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Keine Religion ist hoher als die Wahrheit!

Als eine unpersonliche Gesellschaft miissen wir die Wahrheit
ergreifen, wo immer wir sie finden, ohne uns zu erlauben, mehr
Vorliebe fiir einen Glauben zu haben als fiir einen anderen. Dies fiihrt
direkt zu dem &duBerst logischen Schluss: Wenn wir alle aufrichtigen
Wahrheitssucher mit offenen Armen empfangen und freudig
begriilen, kann es in unseren Reihen keinen Platz geben fiir eifernde
Sektierer, fiir Torichte und Scheinheilige, die sich hinter chinesischen
Mauern des Dogmas verschanzen.

Aus Der neue Zyklus H. P. Blavatsky, Paris 21. Marz 1889
Ziele und Zwecke der Theosophischen Gesellschaft

1. Unter den Menschen das Wissen iiber die dem Universum
innewohnenden Gesetze zu verbreiten.

2. Das Wissen der essentiellen Einheit aller Wesen bekannt zu
machen und zu zeigen, dass diese Einheit in der Natur grundlegend
ist.

3. Eine aktive Bruderschaft unter den Menschen zu formen.

4. Alte und neue Religionen, Wissenschaft und Philosophie zu
studieren.

5. Die dem Menschen innewohnenden Kréifte zu erforschen.

Cover
Spiegel der Ewigkeit
Zeichnung Pigment auf Papier 100 x 70 cm

IMlustration S. 16

Hierarchie
Stilisiertes Diagramm der TG-Point Loma

M.Sola 2026



Liebe Leserin, lieber Leser,

mit der gedruckten Ausgabe unserer Zeitschrift
kénnen wir Thnen das Programm der Online-

Vortrdge in Zoom fiir die gesamte Saison ; 4
2026/2027 iibersenden und mdochten Sie e %
gleichzeitig auf unsere Novemberkonferenz =
hinweisen, bei der — so wie im Jubildumsjahr
2025 —  wieder  mehrere
Theosophische Gesellschaften

dvolle :
Gesellschaft

Konferenz
Online in ZOOM

Sonntag, 15. November 2026 o
15:00 bis ca. 19:30 Uhr E‘%
Anmeldungen: info@theosophy.de &

e Abteilung eV,

zusammenarbeiten. Zwei Juwelen
der Weisheit sollen in diesem Jahr
im Mittelpunkt der Vortrige
stethen — Reinkarnation und
Karma. Der erste Artikel 1n
diesem Pfad ist dafiir eine gute
Vorbereitung.

Wir mochten Sie alle herzlich zur
Teilnahme einladen.

Es wird nicht nur Vortrige geben,
sondern Sie werden auch die
Moglichkeit haben, Thre eigenen
Gedanken und Fragen zu diesem
Thema  einzubringen. Eine
Gesprachsrunde in  kleineren
Gruppen ist am Schluss geplant,
wo wir mit Thnen

Schlussfolgerungen und Ideen aus dem Gehorten zusammentragen

wollen.

Melden Sie sich doch gleich an und teilen Sie uns bei Threr Anmeldung
iiber unsere Adresse info@theosophy.de mit, ob Sie gern auch an dieser

Gesprachsrunde teilnehmen mochten oder nicht, damit wir die
entsprechenden technischen Vorbereitungen treffen konnen. Wir wiirden
uns jedenfalls alle sehr freuen, Sie dabei begriiBen zu kdnnen.

Sieglinde Plocki



DIE BEDEUTUNG DER STILLE
Robert Goor

Schliisselgedanken

e Die innere Stille besteht aus Schwingungen, die unser
personliches Bewusstsein nicht wahrnimmt.

o FEin spiritueller Gedanke hat eine ganz andere Frequenz als ein
personlicher Gedanke.

e Mit innerer Stille ,horen” wir unsere iiberpersonliche,
spirituelle Natur.

e Motivation, Konzentration und unser freier Wille sind die
wichtigsten Werkzeuge, um unsere iiberpersonlichen
Aspekte des Denkens zu entwickeln.

Jeder, der H.P. Blavatskys Juwel Die Stimme der Stille studiert,
liest gleich zu Beginn: ,,Der Verstand ist der groBBe Schldchter des
Wirklichen®.!

Wie konnen wir als Denker dann die innere Stille verstehen, die
wir manchmal in uns selbst wahrnehmen konnen? Eine
theosophische Betrachtung iiber die Bedeutung der Stille.

In unserem Denken verbinden wir das Wort Stille meist mit einer
Erfahrung in der duBeren Welt oder in uns selbst, unserer inneren
Welt. Seltsamerweise bezeichnen wir Stille fast immer als die
Abwesenheit von etwas anderem: kein Gerdusch oder keine
Bewegung. Stille wird auch mit einem Zustand der Ruhe in
Verbindung gebracht, im Sinne von keine Unruhe, keine Handlung. Je
nach unserer Gemiitsverfassung und der Situation, in der wir uns
befinden, empfinden wir diese Stille als positiv oder negativ. Und
schlieBlich gibt es noch die Stille der inneren Harmonie, frei von
storenden Einfliissen, die wir stets positiv empfinden.

Diese Beobachtung sagt wenig liber das Wesen des Begriffs der Stille
aus, auller dass es sich um ein besonderes Beispiel fiir Gegensatzpaare
handelt, bei denen Stille nur scheinbar im Gegensatz zu Nicht-Stille
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steht. In der heutigen hektischen Welt ist dulere Stille ein knappes
Gut, und viele sehen darin einen Hauptgrund dafiir, dass es so viel
Miihe kostet, innere Stille zu erfahren.

Die Tatsache, dass fast jeder Mensch hin und wieder das Gefiihl
innerer Stille verspiirt, zeigt, dass diese Stille nicht als das
Nichtwahrnehmen von Schallwellen oder Bewegung definiert werden
kann. Unser Bewusstsein erlebt etwas. Aber nicht die Abwesenheit
von etwas: Wir nehmen etwas von hoher, spiritueller Qualitdt wahr,
fiir das wir oft keine konkrete Beschreibung haben.

Trotzdem ist diese Erfahrung Grund genug, diese Stille in uns selbst
Ofter zu suchen. Was ist die tiefere Bedeutung der Stille?

Swabhavat

Wenn sich das Phanomen der Stille von den dufleren auf die inneren
Bereiche ausdehnt, konnten wir vielleicht von den wissenschaftlichen
Erkenntnissen iiber Klang und Bewegung ausgehen und diese mit dem
Wissen iiber die inneren Bereiche vergleichen, von denen uns die
Theosophie berichtet. SchlieSlich lautet das hermetische Axiom:
,,Wie oben, so unten; wie unten, so oben.*

Die Physik lehrt uns, dass Schall aus Schwingungen einer bestimmten
Frequenz besteht, genau wie beispielsweise Licht und Elektrizitit. In
einem Artikel in der niederlandischen Zeitschrift Lucifer mit dem
Titel Die Kraft von Farbe, Klang und Zahl * beschrieb Herman C.
Vermeulen, wie vibrierende Teilchen (wie Luft- oder
Wassermolekiile) sich zwar nicht bewegen, aber dennoch etwas
weitergeben.

Was schwingt und was wird weitergegeben? Die Theosophie lehrt,
dass das Leben — das Bewusstsein — die Grundlage jeder Form der
Manifestation ist. Aber auch, dass Geist und Materie zwei Seiten der
Natur als Einheit sind.

Das erwidhnte Werk befasst sich eingehend mit diesem Konzept des
,,Urstoffs“, der Bewusstseins-Substanz oder, wie es im Sanskrit heil3t,
Swabhavat.

Die Antwort auf die Frage, was sich nun bewegt und was ein Teilchen
an das andere weitergibt, lautet Swabhavat. Diese kosmische
Substanz bewegt sich in einem unendlichen Spektrum von
Schwingungen.



Ein Sonnensystem, ein Mensch, ein Atom — diese Begriffe sind uns
recht vertraut, doch sie sind auch Schwingungen.

Die Form der Manifestation unterscheidet sich; das EINE — die Essenz
— ist gleich. 3

Eine wichtige Konsequenz fiir unser Thema ist, dass der Herzschlag
des Kosmischen Lebens stets vorhanden ist. Innere Stille, so konnte
man sagen, besteht aus Schwingungen, die wir mit unserem nach
auBen gerichteten, personlichen Bewusstsein nicht wahrnehmen. Es
muss eine iiberpersonliche Wahrnehmung sein, denn unser
Bewusstsein erfahrt etwas Positives, wie bereits erwahnt.

