sinn des Wortes »Theosophies
begreift, der ist bereits in seinem Herzen ein Theosoph.

Manche, die sich »Theosophen¢ nennen, begreifen
ihn nicht, selbst wenn sie ihn vom Horensagen richtig
definieren, wie es ja auch viele angebliche »Christens
gibt, die glauben, das Christentum bestehe darin, daB
man im Kirchenregister eingeschrieben steht. Solche
Menschen sehen nur die duBere Form und erkennen
den Geist nicht. Aus ihnen bilden sich dann die Sek-
ten, von denen die eine die andere als sunrechte be-
fehdet, oder sie im besten Falle als eine sminderwertige
Konkurrenzgesellschafts betrachtet, Es ist daher viel-
leicht am Platze, in Kiirze einige Worte in Bezug
auf die Echtheit der Form der »Theosophischen Ge-
sellschaft in Deutschlande¢ zu sagen.

Die »Theosophische Gesellschafte¢ wurde im Jahre
1857 auf Veranlassung von H. P. B. durch Col. G. S.
Olcott, W. Q. Judge und andere gegriindet, und man
wihlte Col. Olcott zum Prisidenten. Nach dem Tode
von H. P. B. bildeten sich innerhalb der »T. G.¢
gewisse Parteien, und es traten Streitigkeiten unter
ihren Leitern auf. Infolgedessen trennten sich die Ame-
rikaner von den Engldndern und nahmen die Leitung
ihrer Geschifte selbst in die Hand, Siec wahlten W.




33

Q. Judge zu ihrem Prisidenten, dessen Nachfolger
Dr. J. D. Buck in Cicinnati ist. -Dem amerikanischen
Teile schlossen sich auch viele Vereine in anderen
Lindern an, und es wurde durch diesen die »Theo-
sophische Gesellschaft in Deutschland¢ (T. G. in D.)
auf regelrechte Weise eingesetzt und ich selbst zum
ihren Pridsidenten gewihlt. Als jedoch in Amerika
durch Frau Tingley die Verfassung der »T. G.¢
nicht aufrecht erhalten wurde, hielt ich es fiir ange-
zeigt, meine Funktionen als Prisident der »T. G.in D.¢
einzustellen und den von ihr aufgesteliten Freibrief
zuriickzusenden.  Nachdem nun die urspriingliche
Verfassung wieder hergestellt ist, kénnte dieser Frei-
brief jederzeit erneuert werden. Ich halte es jedoch im
Interesse der Harmonie fiir das beste, daB, solange die
Zwistigkeiten zwischen den Englindern und Ameri-
kanern nicht aufgehort haben, die »T. G. in D.« eine
ganz freie und unabhédngige Stellung einnimmt. Die
»T. G. in D.¢ ist zwar stets bereit, sowohl mit dem
amerikanischen, als auch mit dem englischen Teile
zusammenzugehen, aber sie glaubt, daf sie ihre
eigenen Angelegenheiten ebensogut selber besorgen
kann, als das von London oder New- York aus ge-
schehen kdnnte. Sollte eine allgemeine Vereinigung
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der #duBeren Form der »T. G.¢ wieder stattfinden, so
wird sich die »T. G. in D.¢ nicht davon ausschlieBen.
Einstweilen sollte es ihr Bestreben sein, die theoso-
phische Bewegung in Deutschland nach Kriften zu
fordern, ohne auf Pridsidentschaftsfragen und der-
gleichen Riicksicht zu nehmen. Wie jeder einzelne,
so sollte auch jeder Verein lernen, auf eigenen FiiBen
zu stehen, ohne jedoch deshalb einen exklusiven
Charakter anzunehmen. In AuBerlichkeiten gehen die
Menschen auseinander, aber in der Erkenntnis »Der
Wahrheit¢ finden sich alle zusammen.

Die »T. G. in D.¢ ist in volliger Sympathie mit
allen Personen und Vereinen, einerlei welchen Na-
men sie tragen, insofern, als diese nicht fiir die For-
derung von perstnlichen oder Partei-Interessen, son-
dern fiir die Veredlung und Aufkldrung der Menschheit
wirken, und sie ladet solche zur Mitwirkung ein.

Was aber die verschiedenen »esoterischen Schulens
betrifft, die sich innerhalb der »T. S.¢ gebildet haben,
so0 ist zu erwdhnen, daB sie gar nichts mit den duBeren
Angelegenheiten der »Theosophischen Gesellschafte zu
tun haben. Die wahre esoterische Schule hat {iber-
haupt gar nichts mit den Dingen dieser Welt zu tun,
sondern ist die Geistesgemeinschaft aller derer, die
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einen gewissen Grad der Selbsterkenntnis erlangt
haben.

H. P. Blavatsky sagt dariiber: »sDie Esoterische
Schulee ist nicht von dieser Welt, mischt sich nicht in
die duBeren Angelegenheiten der Vereine, hat nichts
mit Formelwesen zu schaffen, hat keine Beamten und
keinen Generalstab, bedarf keiner Versammlungs-
hallen und hat weder Eintrittsgelder noch Beitrige
ndtig.e« Niemand kann in sie aufgenommen werden,
wenn er nicht (in seinem Herzen) ein Theosoph ge-
worden ist, und ist er ein solcher, so wichst er
von selber hinein und findet seinen Fiithrer, auch
ohne daB er ihn im AuBeren sucht.

Es gibt keine Schablone, nach der jedermann
selig werden kann. »Eines schickt sich nicht fiir alles
Niemand kann von der untersten Sprosse der Leiter
zur obersten gelangen, ohne die Zwischenstufen zu
benfitzen, er miiBte denn das Oberste zu unterst
kehren. Was filr den einen nahe liegt, steht dem
anderen noch fern. Fiir die, die der Zuchtrute der
Autoritdt bediirfen, ist diese Zuchtrute gut. Der
Lahme hat Kriicken nétig, dem Gesunden sind sie
ein Hindernis. »Das Elixir des Lebens« ist ein Trank,
der verjlingen kann, aber fiir den, der ihn unvorbe-




reitet trinkt, ist er ein todliches Gift. Wer die Frucht
iBt, ehe sie fiir ihn reif geworden ist, dem ist sie zum
Schaden.

Wenige sind zu geistigen Fithrern berufen, und
nur die Menschen, die den Weg des Lichtes bereits
betreten haben, sind fihig, auf ihm gefiihrt zu werden;
aber vielerlei sind die Pfade, die zum Wege des Lichtes
‘fithren, und jeder kann dem anderen behilflich sein,
ihn zu finden. Jeder kann von den andern lernen,

'\ entweder was man tut, oder was man unterlassen soll.
[ \‘ Das Beste aber, was ein Mitglied der »Theosophischen
‘Gesellschafte¢ tun kann, ist, daB es sich bewuBt wird,
daB in ihm selbst alles Gute, wenn auch noch verbor-
\-gen, enthalten ist, und daB es darnach strebt, dieses
V'Gute immerfort durch Wort und Tat zum Ausdrucke
\%u bringen. Ohne diese hat alles fibrige keinen wirk-
Yichen Wert.



Ansprachen an die Mitglieder der »T. G.¢

1L
Gehalten im Jahre 1901.

ie theosophische Bewegung bedeutet den Fort-
D schritt der Menschheit, den Kampf desLichtes gegen
die Dunkelheit, die Uberwindung des Irtumes und
der Liige durch die Kraft der Wahrheits-Erkenntnis.
Sie ist im._Grunde genommen dberall dieselbe, selbst
dort, wo man den Namen »Theosophie¢ nie gehort,
oder sich falsche Begriffe davon gemacht hat, und
sie nimmt in jedem Lande die Formen an, die durch
die herrschenden Umstinde bedingt sind; denn sie ist
der Kampf der Freiheit gegen die geistige Knecht-
schaft und der Intelligenz gegen den Unverstand, der
der Nichterkenntnis des Wahren, Guten und Schénen
entspringt. Sie i{ibt ihre Wirkung immer auf das
materielle Leben der Vélker aus, und somit finden
wir ihre Anzeichen und sozialen Bewegungen, z. B.
in RuBland als den Kampf gegen die Theokratie, in
Frankreich gegen den Imperialismus, in Spanien gegen
das Pfaffentum, in den englischen Kolonien gegen die
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Geldaristokratie usw. Auch in Deutschland macht
sich diese Bewegung in verschiedenen Kreisen be-
merkbar. Der Materialismus, der zur Mitte des vorigen
Jahrhunderts in den Kreisen der Gebildeten herrschte,
ist auf ein tieferes Niveau gesunken und hat einer
hoheren Lebensanschauung Platz gemacht, die in der
Literatur und Kunst ihren Wiederhall findet. Ja
selbst in das Dunkel der Kirchen ist mancher Licht-
strahl gedrungen und hat manchen althergebrachten
Aberglauben beiseite geschafft, vielleicht aber auch
manches brauchbare Stiick mit fortgerissen; denn
das Licht der Wahrheit ist blendend, und nicht jeder
kann es vertragen.

Der Erfolg einer jeden Arbeit ist dadurch bedingt,
daB man ihren Zweck und die Mittel kennt, um ihn
zu erreichen. Somit hdngt auch der wahre Fortschritt
der Menschheit oder dessen vernunftgemdBe Forderung
davon ab, daB der Mensch seine eigene Natur und deren
Zusammensetzung, seinen Ursprung, seine Stellung im
Weltall und das Endziel seines Daseins auf Erden
kennen lernt, wenn er nicht ziellos und planlos im
Meere des Lebens herumschwimmen soll. Die zu lehren,
ist Sache der Religion und der Wissenschaft, jedoch
wie bekannt, ist unsere moderne Wissenschaft noch
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nicht auf der Hohe religiser Anschauungen gelangt,
und ihre Tétigkeit beschrdnkt sich auf das Reich der
duBerlich wahrnehmenden Erscheinungen; die Kirche
aber, als Vertreterin der Religion, hat wihrend des
dunklen Mittelalters zum groBen Teile den Schliissel
zu den Geheimnissen, deren Hiiterin sie ist, verloren.
Sie hat sich vielfach vom Wissen getrennt und sich in
den Regionen eines erkenntnislosen Glaubens ver-
loren, wohin ihr der Verstand nicht folgen kann.
Sollte die Menschheit zu einer hoheren Erkenntnis
gelangen und das Ringen des Geistes nach Freiheit
eine dauernde, auf Gerechtigkeit beruhende Grundlage
finden, so galt es, den religitsen Ideen einen wissen-
schaftlichen Halt und der Wissenschaft eine tiefere
Einsicht in die hdheren Naturgesetze und deren Wirken
zu geben, oder mit anderen Worten, Religion und
Wissenschaft zu vereinigen. Das zu vollbringen haben
sich die Mystiker und Alchemisten der vergangenen
Jahrhunderte bemiiht, aber teils fehlte es ihnen an
den notigen Formen, um das, was ihnen auf geistigem
Gebiete offenbar wurde, leicht faBlich darzustellen,
teils konnten sie sich nicht ohne Gefahr frei aussprechen,
wie die Geschichte der als Ketzer verbrannten

Philosophen beweist.
Hsrtmann Was ist Theosophie? 22



= -

-

* sl (o 7

338

Da, als die Zeit reif geworden war, erschien
H. P. B., die infolge ihrer eigenartigen psychischen
Organisation, abgesehen von ihren persdnlichen Eigen-
schaften, ein hdchst geeignetes Werkzeug war, durch
das die Meister der Weisheit des Ostens lidngst ver-
loren geglaubte Wahrheiten der Menschheit aufs neue
mitteilen und ihr den richtigen Weg zu einem Studium
der bisher unbekannten und unerforschten Gesetze
des Geistes in der Natur zeigen konnten. Fiir alle,
die hierzu reif waren, erdffnete sich durch das Ver-
stindnis ihrer Schriften eine neue Welt. Ihre Lehre
von der siebenféltigen Zusammensetzung der mensch-
lichen Konstitution und des Weltalls lieferte den
Schliissel zur theoretischen Erkenntnis des Alls und
seiner Erscheinungsformen; ihre Erklirung des Ge-
setzes des Karma und der Reinkarnation brachte
Licht in das, was zuvor dunkel war, das Ungeheuer des
Materialismus schrumpfte zusammen, der Rationalis-
mus wurde in seine Schranken gewiesen, und in Tau-
sende von Seelen stromte zum ersten Male ein Strahl
des Lichtes der ewigen Wahrheit.

