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Die Offenbarung des Johannes ist ein Zauberspiegel, der, wenn man ihn einem
Zeitalter vorhalt, nicht nur das &ulRere, sondern auch das verborgene innere Antlitz
der Geschichte sichtbar macht. Apokalypse bedeutet ,Enthillung®, das Zerrei3en
des Vorhangs vor einer Welt, die man fur gewdhnlich nicht kennt und in Ricksicht
zieht. Der Materialismus mancher Sekten hat die Apokalypse dazu benitzt, um aller-
lei kleine und grol3e religiose Egoismen damit zu verbramen.

Die Offenbarung Johannis steht nicht umsonst am Ende der Bibel. Sie greift nicht
umsonst am allerweitesten Uber die Ebene der Evangelien hinaus. Man muf3, um bis
zu ihr vorzudringen, durch alles andere, die Evangelien, die Apostelgeschichte, die
Paulus-Briefe, bereits hindurch sein. Auf dem Gipfel, dem hdchsten Niveau des
Neuen Testamentes, da erst steht dieses Buch. Recht verstanden ist die Apoka-
lypse die heilige Schrift eines fortgeschrittenen Christentums.

Das Christentum ist die Religion des offenen Himmels, das heil3t, die Religion einer
Menschheit, vor der sich der Vorhang, der die irdisch-sinnliche Welt von der Sphare
des Ubersinnlichen abtrennt, aufgetan hat. Demgegeniiber war die Gottesverehrung
des Alten Bundes die Religion des verschlossenen Himmels. Der Vorhang vor dem
Allerheiligsten im Salomonischen Tempel war das zentralste Symbol der alttesta-
mentlichen Frommigkeit. In der Golgatha-Stunde verliert das Prinzip des Stehens vor
dem verschlossenen Vorhang seine Giltigkeit und Kraft. Dal’ ein héchstes Gottes-
wesen sich mit irdischer Sichtbarkeit bekleidete und das volle Erden-Menschen-
Schicksal auf sich nahm, war die grof3te Offenbarung der Gottesliebe, die Anpas-
sung der Gottheit an eine Menschheit, die das Schauen der Geistessphare verloren
hatte.

Das erste Christus-Ereignis, das sich auf dem Plan der physischen Sichtbarkeit zu-
getragen hat, sat in die Herzen, die sich dafur auftun, den Samen der Kraft, durch
welche die Menschheit des zweiten Christus-Ereignisses, des im Ubersinnlichen auf-
leuchtenden und fortschreitenden Wiederkunfts-Mysteriums, teilhaftig wird.

Erste grolRe Lichter der neuen Offenbarung, der Christus-Zukunft, die ein neues Be-
wuldtsein voraussetzt und erzeugt, leuchten bereits im urchristlichen Zeitalter auf.
Damaskus und Patmos sind die Licht-Augenblicke, in denen das Prinzip des zerris-
senen Vorhangs auf die Menschheit zukommt. Wann wird die Kraft des Christen-
tums als der Religion des offenen Vorhangs in die durch den Materialismus chaoti-
sierten Weltverhaltnisse eingreifen? Die Offenbarung des Johannes ist das Lese-
buch des zu sich selbst kommenden Christentums.



Den Anfang der Apokalypse bildet die Gbermachtige Christus-Begegnung des Apo-
kalyptikers, die wir seine Damaskus-Stunde nennen kdnnen. Dies Zerreil3en des
Vorhangs lost eine grol3e in Kreisen aufsteigende Héhenbewegung aus. In der Seele
des Sehers von Patmos erwacht der johanneische Adler, der nun in wachsenden
Kreisen emporsteigt.

Die erste Runde bleibt noch nahe bei der Erde. Sie spiegelt sich in den sieben
Sendschreiben. Sieben vielleicht unscheinbare urchristliche Gemeinden in Kleinasi-
en erscheinen wie eine im Kreise angeordnete Quintessenz der Menschheit, wie ei-
ne zyklische Zusammenfassung der Phasen der Geschichte. In sieben Stationen
wird die Frucht der gro3en vorchristlichen Kulturepochen sowie eine keimhafte Vor-
wegnahme der zukiinftigen Werdekreise sichtbar.

Auf die noch erden-nahe vorbereitende Runde folgen in machtiger, weltumspannen-
der Spirale die drei Siebener-Kreise der Ubersinnlichen Wahrnehmung: die sie-
ben Siegel, die sieben Posaunenklange, das Ausgiel3en der sieben Zornesschalen.
Die Siegel bluhen auf zu geistigen Bildern, die sich einem inneren Sehvermdgen zei-
gen. Die Posaunenklange sind eine hohere Wortsprache, die ein inneres Horen vo-
raussetzt. In der letzten, heiligsten Runde folgt auf Bild und Wort das Wesenhatfte.
Reale Wesensbertihrung mit tberirdischen Kraften und Wesenheiten erschlief3t sich
inneren Organen, die eine geistige Oktave des Tastsinns und Splrvermdgens sind.
Jede der drei oberen Siebenheiten quillt aus einem Grundmotiv, aus einem apoka-
lyptischen Schlissel-Urbilde hervor: die Siegel aus dem Buch, die Posaunen aus
dem Altar und die Zornesschalen aus dem Tempel im Himmel. Wir ahnen: Das Buch
im Himmel enthalt in seinem Bilder-Weben das gottliche Erkennen, das uns zur
Quelle werden kann fur die Heiligung unseres Denkens und Erkennens. Altar und
Tempel im Himmel enthalten den Kultus, das ,heilige Handeln®, dessen Vollzug alles
Geschehen in den goéttlichen Welten umschlie3t und deshalb die Quelle zur Heili-
gung unseres Wollens und Handelns werden kann.