Nun koénnen wir mit unserem personlichen Bewusstsein etwas
erfahren, das wir manchmal innere Stille nennen, aber dies ist eher
die psychologische Stille des Sich-Wohlfiihlens, eine Erfahrung von
Frieden, wenn wir ,,uns in unserer eigenen Haut wohlfiihlen“. An sich
ist das sehr positiv, doch die innere Stille, die wir iiberpersonlich
erfahren koénnen, ist von spiritueller Qualitdt: eine Stille, die sich auf
unserer langen evolutiondren Pilgerreise im Verlauf unseres
wachsenden spiritucllen Bewusstseins vertiefen wird, hin zu einem
grofBeren Gewahrsein der wesentlichen Einheit von allem, was
existiert.

Nur vor der ersten Differenzierung der periodischen Manifestationen
des kosmischen Lebens (siche die zweite Proposition aus Die
Geheimlehre)* fehlt diese Stille, wie H.P. Blavatsky in Stanze II,
Shloka 2 von Die Geheimlehre schreibt:

Wo war die Stille? Wo die Ohren, sie wahrzunehmen? Nein, es gab
weder Stille noch Klang; nichts auler unauthérlichem, ewigem Atem,
der sich selbst nicht kennt. 3

Die Stanzen bestehen aus sehr mystischen Texten, {iber die Blavatsky
im vorangehenden Vorwort anmerkt, dass ,,all diese Stanzen eher an
die inneren Fidhigkeiten appellieren als an das gewohnliche
Verstindnis des physischen Gehirns“.® Um zu verstehen, was wir mit
inneren Fiahigkeiten meinen, miissen wir uns auch mit diesen inneren
Kapazitdten befassen.

Der Denker

In unserer Entwicklung ist das Denken die wichtigste Eigenschaft

unseres Bewusstseins, die wir derzeit entwickeln und mit der wir
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arbeiten. Der Mensch — Manas — ist ein Denker. Das Gehirn fungiert
als Vermittler zwischen unserem Bewusstsein und unserem Korper.
Das Gehirn bietet unseren Gedanken ein dufleres Instrument, doch es
ist das Bewusstsein, das diese Gedanken anzieht oder zuriickweist.
Und damit sind wir oft sehr beschéftigt.

Die Theosophia lehrt, dass Gedanken ebenfalls lebendige Wesen sind,
relativ primitive Formen des Bewusstseins, die jeweils ihre eigene
spezifische Schwingungsfrequenz oder Wellenldnge haben. Wir sind
an die Begriffe ,,Farbe” oder ,,Eigenschaft in Bezug auf die Natur
von Gedanken gewdhnt. Aber das Prinzip von Sender und Empfénger,
wie wir es aus der Physik kennen, gilt sicherlich auch fiir unser
Denken. Das Gehirn ist die Hardware im du3eren Bereich, und unser
Bewusstsein ist der Leiter fiir alle ein- und ausgehenden Gedanken.

Wie lenkt der Denker seine Gedanken? Auf welche Wellenldngen
stellt er sich ein — und welche Motive treiben ihn dabei an? Diese
Fragen sind wichtig, wenn wir die Eigenschaften jener Schwingungen
verstehen wollen, die unser personliches Bewusstsein offenbar nur
schwer wahrnehmen kann.

Der Mensch ist ein zusammengesetztes Wesen. Mit einem
unvergénglichen, spirituellen Kern, einem lernenden Teil und einem
vergédnglichen Teil. Die Theosophie unterscheidet sieben universelle
Prinzipien, wobei wir in Manas, der Denkféahigkeit, ebenfalls sieben
Aspekte des Denkens mit ihren eigenen Eigenschaften unterscheiden
konnen.

Das Verlangen (als neutrale Kraft), die Lebenskraft, das Gefiihl und
das Korperliche gehoren als Gedankenaspekte hauptsdchlich zu
unserer Personlichkeit — oft auf uns selbst gerichtet — und sind daher
vergénglicher Natur. Der Intellekt, die Einsicht und das
Einheitsgefithl gehdren als Gedankenaspekte eher zu unserem
unvergidnglichen spirituellen Kern und sind daher iiberpersénlich.
Warum decken die Gedankenaspekte ebenfalls das gesamte Spektrum
der sieben kosmischen Prinzipien ab? Weil sie alle im Wesentlichen
Ausdrucksformen der kosmischen Substanz Swabhavat, des EINEN,
sind. Daher konnen wir mit all diesen Aspekten des Denkens an der
Entwicklung des spirituellen Prinzips Buddhi und des gottlichen
Prinzips Atman arbeiten.



Konzentration

Vor diesem Hintergrund kénnen wir uns auch vorstellen, dass ein
spiritueller Gedanke eine ganz andere Frequenz hat als ein
personlicher Gedanke. Das Spektrum personlicher Gedanken — die auf
die AuBBenwelt gerichtet sind — ist uns recht vertraut, doch fallt es uns
oft schwerer, uns auch auf die Frequenzen iibernatiirlicher Gedanken
einzustellen. Und je ,,hoher” die spirituelle Qualitdt des Gedankens
ist, desto schwieriger wird es, sich auf konkrete — reine — Weise mit
ihm in Einklang zu bringen. Das ist keine Schande, denn als Schiiler
auf dem spirituellen Weg ist der Mensch noch dabei, die
iberpersonlichen Aspekte des Denkens zu entwickeln. Ein wichtiges
Instrument, um diese Entwicklung anzuregen, ist die Konzentration.

Das skizzierte physikalische Bild von Schwingungen hilft uns auch
dabei, die Wirkung der Konzentration zu verdeutlichen. Wenn wir uns
auf einen Gedanken konzentrieren, verringern wir die Breite der
Wellenldnge eines Gedankens. Mit anderen Worten: Wir machen den
Gedanken so klar, dass andere Gedanken — insbesondere die ndheren
Wellenldngen — nicht mehr wahrgenommen werden. Neben dem
Gedanken, auf den wir uns konzentrieren, herrscht Stille. Wir bringen
storende Gedanken zum Schweigen.

Konzentration ist in erster Linie eine Kraft, die uns hilft, Zugang zu
unseren inneren, spirituellen Fahigkeiten zu finden, denn oft sind wir
noch nicht stark genug, um den spirituellen Einfluss unserer héheren
Natur — der stets vorhanden ist — in uns selbst zu gestalten. Dann
schlieBen wir uns vor den ,,Gerduschen* der Personlichkeit ab und
konzentrieren uns auf das Spirituelle in uns.

H.P. Blavatsky schreibt in der wunderbar schonen Stimme der Stille:
Wenn er aufgehort hat, die Vielen zu horen, vermag er den EINEN
wahrzunehmen — den inneren Ton, der die dufleren zum Schweigen
bringt. ’

Obwohl Blavatsky hier Atman mit dem EINEN in Verbindung bringt,
ist die Parallele zu der Art und Weise, wie wir buddhische Einfliisse
erfahren konnen, offensichtlich. In diesem Sinne kénnten wir auch
Blavatskys Worte aus der Einleitung dieses Artikels so verstehen,
dass der Verstand der groBe Schlichter des Wirklichen ist. Das
niedere Denken zerstort das hohere. Innere Stille bedeutet: Die
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Personlichkeit nicht mehr zu héren und, wenn wir es wollen, unsere
iibernatiirliche, spirituelle Natur zu horen.

Freier Wille

Ein zweites, vielleicht sogar noch wichtigeres Instrument unserer
spirituellen Entwicklung ist daher der freie Wille. Warum stimmen
wir uns auf bestimmte Wellenldngen ein? Und tun wir dies bewusst,
oder lassen wir die Gedankenwellen ohne groffies Nachdenken an
unseren Denkaspekten vorbeiziehen?

Die Motivation, sich auf Gedanken einer bestimmten Art zu
konzentrieren, bestimmt zum Teil den Grad der Konzentration, den
wir erreichen konnen. Wenn unser Motiv darin besteht, fiir uns selbst
zu leben, wenn wir personliche Stille wollen, um ,,Probleme* so weit
wie moglich zu vermeiden, dann werden wir uns auf angepasste,
egoistische Gedanken konzentrieren. Das Ergebnis kann enttduschend
sein — das karmische Gesetz wird uns niemals umgehen. In der
Zwischenzeit miissen unsere hoheren Denkfahigkeiten ungenutzt auf
ihre Chance warten.