Wenn wir die Klasse von Menschen betrachten,
die sich mit religivssen oder philosophischen Fragen
beschaftigen, sei es innerhalb oder auBerhalb irgend
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einer theosophischen Gesellschaft oder Kkirchlichen
Organisation, so finden wir sie mit verhaltnismiBig
wenigen Ausnahmen in zwei Lager geteilt, in Theo-
retiker und in Schwirmer. Fiir die Theoretiker ohne
eigene innerliche Erfahrung ist in der Regel die Be-
friedigung ihrer wissenschaftlichen Neugierde das
hochste Ideal und der Zweck ihres Daseins. Unter
diesen gibt es viele, die auf das, was sie in ihren Bii-
chern gelesen haben, hochst stolz sind und jeden als
ihren Feind betrachten, der nicht ihre angenommenen
Meinungen teilt. Dieser Klasse gehdrt der Eigendiinkel
und GroBenwahn, die Streitsucht und Rechthaberei,
Herrschsucht und Unduldsamkeit an, und diese bilden
die groBten Hindernisse fiir das Erwachen der wahren
Erkenntnis.

Die andere Klasse besteht aus Schwirmern, die
immer im AuBeren suchen, was nur im Inneren zu
finden ist. Sie h#ingen in der Regel nur an der #uBeren
Form, aber den Geist, der alle Formen belebt, er-
kennen sie nicht, und deshalb reicht ihr Horizont auch
nicht weiter als bis an die Grenze der Sekte, der sie
angehoren. Zu diesen gehoren auch die Fanatiker,
die viel von allgemeiner Bruderliebe reden, deren

Wohlwollen sich aber nur auf die erstreckt, die zu
22+
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ihrer Fahne schworen, ihren Aberglauben teilen und
auf dem von ihnen geschnitzten Steckenpferde zu
reiten geneigt sind.

Die wahre Theosophie oder wahre Weisheit ist
aber weder ein Ergebnis der Spekulation, noch cin
religioser Sport, sondern das Ernsthafteste und Realste
aller Dinge; denn sie ist das geistig-gottliche Leben
und Erkennen im Menschen selbst. Die Natur zeigt
uns auch hier den richtigen Weg. Die Béume griibeln
und spekulieren nicht, sondern wahlen ihre Nahrung
und wachsen. Auch gelangen sie nicht dadurch in die
Hohe, daB sie zum Himmel schwidrmen. Wohl! strecken
sie ihre Zweige verlangend dem Lichte entgegen und
breiten in ihm ihre Blitter aus, aber sie fliegen dabei
nicht in die Luft. Wiirden ihre Wurzeln den festen
Boden verlassen, so gingen. sie bald zu Grunde. So
solite auch der Mensch sich nicht im Reiche der Phan-
tasie verlieren und den festen Boden, auf dem er steht,
nicht verlassen. Er sollte, ohne viel zu fragen, sich in
der Liebe zum Guten erwirmen und sein Herz und
Gemiit dem Lichte der Wahrheit offnen. So wichst
der Mensch zu GOTT empor und erlangt die Herr-
schaft fiber die Erde. Wer das Licht finden will, mug
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sich zu ihm wenden. Ohne die Liebe zum Lichte bleibt
der Mensch ewig in Dunkelheit.

Die wahre Erkenntnis ist keine Spekulation. Wo
in Wahrheit erkannt wird, da bedarf es keiner Schlub-
folgerung. Sie ist fiber alles bloBe Meinen, Wahnen
und Dilnken erhaben und bedarf keiner Beweise mehr;
denn wo noch ein Beweis notig ist, da ist Blindheit
und keine Selbsterkenntnis der Wahrheit. Sie hat
nichts mit Autoritdtenglauben, Triumereien, Visionen
und Phantasien zu tun. Theorien kdnnen den Weg
zu ihr ebnen, sie selbst aber wird dadurch geboren,
daB der Mensch das, was er erkennen will, selber ist.
Dann gibt es keinen Zweifel mehr.

Die vollkommene Liebe hat nichts mit Schwir-
merei und Personenkultus gemein; sie kennt keine
Grenzen. Sie erstreckt sich ifiber die Schranken der
Familie, der Gemeinde, der Nation hinaus und umfaBt
nicht nur die ganze Menschheit, sondern alle Geschépfe.
Wer den GOTT des Weltalls erkennt oder sein Dasein
empfindet, der erkennt und liebt ihn in jedem Dinge
und in allen seinen Formen und Erscheinungen; denn
die Formen sind nur die Schatten des Lichtes und
dessen GefiBe. In jedem Dinge ist ein Abglanz der
Gottheit verborgen. Es gibt viele, die glauben, GOTT
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im GroBen und Ganzen zu lieben, wihrend sie seine
Geschtpfe verachten. Wer aber GOTT im einzelnen
Geschopfe nicht liebt und erkennt, der findet ikn auch
nicht im Ganzen. Die griBten religitsen Fanatiker
haben immer die allgemeine GOTTES- und Bruderliebe
gepredigt und dabei alles, was ihnen nicht paBte, mit
Feuer und Schwert, mit HaB und Verleumdung ver-
folgt, und diese Seite der menschlichen Natur ist auch
heute noch nicht verschwunden. Die sektiererische
Intoleranz ist eine so allgemein bekannte Tatsache,
daB jeder freidenkende Gebildete sich scheut, einem
Vereine beizutreten, der sich mit religiésen Dingen
beschéftigt, weil er nicht mit Unrecht dahinter das
Sektierertum wittert, und es ist schon deshalb zu
wiinschen, daB die theosophische Vereinigung in
Deutschland sich von allen sektiererischen Bestrebungen
und aller Proselytenmacherei fern halten wird.

Das Bestreben aller Sekten geht nach Zentrali-
sation, und diese hat noch immer die Bildung einer
Theokratie und Beschrdnkung der personlichen Frei-
heit zur Folge gehabt. Da dauert es in der Regel nicht
lange bis der Dogmatismus seinen Einzug hilt, und
mit ihm kommt der Eigendiinkel und Autorititen-
wahn, der allem eigenen Denken ein Ende macht
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mit den Worten: »Der Meister hat es gesagt.« Dann
kommt der Personenkultus und Gotzendienst und
wer nicht daran teilnimmt, und auf dem Steckenpferde
des»Meistersareitet, der wird mit Verachtung bestraft.
So tritt an die Stelle der briiderlichen Eintracht der
HaB. Die Th. G. besteht aus Logen, von denen jede
vollig selbstdndig ist, und es steht jedem Mitgliede
frei, den von ihm selbst gewidhlten Weg zu gehen. Es
wird von niemanden irgend ein Glaubensbekenntnis
verlangt oder ihm eine besondere Autoritdt vorge-
schrieben, an deren Diktum er unbedingt glauben
miiBte, und was ihre duBere Organisation betrifft, so
ist anzunehmen, daB sie imstande sein wird, unab-
héngig vom Auslande sich selbst zu regieren.
Aufgabe eines jeden Mitgliedes der theosophischen
Vereinigungen ist es, in dem groBen Werke der Ent-
wicklung mitzuwirken, den Fortschritt und die Auf-
kldrung zu fordern. Hierzu dient die Verbreitung einer
hoheren Weltanschauung durch die Verbreitung der
Lehren der MEISTER. Diese Lehren kann ein jeder
verbreiten, der sie einmal begriffen hat; denn sie be-
ziehen sich auf die hohere Naturwissenschaft, und
man kann z. B. die Theorie der Wiederverkérperung
lehren, ohne sich erst seiner eigenen friiheren Inkar-
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nationen bewufBt zu sein. Aber um ein wirklicher
Theosoph zu werden, dazu geniigt das Biicherlesen noch
nicht. Wer die Lehren der MEISTER nicht nur von
Horensagen kennen, sondern ihre Wahrheit an sich
selber erfahren will, der muB Theosophie nicht nur
mit dem Kopfe »sstudierens, sondern leben. Sie ist
das geistig gbttliche Leben im Menschen selbst, das
nur der kennt, der zu diesem Leben erwacht, und es
mdgen viele Inkarnationen notig sein, ehe er es erreicht,
Ebenso wie ein Samenkorn nicht {iber Nacht ein
méchtiger Baum werden und sich auch nicht selbst
plotzlich anders machen kann als es ist, so ist es auch
mit dem Wachstume des inneren Menschen und seiner
Offenbarung nach auBen. Niemand kann sich selbst
auf eine andere Weise geistig grfer machen als durch
die Aufnahme geistiger Nahrung, und wer sich einbildet,
etwas zu sein, was er nicht ist, oder etwas zu haben,
das er nicht hat, der leidet unter dem Einflusse einer
Wahnvorstellung und wird am Ende ¢in Narr. Erst
wenn der Theosoph in Wirklichkeit das geworden ist,
was-er sein soll und was er lehrt, dann ist er e¢in wahrer
Jiinger seines g6ttlichen Meisters und von diesem zum
Lehrer und Fiihrer berufen, dann kann er sich selbst
anderen mitteilen und wirkt, wie Apollonius von
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Tyana mehr durch seine Gegenwart und durch sein
Beispiel, als durch sein Wort. Aber solche Menschen
sind selten zu finden, und wo ein solcher auftritt, reilt
er alle mit sich fort. Ein solcher Theosoph steht iiber
allen Parteien. Von dem hohen Standpunkte, den er
durch Selbstbeherrschung erreicht hat, sieht er herab
auf das Parteigetriebe der Sekten mit ihren kleinlichen
Streitereien und ihrem Kampfe und personliche Inter-
essen, und es beriihrt ihn nicht; denn er erkennt,
daB der Wellenschlag naturgemiB die Oberflache
bewegt und daB im Inneren einer jeden Organisation,
in der Tiefe, ein Kern von Wahrheit ist, ohne den sie
nicht bestehen konnte, und dieser Kern ist gottlicher
Natur und daher in allen Dingen wesentlich derselbe.