Die Apokalypse erscheint in ihrem Grundril3 selbst als eine Landkarte der Provinzen
und Sphéaren des aufsteigenden Ubersinnlichen Erkennens. Wachst der Mensch
Uber die bloRRe irdische Sinneswahrnehmung und Verstandeserkenntnis hinaus, so
eroffnet sich ihm zuerst ein geistiges Sehen, ein Erkennen in Bildern: die Stufe der
Imagination. Das Schauen wird im Weiterschreiten von dem dbersinnlichen Horen,
dem Ton- und Wort-Erleben der Inspiration, abgeltst. Die dritte Stufe ist die der In-
tuition, der wesenhaften Bertihrung und Durchdringung.

Die Siegel am Buche, die Posaunenklange am Altar, die ausgegossenen Schalen
aus dem Tempelinneren sind die apokalytischen Ausdrucksmittel flr die drei Stufen
der Ubersinnlichen Wahrnehmung.



Es gibt Spiegelungen der drei héheren Erkenntnis-Ebenen in allen Lebensgebieten,
so auch in den grof3en Sehnstichten, die durch die Seelen der Menschen ziehen,
hier und da bewul3t, zumeist aber tief unbewul3t in chaotischer Verwirrung: im Bild-
hunger, im Musikhunger, im Liebeshunger. Der Bildhunger wird gestillt, wenn aus
neuer, der Imagination machtiger Weisheit gelehrt wird. Der Tonhunger verlangt
nach einem von wirklicher Inspiration durchwehten kiinstlerischen Leben. Der Lie-
beshunger zielt letzten Endes auf die von Intuition durchpulste Sphére eines erneu-
erten religiosen Lebens, das die aufgewuhlten Willenstiefen des Menschen ordnet
und heiligt.

Die Apokalypse steht nicht nur auf3erlich am Schluf? des Neuen Testamentes und
damit des Bibel-Ganzen. Sie ist, insbesondere auch durch die grof3artige Figur ihres
architektonischen Aufbaues, eine Vollendung und Krénung sowohl der neutesta-
mentlichen wie der alttestamentlichen Schriften. Der Kanon sowohl des Neuen wie
des Alten Testaments fal3t die biblischen Schriften zu je drei Gruppen zusammen,
von denen jede eine der drei Stufen der tUbersinnlichen Wahrnehmung reprasentiert.
Angesichts der biblischen Schriften, die der Intuitions-Stufe angehéren, versagt end-
gultig der bloRe intellektuelle Gedanke. Die Apokalypse ist das klassische Buch
der intuitiven Geist-Erfahrung.



I. Das Tor der Vollendung: Der Menschensohn (Das 1. Kapitel)

Das Buch der Apokalypse ist eingerahmt von einem Prolog (1,1-8) und einem Epilog
(22,6-21), die in manchen Stiicken gleichlautend sind. Sowohl im Prolog als auch im
Epilog wird vor allem das Motiv ausgesprochen, welches das eigentliche Thema der
Apokalypse ist: das neue Kommen Christi.

Im Prolog ist der Satz, der auf das Kommen Christi hinweist, eine kurzgefal3te Quint-
essenz der ganzen Apokalypse: ,Siehe, er kommt auf den Wolken; es werden ihn
sehen alle Augen, die ihn durchbohrt haben, und es werden in ein Angstgeschrei
ausbrechen alle Geschlechter auf Erden® (1,7). Die Wiederkunft Christi ist das
Herankommen einer ganzen Sphare. Die Ubersinnliche Welt als Ganzes naht sich
mit donnernder Brandung. Wenn der Christus sich neu offenbart, so kann das nicht
einfach blof3 ein Segen sein. Soweit die Menschen die Kraft noch nicht entwickelt
haben, die Wolke und den Vorhang zu durchdringen, solange sie nur undeutlich spu-
ren, dald da etwas herankommt, was sie nicht zu fassen vermégen, sind sie hilflos all
den Gewitterstirmen und Heimsuchungen ausgesetzt, welche die Apokalypse in den
sieben Siegeln, den sieben Posaunen und den sieben Zornesschalen schildert und
die doch eigentlich den groRen Himmelsdurchbruch auf Erden bedeuten. Die Zeit ist
eng, die Zeit drangt: Wenn der Christus kommt, ist die Zeit kraftgeladen und
schwanger mit ungeheuren Schicksalen.

Der Epilog der Apokalypse umgibt aber nicht mehr wie der Prolog das Motiv des
Kommens mit den grol3en Schrecknissen des Weltgewitters. Hier atmen wir bereits
in der Luft, die durch Blitze und Donner gereinigt und klar ist. Kommt die Christus-
Sphéare an die Menschenebene heran, so missen die Menschenseelen danach
streben, naher an die Ebene des Geistes heranzukommen. Das Kommen Christi ist
dann nicht mehr ein Schrecken, sondern es gibt der aufgeschlossenen Menschheit
Anteil an den stromenden Wassern des Lebens.

In den allerersten Worten spricht die Offenbarung Johannis bereits ihr innerlichstes
Thema aus: ,Dies ist die Apokalypse Jesu Christi“. Hier ist unter ,Apokalypse“ nicht
einfach nur das Buch, sondern der Vorgang der offenbarenden Enthillung zu ver-
stehen. Die Christuswesenheit, wie sie durch Tod, Auferstehung und Himmel-
fahrt hindurchgegangen ist, wird in der Gloria ihrer zukunftstrachtigen Gegen-
wart enthullt. Die Geistgestalt Christi wird zum Buch, und dieses Buch soll zu einer
von Menschen wahrgenommenen Offenbarung der Geistgestalt Christi hinflhren.