Unsere Motivation, fiir das Ganze leben zu wollen, lisst sich jedoch
dadurch stiarken, dass wir uns ein Idealbild einer besseren Welt
schaffen und dieses Bild — als eine Form der fortwéhrenden
Meditation — jeden Tag neu beleben. Wenn wir dies im Sinne der
Einheit des Kosmischen Lebens praktizieren, erdffnet sich uns eine
wundervolle Welt. Der hohere Teil unseres Selbst schenkt uns weitaus
dauerhafteres Glick und groBere Zufriedenheit als der niedere.
Mitleiden ist ein Diamant, der die Blechmedaille des Eigeninteresses
in den Schatten stellt.

Und wir haben unseren freien Willen, uns fiir diesen Diamanten zu
entscheiden! Wenn wir unseren liberpersonlichen Willen aktivieren,
entdecken wir zudem, dass er viel machtiger ist als der auf das
Personliche ausgerichtete Wille. Denn der freie Wille ist Teil unseres
unvergidnglichen Wesens. Je mehr wir uns fiir unser mental-
mitleidendes, spirituelles Potenzial entscheiden, desto mehr kann
unser freier Wille wirklich frei sein. Storende Gerdusche, stérende
Gedanken — sie beeinflussen uns dann nicht mehr. Frei von den
Hindernissen, die wir uns als Personlichkeiten oft selbst auferlegen,
sollten wir uns auf ein Leben im Dienst der Gesamtheit konzentrieren.



Wir richten unser Denken auf die spirituellen Wellenldngen von
Buddhi und Atman aus. Unsere personlichen Gedanken werden in den
Dienst des iibernatiirlichen Denkens und unserer unvergénglichen,
spirituellen Essenz gestellt.

Wir iiben uns darin, die Stimme der Stille zu horen:

Bevor die Seele begreifen und sich riickerinnern kann, muss sie eins
sein mit dem Stillen Sprecher, so wie die Form, nach der der Ton
modelliert wurde, zundchst mit der Vorstellung des Topfers eine
Einheit bildete.

Dann wird die Seele horen und sich erinnern.

Und dann wird zum inneren Ohr sprechen — DIE STIMME DER
STILLE ®

Aus Lucifer (engl. Ausgabe) no. 3, November 2020, S. 91-93
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Das Verhiltnis der Theosophischen
Gesellschaft zu politischen Reformen

Die Theosophische Gesellschaft ist also keine politische Gesellschaft?

Nein. Sie ist im hochsten Sinne international, da sie als Mitglieder
Menschen aller Rassen, Religionen und Denkrichtungen umfasst, die alle
fiir ein Ziel, die Besserung der Menschheit, zusammenarbeiten; aber als
Gesellschaft beteiligt sie sich in keiner Weise an Politik, weder an
nationaler noch an Parteienpolitik.

Und warum nicht?

Aus den Griinden, die ich schon erwidhnt habe. Die politische Tatigkeit
verdndert sich auch notwendigerweise mit den Zeitumstéinden oder den
natlirlichen Anlagen und Neigungen der Menschen. Wiahrend die Mitglieder
der Theosophischen Gesellschaft auf Grund der Tatsache, dass sie
Theosophen sind, hinsichtlich der Prinzipien der Theosophie
iibereinstimmen — sonst wéren sie nicht Mitglieder der Gesellschaft —, geht
daraus durchaus nicht hervor, dass sie auch in allen anderen Fragen
iibereinstimmen. Als Gesellschaft koénnen sie nur in Angelegenheiten
zusammenwirken, die allen gemeinsam sind — also in der Theosophie selbst.
Als Einzelperson ist es jedem vollkommen freigestellt, seiner besonderen
Linie politischen Denkens und Handelns zu folgen, solange dies nicht im
Widerspruch zu den theosophischen Prinzipien steht oder die Theosophische
Gesellschaft schadigt.

Aber sicherlich steht die Theosophische Gesellschaft den sozialen
Fragen nicht ganz fern, die jetzt so stark in den Vordergrund treten?

Die Prinzipien der Theosophischen Gesellschaft sind selbst der Beweis dafiir,
dass dies nicht der Fall ist oder besser gesagt, dass die meisten ihrer
Mitglieder diesen Fragen nicht fernstehen. Wenn die Menschheit zuerst
einmal nur durch die Durchsetzung der bestbegriindeten und wissenschaft-
lichsten physiologischen Gesetze intellektuell und spirituell entwickelt
werden kann, dann ist es die Pflicht derer, die eine solche Entwicklung
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anstreben, ihr AuBerstes zu tun, damit diese Gesetze auch allgemein
verwirklicht werden. Die Theosophen sind sich nur zu gut der Tatsache
bewusst, dass es in westlichen Lindern besonders die sozialen Umstidnde den
grolen Massen des Volkes nicht erlauben, den Korper und den Geist
angemessen zu schulen, und dass deshalb die Entwicklung beider
zuriickbleiben muss. Da diese Schulung und Entwicklung aber eines der
Hauptziele der Theosophie ist, so ist die Theosophische Gesellschaft in
volliger Ubereinstimmung und Harmonie mit allen in diese Richtung gehen-
den wahren Anstrengungen.

Aber was ist mit "wahren Anstrengungen” gemeint? Jeder soziale
Reformer hat sein eigenes Patentrezept und jeder glaubt, dass nur
seines der richtige Weg sei, um der Menschheit zu helfen.

Ganz richtig, und das ist der wirkliche Grund, warum so wenig
Befriedigendes in der sozialen Arbeit geleistet wird. In den meisten dieser
Patentrezepte findet sich weder ein echtes leitendes Prinzip, noch gibt es ein
sic alle verbindendes Prinzip. So werden wertvolle Zeit und Kraft
verschwendet, da die Menschen, anstatt mit vereinten Kréiften zu handeln,
alle gegeneinander arbeiten, hdufig des Ruhmes oder der Belohnung wegen,
aber nicht, weil sie die grole Sache wirklich fordern wollen, die sie vorgeben
am Herzen zu haben und die ihnen das Hochste im Leben sein sollte.

Wie sollten lhrer Ansicht nach die theosophischen Prinzipien angewandt
werden, damit eine soziale Zusammenarbeit gefordert und wirksame
Anstrengungen zur Besserung der sozialen Verhdltnisse gemacht werden
kénnten?

Dazu darf ich Thnen erst kurz in Erinnerung rufen, worin diese Prinzipien
bestehen: universale Einheit und Kausalitdt, menschliche Solidaritit, das
Karmagesetz und Reinkarnation. Dies sind die vier Glieder der goldenen
Kette, welche die Menschheit zu einer Familie, zu einer universalen
Bruderschaft verbinden sollte.

In welcher Weise?
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Im gegenwirtigen Zustand der Gesellschaft, besonders der sogenannten
zivilisierten Lander, wird uns stindig die Tatsache vor Augen gefiihrt, dass
eine groBBe Anzahl von Menschen an Not, Armut und Krankheit leidet. Thre
physische Kondition ist erbarmlich und ihre mentalen und spirituellen
Fahigkeiten liegen oft brach. Auf der anderen Seite der sozialen Skala fithren
viele Menschen ein Leben in vélliger Gleichgiiltigkeit, materiellem Luxus
und egoistischer MaBlosigkeit. Keine dieser beiden Daseinsformen ist ein
Zufall. Beide sind die Wirkungen der Umsténde, die jene umgeben, die von
ihnen abhéngig sind, und die Vernachlassigung der sozialen Pflichten der
einen Seite ist eng verbunden mit der gehemmten Entwicklung der anderen
Seite. In der Soziologie, wie in allen Zweigen wahrer Wissenschaft, hat das
Gesetz der universalen Kausalitdt Giiltigkeit. Dies aber schlieft als logische
Folgerung jene menschliche Solidaritdt ein, welche die Theosophie so
nachdriicklich betont. Wenn die Handlung des einzelnen auf das Leben aller
einwirkt, und das ist die wahre wissenschaftliche Idee, wenn alle Menschen
wirklich Geschwister werden und im téglichen Leben wahre Bruderschatt
ausiiben, erst dann kann die wirkliche menschliche Solidaritit, welche die
Grundlage jeglichen Fortschritts der menschlichen Rasse ist, erreicht werden.
Es ist diese Wechselwirkung, diese wahre Bruder- und Schwesternschaft, in
der jeder fiir alle und alle fiir jeden leben sollte, die eines der grundlegenden
theosophischen Prinzipien ist, an das sich jeder Theosoph gebunden fiihlen
sollte, nicht nur es zu lehren, sondern es in seinem personlichen Leben
auszuiiben.

Das alles ist recht gut als allgemeines Prinzip, aber wie wiirden Sie es
konkret anwenden?