Ein solcher Theosoph zu werden und zur
gottlichen Selbsterkenntnis zu gelangen, dazu braucht
man’ keinem Vereine anzugehtren; wohl aber kann
eine Vereinigung von Menschen, die das gleiche Ziel
erstreben, auch dem einzelnen von grofiem Nutzen
sein, wenn unter den Mitgliedern die Eintracht und
Harmonie herrscht, die aus der Erkenntnis der Einheit
des Zweckes der Vereinigung hervorgeht, wenn auch
unter ihnen Verschiedenheit der Denkweise herrscht.
Das Band, das eine jede Vereinigung zusammenhilt,
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ist die Liebe, und diese hat nur dann einen dauernden
Wert, wenn sie nicht nur duBerlicher und personlicher
Natur ist, sondern wenn sich die Beteiligten in einem
gemeinsamen Ideale zusammenfinden. Wo das' Ideal
des einzelnen der Eigennutz ist, da wird der HaB und
nicht die Liebe geboren. Der Endzweck aller theo-
sophischen Vereinigungen ist die Verwirklichung
der hochsten Ideale der Menschheit; deshalb sollte
jeder, der einer solchen Vereinigung beitreten will,
weniger fragen: sWas kann mir dieser Beitritt
niitzen?« als vielmehr: »Wird er mir die Erfal-
lung meiner Aufgabe erleichtern?¢

Eine Geistesgemeinschaft bedarf keiner #duBeren
Organisation; sie besteht unter Gleichgesinnten, wenn
sich auch ihre Mitglieder gegenseitig nicht perstnlich
kennen. Soll aber der Geist nach auBen wirken, so
bedarf es hierzu duBerer Bedingungen. Wenn eine
duBere Organisation diese Bedingungen schafft, so
erfilllt sie damit ihren Zweck, und in dieser Beziehung
kann durch eine Verbindung von wenigen mehr er-
reicht werden, als wenn von vielen jeder nur auf sich
selbst und seine eigenen Mittel angewiesen ist. Auch
die theosophische Bewegung in Deutschland konnte
bedeutend geférdert werden, wenn hierzu gréBere
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Mittel vorhanden wiéren. Ich will hierbei nur die Ver-
anstaltung' von VortragsreiSen, die Errichtung von
Lesezirkeln und die Unterstiitzung literarischer Unter-
nehmungen erwahnen.

Wir sehen, wie tdglich Unsummen zu nutzlosen,
ja sogar gemeinschéddlichen Zwecken von wohlgesinnten,
aber kurzsichtigen Menschen verschwendet werden;
um wie viel mehr wiirden viele Menschen bereit sein,
Opfer zur Verbreitung der theosophischen Bewegung
zu bringen, wenn sie einmal deren Zweck und erhabenes
Ziel erkannt hatten, Alle humanitdren Bestrebungen
gehen aus ihr hervor und bringen nur dann dauernden
Nutzen, wenn ihr die Erkenntnis der Wahrheit zu
Grunde liegt. Betrachten wir z. B, die Friedensbe-
wegung, die mit so groBartigen Mitteln in Szene ge-
setzt wurde und deren Erfolg wir kennen. Ein Friede,
der nur auf gegenseitigem Ubereinkommen, auf Furcht,
Unterdriickung oder Verbot beruht, kann keine Dauer
haben. Wiirden die Menschen sich aber alle in Wahr-
heit als Briider erkennen, so wiirden sie sich auch
besser gegenseitig vertragen. Eine Verbreitung der
Lehre vom Karma wire jedenfalls niitzlicher und
weniger kostspielig als jeder FriedenskongreB.

Die Verbreitung der theosophischen Lehren und
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die Beschaffung der Mittel hierzu wird die Hauptauf-
gabe der Th. G. sein; mit »praktischem Okkultismusq,
geistlicher Fithrung, Seelsorgerei und manchem Unfug,
der in England und Amerika jetzt im Schwunge ist,
hat sie nichts zu tun, und wenn sich ein Mitglied an
irgend eine Geheimschule anschlieBen will, so ist das
eine nures selbst angehende Sache. Wohl aber ist eszu
wiinschen, daB jeder durch sein eigenes gutes Beispiel
der praktischen Anwendung dieser Lehren Nachdruck
geben sollte, und das geschieht dadurch, daB jeder
seine Stellung in dem ihm von GOTT und Natur
angewiesenen Kreise ausfiillt. Tut er in einem be-
schrinkten Kreise seine Pflicht, so wird sich dieser
erweitern.

Bei einer Gesellschaft, die so hohe Ziele verfolgt,
kommt es vielmehr auf die Qualitit als auf die Quan-
titdt der Mitglieder an. Schonrederei und Prosclyten-
macherci dienen hochstens zum Zeitvertreib, und die
besten Theorien sind, wenn es an der Ausiibung fehlt,
bald wieder vergessen. Nicht das, was wir zu wissen
meinen, sondern das, was wir selber sind, macht unser
Wesen aus. Ein charaktervoller, giitiger und intelli-
genter Mensch, wenn er auch keinem Vereine ange-
hort, ist an sich selbst ein Magnet, der andere Menschen
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anzieht, ein Licht, das in die Ferne leuchtet, und je
mehr Kenntnisse er besitzt, um so mehr erhtht sich
seine Brauchbarkeit. Mein Wunsch ist, daB die Th. G.
sich so gestalte, daB die Elite der Madnner und Frauen
Deutschlands, die hervorragendsten Genies in der
Literatur, in Kunst und Wissenschaft sich zu ihr an-
gezogen fithlen und die Phantasten und Schwérmer,
leeren Schwitzer und Prahler von ihr fern bleiben.

Es ist begreiflich, daB wenn ein Mensch eine ab-
geschlossene Sekte griinden, und als Meister derselben
auftreten will, er seinen Anh&ngern sogar den Umgang
mit allen, die nicht zu seiner Fahne schwiren, verbietet,
damit er nicht Gefahr l4uft, daB sie sich seinem Ein-
flusse entziehen; aber die Th. G. hat als solche nichts
mit vorgeschriebenen Autoritdten, okkulten Schulen
u. dgl. zu tun, und so, wie sich alle christlichen Sekten
auf dem Boden des wahren Christentumes zusammen
finden konnen, so konnen sich nicht nur alle theoso-
phischen Vereinigungen, sondern auch die Anhidnger
eines jeden Religionssystemes auf Grundlage der
Theosophie zusammenfinden und eine geistige Vereini-
gung bilden, deren #uBerliches Symbol die »Theo-
sophische Gesellschafte ist.
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Ansprachen an die Mitglieder der T. G.

IV.
Gehalten im jJahre 1902.

an hat nicht ohne Grund die Germanen als sdas

Volk der Denker¢ bezeichnet, und tatsichlich
besteht aufBler der altindischen Literatur (von der
die Inder unserer Zeit aber in der Regel sehr wenig
verstehen) keine andere, die so, wie die theosophische
Literatur der Deutschen aus einer tiefen Selbster-
kenntnis hervorgegangen ist. Allerdings gibt es auch
unter unseren Philosophen manche oberflichliche
Schwitzer, aber wir brauchen nur auf die groBSen
Mystiker der Vergangenheit hinzuweisen, auf Jakob
Bthme, Theophrastus Parazelsus, Bischof Tauler,
Meister Eckhart, Thomas von Kempen, Eckarthausen
usw., sowie auf die groBen Dichter, wie Goethe, Schiller,
F. Rickert und viele andere; denn wo sich in irgend
einem Kunstwerke, sei es in der Religion oder Wissen-
schaft, in der Dichtkunst, Musik, Skulptur oder
Malerei, eine groBe, wahre und herrliche Idee ausge-
driickt findet, da hat sie ihren Ursprung in der Emp-
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findung des Wahren, Guten und Schonen, mit anderen
Worten in der »Theosophies.

Man mag dem entgegenhalten, daB die Werke von
H. P. B. in englischer Sprache geschrieben seien und
deshalb Nationaleigentum der Englidnder seien, aber
diese Auffassung ist falsch; denn Blavatsky war eine
Russin und hat, wie sie selbst sagt, fiir ihre Werke
die englische Sprache nur deshalb gewéhlt, weil diese,
die auf der Erde am meisten verbreitete ist. Auch
sind ihre Werke keineswegs das ausschlieBliche Eigen-
tum irgend einer Partei, sondern gehdren der ganzen
Menschheit an.

Weder die Religion, noch die Wissenschaft, noch
die Theosophie ist das Monopol irgend einer Nation,
einer Gesellschaft oder irgend eines Vereines. Die
Theosophie ist die Selbsterkenntnis der Wahrheit; sie
gehdrt dem an, der sie sich selber erringt. Jedesmal,
wenn ein Versuch gemacht wird, sie den Selbstin-
teressen irgend einer Sekte oder Partei dienstbar zu
machen, schleicht sich die Liige ein. Dann entflieht
der Geist, und es bleibt nur die leere Form zuriick,
die, weil sie geistlos ist, auch am Ende zerfillt. Die
Theosophie im wahren Sinne dieses Wortes ist das
innerliche, geistige Leben, das hohere SelbstbewuBt-



: 352

T B sein in uns, und der Endzweck alles Unterrichtes in
' - Wissenschaft und Religion, aller Erziehung und alles
Studiums der theosophischen Lehren ist die Erweckung
dieses hoheren BewuBtseins und innerlichen Lebens,
wodurch der Mensch, wenn er die ihm innewohunende
gottliche Natur erkennt, auf eine hohere Stufe des
Daseins gelangt. Das ist aber auch der nédchste Weg
zur Verbesserung der jetzt allgemein herrschenden
Zustinde; denn jeder Mensch handelt seiner Natur
gem#B, und diese geht aus dem Grade sciner Sclbst-
erkenntnis hervor. Gelangt er zu einer hoheren Er-
kenntnis, so veredelt sich seine Natur und damit auch
_seine Moral und Handlungsweise. Hierdurch gelangt
die Menschheit von selbst auf eine hohere Stufe der
Entwicklung, wohin sie kein Zwang durch aubBerliche
Mittel zu bringen vermag.

Leider wird heutzutage in vielen Kreisen das
Mittel mit dem Zwecke, das theoretische Studium der
theosophischen Lehren mit der Theosophie selber
verwechselt, Es gibt viele, die meinen, die Theosophie
sei gleichbedeutend mit Spiritismus, oder mit einem
phinomenalen »Okkultismus¢, oder mit einem krank-
haften Mystizismus und religidser *Schwérmerei, Tat-
sache ist, daB das ganze Weltall aus der hochsten
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Weisheit durch den schopferischen Willen hervorge-
gangen ist, und daB folglich die Weisheit alle Gebiete
des Empfindens und Denkens umfaBt, aber deshalb,
weil ein Mensch gelehrt Qiber die Zahl der Planeten,
die Bewohner des Astralplanes oder dergleichen Dinge,
von denen er keine eigene Erfahrung hat, reden kann,
ist er noch lange kein Theosoph. Auch liegt die Ver-
suchung nahe, daB ein solcher Mensch das, was er ir-
gendwo gehdrt oder gelesen oder durch mediumistische
Mitteilungen vernommen hat, als seine eigenen Er-
fahrungen ausgibt, um sich ein Aussehen zu geben,
und dann beginnt die Aufschneiderei und Liige, Eitel-
keit und Herrschsucht, Selbstbetrug und vielleicht
auch Beutelschneiderei, wie man sie gelegentlich bei
gewissen falschen Propheten findef.

Alles Wissen ohne eine ihm zu Grunde liegende
Wahrheit ist hohl; die Grundlage alles wirklichen
Wissens ist die Selbsterkenntnis der Wahrheit. Hierzu
ist kein Kopfzerbrechen notig, sondern vor allem die
Liebe zur Wahrheit. Ein Mensch, in dem die Prin-
zipien der uneigenniitzigen Liebe, des lebendigen
Glaubens, des Vertrauens auf das Gesetz der gdttlichen
Gerechtigkeit, der Barmherzigkeit und Geduld zu

seinen geistigen Kraften geworden sind und in seinem
Hartmann, Was jst Theosophie? 23
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Wollen, Denken, Sprechen und Tun sich offenbaren,
der ist, wenn er auch wenig gelesen hat, der richtige
Theosoph. Um wieviel besser ist es, wenn ich den
Himmel in mir selbst trage und die Herrlichkeit des
gottlichen Daseins aus eigener innerlicher Erfahrung
kenne, als wenn ich nur aus den Biichern weiB, wie
man die Abteilungen und Unterabteilungen des Himmels
klassifiziert! Besser ist es, ein reines Gewissen zu haben
und selig zu sein, als nur zu wissen, worin die ewige
Seligkeit bestfinde, wenn man sie hitte.