In dem Seher von Patmos kommt bei den Menschen an, was vom Vater ausgegan-
gen ist, nachdem es durch Christus und die Reiche der Engel hindurchgegangen ist.
Die Himmelsleiter, auf der die Offenbarung zur Erde steigt, setzt sich noch weiter in
das Menschenreich hinein fort: Vater, Sohn, Engel; Johannes, der priesterlich Le-
sende; die Gemeinschaft der fromm Lauschenden.



Das groRR3e Zutrauen Gottes zum Menschen, das durch Christus begriundet ist,
der Glaube an den Menschen als Weltprinzip der neuen Schépfung: das ist das
Fundament der Apokalypse. Sie ist ein Vertrauensbeweis Gottes fir den Men-
schen.

Der Mensch, der sich mit Christus verbunden hat, ist an die Hierarchie des Himmels
angeschlossen. Durch Christus ist die Menschenwirde neu eingesetzt. Die innere
Freiheit, errungen in einem ichhaft-christlichen Bewul3tsein, ist die gottliche Krénung
der menschlichen Personlichkeit; sie ist das Geheimnis des inneren Kénigtums. Und
wenn die freie Personlichkeit nach dem Vorbild Christi selbst dient, statt zu herr-
schen, wenn von ihr Ausstrahlungen helfender Briderlichkeit zu den anderen Men-
schen dringen, dann offenbart sich das Geheimnis des inneren Priestertums: die
Liebe.

Das erste Kapitel ist eigentlich eine kleine, in sich vollstandige Apokalypse.
Wahrend der Domitianischen Christenverfolgung, in einem der letzten Jahre des ers-
ten Jahrhunderts, ist der greise Presbyter von Ephesus in Rom den grausamsten
Martern unterworfen und dann als Gefangener und Verbannter auf das weil3e Fel-
seneiland Patmos gebracht worden. Da hebt im Verklingen des auf3eren Dramas ein
inneres Drama fir ihn an.

Dreistufig ist das Uberspringen des apokalyptischen Funkens auf Patmos: das Horen
der Stimme, die Schau des Bildes, die lebenerweckende Beriihrung. Die Posaunen-
klange sind das Horbarwerden des Lichtes der Geistessonne im Aufgang. Johannes
hort den Sonnenaufgang des Kommens Christi, das Tagen des Herrn. Johannes
auf Patmos schaut Christus und zugleich das in und durch Christus der
Menschheit wiedergegebene wahre Menschenideal, den héheren Menschen.
Die Apokalypse geht vom Menschen aus, so wie er von Gott gedacht war und nun,
nach Christi Tod und Auferstehung, aufs neue goéttlich aufleuchtet. Der neue Grund
ist gelegt: der Glaube Gottes an den Menschen. Wenn der Anfangsvision vom Men-
schensohn am Schlul3 die Schau der himmlischen Stadt gegenubersteht, so heif3t
das doch: der Mensch wird Welt. Nur dann baut der Mensch durch die Epochen der
Geschichte hindurch eine Welt auf, die den Gedanken Gottes entspricht, wenn er ihr
Mafl und Gesetz am wahren Wesen des Menschen abliest.

Von der Johannes-Offenbarung kann ein Grundimpuls fur die heute fallige Weltan-
schauungs-Erneuerung ausgehen. Erst nachdem in ihr das Menschenbild in seiner
ganzen Grol3e erschienen ist, tauchen Tiere, Pflanzen und schlie3lich auch Steine in
der Urbilder-Sphére auf: als Stationen der Weltwerdung des Menschen. Vielleicht ist
die Zeit nicht mehr ferne, dafd von den einsichtigen Forschern anerkannt wird, das
Weltbild der Apokalypse, das vom Menschen ausgeht, sei wahrer und auch wissen-
schaftlicher als das, was heute als ,naturwissenschaftliches Weltbild“ Autoritat far
sich beansprucht.



Neunfach ist das leuchtende Bild des Menschensohnes charakterisiert. Alle neun
Engel-Hierarchien haben an ihm gebildet und ihm als Patengaben ihr Bestes gege-
ben, damit der Geistesmensch als zehntes Glied in ihren Chor aufgenommen wer-
den kann. Je drei der Kennzeichen, die wir als Hierarchien-Abglanz in der Gloria des
Geistesmenschen erblicken, gehoren zu einer Gruppe zusammen.

Feierliche Helligkeit, Ruhe und Reife geht von der ersten Dreiheit aus: Der Men-
schensohn ist mit einem langen, auf die Fufl3e herunterwallenden weil3en Gewand
bekleidet. Um die Brust tragt er einen goldenen Gdurtel. Sein Haupt und sein Haar
sind leuchtend weil3 wie weil3e Wolle und wie Schnee. Die ruhevolle Feierlichkeit der
ersten Dreiheit offenbart die lichtvolle Geisteswiirde des Menschensohnes.

Die zweite Gruppe von Kennzeichen ist demgegeniuber von einer dynamischen
Kraftgeladenheit. Sie hat etwas Elementares; die Elemente Feuer, Wasser, Erde
sprechen mit und erfillen alles mit der Spannung des Werdens: Der Menschensohn
hat Augen wie Feuerflammen. Er hat Ful3e wie glihendes Erz, das soeben aus dem
Feuerofen kommt. Und er hat eine Stimme wie das Rauschen machtiger Wasser.
Die mittlere Dreiheit ist die Ausstrahlung der Seelen-Urgewalt.