Betrachten Sie fiir einen Augenblick das, was Sie die konkreten Tatsachen der
menschlichen Gesellschaft nennen wiirden. Vergleichen Sie nicht nur das
Leben der Massen, sondern auch das Leben der sogenannten mittleren und
hoheren Klassen mit dem, was sie unter gesiinderen und besseren Verhiltnissen
sein konnten, in denen Gerechtigkeit, Freundlichkeit und Liebe vorherrschen
wirden, anstelle der Selbstsucht, Gleichgiiltigkeit und Brutalitdt, die heute nur
zu oft das Zepter zu fithren scheinen. Alles Gute und Bose in der Menschheit
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hat seine Wurzel im menschlichen Charakter. Und dieser Charakter ist und war
bedingt durch die endlose Kette von Ursache und Wirkung. Aber diese
Bedingtheit bezieht sich auf die Zukunft genauso wie auf die Gegenwart und
die Vergangenheit. Selbstsucht, Gleichgiiltigkeit und Brutalitdt konnen niemals
der normale Zustand der menschlichen Rasse sein — dies zu glauben wiirde
bedeuten, an der Menschheit zu verzweifeln —, und das kann kein Theosoph tun.
Ein Fortschritt kann nur durch die Entfaltung edlerer Eigenschaften erreicht
werden. Nun lehrt uns die Evolution, dass wir durch eine Verdnderung der
Umwelt eines Organismus den Organismus selbst dndern und verbessern
konnen. Dies gilt streng genommen auch fiir den Menschen. Jeder Theosoph ist
daher verpflichtet, sein AuBerstes zu tun, um mit allen Mitteln, die in seiner
Macht stehen, jede weise und wohliiberlegte soziale Bestrebung zu
unterstiitzen, die die Verbesserung der Verhiltnisse der Armen zum Ziel hat.
Solche Bestrebungen sollten letztlich deren echte soziale Emanzipation im
Auge haben, oder die Entwicklung des Sinnes fiir Pflichtgefiihl in jenen, die
es heute in fast allen Bezichungen des Lebens vernachléssigen.

Einverstanden. Aber wer soll entscheiden, ob soziale
Bestrebungen weise oder unweise sind?

In dieser Hinsicht kann weder eine Einzelperson noch eine Gesellschaft
irgendwelche feste Regeln aufstellen. Vieles muss notwendigerweise dem
individuellen Urteil iiberlassen bleiben. Eine allgemeine Priifung allerdings
gibt es: Zielt die vorgeschlagene Titigkeit darauf ab, jene wahre
Bruderschaft zu fordern, die das Ziel der Theosophie ist? Keinem wirklichen
Theosophen wird es schwerfallen, diese Priifung vorzunehmen. Sobald er
aber diese Frage zufriedenstellend geklart hat, ist es seine Pflicht, die
offentliche Meinung dahingehend zu bilden. Dies kann nur erreicht werden,
wenn jene hoheren und edleren Vorstellungen &ffentlicher und privater
Pflicht eingeprdgt werden, welche die Grundlage aller geistigen und
materiellen Verbesserungen bilden. In jedem Fall muss er selbst ein
Zentrum spirituellen Handelns sein, und von ihm und seinem personlichen
Leben miissen jene hoheren spirituellen Kréfte ausstrahlen, die alleine seine
Mitmenschen wandeln kénnen.
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Aber warum soll er das tun? Sind nicht Ihrer Lehre nach alle durch
ihr Karma bestimmt so wie er, und muss sich nicht Karma
notwendigerweise in bestimmter Richtung auswirken?

Gerade das Karmagesetz bekriftigt all das, was ich gesagt habe. Die
Einzelperson kann sich nicht von der Menschheit absondern und die
Menschheit nicht von der Einzelperson. Das Karmagesetz wirkt in gleicher
Weise auf alle, wenn auch nicht alle gleich entwickelt sind. Der Theosoph
glaubt, dass er durch die Forderung der Entwicklung anderer nicht nur
diesen hilft, ihr Karma zu erfiillen, sondern dass er dadurch im wahrsten
Sinne auch sein eigenes Karma erfiillt. Er hat dabei immer die Entwicklung
der ganzen Menschheit im Sinn, von welcher er ebenso ein integraler Teil
ist wie die anderen. Er weil, wenn er versagt und nicht auf das Hochste in
seinem Inneren reagiert, dann verzdgert er nicht nur seinen eigenen
Fortschritt, sondern den aller. Er kann es durch seine Handlungen fiir die
ganze Menschheit schwerer oder leichter machen, die nidchsthohere Da-
seinsebene zu erreichen.

Wie verhdlt sich dies zum vierten Grundprinzip der TG, zur
Reinkarnation?

Die Verbindung ist sehr eng. Wenn unser gegenwirtiges Leben von der
Entwicklung verschiedener Prinzipien abhingt, die aus Keimen
entspringen, die von einer fritheren Existenz zuriickgelassen wurden, dann
gilt dieses Gesetz auch fiir die Zukunft. Sie sollten die Idee begreifen, dass
die universale Kausalitdt nicht nur die Gegenwart betrifft, sondern
Vergangenheit, Gegenwart und Zukunft, und jede Handlung auf unserer
gegenwartigen Ebene fallt auf ihren natiirlichen und richtigen Platz und ist
in ihrer wahren Beziehung zu uns selbst und zu anderen zu sehen. Jede
niedrige und selbstsiichtige Handlung wirft uns zuriick und nicht nach vorn,
jeder edle Gedanke und jede selbstlose Handlung aber sind Sprungbretter
zu den hdheren und herrlicheren Ebenen des Daseins. Wenn dieses Leben
alles wire, dann wire es in vieler Hinsicht tatsdchlich armselig; wenn man
es aber als Vorbereitung fiir die néchsten Sphéren des Daseins betrachtet,
kann es als ein goldenes Tor benutzt werden, durch welches wir, nicht
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selbstsiichtig und allein, sondern in Gemeinschaft mit unseren Mitbriidern,
zu den Paldsten weiterschreiten kdnnen, die dahinter liegen.

H.P. Blavatsky, Der Schliissel zur Theosophie
Adyar-Studienausgabe S. 294-301




DAS GEHEIMNIS HINTER DER BERGPREDIGT — TEIL 1

DIE SELIGPREISUNGEN

Barend Voorham

Schliisselgedanken

In der religiosen Symbolsprache bedeutet das Besteigen eines
Berges, sich zu einem hoheren Bewusstseinszustand zu erheben.

In der Bergpredigt stellt Jesus den Lehrer einer Mysterienschule
dar.

Die Ethik in der Bergpredigt ist universell und basiert
hauptséchlich auf dem Buddhismus.

Die Seligpreisungen beschreiben die Eigenschaften, die ein
Schiiler einer Mysterienschule erfiillen muss.

Die erste Seligpreisung wurde falsch tibersetzt: Sie bezieht sich
nicht auf ,,die Armen im Geiste*, sondern auf diejenigen, ,,die
nach Geist hungern‘.

Die Lehre von Karma ist in der Bergpredigt verwoben.

Diejenigen, die ,,um Gerechtigkeit willen Verfolgten, bezichen
sich auf die Priifungen, die der Jiinger {iberwinden muss.

Das Matthdusevangelium enthdlt die wunderschone Bergpredigt, die

heute noch genauso aktuell ist wie vor zweitausend Jahren. In drei
Artikeln verdeutlicht Lucifer — der Lichtbringer - den Wert dieses
christlichen Juwels.

Die Bergpredigt hat etwas Seltsames an sich. Einerseits betrachten die
Menschen diese Rede als die erhabene Zusammenfassung des

Christentums, andererseits versuchen nur wenige Christen, die Lehren

in ihrem Leben umzusetzen. Das sei nicht praktikabel, sagen sie.
Dabei geht man davon aus, dass sie die Worte Jesu enthélt. Theologen
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glauben, dass Jesus diese Worte nicht unbedingt wortlich gesprochen
hat. Es soll sich um eine Zusammenstellung mehrerer seiner Reden
handeln. Entsprechende Aussagen finden sich auch in anderen
Evangelien, wie zum Beispiel im apokryphen Thomasevangelium.
Dennoch beruht die Bergpredigt auf Logia (Ausspriiche Jesu, Anm.
Ubers.), auf den Worten, die Jesus Christus gesprochen hat.