Aber diese innerlichen Erfahrungen sind das-
Ergebnis groBer WMMM

sie bedarfen vieler Daseinspe er Reinkarna-

tionen und sind daher nicht _jedermanns Sache. Des-
halb haben auch Theorien Gber das Leben im Jen-
selts, Erzﬁh‘lungen von Phﬁnomenen seien sie wahr
oder falsch, Spekilationen i fiber @bersinnliche Dinge
1w, 1m allgenietiren Tar Neulinge viel mehr Anziehung
als_die beschwerliche Ausiibung der Selbstiiberwin-
dung, Selbstbeherrschung, _ Selbsterkenntnis, Liebe,
Gerechtigkeit, Geduld und anderer christlicher Tugen-
den, obgleich diese allein den Menschen niher zu GOTT

hrlngen, wei icht dem_sterblichen Mensche

eigen smd, sondem von seinem hoheren, geistigen
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SEIMMW' widhrend das leere
i Wissen den Menschen nicht veredelt, sondern ihn dort
stehen l4Bt, wo er ist.

Wissen allein ist keine Weisheit. Es gibt keine
stheoretische« Theosophie; denn gerade darin besteht
das Wesen der Weisheit, daB sie aus der Praxis ge-
boren ist. Allerdings ist das Wissen ein Mittel, um
zur Ausiibung zu gelangen, und daher sehr zu emp-
fehlen; aber das Wissen _!*._s_t_nur ein Mittel, und nicht-
der Zweck, . Das Wissen ohne wahre Erkenntnis beruht
auf Meinuﬁgen, Diinken und Wihnen; es ist auf Sand
gebaut und fithrt zu Streit, Zwietracht und Recht-
haberei.

Die Grundlage einer richtigen Theosophischen
tber Theorien, sondern die gegenseitige Harmonie,
d_h. die Hochachtung und Pflege dessen, was jeder ——
an_sich selbst und in den anderen als grofi, edel-und—
heilig_erkennt. = Zyeck des theosophischen Studiums,
wozu vor allem die innerliche Selbstbetrachtung

gehort, ist, zur wahren, geistigen Selbsterkenntnis

gelangen, d. h. unsere innere hohere Natur zur Enf- _
wicklung zu bringen und den Gott in unserem Inneren .

kennen zu lernen, dessen Tempel wir sind, wie es auch
acssel 1 el n_

T
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P der Apostel Paulus lehrt. In dieser Gotteserkenntnis,
: die die Selbsterkenntnis der Wahrheit ist, horen alle
i' Meinungsverschiedenheiten und Streitigkeiten auf. In

ihr finden sich alle Menschen zusammen. Diese Ver-
einigung mit unserer gottlichen Natur erhebt uns
iiber alle Verschiedenheiten von Nation, Alter, Ge-
schlecht und. Konfession. Der »Meister¢ in uns ist
weder »Katholik« noch »Protestant«, weder »Materialist«
I noch »Spiritist¢, weder ein »Schopenhauerianer« noch
ein »Nietzscheaner; er hangt anfnichts, er steht auf
eigenen FiiBen, er ist frei, und je mehr der persdnliche
Mensch sich ihm nidhert, umsomehr erhebt er ihn
aus dem Reiche der T#uschungen und verhilft ihm zur
Freiheit.

Diese Freiheit wird nicht durch eine Vermehrung
des Scharfsinnes, der Schlauheit oder des personlichen
GroBenwahnes erworben, sondern durch eine Hebung
des Rechtsgefiihles und des wahren Selbstbewuft-
seins, daj'__i_ll_g_e_l:_ﬁl_'lc_gimtnis der Einheit des Wesens
der Menschheif und aller Geschopfe wurzelt. )
" Wie notig es ist, daB dieses SelbstbewuBtsein im
Volke gehoben werde, zeigt uns ein Blick auf die sozia-
len Verhiltnisse unserer Zeit. Horen wir z. B., was
W. Russel in den »Daily-Newse« fiber die Zustdnde

_‘
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in den oberen Schichten der Bevolkerung Englands
sagt, und denken wir dariiber nach, inwiefern seine
Worte auch auf unsere Zustande angewendet werden
konnen. Er schreibt folgendes:

»Der Luxus, der in so furchtbar gesteigerter Weise
in allem getriecben wird, hat eine geradezu wahnsinnige
Sucht nach dem Besitze von Geld gezeitigt... Nie-
mand schdmt sich mehr, auf Kosten anderer Leute
zu leben. Minner und Frauen werden nicht mehr da-
nach geschitzt, was sie sind oder was sie leisten
konnen, sondern nach dem Gelde, das sie haben.
Bei der Wahl des Gatten oder der Gattin entscheidet
nur noch das Geld... Ein anderes schlimmes Zeichen
der Zeit ist die Abnahme des Familienlebens, die Ver-
nachlassigung der Hauslichkeit. Das religidse BewuBt-
sein ist der modernen Gesellschaft auch abhanden
gekommen. Wir leben in einem Zeitalter des Ver-
falles.  Wir_si omer derischlimmsten Periode des
alten Romes, im Luxus und _in _der Weichlichkeit

b b g

vErSunkg.,um U_rls_g;_m;,ges Ideal ist Ideal ist der Besitz von:
Geld. Mut ist so sehr aus der Mode gekommen, daf
wir uns mit der Feigheit briisten. Das Schone in der
Kunst gilt uns nicht mehr. Die Religion ist zu einer

Art [sis-Dienst herabgesunken,  Der Patriotismus
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wird periodisch kiinstlich hervorgerufen. Im ganzen
Lande findet sich nicht eine Unze von wahrem Mannes-
mute vor, und den Frauen ist alles weibliche Feingefiihl
abhanden gekommen. Um Ahnliches zu finden, miissen

wir_auf die—schlimmste Zeit des romischen Reichesn
zurlickgehen.s_ i
~ Ob Russel in Bezug auf das, was er iiber seine
Landsleute sagt, recht hat, mag jeder fiir sich selbst
beurteilen. Auch_weifl ich nicht _ob_Russel mit
der Lehr r rpation vertraut ist, aber
es ist immerhin bemerkenswert, daB H. P. B. behaup-
tete, die jetzigen Englander seien Wiederverkorpe-
rungen der ROmer aus der schlimmsten Zeit des
romischen Kaiserreiches, u:1,cl’d_§__x.«;j;_w.t4::rausza.{gg;!mnh
daB sich die Geschichte wiederholt, und daB gerade
80, wie | die Germanen Jahrhunderte lang unter dem
rﬁmlschen Einflusse zu leiden hatten, selbst als es mit

dem dortigen Kaiserreiche zu Ende war, auch. .in -
Deutschland srch ahnllche Fg!g_en einstellen werden,

]é mehr man jan bei uns unter den Einflug _der_Englander-

e AR — e —

kommt _Auch sage Eildga_li_nﬂ]_t_gus Ubelwollen gegen

die Engi@der, unter denen ich | selbst viele schatzens-
Sy AT v X e e—— e ——— ——————— At
werte Freunde habe, sondern um &arauf hinzuweisen, _

T

wie notig es ist, dah jeder Mensch jg_d_;_ed.a_blahon
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sich ihre Selbstindigkeit und Hoheit des Empfindens .
und_Denkens bewahren_soll,-

Es ist hier nicht der Ort, um auf die in Deutschland
herrschenden Zustinde, die auch uns mit einer Ver-
rohung der Gesellschaft bedrohen, einzugehen;
jedoch kann ich nicht umhin, so nutzlos es auch sein
wird, eine groBe Gefahr zu erw#hnen, die um so
schlimmcr ist, als sie von wenigen beachtet wird,
namlich die »Vennatenallsnerung« und Verderbnis der‘
3 deutsch e/&pmche dureh-die_gogenannten » »Vert_:_e_s_sg:au
der deutsiwwf_d Eine Sprache
ist nicht wie manche meinen, ein nach Be-
lieben zusammengeflicktes Zeug von will-
kfirlich angenommenen Lauten, sondern ein
Produkt der Entwicklung, und sie ent-
spricht genau dem Charakter des Volkes,
das sie hat. Die deutsche Sprache ist eine_

der_wenigen, die noch _etwas Gelst:ges und
lff:raftvoles in sich haben. Je voilkommener

eine- Sprache ist, um s sg mehr_hat_sie Zelchen (wie

z. B. das Sanskrit), um Mgen und Deh-
rlqt_lg;e_r_l der Vokale anzudeutw_lg _mehr_einem
Volke das feinere Gefiihl fiir _solche Betonungen
schwindet, um so eintdniger und geistloser wird seine




360

Swmerseits durch eine Abschaffung
der Zeichen flir diese Feinheiten auch  die Feinheit
selbst und damit das Gefiihl verloren geht. Ein Mensch,
der keinen Unterschied mehr sehen kann zwischen
»Muth¢ und »Mute oder zwischen »That« und »Tatg
befindet sich sicherlich auf dem Wege zur Verrohung
und Geistlosigkeit. Ein bekannter Philosoph und
Okkultist schrieb schon vor fiinizig Jahren: »Da_von
_allen _gebildeten Nationen der Deutsche allein eine_
ausgebildete Ursprache _besitzt, so miissen die Deut-
schen_die Herren der Welt werden, sobald sie die

Kraft erkennen, die in ihrer Sprache liegt,« — Durch
die Sprachverderbnis verschwindet der Geist und mit
diesem die Kraft.

Mit allen diesem ist nicht gemeint, daB die »Theo-
sophische Gesellschaft« als solche sich in irgend eine
Agitation fiir diese oder jene Reformen einlassen
sollite; das wére gegen ihre Verfassung, da es diese je-
dem Mitgliede frei stellt, zu glauben, was ihm beliebt.
Wohl aber sollte jeder Mensch, der auf eine hdohere
Stufe gelangen will, das Gute zu fordern suchen und

das Bose vermeiden. »Guts ist alles, wa
erheht, shiisee ist, was ihn érniedrigt.  Wiirde jeder an

sich selbst und in seinem Kreise wirken, so kimen die

e
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f allgemeinen Reformen von selbst. Zu diesem Zwecke
e e e ——

kann _}eder, der sich dazu berufen filhlt, einen Kreis
von Freunden und Bekannten um sich sammeln und
eine »Theosophische Gesellschaft¢ bilden, ohne sich
deshalb erst die Erlaubnis zu holen. . Je mehr solche
Gesellschaften es gibt, um so besser ist es, und wenn
sie sich der allgemeinen Zentrale in Deutschland an-
schlieBen wollen, so haben sie selbst den Vorteil, der
immer auf einer Verbindung einzelner zu einem
groBeren Ganzen entspringt.

' (7




IV.

Die »Echtheit« der »Theosophischen Gesell-
schaft in Deutschlande.
»Wenn der Neid wiir’ wie das Feuer,
So wilr' das Holz nicht halb so teuer,
Doch wii’ des Neides noch so viel,

So geschieht doch, was GOTT will.a
(Altdeutsches Sprichwort.)

ur wenige Jahre waren seit dem Tode von H. P. B.
N verflossen und bereits hatte sich die von
ihr gegriindete »Theosophische Gesellschaft« in Par-
teien zersplittert, von denen jede behauptet, die
»allein echte* zu sein. Es wiederholt sich dabei nur
naturgemdf dasselbe Schauspiel, das sich bald nach
der Einfiihrung des Christentumes abspielte, wobei
sich die christliche Kirche in verschiedene Sekten
zerteilte, von denen jede behauptete, die »allein selig-
machendes zu sein, obgleich es selbstverstidndlich ist,
daB nur die Gemeinde die echte christliche Kirche
darstellt, die den Geist des wahren Christentumes in
sich tragt, in diesem Geiste lebt und nach ihm handelt;
denn die Echtheit eines Dinges hdngt nicht von dessen
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duBerer Form, von dessen Namen oder Verfertiger,
sondern von dem innerlichen Gehalte und dem Wesen
des Dinges ab. Das Grundprinzip der Theosophischen |

Gesellschaft ist die _die_gegenseitige Toleranz, und jede,

Gesellschaft l&'.L_. Wahrheit theosophisch, die diesem
Pgwe gemdB handelt, und der wahre Theosoph
unterscheidet sich von Scheintheosophen vor allem
dadurch, daB er den Unterschied zwischen dem Wesen
eines Dinges und dessen verginglicher Form zu er-
kennen fihig ist. Die Echtheit eines Goldstiickes
héngt nicht von der Pragung ab, die es tragt, sondern
von dessen Goldgehalt, und jede Gesellschaft oder
Vereinigung hort auf, das zu sein, was sie vorstellen
will, sobald sie den in ihrer Verfassung erklarten
Prinzipien entgegenhandelt.