Durch die letzten drei hierarchischen Wesenszige wachst der Menschensohn weit
und hoch Gber das Irdisch-Elementare hinaus. Die Sonne und die Sterne sind nicht
mehr Uber, sondern in ihm. Kosmische Schopfer-Vollmacht, deren Strenge Weltent-
scheidungen bewirkt, umwettert ihn: In seiner rechten Hand halt er sieben Sterne.
Aus seinem Mund geht ein scharfes, zweischneidiges Schwert hervor. Und sein Ant-
litz leuchtet wie die Sonne, wenn sie erstrahlt in ihrer ganzen Kraft. Zuletzt enthullt
sich die Vollmacht kosmischer Lebenskrafte, die dem Geistmenschen zu Gebote
steht.

Durch die Kraft des ,Christus in uns“ kdnnen wir erst wahrhaft Menschen werden im
Sinne der neunfach erhéhten Menschenwirde, die wir an dem in Christus auferstan-
denen Menschenbild ablesen. Die Apokalypse begriindet einen christlichen ldealis-
mus, der die Erftllung mancher Ahnung und Sehnsucht des in der Geschichte aufge-
tretenen freien Idealismus mit sich bringt. Insbesondere das erste Kapitel der Offen-
barung des Johannes, das in der Christus-Schau des Johannes zugleich das wahre
Menschen-Ideal enthillt, kann ein Bild-Brevier dieses christlichen Idealismus sein.
Wer das Bild des Christus vor seiner Seele hat, schaut durch das Tor der Voll-
endung den Geistesmenschen, das hdhere Urbild und Zielbild seiner selbst.
Auf das geistige Bild des Menschen folgt nun das der sich neu ordnenden Mensch-
heit. Um Christus, das wiedererstandene Menschenbild, heben sich aus der Ge-
samtheit der Menschen die Gemeinschaften heraus, die eine Stufe im Werden einer
neuen Welt sein kbénnen und gewissermalien zwischen der Anfangs-Schau vom
Menschensohn und dem SchlufZbild vom himmlischen Jerusalem liegen.



Il. Die Sendschreiben: Stufen der Menschheit (Das 2. und 3. Kapitel)

Die Apokalypse ist in ihrer Gesamtarchitektur ein Gralsgebiet, bei dessen Durch-
schreiten fur den, der durch alle Prifungen hindurchdringt, die Zeit zum Raum wird.
Das zeigt sich in den verschiedenen Zahlen-Gesetzen, von denen sie am Anfang
und am Schlul3 beherrscht ist: sie schreitet von der Sieben zur Zwdolf. Die Sieben
ist die Zahl der Zeit, sie enthalt urbildlich den Rhythmus des Werdens. Die Zwolf ist
die Zahl des Raumes.

In den ersten Partien schreitet die Apokalypse ganz im Rhythmus der Sieben.
Gleich im ersten Kapitel erklingt der Regenbogen-Akkord des zeitlichen Werdens: in
den Motiven der sieben Sterne und der sieben goldenen Leuchter. Dann entfalten
sich die grolRen Siebener-Kreise, die in Spiralen aufwartssteigen: die Zifferblatter
grof3er kosmischer Wochen, die Runden der Sendschreiben, Siegel, Posaunen und
Zornesschalen.

Wenn sich die Steige-Kreise uber den irdischen Plan hinausschwingen, zwischen
Sendschreiben und Siegel, fangt der Ruhe- und Raum-Klang der Zwdlfzahl an, in
den Sturm des Vorwartsschreitens hereinzuténen. Keime kinftiger Ewigkeitsdauer
zeigen sich in Variationen der Zwolf: in der Vierheit der cherubinischen Tiere, in der
Vierundzwanzig-Zahl! der Altesten im Kreise um den gottlichen Thron. Die Zeit be-
ginnt schon, zum Raum zu werden.

Am Schlul3 schwingt alles in der Zwdlfzahl des kosmischen Raum-Firmaments:
wenn sich die 144.000 auf dem heiligen Berg um das Lamm scharen, wenn das Bild
der himmlischen Stadt mit den zwolf Toren und Fundamenten, mit den zwdlf Edel-
steinen und Perlen erscheint, so ist die Zeit voll und ganz zum Raum geworden.

Das Stadium des Werdens, in das wir Menschen durch unseren Erdentod eintreten,
kann die Raumwerdung der Zeit erlautern. In blitzartigen, fragmentarischen Andeu-
tungen haben Menschen, die im Gebirge abstirzten oder einmal dem Tode des Er-
trinkens nahe waren, Einblicke in die Sphare dieses Stadiums getan. Alles, was zeit-
lich hintereinander die Inhalte unserer Lebenswanderung auf Erden ausgemacht hat,
ist nun in der grandiosen Gleichzeitigkeit eines Total-Erinnerungs-Tableaus um uns
herum ausgebreitet. Der Spharenraum einer Lebensriickschau umgibt uns. Der Tod
l&3t in majestatisch ernster Grofe die Zeit zum Raum werden.



Die Architektur der Apokalypse beleuchtet das Geheimnis der Zeit, die an Knoten-
und Schwellenpunkten des historischen Werdens zum Raum wird, noch von anderen
Seiten.