[ Hinter der Bergpredigt verbirgt sich jedoch ein

ke = esoterisches Geheimnis. Der Schliissel zu
diesem Geheimnis liegt darin, dass diese Jesus
zugeschriebene Rede, wie der Name bereits

andeutet, auf einem Berg gehalten wird.
Die Funktion des Berges

Fiir einen oberfldchlichen Leser mag es ein unwichtiges Detail sein,
dass diese Rede Jesu auf einem Berg stattfindet. In der universellen
Symbolsprache symbolisiert ein Berg jedoch die Struktur des
Kosmos. Sein Gipfel weist nach oben in Richtung der geistigen
Welten. Den Sockel bilden die materiellen Welten, die Welten, in
denen wir leben und existieren. Wenn Menschen in einer religiosen
Erzahlung einen Berg besteigen, bedeutet dies, dass sie sich zu den
spirituelleren, gottlichen Welten erheben.

Das galt auch fiir Moses, als er die Zehn Gebote empfing. Die ersten
Verse des Korans wurden Mohammed auf einem Berg in der Nidhe
von Mekka offenbart. Die Gotter der griechischen Mythologie lebten
auf dem Olymp, ebenso wie es im Himalaya unzahlige heilige Berge
gibt, die Wohnstétten gottlicher Wesen. Und es gibt unzidhlige
buddhistische Sitras, in denen der Buddha, dhnlich wie Jesus, einen
Berg besteigt, um seine Jiinger zu lehren. Als Jesus also den Berg
bestieg, erhob er sich in die spirituelleren Welten, in hdhere
Bewusstseinsbereiche.
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Das Offnen des Mundes — Lehrer an einer Mysterienschule

Jesus nahm einige Menschen mit auf diesen Berg. Es wird sogar
ausdriicklich gesagt, dass er sie vom Lérm der Gesellschaft, von den
Massen wegfithrte. Wortlich heift es: ,,Als er aber die Volksmengen
sah, stieg er auf den Berg; und als er sich gesetzt hatte, traten seine
Jinger zu ihm.*“ (1) Es ist, als wiirde er vor der Menge flichen.

Als Naichstes heilit es: ,,Und er tat seinen Mund auf, lehrte sie und
sprach ...“. (2) In modernen Bibeliibersetzungen wurde dieser Satz
weggelassen, da man davon ausgeht, dass es logisch ist, den Mund zu
Offnen, wenn man spricht. Die Unkenntnis der geheimnisvollen
Sprache fiihrt zu einer weiteren Degeneration, denn dieses Offnen des
Mundes, das scheinbar eine selbstverstdndliche Bemerkung zu sein
scheint, hat fiir diejenigen, die die Sprache der Symbole kennen, eine
klare Bedeutung. Wir werden dies erldutern, indem wir auf die Rolle
hinweisen, die Jesus spielt, und darauf, wer die Ménner sind, die er
mit sich auf den Berg nimmt.

Jesus ist ein Lehrer, und er wendet sich an besondere Jiinger, die
bereits einige Schritte auf dem inneren Weg der Bewusstseins-
erweiterung zuriickgelegt haben. Sie sind Schiiler, die das feierliche
Gelbbnis abgelegt haben, danach zu streben, in ihrer héheren Natur
zu leben. Sie sind Jiinger eines spirituellen Meisters. Sie steigen auf
den Berg. Das heifit, sie diirsten nach spirituellem, esoterischem
Wissen. Jesus nimmt sie beiseite und erteilt ihnen besondere
Unterweisung.

Am Ende der Bergpredigt, in der berithmten Passage, in der davon die
Rede ist, dass man Perlen nicht vor die Schweine werfen soll, wird
nachdriicklich betont, dass diese Lehren nicht fiir die breite Masse
bestimmt sind. Spirituelle Lehre ist nicht ohne Verpflichtung. Daher
wird sie nur jenen Ménnern und Frauen vermittelt, die in ihrem Leben
bewiesen haben, dass sie wiirdig sind, diese Lehren zu empfangen.
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All dies zeigt, dass die Bergpredigt eine Darstellung einer
Mysterienschule ist.

Mysterienschulen haben seit der Antike existiert. Es handelt sich
dabei um Schulen, in denen die alte Weisheit — Theosophia — studiert
wurde. Sie haben stets einen vorteilhaften Einfluss auf die
Gesellschaft ausgeiibt.

Wer auch immer in jener Mysterienschule Autoritdt hatte — wer
aufgrund seiner eigenen Erfahrungen zu der Erkenntnis gelangt war,
dass die Lehren richtig waren —, durfte als Lehrer handeln. Es war ihm
erlaubt zu sprechen. In den alten Mysterien-Sprachen wurde dies ,,das
Offnen seines Mundes* genannt. Jesus war also jemand, der mit
Autoritét sprechen konnte, weil die Lehren fiir ihn nicht nur Theorie
waren, sondern weil er sie selbst als wahr erfahren hatte. Er lebte
entsprechend dieser Wahrheit. Daher heifit es am Ende der
Bergpredigt, dass die Menschen erstaunt waren, weil er sie lehrte ,,wie
einer, der Vollmacht hat, und nicht wie ihre Schriftgelehrten®.

Die Bergpredigt Mtz 5-7 setzt sich aus folgenden Elementen
zZusammen

e Jesus fiihrt die Jinger auf den Berg. (Die Lehren, die fiir die
Jiinger auf dem inneren Weg bestimmt sind).

e Seligpreisungen
Die Aufgabe der Jiinger (das Salz der Erde; die Erfiillung des
Gesetzes).

e Die Anforderungen an die Jiinger: Du sollst nicht tdten, du sollst
nicht ziirnen, versohne dich mit deinen Briidern (sei freundlich
zur anderen Partei), du sollst nicht ehebrechen, du sollst nicht
schworen, du sollst dem Bosen nicht widerstehen (nachdem du
auf die rechte Wange geschlagen wurdest, halte auch die linke
hin), liebe deine Feinde, tue Gutes, ohne dafiir eine Belohnung zu
erwarten (die rechte Hand soll nicht wissen, was die linke tut).
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e In Stille beten (Vaterunser).

e Keine Heuchelei (wédhrend des Fastens kein finsterer
Gesichtsausdruck).

e [ebe in einem Zustand der Armut (hdufe keine Schitze auf Erden
an).

e Lebe unbekiimmert.

e Urteile nicht.

e Gib die Lehren nur denen, die dafiir geeignet sind (keine
Perlen vor die Schweine).

e Bittet, und es wird euch gegeben werden.

e Der Eintritt in das Konigreich ist fiir die Wenigen.

e Hiitet euch vor falschen Propheten (an den Friichten erkennt
man den Baum).

Buddhistisches Siitra

Wer mit religioser Literatur vertraut ist — insbesondere mit der des
Ostens —, wird in der Bergpredigt nichts Originelles finden. Vor allem
gibt es viele Ahnlichkeiten zum Buddhismus.

Der Buddhismus ist die Lehre, die von Gautama Siddhartha, dem
sogenannten historischen Buddha, mehr als fiinfthundert Jahre vor
dem angeblichen Erscheinen Jesu verkiindet wurde. Unter seiner
Fiihrung wurde auch ein Mdonchsorden gegriindet, dem sich Menschen
anschlossen, die sich von weltlichen Pflichten — wie beispielsweise
der Griindung einer Familie — zuriickzogen und sich ganz der
spirituellen Entwicklung widmeten.

In diesem Orden gab es eine Hierarchie: Die esoterischeren Lehren
waren den fortgeschritteneren Schiilern vorbehalten, die bewiesen
hatten, dass sie einer strengeren Disziplin gewachsen waren.

Nach dem Tod des Buddha verbreiteten sich seine Lehren nach und
nach in weiten Teilen der Bevolkerung. Etwa dreihundert Jahre nach
seinem Tod regierte der gro3e Konig Asoka, der den Dharma, das
Universelle Gesetz, wie es vom Buddha gelehrt wurde, in weiten
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Bereichen des gesellschaftlichen Lebens verankerte. Gesandte
verbreiteten den Dharma in alle Ecken der Welt. So ist beispielsweise
bekannt, dass Sohne As$okas den Buddhismus nach Sri Lanka
brachten. Aber A$okas Gesandte zogen auch nach Westen, in den
heutigen Nahen Osten und dariiber hinaus.

Zu jener Zeit lebte im Nahen Osten eine bunte Mischung von
Menschen. Durch Alexanders Eroberungskriege hatte der
Hellenismus Fuf3 gefasst. Der Einfluss des altpersischen Glaubens
war grof}. Dariiber hinaus gab es zahlreiche jlidische Gruppen und
Sekten, wie beispielsweise die Essener, die Therapeuten und andere.
Viele der Lehren dieser Gruppen sind unbekannt, doch was wir heute
iiber sie wissen, ist, dass ihre Ideen auf wunderbare Weise mit dem
iibereinstimmen, was man als klosterlichen Buddhismus bezeichnen
kann.