Die »Theosophische Gesellschafte wurde, wie es
jedem Eingeweihten bekannt ist, weder von der »Per-
son¢ von H. P. B., noch von H. S. Olcott ins Leben
gerufen. Diese Personen sollten nur Werkzeuge sein
zur &uBeren Verwirklichung eines Ideales, zu dessen
Verwirklichung seit Jahrhunderten zu wiederholten
Malen Versuche gemacht wurden, die aber ebenso oft
an der personlichen Eitelkeit und Herrschsucht daran
beteiligter »Leiter« scheiterten. Den Erleuchteten,

e R —— -
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die den AnstoB zu dieser Bewegung gaben, kam es
nicht darauf an, daB die »Theosophische Gesellschaft¢
eine Ahnengalerie besitze, oder daB die Mitglieder
Anhdnger von Herrn X oder Frau Y seien, sondern
ihr Zweck war, in jedem Lande und an allen Orten, ohne
Unterschied der »Religions, und folglich auch ohne
Unterschied des Autorititenglaubens, einen Kern zu
bilden, in dem die allgemein theoretisch anerkannten
Ideale der ganzen Menschheit, die Prinzipien der
Liebe und Weisheit, sich verwirklichen und zum
Wachstume gelangen konnten. Da war es einerlei,
ob der eine zur Fahne des Papstes, der andere zu
Luther, Moses, Buddha oder Konfuzius schwur. Die
einzige Bedingung war, daB jeder dem anderen das
Recht der freien Meinung und denselben Grad von
Duldsamkeit zugestehen sollte, den er fiir sich selber
in Anspruch nahm. Jede Gesellschaft, die diesem
Prinzipe gemdB handelt, lebt im Geiste ihrer erleuch-
teten Griinder und ist daher echt. Wo diesem Geiste
entgegengehandelt wird, da ist auch der Name nur
leerer Schein.

Was nun die Echtheit der #duBeren Form der
vTheosophischen Gesellschaft in Deutschland¢« und
ihre Abstammung von: H. P, B. betrifft, so beant-
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wortet sich die Frage von selbst fiir jeden, der sich

die Mithe nehmen will, die Geschichte der Entwicklung

der Theosophischen Gesellschaft vorurteilsfrei zu

studieren. . Eine Auseinandersetzung der Grilnde,

die bedauerliche Lostrennungen und Spaltungen ver-

ursachten, ist nicht ausfithrbar, ohne gewissen Person-

lichkeiten nahe zu treten und wiirde gegen den Grund-,
satz_der Theosophie .verstoBen, die wns_lehrt, licher -
Unrecht zu dulden als AnlaB zu Streitigkeiten zu
gében. Dic bei diesen Spaltungen in Betracht kom-

menden Fragen sind der Priifstein, der zeigt, wer

fiir eine wirklich theosophische Verbriiderung reif ist,

oder wer noch den Autorititenwahn zu einer Stiitze

notig hat. Moge jeder den Geist der Sache priifen,

und sich der Form anschlieBen, die fir ihn am besten
pabBt.




V.
Internationale theosophische Verbriiderung.

Geschrieben im Jahre 1898.

ie am 3. September 1897 in Miinchen angeregte
D»lnternationale Theosophische Verbriide-
runge ist kein geschlossener Verein und keinem Vereine
verpflichtet, sondern eine Verbriiderung von Men-
schen, einerlei ob sie irgend einem oder gar keinem
Vereine, Kirche, Gesellschaft usw. angehoren, die
darnach streben, das Prinzip der allgemcinen
Menschenverbriiderung zur Durchfihrung zu
bringen, und zu diesem Zwecke in allen Stiddten, Zen-
tralen zur Verbreitung echter theosophischer Literatur
zu errichten t;eabsichtigen. Unter echter theoso-
phischer Literatur verstehen wir aber solche, die die
einzig richtige, ndmlich die von allem Parteigeist und
Antorititenzwang freie, theosophische Richtung
verfolgt. Diese Verbriiderung ist eine rein geistige,
und z#dhlt zu ihren Mitgliedern alle Menschen, die filr
die Verbreitung der wahren Aufklirung tatig sind.
Sie schreibt niemandem etwas vor, hat keine duBerliche
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Organisation, bedarf keiner Statuten oder Beamten,
und es steht jedem Mitgliede frei, sich in irgendwelchen
Verein aufnehmen zu lassen, der ihm beliebt. [Ihr
Zweck ist nicht, den Selbstinteressen irgend einer
Sekte zu dienen, oder die Autoritét irgend einer Person
zur Geltung zu bringen, sondern der theosophischen
Bewegung im allgemeinen durch die Verbreitung
einer htheren Weltanschauung niitzlich zu sein. Bis
jetzt hat ihr Bestreben in Deutschland, Wien und
Prag (wo eine theosophische Monatsschrift in boh-
mischer Sprache gegriindet wurde), sowie auch in
RuBland, Italien und der Schweiz gute Erfolge gehabt,
und es wire zu wiinschen, daB alle »Vereine und Ge-
sellschaftene, einerlei, welcher Partei sie angehoren,
an diesen parteilosen Bestrebungen teilnehmen wiirden,
vorausgesetzt, daB ihnen an dem Fortschritte der
theosophischen Bewegung mehr als an ihrem eigenen
Parteiinteresse gelegen ist. Es ist uns nicht um die
Forderung von Vereinsinteressen, sondern um die
Anerkennung eines Prinzipes zu tun, und alle Menschen,
die fiir die Herstellung der Harmonie in der Menschheit
tatig sind, sind Mitglieder dieser Verbrilderung.

O
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Auflerungen Dr. Franz Hartmanns
iiber die I. T. V.

Dr. Hartmann hat sich ofters iiber die 1. T. V.
geduBert. Auf eine Anfrage antwortet er im

Briefkasten seiner Zeitschrift:

N. & T. n A. — Die Intemationale Theosophische Verbrii-
derung ist kein pVereind, der diesen Namen trigt, sondern diese
Verbriiderung selbst. Sie ist keine auf einem &uBerlichen Uberein-
kommen beruhende Organisation, sondern eine geistige Verbindung
aller Menschen, die die Einheit des géttlichen Geistes in der ganzen
Menschheit erkennen, und auf Grundlage dieser Erkennfnis eine
Verbriiderung aller Nationen anstreben. Dabei kann von keinen
Sonderinteressen die Rede sein. Die Gotteserkenntnis (Theosophie)
ist das Band, das alle Menschen miteinander verbindet. Eine
»Bruderschafts-Liga¢, die mit der Verbriiderung aller Nationen,
auf Grundlage dieser Erkenntnis, nichts zu fun haben, und »m
keiner Verbindung oder Beziehung zu ihr stehen¢ will, schlieBt sich
dadurch selbst von der ganzen Menschheit aus. Augenscheinlich
handelt es sich da um ein Milverstindnis, das sich dadurch erklirt,
daB manchen Leuten die kleinliche Vereinsmeierei so im Kopfe
steckt, das sie die Fithigkeit verlieren, eine groBe Idee zu erfassen.

L 3 *
*
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Zum Schlusse sei noch eine Antwort Dr. Hart-
manns angefithrt, die er ebenfalls im Briefkasten
erteilte und worin er Frau Besant zitiert. Diese hat
gerade jetzt widhrend des Weltkrieges ein neues Bei-
spiel gegeben, wie schwer es ist, Ideal und Wirklich-
keit im Leben zur Darstellung zu bringen.

Mitglied der T. G. in L. — Frau A. Besant, die heutzutage als
eine groBe Autoritit unter den »Theosophistend gilt, machte in
ihrer Rede withrend der Konvention in London folgende ftreffliche
Bemerkungen, die zur Beantwortung ihrer Frage, welches die
alleinseligmachende Partei in der T. G. gei, dienen mégen:

»Die Theosophische Bewegung bringt den Menschen kein neues
religibees System, verlangt von niemand, daB er sich von seinen
Glaubensartikeln trennen und sich in eine Hilrde begeben solle,
die ihn zum Zwecke einer besonderen Belehrung ein- und andere
als Nichtteillnehmer desselben Glaubens ausschlieft. Die Botachaft,
die diese Bewegung der Welt bringt, ist die Ubereinstimmung, die
gich in allen Religionen findet, die GOTT lieben und den Menschen
niitzlich sind. Alle die verschiedenen religidsen Bekenntnisse ein-
ander niher zu bringen, gie als Schwestern und nicht als Neben-
buhlerinnen zu betrachten, und durch die Verschiedenheiten der
AuBerlichkeiten der religisen Systeme zur Einheit des in allen
verborgenen Lebens zu dringen, das ist der innere Zweck der T. G.¢

pAber wenn das unsere Aufgabe ist, werden wir dann nichi
unserer Bestimmung ungetreu, wenn wir irgendwo Zwietracht
giien und statt Worten des Friedens und der Liebe Worte der Ver-

dammung sprechen? Nur die, die, wenn auch in geringem MaBe,
Hartmann, Was ist Theosophie ? 24
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dem Ceist der grofBen Verbriiderung der Meister wiederspiegeln,
gind wahre Theosophen. Nur die sind in Wahrheit berufen, die
die Botschaft des Friedens nicht nur verkiindigen, sondern in
sich selbst erleben und verwirklichen und die das Ideal der
Briiderlichkeit im Leben ebenso sehr betiitigen, als gie es in
Worten preisen.¢

Die wahre theosophische Vereinigung war, ist und bleibt jeder-
zeit eine rein geistige Verbindung der Menschen, die den oben aus-
gesprochenen Grundsitzen gem#B handeln, sie ist véllig unabhiingig
von der Person irgend eines »Priisidenteng. AuBerliche Vereinigungen
gind, wie alles AuBerliche, immer nur ein unvollkommener Ausdruck,
und nur zu hiiufig eine Karrikatur dessen, was sie darstellen sollten,
weil jeder, der in die Gesellschaft eintritt, seine menschlichen
Schwiichen mitbringt. Wiiren die von Frau Besant gegebenen Rat-
schliige jederzeit befolgt worden, so gibe es heutzutage in der
T. G. keine Parteien. Das, was allein seligmachend wirkt, ist keine
Parfei, und hat keinen Priisidenten, sondemn es ist der Geist der
Selbsterkenntnis und der gute Wille, der allen Menschen die Selig-
keit bringt. »Ehre sei GOTT in der Hohe und Friede den Menschen,
die guten Willens sind.«



ANHANG:

DAS THEOSOPHISCHE
VERLAGSHAUS IN LEIPZIG







Das Theosophische Verlagshaus in Leipzig.