Im ersten Werdekreis herrscht das Gleichmal3. Die sieben Sendschreiben sind wun-
derbar gegeneinander abgewogen; jedes nimmt ungefahr den gleichen Raum ein. In
der nachsten Siebener-Runde setzt sich dies Gleichmald noch durch die ersten Stu-
fen hindurch fort. Die ersten vier Siegel halten einander in ihrer dynamisch-
gedrangten Art das Gleichgewicht. Dann aber macht sich ein ratselhafter Steige-
rungsdrang geltend. Das flinfte Siegel sprengt bereits das Mal3, es wachst Gber den
Raum hinaus, den jedes der vorangehenden eingenommen hat. Erst recht das
sechste Siegel. Wahrend die ersten funf Siegel zusammen nur ein halbes Kapitel
ausmachen, nimmt das sechste fir sich allein anderthalb Kapitel ein. Das siebente
schlie3lich explodiert Gberhaupt in den Bereich der kommenden Siebenheit hintber:
sein Inhalt sind bereits die sieben Posaunen, d.h. der ganze folgende gréRere Zyk-
lus. Auch von den Posaunenkldngen gehen die ersten vier in gleichmaliger ge-
drangter Kirze vortber. Von der finften Stufe an dehnt und streckt sich der Inhalt.
Ein riesenmaliges Wachstum setzt ein. Die ersten vier Posaunen bilden miteinander
den Inhalt eines Kapitels, die funfte nimmt die gréRere Halfte eines Kapitels, die
sechste mehr als zwei ganze Kapitel ein: die siebente Posaune schliel3lich umtdnt
uns annahernd viereinhalb Kapitel lang.

Nicht die Zeitdauer, sondern der Geschehnis- und Schicksals-Inhalt eines Zeit-
abschnittes wird gréRer und wéachst in den folgenden Runden immer noch
mehr an. Wir stehen vor dem Geheimnis der beschleunigten, gedrangten, apo-
kalyptisch werdenden Zeit.

In den sieben Zornesschalen scheint auf den ersten Blick das Gleichmald wiederzu-
kehren, mit dem die Apokalypse in der Runde der sieben Sendschreiben begann.
Aber man muf3 zu der Siebenheit der Zornesschalen das ganze gewaltige Schlul3-
drama hinzurechnen, das in der Apokalypse noch darauf folgt. Der Gberméchtige,
alles irdische Mal3 sprengende Inhalt, der sich in den Kreisen der Siegel und Posau-
nen wachsend innerhalb der einzelnen Teil-Stufen geltend machte, taucht in der letz-
ten groBRen Runde hinter oder Uber den sieben Zornesschalen auf: die kosmisch-
gewaltige Scheidung der Geister, die zu der Doppeltheit der aus dem Himmel sich
herniedersenkenden ,Braut Jerusalem® und der in den Abgrund stirzenden ,Hure
Babylon® fiihrt.



Es entsteht eine Symmetrie zwischen dem Anfang und dem Schluf?3 des Buches. Vor
den im Gleichmald voranschreitenden sieben Sendschreiben die groRe Eins, die
Schau des Menschensohnes, das geistige Menschen-Urbild, das Ursprung und Ziel,
A und O, alles Werdens ist. Aus ihm geht wie durch eine Auseinanderfaltung die
Siebenheit der Gemeinden hervor, an welche die Sendschreiben gerichtet sind: Aus
dem Geistmenschen wird die Menschheit, die siebenfaltig von den Urbildern des
zeitlichen Werdens Uberschwebt ist.

Nach den im Gleichmald aufeinanderfolgenden sieben Zornesschalen die groRRe
Zwei, das Auseinanderklaffen von Erde und Menschheit in zwei Welten, die im Bilde
der beiden Stadte erscheinen. Die siebenfaltige Ausgielung der gottlichen Wesen-
haftigkeit ruft das Gericht dieser kosmisch-menschheitlichen Spaltung hervor. Der
Mensch wird Welt. Die apk Tragik liegt darin, dalR es eine gespaltene Welt ist, die in
den nachsten Aon hintiberschreitet.

Zwischen die beiden Bilder der groBen Endzustande unseres Erden-Aons schiebt
sich das verwandelte Bild des Menschensohnes hinein: der weil3e Reiter, der in der
Entscheidungs- und Scheidungsschlacht den vorwartsschreitenden Teil der Mensch-
heit anfihrt. Die Schau des Menschensohnes, die den Anfang der Apokalypse dar-
stellt, fuhrt schlieRlich zu einer erhabenen Dreiheit: an der Gestalt des weil3en Rei-
ters, des weiterentwickelten Menschenbildes, zerbirst die Menschheit in zwei Teile.
Das ist die Dynamik, die durch die geist-dimensional wachsenden, span-
nungsvollen Siebenheiten zu dem heiligen Dauer-Bereich der Zwdélfzahl fihrt.
Das erste Kapitel der Apokalypse steht wie ein Tortempel am Eingang des heiligen
Bereichs. Mit dem Grundbild des Menschensohnes enthalt er bereits die Quintes-
senz, Ursprung und Ziel, A und O des Ganzen. Durch ihn gelangen wir aber erst in
den Vorhof, in welchem gewissermalRen sieben Kapellen in einem aufwarts-
fihrenden Kreis angeordnet sind. Die sieben Gemeinden, zu denen der Menschen-
sohn spricht, zeigen in Geistform die Verschiedenheiten, durch die die Menschheit
auf dem Stufenwege der Geschichte hindurchschreiten muf3.
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Die sieben Sendschreiben sind an sieben urchristliche Gemeinden gerichtet,
die es zur Zeit der gro3en Patmos-Stunde in Kleinasien wirklich gab: Ephesus,
Smyrna, Pergamon, Thyatira, Sardes, Philadelphia, Laodicea. Sie bildeten den Le-
benskreis des greisen Presbyters Johannes.

Wenn wir versuchen, uns auch nur rein irdisch-geographisch den Weg vorzustellen,
den der Alte von Ephesus zurtickzulegen hatte, wenn er die sieben Gemeinden be-
suchen wollte, fangt sogleich die Urbildlichkeit aufzuleuchten, die dieser Siebenheit
innewohnt. Der in groRem Kreis vom Meer in die Bergeshéhen hinauffihrende Weg
von der ersten zur siebenten apk Gemeinde wiederholt den Weg der Menschheit. Er
nimmt seinen Ausgang bei Stadten, die noch in uraltem Kulturerbe und Weisheitsgut
weben und leben, und flhrt in ein solches Milieu hinein, das Zukinftiges vorweg-
nimmt. Die sieben Gemeinden sind wie die stillen Reprasentanten groler
Menschheitsepochen im Geschichtsverlauf.