Von den Essenern beispielsweise sind ihr Vegetarismus, ihr Leben in
Abgeschiedenheit, ihre strikte Gewaltlosigkeit, ihre Askese und ihre
sexuelle Enthaltsamkeit bekannt. Dies sind Dinge, die gleichermal3en
zu den Briuchen in buddhistischen Kldstern gehoren und in der
Bergpredigt gefordert werden. (3)

Damit haben wir im Wesentlichen die Quelle der Bergpredigt
aufgezeigt.

In der Bergpredigt verbirgt sich ein Verhaltenskodex einer
Mysterienschule, genauer gesagt der Essener. Diese Essener waren
tatsdchlich Buddhisten. (4) Sie hielten sich an die Weisheitslehren,
wie sie vom grofen Gautama Buddha iiberliefert und von seinen
Schiilern aus dem Osten weitergegeben wurden. Diese Lehren standen
in engem Einklang mit bestimmten jiidischen esoterischen Prinzipien
und Lehren.

Das ist an sich durchaus einleuchtend, da die Lehren universell sind.

Dabher sind sie unter vielen verschiedenen Bezeichnungen und Namen

bekannt. Der grofle Weise, der wohl den Namen Josua der Nazarener
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getragen haben muss und heute unter dem Namen Jesus Christus
bekannt ist, war innerhalb dieser Gruppe der Essener ausgebildet und
gepragt worden.

Es gibt also eine direkte Linie vom Buddhismus zum Christentum,
genauso wie es librigens auch eine direkte Linie von Gautama Buddha
zu Jesus gibt.

Im Wesentlichen ist die Bergpredigt rein buddhistisch. Es gibt keine
Lehre, kein Gebot, keinen Ratschlag und keinen Grundsatz, der nicht
in den buddhistischen Schriften und insbesondere im Pratimoksha
Sttra zu finden wére. Dieses Sitra enthdlt die Regeln fiir den
Monchsorden der buddhistischen Monche.

Pratimoksha Siitra

Der Disziplin der Bhikshus (Monche) ist ein ganzes Sttra — eine
heilige Schrift — gewidmet. Dieses sogenannte Pratimoksha

Sttra enthalt 227 Regeln, an die sich Bhikshus halten miissen.
Diese 227 Prati-moksha Regeln kénnen als Gelobnis betrachtet
werden, das man ablegt. Zusammen bilden sie das, was als

Vinaya bezeichnet wird.

Vinaya wird gewohnlich mit ,,Disziplin‘ iibersetzt, und das ist an
sich eine korrekte Ubersetzung. Wértlich bedeutet das Wort
,,wegtragen®.

Prati-moksha bedeutet individuelle Befreiung. Daher sind die
Regeln — die Disziplin — erforderlich, wenn man jene Befreiung
vom Leiden erlangen will.

Die 227 Regeln konnen in vier Kategorien unterteilt werden:

1. Gewaltlosigkeit

2. Bezichungen

3. Besitz und Opfer

4. Gute Lebensweise fiir den Bhikshu (Mdnch).

Gewaltlosigkeit bedeutet, anderen zu jeder Zeit und unter allen
Umsténden keinen Schaden zuzufiigen. Das bedeutet, dass man
weder Menschen noch Tiere toten darf. Selbst einer Pflanze darf
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man nicht das Leben nehmen. Man darf Boses niemals mit
Bosem vergelten.

Unter Beziehungen wird beschrieben, wie Bhikshus andere
behandeln sollten: Laien und Monche; Frauen und Méanner.
Unter anderem wird von Bhikshus erwartet, ein strikt
zoOlibatdres Leben zu fiihren.

Ein Bhikshu darf lediglich seine Kutte, seine Almosenschale
und noch ein paar weitere Kleinigkeiten als seinen Besitz
bezeichnen. Diese Regeln kommen einer Lobeshymne auf die
Armut gleich.

SchlieBlich beschreiben die Regeln, wie Bhikshus den Dharma
lehren sollen. Denn obwohl sie abgeschieden von dem leben,
was man als Gesellschaft bezeichnen konnte, sind sie doch auch
Teil davon. Deshalb gehen sie hinaus, um fiir ihre Nahrung zu
betteln, lehren aber gleichermallen den Dharma allen
Menschen. Eine der Regeln besagt beispielsweise, dass ein
Bhikshu niemals mit iibersinnlichen Féhigkeiten oder Gaben
prahlen darf.

Seligpreisungen

Wir haben also gesehen, dass Jesus den Mund 6ffnen darf, das heifit,
er kann mit Autoritdt lehren. Das Erste, was er seinen Jiingern
vorstellt, sind die sogenannten Seligpreisungen oder Segnungen.

Diese sind rein buddhistischer Natur.

Nun haben die Begriffe ,seliggesprochen” und ,,Seligsprechung®
einen eher unangenehmen Beigeschmack bekommen, da die romisch-
katholischen Autorititen Menschen oft aus eigenniitzigen Motiven

seliggesprochen haben. Der Papst erkldrt, dass sich ein Verstorbener

im Himmel befindet und 6ffentlich verehrt werden darf. Und unter
den Seliggesprochenen befinden sich Menschen, die sich in keiner

Weise an die Lehren der Bergpredigt gehalten haben.
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Wenn wir den griechischen Originaltext studieren, erkennen wir, dass
in der Bergpredigt etwas ganz anderes gemeint ist. Seligkeit oder
gesegnet ist eine Ubersetzung des griechischen Wortes Makarios, das
sich vom griechischen makar ableitet. Dieses Wort wiederum soll mit
dem Sanskrit-Wort mahd verwandt sein. Dieses Sanskrit-Wort, das
wortlich ,,grof3* bedeutet, bezeichnet stets spirituell-gottliche Aspekte
des Bewusstseins. Das Wort Mahdtman — ,,gro3e Seele* oder ,,grofes
Selbst™ — ist ein deutliches Beispiel dafiir.

Das griechische Makarios, was ,gliickselig®, ,,gesegnet“ und
»Seligkeit™ bedeutet, bezeichnet Eigenschaften, die auch den Gottern
zugeschrieben werden. Daher besteht auch eine Beziehung zwischen
diesem Wort und der Unsterblichkeit. SchlieBlich sind die Gétter die
Unsterblichen

Wenn Makarios sich auf den Menschen bezieht — wie es in der
Bergpredigt der Fall ist —, geht es um den unsterblichen Teil im
Menschen, also um die spirituell-gottlichen Aspekte in uns. Dieser
Teil entsteht nicht erst oder tritt plotzlich hervor, wenn man stirbt,
sondern wird auf der Erde entwickelt.

Wenn wir dies in Betracht ziehen, konnen wir schlussfolgern, dass
diese Seligpreisungen etwas ganz anderes bedeuten als allgemein
angenommen wird. Das heif3t, wir sind gliickselig — leben im hoheren
Bereich unseres Bewusstseins —, wenn wir bestimmte Eigenschaften
entwickelt haben. Jesus O6ffnet seinen Mund und erklart, dass die
folgenden Menschen gesegnet sind:

diejenigen, die betteln, die nach Geist Hungernden

die Trauernden

die Sanftmiitigen

die nach Gerechtigkeit hungern und diirsten

die Barmherzigen

die Reinen im Herzen — ,,die Friedensstifter®

die um Gerechtigkeit willen Verfolgten

diejenigen, die um Christi willen verfolgt werden

25



Das Betteln nach Geist

Die erste Seligpreisung unterscheidet sich stark von der ,,offiziellen
Version. Wihrend wir von denen sprechen, die nach Geist betteln,
spricht die Bibel von ,,den Armen im Geiste“. Offenbar denken viele
Menschen nicht dariiber nach, was uns die Bibel sagt, denn es wire
sehr seltsam und unwahrscheinlich, wenn die Armen im Geiste
gesegnet wiaren. Ware der Mann gesegnet, der nur ein Auge fiir seine
eigenen Interessen hat, der den ganzen Abend gedankenlos vor dem
Fernseher sitzt oder Videospiele spielt und der erst aufschreckt, wenn
seine eigenen Interessen in Gefahr sind, gestort zu werden? Das
beweist, dass die Menschen ihre Bibel nicht /esen, sonst wire ihnen
diese Unstimmigkeit sofort aufgefallen.