Ein Zentrum
Theosophischer Arbeit
in Mittel-Europa.”)

as Theosophische Verlagshaus in Leipzig hat im

kulturellen Leben Deutschlands und ganz Europas
eine AuBerst wichtige Mission und eine groBe Aufgabe,
die es unter allen Umsténden zu 1&sen und zu erfilllen
sich bemiiht. Gegriindet wurde es 1908 als Opfertat
eines Schiilers der Theosophie, und das Opfer wurde
angenommen.

Es war nicht immer leicht, die richtigen Aus-
drucksmittel fiir diesen Menschheitsdienst, dem es ge-
widmet sein sollte, zu finden und den richtigen Weg
einzuschlagen, um den Weg zu den Herzen der Men-
schen zu finden, denen geholfen werden sollte. Aber
das BewuBtsein der Zusammengehorigkeit und das Ein-
heitsgefithl mit allen Menschen gab die Kraft, den
richtigen Ton anzuschlagen, der im Herzen der Wahr-
heitsuchenden widerhallte und ein Echo fand. Un-

*) Zur Orientierung beigefiigt von Theobald Becher.
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geheure Arbeit floB dem Theosophischen Verlagshause
vor allem seit der Errichtung des Hauptquar-
tiéres der Theosophischen Gesellschaft zu. Dieses
Hauptquartier wurde in den letzten Jahren so aus-
gebaut, daB es wegbahnend und zielweisend fiir
die ganze theosophische Bewegung und auch fiir alle
anderen groBen Biinde und Logen, ja fiir das deutsche
Volk sein wird. War schon das Theosophische Ver-
lagshaus zu einer literarischen Zentrale der theosophi-
schen Bewegung angewachsen, so gab das Hauptquar-
tier noch das feste Fundament, von dem aus die Th. G.
gesichert, allen Stiirmen, Entwiirdigungen, Spaltungen
und feindlichen Angriffen zum Trotz, ihren Aufsticg
zum Heile der Menschheit nehmen kann.

Das Theosophische Verlagshaus ist nicht nur ein
buchhéindlerisch-wirtschaftliches Unternehmen, sondern
es ist ein Kulturverlag ersten Ranges, der den Boden
der jetzigen Kultur fiir die Zukunftsaufgaben der
Menschheit bebaut, kanalisiert, organisiert und missio-
niert, sodaB die gottliche Mission, die in der Theoso-
phischen Gesellschaft tatig ist, einen bereiteten Boden
vorfindet, in den es den Samen einer neuen Kultur,
einer neuen Menschenart hineinlegen kann.

Das Unternehmen des Theosophischen Verlags-
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hauses kristallisierte sich immer mehr um die Zeit-
schrift sTheosophie«. = Das »Memento¢ am Schlusse
eines jeden Jahrganges der »Theosophie« spiegelte ge-
treu das Wirken der Th. G. wieder, so daB es nicht
nur fiir die Leser der »Theosophies, sondern auch fiir
die ganze theosophische und kulturelle Bewegung Be-
deutung erlangt hat. — Bevor wir aber ndher darauf
eingehen, geben wir einen kurzen Rickblick dber die
Zeitschriften der verflossenen Zeitspanne.

Das Theosophische Verlagshaus iibernahm neben
theosophischer Literatur das Erbe der »Lotusbliitens
von Dr. Franz Hartmann. Im Jahre 1909 erschienen
im Verlagshause zwei Zeitschriften ab 1. Januar 1909:
»Weg zum Lichte, redigiert von Kasimir Zawadzki,
und ab 1. Oktober 1909 das Zentralorgan fiir Okkultis-
mus »Pranag¢, redigiert von Karl Brandler-Pracht.
Vom »Weg zum Licht« erschienen vier Jahrgidnge, wo-
rauf dann diese Zeitschrift mit der »Theosophie¢ ver-
einigt wurde; vorher hatte diese schon die »Isis¢ auf-
genommen.

Die Zeitschrift »Prana« wurde vom 1X. Jahrgange
ab mit der »Theosophie¢ vereinigt.

Im Jahre 1910 kamen dann weitere Zeitschriften
hinzu:
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»Bulletin der Internationalen Gesellschaft fir psy

chische Forschunge;
sMitteilungen der Deutschen Gesellschaft fiir psy-

chische Forschung;
»Gesundes Leben und Harmonische Kulturg; Illu-

strierte Monatsschrift fiir harmonische Kultur des
Korpers und des Geistes;

»Astrologische Forschunge, Schriftleiter E. Tiede-
Marienwerder;

»Astrologische Rundschau¢, Organ der Deutschen
Astrologischen Gesellschaft Schriftleiter Karl Brandler-
Pracht.

Das »Bulletine¢ ging auf in den Mitteilungen der
Deutschen Gesellschaft fiir psychische Forschunge,
wovon zwei Jahrgdnge im Psychologischen Verlage unter
der Schriftleitung Georg Kaleta-Salzburg und des ver-
antwortlichen Leiters fiir Deutschland Arthur Grobe-
Wutischky, Leipzig erschienen. Zu diesen »Mittei-
lungen« kamen Herbst 1911 und 1912 Band I—III der
»Studien« der Deutschen Gesellschaft fiir psychische
Forschung. Inhaltlich wurde in »Prana¢ die Zeit-
schrift fiir psychische Forschung synthetisch fortgesetzt.

Von »Gesundes Leben¢ erschien Jahrgang VIII
unter der Schriftleitung von Ludwig Ankenbrand.
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»Gesundes Lebene mit dem »Kinderarzte war das Organ
des »Bundes fiir gesundes Leben«. Die »Harmonische
Kultur« mit dem »Hausarzte war das Organ anderer
Reformbewegungen. Die Redaktion dieser Zeitschriften
erkannten, daB die Zentrale fiir Reformliteratur und Re-
formbewegung im Theosophischen Verlagshause war,
und vereinigten sich daher unter dem gemeinsamen
Titel »Gesundes Leben und Harmonische Kulture,
weiterredigiert von Dr. Dingfelder-Miinchen. »Prana«
war auch hier wiederum die Zeitschrift, die den In-
halt dieser Zeitschriften fortsetzen und in sich ver-
einigen konnte.

Von der »Astrologischen Forschunge erschienen
drei Jahrgidnge. Diese Zeitschrift wurde im vierten
Jahrgange der »Astrologischen Rundschau« mit ilir unter
dem gemeinsamen Titel »Astrologische Rundschau,
Zeitschrift fiir astrologische Forschung, verschmolzen.
E. Tiede iibernahm die Redaktion der vereinigten
astrologischen Zeitschriften bis Ende 1920. Seitdem
ist Freiherr Rudolf von Sebottendorf Schriftleiter der

Astrologischen Rundschau.
Es wire nun noch genauer der Werdegang der
»Theosophie« darzulegen. Die »Theosophies war von

Anfang an eine Monatsschrift zur Pflege und Verbrei-
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tung einer hoheren Welt- und Lebensanschauung, her-
ausgegeben von Mitgliedern der Theosophischen Ge-
sellschaft, unter Vollraths Redaktion. Der I. Jahr-
gang der »Theosophie« begann am 1. April 1910. Er
brachte hauptsichlich Aufsitze von A. Besant, Lead-
beater, Blavatsky u.a. m. Die »Theosophische Rund-
schaue¢ berichtete fiber die Vorgidnge aus der ganzen
theosophischen Bewegung. Der I und III. Jahrgang
ging dann inhaltlich in aufsteigender Linie vorwarts.
Der Mitarbeiterkreis vergroBerte sich, besonders aus dem
deutschen Volke heraus. Im IIl. Jahrgange sind die
»Adyar-Mitteilungen« beigelegt worden. Auch wurde
dem »Sternordens Beachtung geschenkt, der von hier
aus zuerst verbreitet wurde. Im Laufe dieses Jahr-
ganges verschied Dr. Franz Hartmann, der der
theosophischen Bewegung in Deutschland den rechten
Inhalt gegeben hat und ihr den groBen deut-
schen Kulturgedanken aufprigte. Im Jahre 1912
trat die theosophische Bewegung in Deutschland in
eine lebhafte Weiterentwicklung ein. Durch den Aus-
schiuB Dr. Steiners, des bisherigen Sekretidres der
deutschen Sektion der Th. G. Adyar, und durch die
Ubernahme des Sekretariates durch Hiibbe-Schleiden
und seiner Freunde, die der Sache innerlich nicht ge-
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wachsen waren, dazu kam bei Ausbruch des Welt-
krieges der Verfassungsbruch von Frau Besant, traten
in Deutschland zerfahrene Verhiltnisse ein, die erst in
der »Theosophie« ihre Kldrung und durch die Schaffung
des zunichst interimistischen Hauptquartieres der Th.
G. in Leipzig ihren AbschluB und ihre Losung fanden.

Die »Theosophie« ist gleichzeitig ein Spiegel deut-
scher Kultur auf dem Gebiete geistiger, religitser Re-
formen durch die Rubrik: sModerne Kulturstrémungens,
von denen eingehend besprochen und gewiirdigt worden
sind: Bahai- und Mazdaznan-Bewegung, Astrologie,
Mluminatismus, Buddhismus, Armanenbund, Futu-
risten und Kubisten, Vortrupp, Schafferbund, Come-
nius-Gesellschaft, Kallisophie (Huterischer Weltbund),
Alt-Katholizismus und Freidenkertum.  Auch der
Hauptteil der »Theosophies erfuhr eine stetige Steige-
rung des Inhaltes; immer kamen neue wertvolle Mit-
arbeiter hinzu. Durch die Konzentration der Krifte
des Lichtes auf das Unternehmen der »Theosophies,
des Theosophischen Hauptquartieres und des Theo-
sophischen Verlagshauses wurden natiirlich auch die
Krifte der Finsternis angezogen, die das begonnene
Werk und den weiteren Aufstieg zu hindern suchten.
Durch den »Aufrufe stlirmte eine ungeheure Arbeits-
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last auf das Theosophische Verlagshaus ein, die zu-
dem durch mangelndes Personal und fehlende Mit-
arbeiter im Kriege kaum zu bewéltigen war. Durch die
Verschmelzung der beiden Zeifschriften sPrana¢ und
»Theosophie« fand eine Vereinfachung und Harmonisie-
rung der Arbeitskrifte statt, die in der »Theosophie¢
ihren treffendsten Ausdruck fanden.

Im Theosophischen Verlagshause erscheinen dem-
nach jetzt zwei Zeitschriften: »Theosophie« und »Astro-
logische Rundschaue. Durch die groBe synthetische
Arbeit des Theosophischen Verlagshauses, die immer
das Einfache, das Natiirliche sucht, wurden im Laufe
der Jahre zwolf Zeitschriften aufgenommen und ihr
Inhalt in diesen beiden Zeitschriften gesammelt. Die
»Theosophies erscheint jetzt im XI. Jahrgange aller
zwei Monate in einem Umfange von 80—100 Seiten.
Die »Astrologische Rundschau« beginnt ihren XIII.
Jahrgang.

Neben dem Lebensschicksale unserer Zeitschriften
und besonders der groBen, auf Einheit zielenden Auf-
gaben der »Theosophie¢ wird unsere Freundc auch die
Entwicklung des Theosophischen Verlagshauses inter-
essieren, die hier in kurzen Ziigen dargestellt werden
soll. Das Theosophische Verlagshaus wurde als ein
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literarisches Unternehmen gegriindet, um den geistigen
Aufstieg des deutschen Volkes sowohl nach der so-
zialen Seite hin als auch kosmopolitisch zielbewuBt zu
fordern. Die Werke von Dr. Hartmann und H. P. B.
sowie verschiedener anderer theosophischer Autoren
vereinigte das Theosophische Verlagshaus in sich und
erwarb weitere hinzu. Es verlegt fast sdmtliche klas-
sischen Werke von Sinnett, Leadbeater und anderer
theosophischer Forscher. Es hat neben der Reform-
[iteratur, dem Sternorden und dessen Literatur, der
Mazdaznan-Gesellschaft, einer starken okkultistischen
und astrologischen Bewegung in Deutschland Eingang
verschafft. Ferner hat es begonnen, das Weisheitsgut
der Rosenkreuzer zu verdffentlichen. Die »Rosen-
kreuzerischen Unterrichtsbriefe« geben ein abschlieBen-
des Bild fiber die moderne rosenkreuzerische Welt-
anschauung.