Die Apokalypse lenkt in der Runde der sieben Sendschreiben unseren Blick von der
bloRR irdischen Gegebenheit konkreter damaliger Gemeinden auf eine hthere Ebene
der Urbildlichkeiten (,Engel der Gemeinden®) empor. Jede wahre Gemeinde emp-
fangt in der menschheitlichen Farbenskala ihre Bestimmung, ihre seelische
Nuance und Tonart dadurch, dalR eines der apk Kennzeichen des Menschen-
sohnes in ihr vorherrscht und verwirklicht wird. Jedesmal spricht der Menschen-
sohn durch eine Seite seines Wesens. Diese ist es, die dem Engel der Gemeinde
und dadurch der durch ihn beseelten Menschengemeinschaft die besondere
menschheitliche Nuance und Urbildlichkeit verleiht. Erst die Gesamtheit der Ge-
meinden kann das volle Christuswesen spiegeln.

e Ephesus besal? noch innerlich den siebenarmigen Leuchter: Paradiesesnach-
klang durch den siebenfarbigen Regenbogen der menschheitlich-geschichtlichen
Entfaltungsmadglichkeiten.

(Kirchengeschichte: Die reiche und intakte Kirche)

e Smyrna: Menschengruppe, die sich immerfort durch Schicksalsprifungen und
Tode hindurch zu neuen Anfangen und Auferstehungen hindurchzuringen hat.
(Kirchengeschichte: Die arme und leidende Kirche)

e Pergamon: In dieser Gemeinde klingt die magische Tempelwelt Agyptens und
Babyloniens nach. Was gesprochen wird (magische Wortgewalt), soll aber nicht
Bileam-artig lallend aus den Seelen emporsteigen, sondern Christus-artig mit
hell-warmem Licht die Welt erleuchten und beseelen.

(Kirchengeschichte: Die streitende und bekennende Kirche)
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Thyatira: In der Mitte der Zeit betritt ein hdchstes Gotteswesen den Boden der
Erde. Die menschliche Gestalt, die es annimmt, steht fest mit beiden FuRen auf
der Erde, tragt aber zugleich die Flammenmacht des Geistes in die Erdenwelt
hinein. Johannes lehnt das Sibyllentum noch scharfer ab als Paulus: Christus soll
der Herr einer neuen geistigen Art, zu sehen und zu verstehen, sein.
(Kirchengeschichte: Die Kirche der Liebe und Toleranz)

Sardes: Auf der funften Stufe ist die Menschheit Uber die Mitte hinaus und muf3
danach streben, auf neue Art diejenigen Kréfte zurtickzuerlangen, die sie einmal
besessen (siehe Ephesus) und im Gang ihrer Erdenwanderung verloren hat.
(Kirchengeschichte: Die tote Kirche)

Philadelphia: Die Tore der Ubersinnlichen Welt springen auf, und auch die Tore
des menschlichen Herzens missen sich 6ffnen. Aus den offenen Tiren des
Himmels mdchten die Engel und Goétterboten zu den Menschen kommen, aber
aus den gleichzeitig getffneten Toren der Hoélle mischen sich ddmonische Mach-
te unter die Menschen. Dann wird sich in der Menschheit eine Scheidung der
Seelen anbahnen.

(Kirchengeschichte: Die schwache und betende Kirche)

Laodicea: Da kindigt sich ein kosmischer Neubeginn an, der hervorgeboren wird
aus dem Amen, dem feierlichen SchluRwort der vorangehenden Welt-Evolution.
(Kirchengeschichte: Die satte und sichere Kirche)

Jeder der sieben Gemeinden wird eine VerheiBung gegeben, die der Seite des
Christuswesens entspricht, von der die Gemeinde angesprochen wird.

Alle sieben UberwinderverheiRungen bauen miteinander den siebengliedrigen Geis-

tesmenschen wieder auf, nachdem der in der groRen Anfangsschau wahrgenomme-
ne Menschensohn, das Urbild des Menschenwesens, sich in die sieben Grund-
Gruppierungen der Menschheit hinein ergossen hatte.

Ephesus: Speisung durch hdhere Kraft, die den Menschen bis in seine Leiblich-
keit ernahrt: ,Wer tGberwindet, dem will ich zu essen geben von dem Baum des
Lebens, der im Paradies Gottes ist.”

Smyrna: leuchtende Krone solcher Bewul3tseinskréfte, die in der Dunkelheit des
Todesreiches nicht erldschen: ,Wer Uberwindet, dem soll kein Leid geschehen
von dem zweiten Tode.”

Pergamon: Geistgabe der durchlichteten Seele: ,Wer Uberwindet, dem will ich
geben von dem verborgenen Manna und will ihm geben einen weifl3en Stein; und
auf dem Stein ist ein neuer Name geschrieben, den niemand kennt als der, der
ihn empfangt.”
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e Thyatira: Kraft der wahren Ichheit: ,Und wer Uberwindet und hélt meine Werke
bis ans Ende, dem will ich Macht geben Uber die Heiden, und er soll sie weiden
mit eisernem Stabe, und wie die Gefal3e eines Topfers soll er sie zerschmeil3en,
wie auch ich Macht empfangen habe von meinem Vater; und ich will ihm geben
den Morgenstern.®

e Sardes: aufgehende Sonne des héheren Menschentums: ,Wer Uberwindet, der
soll mit weil3en Kleidern angetan werden, und ich werde seinen Namen nicht aus-
tilgen aus dem Buch des Lebens, und ich will seinen Namen bekennen vor mei-
nem Vater und vor seinen Engeln.”