Aber lesen Theologen denn nicht ihre Bibel? Haben sie wihrend ihres
Studiums kein Griechisch gelernt? Vielleicht fdllt ihnen dieser
Ubersetzungsfehler nicht auf, weil sie eine bestimmte Vorstellung
vom Menschen als einem armseligen Siinder haben, der fiir sein Heil
auf die gottliche Gnade angewiesen ist.

Wie dem auch sei, im Originaltext heil3t es nicht, dass die Armen im
Geiste selig sind. Das ist eine Fehliibersetzung aus dem Griechischen.
Es ist wichtig, dies genau zu verstehen, denn die erste Seligpreisung
ist entscheidend fiir das Verstdndnis der anderen.

Um die Unrichtigkeit dessen zu demonstrieren, ist es gut, das
griechische Original anzufithren. Es lautet in Transliteration:
Makarioi (selig) hoi (die) ptoochoi (Bettler) tooi (nach) pneumatic
(Geist) hoti (denn) autoon (ihnen) estin (ist) he (das) basileia
(Konigreich) toon (des) ouranoon (Himmels).

Das Hauptproblem hier dreht sich um das Wort proochoi, das mit

»arm* iibersetzt wird. Ptoochoi ist jedoch der Plural von pfoochos,

was ,,Bettler” bedeutet. Bettler sind arm, aber nicht alle Armen sind

Bettler. Daher ist die Ubersetzung falsch. Nur diejenigen, die

erkennen, dass sie arm sind, und um Essen bitten, sind Bettler.
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Diejenigen, die nach Geist betteln, die sich nach den spirituellen
Welten sehnen, deren Bewusstsein auf diese ausgerichtet ist, sind
gliickselig. Das leuchtet ein.

Das kénnen wir gut mit Sokrates vergleichen. Dieser griechische
Weise wurde vom Orakel von Delphi als der weiseste Mann Athens
bezeichnet, obwohl er selbst wusste, dass er nicht weise war. Aber er
war wie ein Bettler nach Weisheit. Er hungerte nach Weisheit.

Sich auf die Weisheit, auf den Geist (Preuma) zu konzentrieren, fiihrt
zur Inspiration durch diesen Geist. Inspiration bedeutet wortlich
,,Einhauchen®, und Pneuma bedeutet wortlich ,,Atem*. Wenn du um
»spirituellen Atem* | bettelst, konzentrierst du dich auf diesen Geist,
auf Pneuma. Du wirst von ihm inspiriert und wirst zu Makarios, zum
Gliickseligen.

Agapé

Was aullerdem auffillt, ist, dass tatséchlich nur diejenigen gesegnet
sind, die nach den allgemeinen Vorstellungen von heute und offenbar
auch von vor zweitausend Jahren als die Schwachen gelten. Stirke
wird gemeinhin mit kdrperlicher Kraft, mit Muskeln, mit Waffen, mit
Robustheit und mit einer starken Personlichkeit assoziiert.

Was diese Seligpreisungen jedoch nahelegen, ist, dass es noch eine
andere Art von Stirke gibt. Die Kraft der Agape, wie es im
Griechischen heiflt, die Kraft der Liebe. Menschen, die trauern,
barmherzig sind oder verfolgt werden — sie alle verkiinden diese
andere Art von Kraft, und diese Kraft ist viel stdrker als rohe
korperliche Gewalt.

Mit anderen Worten: Es handelt sich um eine Reihe von
Eigenschaften, die die Jiinger, die sich auf dem Berg — dem Symbol
fiir die spirituellen Welten — versammelt haben, entwickeln miissen.
Im folgenden Artikel werden wir uns ndher mit der Agape befassen.
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Sie sollten sich daher eingehend mit diesen Seligpreisungen und den
Eigenschaften, fir die jede einzelne von ihnen steht,
auseinandersetzen. Wir miissen diese Eigenschaften entwickeln und
vervollkommnen, um den an uns gestellten Anforderungen gerecht zu
werden — zumindest, wenn wir Schiiler der Mysterienschule Jesu sein
wollen.

Ursache und Wirkung

Daher wird all diesen Menschen, die seliggesprochen werden — und
die somit eine bestimmte Eigenschaft verkdrpern —, eine Belohnung
versprochen. Oder eigentlich handelt es sich nicht um eine
Belohnung. Es ist eine Konsequenz der Eigenschaft, die sie an den
Tag legen. Tatsdchlich wird hier auf das Gesetz von Ursache und
Wirkung, auf Karma, angespielt. Ein Gedanke {ibrigens, der der Bibel
nicht fremd ist. So schreibt Paulus beispielsweise an die Galater: ,,...
denn was ein Mensch sét, das wird er auch ernten.” (5)

Die Ursache einer bestimmten Eigenschaft fiihrt also zu einer
bestimmten Konsequenz. Das geht aus den Seligpreisungen ganz klar
hervor. Sehen Sie selbst:

»Selig sind die Bettler nach Geist; denn ihnen gehort das
Himmelreich.” (Matthaus 5,3)

Das ist ein duflerst logischer Gedankengang. Wenn man sich auf das
Spirituelle konzentriert, wird man infolgedessen in diesen spirituellen
Bewusstseinsbereichen leben; man lebt im Himmelreich.

Himmelreich

Ouranos — oder in der Genitiv-Pluralform Quranoon — was korrekt
mit ,,der Himmel“ {ibersetzt wird, ist ein philosophisches griechisches
Konzept, das mit dem Sanskrit Varuna, dem Gott des Wassers,
verwandt ist. Dieser Meeresgott ist jedoch nicht Neptun, sondern der
Gott der Gewdsser des Raumes, iiber denen gemél der Genesis der
Geist Gottes (die Elohim) schwebte. (6)
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Das Himmelreich bezeichnet einen kosmischen Zustand, in dem man
die Einheit aller Dinge erlebt. Diesen Zustand erreicht der Bettler
nach Geist. Nicht als Gnade, sondern als Ergebnis seiner Ausrichtung
auf den Geist. Man erntet, was man sidt. Man erhéilt das, womit man
sich identifiziert. Identifiziere dich mit dem Geist, dann wirst du
gliickselig sein, denn das materielle Dasein ist mit Leid und Kummer
verbunden, doch der Geist erhebt sich dariiber.

Leiden

Dann: ,,Gliickselig die Trauernden; denn sie werden getrdstet
werden.” (7)

Woriiber gramen sich die Menschen eigentlich? Ist es nicht meist um
materielle Dinge? Um irdische Angelegenheiten, um die illusorische
Seite der Natur? Alles vergeht. Man verliert seine Jugend. Man wird
schwicher und vielleicht krank. Man trauert um den Verlust geliebter
Menschen. Man erkennt, dass alles Gliick vergéinglich ist. Diese
einfache Wahrheit wurde vom Buddha wie folgt formuliert: Alle
manifestierten Dinge gehen mit Kummer und Leid einher. Wenn man
jedoch tiefer dariiber nachdenkt, erkennt man, dass Leiden eine

Ursache hat und beseitigt werden kann. Dann entsteht Trost.
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Man kann diese Seligpreisung nur erkldren, wenn man sie mit der
vorherigen in Verbindung bringt, ndmlich der Tatsache, dass Bettler
nach Geist selig sind. Denn dann hat man erkannt, dass im Materiellen
selbst niemals eine dauerhafte Befriedigung zu finden ist.

Niemand kann in wahrer Spiritualitdt wachsen, es sei denn, er hat
gelitten. Infolgedessen haben sich dein Herz und deine Seele auf die
Leiden der Welt eingestimmt. Leiden ist daher unser Freund, weil es
uns erkennen ldsst, dass die &dullere Existenz relativ ist, unser
Bewusstsein erweitert und uns ermdglicht, mit unseren Briidern auf
dem inneren Weg iibereinzustimmen. Wenn du diese vereinende Kraft
mit dem tiibrigen Leben erfahren hast, dann wirst du getrdstet werden:
getrostet durch den Geist.

So wird der Lohn ,,der Sanftmiitigen* darin bestehen, dass sie das
irdische Reich erben. Und diejenigen, die ,,nach Gerechtigkeit
hungern und diirsten®, werden geséttigt werden. ,,Die Barmherzigen*
werden Barmherzigkeit erfahren. (Hier zeigt sich ganz deutlich das
Gesetz von Ursache und Wirkung. Wenn du barmherzig bist, wird dir
Barmherzigkeit zuteil.) Und schlieBlich wird jeder, der reinen
Herzens ist, Gott sehen.