Das Theosophische Verlagshaus verwaltet das
Geistesgut von d{iber 120 Autoren und ist litera-
risch der stdrkste Hort alter und neuer Metaphysik
und Mystik in Mitteleuropa, jener Mystik, die die
gewaltigste Gegnerin und Uberwinderin des Tier-
Menschentumes von jeher gewesen ist. Der deutschen
Mystik kam der Rosenkreuzerorden, die Gnostische
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Kirche zu Hilfe, dessen Arbeit sich gegen das ver-
kehrte Denken, gegen die Vergewaltigung der Ge-

- wissensfreiheit, gegen das falsche Ideal und gegen

die Pseudo-Mystik und die Pseudo-Astrologie richtet.
Das Theosophische Verlagshaus ist der Verwalter und
Vollstrecker des literarischen und geistigen Testa-
mentes von Dr. Franz Hartmann. Seiner Vermittiung
ist es vor allem zu verdanken, daB sDie Geheimlehre«
das grundlegende Werk von H. P. B. in deutscher
Sprache erschienen ist. Seine Biicher enthalten das
Hochste und Erhabenste in deutscher Sprache, so
wie es dem offentlichen BewuBtsein gesagt werden
konnte. Noch kurz vor seinem Tode brachte es dessen
eDenkwiirdige Erinnerungen«, Band II, in 2. Auflage
heraus, worin ein wichtiges Kapitel {iber sein Verhalt-
nis zu den Rosenkreuzern hinzugefiigt wurde. Des-
halb war es ganz selbstverstdndlich, dab das Theoso-
phische Verlagshaus der Deutschen Rosenkreuzer-Ge-
sellschaft Asylrecht einrdumte und sie unter seinen
Schutz nahm. Ganz wenige Menschen konnen sich
eine Vorstellung machen fiber die stille, ‘bestandige,
ungeheure Arbeit, die bisher durch sie geleistet wurde,
die Krafte der deutschen Volksseele zu wecken, zu
ldutern und ihr Ziele und neue Wege zu weisen.
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Durch den Astrologischen Verlag wurde
weiterhin ein wichtiger Zweig geschaffen. Neben der
Zeitschrift »Astrologische Rundschau« wurde vor allem
auf streng wissenschaftlicher Grundlage fuBend die
»Astrologische Bibliotheke herausgegeben, die jetzt
Band I—XVII umfaBt und deren Binde bei jeder
neuen Auflage verbessert und erweitert werden. Als
wertvolle Neuerscheinungen kamen kurz vor dem
Druck dieser Zeilen hinzu: Bd. XII Vereinfachte
wissenschaftliche  Astrologie von Max Heindel;
Bd. XIII. Botschaft der Sterne von Max Heindel;
Bd. XIV. Astrologisches Lexikon von Ernst Tiede;
Bd. XVI. Sterntafeln (Ephemeriden) von R. v.
Sebottendorf.

Durch den Okkultistischen Verlag und durch
das Okkultistische Zentralbureau wurde eine
Auskunftsstelle fiir wahren Okkultismus geschaffen,
die #uBerst reinigend auf die betreffende Atmosphire
wirkte. Die »Okkultistischen Unterrichts-Briefes sind
wichtig neben den anderen Zweigen des Okkultismus.
Die okkulten Erlebnisse vieler Angehtriger des deut-
schen Volkes waren durch »Aufrufs in den »Mit-
teilungen« der Deutschen Gesellschaft fiir psychische
Forschung gesammelt worden, #hnlich, wie vor 100
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Jahren die Briider Grimm ihre Mirchenschitze
sammelten. .

Einen bedeutenden Zuwachs an inneren Werten
gewann das Theosophische Verlagshaus durch den
Verlag der Werke M. Collins und der neueren deut-
schen Mystiker A. M. 0. und B. Y. R. @Worte der
Meistere, »Adeptenbuche¢, »Das Licht auf dem Weges
u. a. m).

Aus der Weltliteratur der Vergangenheit erschienen
als theosophische Fiihrerbiicher: aus der chinesischen
Mystik »Das Tao-Teh-Kings; aus der indischen Mystik,
»Die Stimme der Stille« von H. P. B,, die Bhagavad-
Gita, ferner die Schriften von Sankaracharya.

AuBer ‘dem Astrologischen Lexikon, das bereits
erwahnt wurde, treten in absehbarer Zeit die Ausgabe
drei weiterer groBer - Worterbiicher fiir Theosophie,
Okkultismus und Buddhismus hinzu.

Von den fundamentalen Werken der Begriinderin
der Th. G., der in allen Kulturlindern mit Ehrfurcht
genannten H. P. B. erschienen in Newvauflage: »Dic
Geheimlehres, »Die Entschleierte Isiss und in ginz-
lich neuer, von kundiger Hand durchgearbeiteter Uber-
setzung »Der Schliissel zur Theosophies, das erste
kanonische Werk der Theosophischen Bewegung.
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Als wichtige Neuerscheinungen hat das Theoso-
phische Verlagshaus »Uber die Geheimlehrene des
Jamblichus, die einzige theosophisch-th&urgische Schrift
des griechischen Altertumes, zum ersten Male ins
Deutsche {ibersetzt von Dr. Theodor Hopiner herausge-
geben; dem wird sich das Werk »Apollonius von Tyana«
anschlieBen. Ferner »Die Priesterin der Isisq, eine
Legende aus Pompeji, Roman von dem bekannten
Schriftsteller Eduard Schuré (Verfasser von »Die
groBen Eingeweihtens, »Die Kinder des Lucifer« u. a.)

Neben den eigenen Verlagswerken kann das Theo-
sophische Verlagshaus durch ein ausgedehntes Bar-
sortiment auch alle anderen theosophischen, astrolo-
gischen und okkultistischen Werke schnell besorgen.

Besonders zu erwdhnen wire noch die Leih-
bibliothek der Theosophischen Gesellschaft,
deren Geschaftsstelle sich im Theosophischen Verlags-
hause befindet. Diese Leihbibliothek wird von vielen
Gesinnungsfreunden in Deutschland sehr viel und sehr
gern benutzt.

Alles das ergibt in Summe eine gewaltige Arbeits-
leistung und eine groBe Vielseitigkeit, wie sie kein
zweiter Verlag in so kurzer Zeit aufweisen kann. Es

ist daher nicht zuviel gesagt, wenn behauptet wird,
Hartmann, Was {st Theosophie ? 25
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daB das Theosophische Verlagshaus ein Kulturver-
lag ersten Ranges ist. Dieser Anspruch diirfte
um so mehr berechtigt sein, wenn die lexikalische
Zusammenfassung der theosophischen, okkul-
tistischen, astrologischen und buddhistischen
Begriffswelt beendet ist. Damit soll eine cinheit-
liche Terminologie geschaffen werden, wozu sich das
Theosophische Verlagshaus verpflichtet fiihlt.

Weil nicht-buchhindlerischer Geschifts-
geist oder sinnlose Propagandasucht der
Grund dieses Unternehmens waren, sondern
die Liebe zur deutschen Volksseele und ihrer
Zukunft, sind wir fiberzeugt, daB wir zu den
alten Freunden noch viele neue gewinnen
werden, und daB cs dem Theosophischen Verlags-
hause trotz immer erhohter Arbeitslast und trotz
Protestes miBgiinstiger theosophischer Sekten, die
das Arsenal der Verlenmdung mit neuen Erfindungen
bereicherten, von Jahr zu Jahr leichter wird, seine
hohe Kulturmission restlos durchzufithren.

Der Schiiler, dem die Fiille wertvoller Literatur,
die im Theosophischen Verlagshause dargeboten wird,
zum ecrsten Male entgegentritt, wirft die Frage auf:
»Was soll ich zuerst lesen? Wie beginne ich das Stu-
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dium theosophischer Literatur (vergleiche »Das Stu-
dium der Theosophice, Seite 156) am verstdndigsten,
sodaB es fruchtbringend fiir mich und andere wird?
Dr. Franz Hartmann hat auf die Frage: »sWelches
sind die besten Biicher zur Erlernung der Theosophie 2«
einmal geantwortet:*) sDie wahre Theosophie ist die
Erkenntnis der Wahrheit, die jeder nur in sich selber
finden und deshalb auch aus keinem Buche eriernen
kann. Wer keine Fihigkeit zu dieser Erkenntnis hat,
wird »Die Wahrheits, die in einem Buche ist. auch
nicht einsehen und erkennen. Biicher iiber Theo-
sophie haben nur den Zweck, dem Leser den Weg zu
zeigen, den er gehen soll, um zur Wahrheit zu kommen;
den Weg muB aber ein jeder selbst gehen. Er besteht
darin, dabB das Licht der Erkenntnis im eigenen Inneren
gesucht und gefunden wird und man ihm folgt. Alles
wahre Wissen entspringt nur der eigenen Erfahrung,
und wie man {iber dufere Dinge eine wirkliche Erkennt-
nis nur durch eigene Beobachtung erlangen kann, so
kann man auch ein wahres Wissen in Bezug auf geistige
Dinge nur durch eigene Erfahrung im Geistigen, d. h.
durch eigene Vergeistigung erlangen. Diese aber ist
das Produkt einer geistigen Entwicklung, die in der

*) »Theosophische Korrespondenz¢ Seite 88.
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Regel nur langsam vor sich geht. Alle religiosen oder
theosophischen Schriften, die von Menschen geschrieben
sind, die selbst zu dieser Erkenntnis und innerlichen
Erleuchtung gekommen sind, enthalten dieselben Grund-
wahrheiten; aber sie werden nicht von jedermann so-
gleich erkannt. Man muB erst durch hiufiges Lesen
und Nachdenken reif fiir deren Verstdndnis werden.
So kommt es, daB man gewdhnlich das Buch, bei
dessen Lesen diese Reife eingetreten ist, fiir das beste
: hilt, und es kann vielleicht dieses Buch dasselbe sein,
das man zehn Jahre vorher verstindnislos durchge-
lesen und beiseite geworfen hat. Die besten Biicher
# e f;ind die, in denen ein innerlich klar denkender Mensch
\ In Kklarer Weise (iber das schreibt, was er selber er-
fahren hat. Die Biicher enthalten die Lehre, aber das
Licht zu deren Verstdndnis, die Theosophie, kommt
von GOTT.«

Wenn wir nun doch einen ganz kurzen Hinweis
geben auf die Biicher, die der Schfiler studieren mochte,
und die Reihenfolge, die er inne halten sollte, andeuten,
s0 hat das nur den Zweck, dem Suchenden, der vor-
wirts strebt und noch im Dunklen tappt, den Weg
aufwiirts zu erleichtern und finden zu helfen.

v

e
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Unbedingt sollte jeder Schiiler, der zum ersten
Male mit theosophischer Literatur bekannt werden
mochte, mit den Schriften Dr. Franz Hartmanns
beginnen. Hartmann hatte eine starke Verbindung
mit der deutschen Volksseele, sodaB er sich seinen
Volksgenossen in einer Sprache mitteilen konnte, die
groBe Erlebnisse lebendig werden lieB und zur Volks-
seele dringen muBte, weil sie aus der Volksseele kam.
Erst wer sich mit seinen Schriften griindlich befaBt
hat, sollte zu den anderen theosophischen Klas-
sikern, die zumeist in englischer Sprache gewirkt
haben, deren Werke aber in guten Ubersetzungen zu
haben sind (Besant, Steiner, Judge, Johnston, Lead-
beater, Sinnett, H.P.B.) iibergehen.