e Philadelphia: Baustein und Pfeiler im Bauwerk der neuen Schopfung: ,Wer tUber-
windet, den will ich machen zum Pfeiler in dem Tempel meines Gottes, und er
soll nicht mehr hinausgehen, und ich will auf ihn schreiben den Namen meines
Gottes und den Namen des neuen Jerusalem, der Stadt meines Gottes, die vom
Himmel herniederkommt von meinem Gott, und meinen Namen, den neuen.*

e Laodicea: Teilhaberschaft an der Himmelfahrt Christi: ,Wer Gberwindet, dem will
ich geben, mit mir auf meinem Thron zu sitzen, wie auch ich tberwunden habe
und mich gesetzt habe mit meinem Vater auf seinen Thron.®

Zu einem goldenen Regelbtichlein der innerlichsten Selbsterziehung werden
uns aber die sieben Sendschreiben insbesondere durch die einander entsprechen-
den Satze, die auf allen Stufen das Motiv der Wiederkunft Christi anklingen lassen.
Das sind zugleich diejenigen Stellen, die bereits innerhalb der noch vorbereitenden
Runde der sieben Sendschreiben den apk Prifungsernst andeuten, der sich spater
dramatisch in den Gewittern der Siegel, Posaunen und Zornesschalen entladen wird.
Jedesmal werden ganz bestimmte Anweisungen fur das innere Verhalten gegeben;
wir erfahren, wie wir unsere Seelen auf das Kommen des Christus vorbereiten sol-
len.

Recht gelesen, kénnen so die sieben Sendschreiben ein Buch fir sich sein, ein
Vademecum der inneren Arbeit an uns selbst, ein Katechismus der Seelentbung,
ein Brevier des selbstlosen Gebetes, durch das wir uns bereiten und 6ffnen fir den,
dessen Einwohnung die gro3e Kommunion unserer Seele ist.
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lll. Die Weltschdpfung und das Opfer des Lammes (Das 4. und 5. Kapitel)

Nach der vorbereitenden Siebenheit der Sendschreiben beginnen die prifungsrei-
chen Runden der drei eigentlichen aufsteigenden Siebenheiten immer noch nicht
sogleich. Im Aufbau des apk Buches spiegelt sich die Geduld, die Gott mit den Men-
schen hat. Bevor unsere Seelen zu den Ebenen des Schauens, des geistigen Ho6-
rens und der wesenhaften Geistbertiihrung aufzusteigen haben, dirfen sie zuvor
noch in die unendliche Feierlichkeit und Ruhe eines Weltensabbats eintauchen.
Nie wieder bis zum allerletzten Schluf? fuhrt uns die Apokalypse durch eine so wun-
derbare groRe Stille hindurch, wie in den beiden Kapiteln zwischen den sieben
Sendschreiben und den sieben Siegeln.

In kurzgedrangter Folge werden wir mit dem Apokalyptiker im Durchgang durch die
drei Stufen von Bild, Wort und Wesen, die sich spater in den drei entscheidenden
Siebener-Runden machtvoll entfalten, zu Zeugen eines erhabenen kosmischen
Schopfungsaugenblicks erhoben.

Zuerst tritt ein Bild vor dem Apokalyptiker auf: ,Danach sah ich, siehe, eine offene
Tdr im Himmel.“ Zu dem Bild fugt sich ein Ton hinzu; die Stimme, die einer Posaune
gleicht, spricht: ,Steige empor, ich will dir zeigen, was nun geschehen soll.“ Die
Wahrnehmung, die jetzt beginnt, ist Gber das vorangehende Bild- und Tonelement
hinaus durchdrungen von der Substanz realer Geistberthrung: ,Sogleich war ich im
Geiste.”

Das hochfeierliche, intuitions-durchtrénkte Bild, das sich nun vor der Seele des Se-
hers auftut, besteht aus mehreren symmetrischen Figuren, die sich in konzentri-
schen Runden um einen Mittelpunkt herum anordnen. Den Mittelpunkt bildet ein
Thron und die Gestalt des ,Thronenden®. Wir werden angeleitet, uns dieses Wesen
ausschliel3lich als ein sternenhaftes Lichtzentrum vorzustellen, von dem zwei farbig
verschiedene, blitzende Strahlen ausgehen. Von dem Thron, der den Mittelpunkt der
Himmelssphare bildet, gehen in harmonischem Zusammenklang weil3e (Jaspis) und
rote (Sarder) Lichtstrahlen aus, die die Wesensoffenbarung der Gottheit selber sind.
Der ,Thronende® ist die strahlende Quelle des Urlichtes, das sich wie in Licht und
Warme nach dem Geistigen und dem Seelischen hin differenziert, den Urzusam-
menklang von Seele und Geist offenbarend.

Die erste der konzentrischen Figuren um den Thron ist der Farbenkreis des Regen-
bogens. Von ihm heil3t es, dal3 er ,leuchtet wie ein Smaragd®. Wir sehen also, wie
das leuchtende Grtin, die Leben-gebarende Licht-Mitte des siebenfachen Farbenak-
kordes, dem Ganzen den Charakter gibt.
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Weiterhin erscheint um den Lichtmittelpunkt herum ein Kreis, jetzt nicht stehend
wie der Regenbogen, sondern in der Ebene des Horizontes liegend: ,Um den Thron
standen 24 Throne, und auf den Thronen saRRen 24 Alteste mit weiRen Gewandern
angetan, die hatten auf ihren Hauptern goldene Kronen.“ 24 Weltreprasentanten
werden sichtbar, deren weiRe Gewander ihre vollige Geistdurchdrungenheit zeigen
und die durch ihre goldenen Kronen als Verwalter und Tréager der Gottgedanken zu
erkennen sind.