Der Gott der Bergpredigt

Wer ist der Gott aus der Bergpredigt? Ist es derselbe Gott aus dem
Alten Testament, der grausame, -ecifersiichtige, parteiische und
stammesorientierte Gott, der ein auserwéhltes Volk hatte? Selbst ein
Mensch diskriminiert selten so grob. Daher muss die Antwort lauten:
,nein’.

Aber wer ist dann dieser Gott?

Was in der Bergpredigt — und i{ibrigens auch im gesamten Neuen
Testament — auffillt, ist, dass dieser Gott besonders hdufig mit dem
Namen ,,Vater” oder als ,,Vater im Himmel*“ bezeichnet wird. Das
sollte uns bereits einen deutlichen Hinweis geben.
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Ein Vater ist ein Wesen, das aus sich selbst heraus ein anderes Wesen
hervorbringt. Und wenn vom Vater im Himmel (Ouranos) die Rede
ist, wird zusétzlich betont, dass dieser Vater in seiner eigenen
gottlichen, himmlischen Sphéare verbleibt, wenn er uns aus sich selbst
hervorbringt. Daher muss das, was dieser Vater hervorbringt, von
derselben gottlichen Qualitit sein.

Eine Rose bringt eine Rose hervor; ein Lowe bringt immer einen
Lowen hervor. Gott, der Vater, bringt uns hervor. Wir, als personliche
Menschen, sind die Nachkommen, die Folgerungen dieses Vaters, und
wir sind aus diesem Grund im Wesentlichen von derselben gottlichen
Qualitit.

Konnen wir daher nicht zu Recht sagen, dass unser Vater unser
innerer Gott ist, ein universeller Aspekt in uns, aus dem wir als
personliche Menschen hervorgegangen sind? Heiit es nicht auch,
dass das Himmelreich in uns ist? Etwas weiter in der Bergpredigt sagt
uns Jesus, dass wir in unsere innerste Kammer gehen miissen, wenn
wir mit unserem Vater in Kontakt treten wollen, wenn wir mit ihm —
oder vielleicht sollten wir besser sagen: mit Es — kommunizieren
wollen. Das kann nur bedeuten, dass diese Gottheit in uns ist.

Dariiber hinaus verspricht uns Jesus in der Bergpredigt, dass wir,
wenn wir das Gebot befolgen, unsere Feinde zu lieben, vollkommen
sein werden, ,,wie euer himmlischer Vater vollkommen ist“ (8).
Deutet all dies nicht darauf hin, dass dieser Gott, der Vater, nichts
anderes sein kann als das hochste Bewusstseinsprinzip in uns? Wenn
wir alles unterschiedslos lieben, werden wir vollkommen sein wie der
innere Gott.

Die Vollkommenen: die Eingeweihten

Theologen, die davon ausgehen, dass der Mensch bdse ist, konnten

den Begriff ,vollkommen* nie angemessen erkldren. Nach den

Dogmen der christlichen Kirchen ist der Mensch siindig und kann

Erlosung nur durch Gnade erlangen. Doch wie erkléren sie, dass Jesus
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uns sagt, wenn wir alle Dinge und insbesondere unsere Feinde lieben,
werden wir vollkommen sein wie unser Vater — unser Hoheres Selbst?

Auch Paulus verwendet hdufig das Wort ,,vollkommen*. Es handelt
sich dabei um einen geheimnisvollen Begriff, der Eingeweihte
bezeichnet. Diese Eingeweihten sind Menschen, die Kontakt zu ihrer
innewohnenden Gottlichkeit aufgenommen haben. Tatsdchlich ist
jeder Mensch das Kind seines inneren Gottes. Wir sind ein Strahl
unseres inneren Gottes, eingehiillt in Materie. Und wenn sich ein
Mensch dieser Materie, dem Egoismus, der Gewalt und der
Getrenntheit hingibt, entfremdet er sich von seiner Quelle, von seinem
Vater, seinem urspriinglichen Grund, aus dem er hervorgegangen ist.

Wenn er sich jedoch von diesen irdischen Ausschweifungen befreit —
das heifit, wenn er ,reinen Herzens“ ist —, wird er in die Quelle
aufgenommen, aus der er gekommen ist. Dann wird er seinen eigenen
inneren Gott sehen. Wir miissen reinen Herzens sein. Wir miissen
reine Motive und selbstlose Ziele haben, und durch den Prozess der
Einweihung werden wir unserem Vater im Himmel von Angesicht zu
Angesicht begegnen und sogar eins mit ihm werden.

Daran kniipft die folgende Seligpreisung an: ,,Gliickselig die
Friedensstifter, denn sie werden So6hne Gottes heiflen.” (9)
Unendlicher Frieden und Harmonie sind die Eigenschaften der
inneren Gottlichkeit. Wenn wir Frieden zwischen verfeindeten
Gruppen stiften — zwischen Menschen, die in Disharmonie leben -,
ibertragen wir diese gottlichen Eigenschaften in die Praxis des
taglichen Lebens und sind somit Kinder unseres inneren Gottes.

Verfolgungen: Priifungen

SchlieBlich: ,,Gliickselig die um Gerechtigkeit willen Verfolgten;
denn ihrer ist das Reich der Himmel.”“ (10); und wenn man ,,um
Christi willen* verfolgt wird, ist auch der Lohn im Himmel gro83.
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Worauf beziehen sich diese Verfolgungen? Auf etwas aullerhalb von
dir? Auf Tyrannen, die dich verfolgen? Oder hat es mit inneren
Tyrannen zu tun, die dich verfolgen? Konnten diese beiden letzten
Seligpreisungen nicht auf etwas hinweisen, das wir Irrungen und
Wirrungen nennen? Nachdem wir an das mystische Tor der
Mysterienschule geklopft haben und es sich uns ge6ffnet hat, und wir
durch ein heiliges Gelobnis versprochen haben, die Prinzipien der
Theosophia zu praktizieren und zu leben, erscheint uns unser Leben
plotzlich viel schwieriger. Alle moglichen Herausforderungen und
Probleme iiberwiltigen uns. Freunde wenden sich von uns ab,
unbekannte Schwierigkeiten zeichnen sich ab, und all diese
Priifungen entstehen ,,um meinetwillen“, um Christi willen.

Man sollte sich jedoch fragen, ob Christus hier der Lehrer der
Mysterienschule ist oder ob er sich auf den inneren Christus bezieht,
also auf den spirituellen, unpersonlichen Idealismus und das
Verstdndnis im Menschen, das erweckt wurde. Es ist schwierig, das
Ideal in einer Welt aufrechtzuerhalten, die von Selbstsucht und
Verlangen beherrscht wird.

Diese Herausforderungen kénnen so grof3 und intensiv sein, dass sie
uns krank machen. Sie verursachen Fieber. In den Mysterienschulen
wurde dieser psychische Zustand als Gelobnisfieber bezeichnet. Es
ist, als wiirden wir verfolgt. In uns macht sich Unruhe breit.

Das Wesen der Widrigkeiten liegt in der Zerrissenheit in uns selbst.
In uns findet ein innerer Kampf statt. Dies wird symbolisch durch das
Schwert dargestellt, das Jesus uns gebracht hat und mit dem wir
kiampfen miissen. (11) Doch es ist kein Kampf gegen Diktatoren,
sondern ein innerer Kampf zwischen unserem niederen Selbst und
unserem hoheren Selbst. Diese Priifungen entstehen, weil wir uns an
unsere hohere Natur, an unseren Vater im Himmel, gewandt haben.
Deshalb werden wir von all diesen niederen Aspekten, diesen
weltlichen Aspekten, den eher materiellen Seiten unseres
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Bewusstseins verfolgt. Das koénnen wir allgemein als unsere
Personlichkeit bezeichnen.

Die Personlichkeit wird gepriift, und das ist gut so, denn dadurch
kénnen wir ,,gerettet” werden — vorausgesetzt, wir wissen zumindest,
wie wir diese Priifungen bestehen konnen.

Zusammenfassung

Wenn wir diese neun Seligpreisungen zusammenfassen wollen,
konnen wir sagen, dass es nicht die Gnade eines unbekannten Gottes
ist, die uns selig macht. Es gibt bestimmte Eigenschaften, die wir
entwickeln konnen und die es uns ermoglichen, durch unsere eigenen
Anstrengungen Gliickseligkeit zu erlangen. Das ist die erste und
vielleicht wichtigste Lektion, die Jesus seinen Jiingern auf dem Berg
lehrt. Im folgenden Artikel erdrtern wir, wie die Bergpredigt uns lehrt,
dass man dem Bosen niemals mit Bdsem widerstehen sollte.

Aus: Lucifer (engl. Ausg.) no. 1, March 2026, Seiten 3-9
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