Von Hartmann sind fiir den Anfidnger, nichst
dem vorliegenden Werke: Was ist Theosophie?
zur Einfithrung in das theosophische Weltbild vor
allem Karma, oder Wissen, Wirken, Werden,
Reinkarnation und Die WeiBe und die Schwar-
ze Magie zu empfehlen, alles Werke, die in groBen
Linien das fiir den Schiiler Wesentliche hervorheben.
Zur Konzentration und Meditation, zur Erbauung und
Erhebung soll sich der Schiiler in die Bhagavad
Gita, das heilige Buch der Inder (Poétische Uber-
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tragung von Dr. Franz Hartmann) versenken. Die
ethische Seite des theosophischen Weltbildes wird
wertvoll durch die Lehren aus»Licht auf dem Wegee
von Mabel Collins erginzt.

Den Schliissel zu allem tieferen Studium der Eso-
terik gibt uns A. Besant in den Sicben Prinzipien
oder Grundteilen im Menschen in die Hand, dem
[. Band der Theosophischen Handbiicher, deren weitere
Binde (Bd. I1. A. Besant, Reinkarnationslehre; Bd. 111.
C. W. Leadbeater, Hellschen; Bd. IV. Leadbater, Der
Astralplan; Bd. V. Leadbater, Der Devachan-Plan;
Bd. VI. A. Besant, Dharma; Bd. VII. A. Besant,
Karma; Bd. VIII. A. Besant, Der Mensch und sein
Korper; Bd. IX. KurzgefaBter Grundrib der Geheim-
lchre u. a.) ein vorziigliches Studienmaterial bilden.

Fundamentale Werke sind weiter: Leadbeater,
Das Innere Leben (Bd. I und Il), hervorgegangen
aus theosophischen Gesprichen zu Adyar, und Sinnett,
Das Wachstum der Seele.

Wenn so durch ein intensives Studium eine sichere
Grundlage in wesentlichen theosophischen Begriffen
und Gedankengdngen geschaffen worden ist, ist es
Zeit zu den Werken von H. P. B. selbst zu schreiten,
»Die Entschleierte [Isis¢, »sDic Geheimlehree



391

und der »Schliissel zur Theosophics geben die
Losung iiber die letzten Fragen der Menschheit und
rollen die gewaltigsten Probleme aller Zeiten und
Vo ker auf.

Die naturwissenschaftliche Seite des theo-
sophischen Weltbildes wird durch die Astrologischen
Schriften (Astrologische Bibliothek Bd. I—XVIL
Astrologische Rundschau, Jahrgang [—XII. Quellen-
schriften zur Astrologie) und Besant-Leadbeater
Okkulte Chemie, Gedankenformen, Der sichtbare und
unsichtbare Mensch u.a. besonders betont und er-
weitert. Dazu kommen die Schriften von Dr. Steiner.

Wer mehr zur Mystik neigt und den Dingen ge-
fithlsméBig rascher nahekommt, als philosophisch-ver-
standesmiBig, wird seine geistige Nahrung gern aus
den Schriften unserer dlteren und jiingeren Mystiker
schopfen (Meister Eckehard, Jakob Bthme, Parazelsus,
Eckhardshausen, H.P.B. Stimme der Stille, Hart-
mann: Christliche Mystik, Betrachtungen dber die
Mystik, A.M. O. Der mystische Mensch. Bo Yin Ra:
Worte der Meister, Aus dem Lande der Leuchtenden.
Das Licht vom Himavat, Der Wille zur Freude u. a.

Fiir jede Entwicklungsstufe kann das, was des
Menschen geistiger Bedarf ist, in den Schétzen des
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Theosophischen Verlagshauses gefunden werden. Der
Schiiler muB immer bedenken, daB es keinen Stillstand
in der Entwicklung gibt, daB immer, wenu einc neue
Stufe erklommen ist, sich der Ausblick auf eine weitere
geistige Region, die erobert sein will, erdfinet und daB
unsere Pflichten mit jeder neuen Stufe ums vielfache
wachsen und unsere Arbeitskraft ums ebenso vielfache
angespannt werden mufi. Es gibt niemals ein Ende
im inneren Wachstume, aber auch niemals ein Ende
im Lesen theosophischer Biicher und Schriften, denn
mit. jeder neuen Stufe, die wir errungen haben lesen
wir die wuralten Weisheitslehren unter neuen Blick-
punkten, es werden uns Teile daraus erlebnisvoll
und bekommen mit einem Male einen ganz neuen In-
halt, {iber die wir bisher achtlos dahingelesen naben

Prometheischer Schoépferwille hat im Theosophi-
schen Verlagshaus auf widerstrebendem Baugrunde und
bei stindigem Wechsel der Witterung ein Monumental-
werk errichtet, worin alle Leitungen westlicher Licht-
kréfte mit denen, die von Osten her gelegt wurden, zu
einem groBen Kraftstrome verbunden sind. Da das
Theosophische Verlagshaus Eigentum der Th. G. ist,
bildet das Hauptquartier eine Bauhiitte des gegen-
wirtigen Menschheitsdienstes, worin das Problem des
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»Bete und arbeite« und »Bete ohne UnterlaB« fiir unsere

Zeit gelost ist. Exerzitien, Haus und Lebensberuf sind

vereinigt, ein Vorbild fiir ein zeitgemiBes Lebens-

Aquilibrium. Aus ihm konnen Wahrheitsfreunde her-

vorgehen, quadratisch, rechtwinklig und gleichseitig

an Seele und Geist, als wirklich Theosophie-Kundige.
Das walte GOTT!




THEOSOPHISCHES VERLAGSHAUS /LEIPZIG

DIE MYSTIK IN
GOETHES >FAUST«

VON Dr. FRANZ HARTMANN.
Preis brosech. Mk, 100.—, geb, Mk, 150,—.
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Die Literatur, die fiber Goethes »Faust« geschrieben wurde,
ist kaum fibersehbar. Unzdihlige haben sich berufen gefiihlt,
Deutungen und Erklarungen zum sFaust¢ zn geben, wenige ziihlen
zu den Auserwihlten, denen die wolilgemeinte Absicht in aner-
kennenswerter Weise gelungen ist. In der »Mystik in (Goethes
Faust¢ hat Dr. Franz Hartmann Richtlinien gegeben, unter
welchen Gesichtspunkten die Faustdichtung von theosophisch
orientierten Geisteswissenschaftlern gewirdigt werden wn8 usnid
die prinzipiellen Fragen darlegt, die fiirden Schiilerder T heo-
sophie bei einer Betrachtung dieses (oethe-Werkes von Wer
sind. In diesem Sinne hat die »Mystik in Goethes Faust¢ klassischen
Charakter und bleibt als mustergiiltig im Rahmen theosophischer
Literatur bestehen. Seinen Wert als Anregung flir andere hat
das Buch am besten damit erwiesen, da8 an Hand dieser Richi
linien yon Bchillern der Theosophie weiter gewirkt und go-
schaffen worden ist, so u. a. von K. Ileinz (Heinrich Kipp) in
seinem Buche ?(Goethes Faust als Weltanschauung und Geheim-
lehre¢ und von Hermann Ahner in scinen Aufsiitzen iiber
»Goethes Faust im Lichte der Theosophiet in der Zeitschrift
»Theosophiet 1X. Jahrgang, Heft 9/10 und 11,12 und X, Jahe-
gang, Heft 5;6.
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.DENKWURDIGE
ERINNERUNGEN

BAND 1

VON Dr. FRANZ HARTMANN
Preis brosch. Mk, 100.—, geb. Mk. 160.—,
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In den »Denkwiirdigen Frinnernngent Band 1 achildert der
Verfasser seine Reisen durch Amerika, Indien und Europa und die
Erlebnisse, die wichtig filr seinen Werdegang und seine Entwick-
lung gewesen sind. Er bekennt darin, df ihm das materialistisch
orientierte Wissen, wie es zu seiner Zoit in den gebildeten Kreisen
der Kulturwelt gepflegt wnrde, nicht geniigte und das er dariiber
hinaus nach Hoherem zu suchen begann, Uber amerikanische
spiritistische Kreise kommt er in Verbindung mit wertvolien
Menschen, durch die er endlich mit dem fundamentslen Werk
der Theosophischen (Gesellschaft, der»Entschleierten Taist
bekannt wird, das seinem Leben die ncuen, innerlich langst ge-
suchten und ersehnten Richtlinien gah. Uber die perstnliche
Bekannischaft mit H. P. Blavatsky und die Begriinder der
Theosophischen Gesellschaft, sowie fiher das erste Wirken
der Theosophischen Gesellschaft gibt er suthentische Be-
richte. So stellen die »Denkwiirdigen Erinunerungen« ein wert-
volles Quellenmaterial fiir die (ieschichte der Theoso-
phischen Bewegung dar. Sie finden ihre Fortsetzung in den
»Denkwiirdigen Erinnerungen¢ Band II mit dem Untertitel » Unter
den Adepten und Rosenkreuzern¢, dic Band 1 wertvoll ergiinzen
(Preis broschiert Mk, 80.—, gebunden Mk. 130.—:.
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T T
DIE GEHEIMLEHRE
Die Vereinigung von Wissenschalft,
Religion und Philosophie
Von H. P. BLAVATSKY

Erste deutsche Gesamtausgabe in 4 Biinden (3 Blinde und ein
Indexband) 2700 Seiten in Lexikonformat

Band I Kosmogenesia . . . brosch. M. 600.—, geb. M. 850,—
Band JI Anthropogenesis. . 3 . 00—, . 5 950,—
Band ITI Esoterik . . . . . - . 400.—, ., L, 650.—
Band IV Indexband mit rund
100000 Verweisungen . 300—, ., L 0850—
Zusammen: M. 2000 M. 3000

T L
oy i n PI‘ ]

Zusammenfassend kdnnen wir mit den eigenen Worten der
Verfasserin folgendes als den Zweck des Werkes bezeichnen: »Zu
zeigen, daf die Natur nicht ein zufiilliges Zusammentreffen von
Atomen ist, und dem Menschen geinen richtigen Platz im Welten-
plan zuzuweisen, die uralten Wahrheiten, die die (Grundlagen
aller Religionen sind, aus Erniedrigung zu befreien und bis zu
einem gewissen Grade die fundamentale Einleit, aus der sie alle
entsprungen sind, aufzudecken; schlieflich zu zeigeu, daf die
Wissenschaft der modernen Zivilisation niemals der wahren
geisteswissenschaftlichen Beite der Natur auch pur entfernt
gerecht geworden sei.«

So kennzeichnet sich die Geheimlehre recht eigentlich als
ein Btudienwerk fiir jeden, der als echter Diener der Wissenschaft
die Wahrheit sucht, ob sein Gebiet nun die Theologie, Philo-
sophie, Physiologie, Altertumskunde, Kulturgeschichte oder Uni-
versalgeschichte im weitesten Sinne ist. Fiir den rein geistes-
wissenschaftlich gerichteten Forscher bedeutet das Buch durch
seine aufhellende, Jebengebende Behandlung verstaubten Wissens-
krams, durch seine Aufklirungen und Enthiillungen der Krifte
im Kosmos eine Offenbarung. Wie {iberragend und umfassend
muB der Geist gewesen sein, der in diesem eine Welt von Weis-
heit umspannenden Werke seinen Ausdruck gefunden hatl

Druck von W, Hoppe, Borsdorf-Lelpzig.