Das von Kreisen umrundete Zentrum ist nicht in unbewegtem Stillstand, es ist ein
spruhender Kraftmittelpunkt. Strahlungen und Strémungen gehen von ihm aus, die
nur zu vergleichen sind mit dem, was auf der Erde in Blitz und Donner wahrgenom-
men wird. Die Blitze gehen in Flammen auf: in sieben wie Fackeln lichtvoll-lodernden
Schopferwesenheiten, die sich eng um den Thron scharen. Es sind die sieben
Elohim, die goéttlichen Schopfergeister, von denen es am Anfang der Genesis heif3t,
dal sie im Urbeginne den Himmel und die Erde erschufen.

,von dem Throne gingen aus Blitze und Donner und Stimmen, und sieben Feuerfa-
ckeln brannten vor dem Thron, welches sind die sieben Geister Gottes.“ In den 24
Altesten und den sieben wesenhaften Feuerzeichen offenbaren sich die Poten-
zen und Prinzipien des Raumes und der Zeit, jene majestatisch ruhevoll, diese
mit ungeheuer lodernder Kraft geladen, aber noch zurickhaltend mit ihrem
Schopferwirken.

Um alles dies herum erscheint in ratselhaftem Bilde eine sich rundende Sphére. Zu
den Kreisen und symmetrischen Polygonen flgt sich ein umfassendes Kugelgebilde:
,vor dem Thron war ein glasernes Meer gleich einem Kristall.“ Die Sphére eines
Meeres, das im Begriff ist zu kristallisieren, umgibt den Thron und seine Kreise.
Schlief3lich wird die Fulle der himmlischen Figuren vervollstandigt durch das Bild des
Viergetiers: ,Vier Tiere voller Augen vorn und hinten, das erste Tier gleich einem
Lowen, das zweite gleich einem Stier, das dritte mit einem Antlitz wie ein Mensch,
das vierte gleich einem fliegenden Adler ...“ Die vier Tiere sind gewissermalen die
Zuschauer der gottlichen Weltprinzipien, die sich um den Strahlenmittelpunkt des
Himmels gruppieren. Sie sind ganz und gar in das Anschauen des Thrones und sei-
ner Kreise versunken, und ihre Ruhe in der Anschauung I6st aus ihrem Inneren den
ewigen Lobgesang, das ewige ,Sanctus® hervor. Wir missen diese Wesen, die uns
im Bilde des Viergetiers erscheinen, in hohen hierarchischen Reichen suchen. Wir
beriihren eine Sphare, auf die uns auch die Kunstwerke der alten Agypter hinweisen,
welche die Gotter mit Stier-, Adler- oder Lowenkopfen darstellten. Ein hoher Gotter-
bereich tut sich uns auf, der die Urbilder der Tiere in sich enthalt. Es gibt Tiergestal-
ten oben und unten. Die auf der Erde sind vom Himmel gefallene Bilder und Spiege-
lungen. Dennoch tritt uns die seraphische Sphére so entgegen, als trige sie die Ge-
schopfe in sich, die dem Schopfer anschauend gegeniberstehen.
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Man konnte geneigt sein, die Kreise und Figuren vom Anfang des vierten Kapitels
astronomisch zu deuten. Der Blick auf den Sternenhimmel kann uns jedoch nicht
eigentlich eine Deutung der apk Bilder geben. Der gestirnte Himmel ist wie eine
zweite Apokalypse, die in ihrem Bilder-Alphabet mit der Apokalypse des Johannes
sinngemal Ubereinstimmt.

An dieser Stelle missen wir uns in einer bestimmten Hinsicht Gber das Wesen des
apokalyptischen Schauens klar werden. Wir haben am Anfang und am Schluf3 der
Bibel zwei Bucher, die Gber die Ebene der irdischen Wahrnehmungen grundsatzlich
hinausragen. In der Schopfungsgeschichte, der Genesis des Moses, hebt das Buch
der Bibel mit einem Ubersinnlichen Schauen an; am Schluf3, in der Apokalypse des
Johannes, miindet es wieder in ein Ubersinnliches Schauen ein. Die Genesis ent-
stammt der geistigen Riuckschau; denn auch in die Urvergangenheiten, in die Ursta-
dien des Werdens, zu schauen, ist, weil die Schopfung im Vorphysischen begonnen
hat, nicht mit auReren Mitteln mdglich. Zu der Riuckschau der Genesis fiigt sich in
der Apokalypse die prophetische Vorschau, der sich die Geheimnisse der Zukunft
auftun, hinzu. Die Riuckschau, aus welcher die Genesis stammt, ist nichts anderes
als eine umgekehrte Prophetie. Bevor aber das prophetische Schauen des Sehers
Johannes voll zu sich selber kommt und in den sieben Siegeln, Posaunen und Zor-
nesschalen die Gesetze und Geheimnisse der Zukunft enthullt, taucht es zuerst noch
einmal rickschauend in die Urbeginne des Werdens zuriick. Erst aus der Rickschau
gebiert sich die prophetische Vorschau. Wir kdnnen das vierte und funfte Kapitel
der Apokalypse als eine neutestamentliche Schépfungsgeschichte und Gene-
sis betrachten.

Insbesondere das Bild von dem glasernen Meere kann uns hier zum Schlissel wer-
den. In Form von leuchtenden Kristallen wird die Welt des Stoffes geboren. Im Bilde
des glasernen Meeres schaut der Seher den Geburtsaugenblick, den ,Status
nascendi” der physischen Welt. Jeder Kristall ist wie eine Reminiszenz an den Urzu-
stand unseres Erdenkosmos. Jeder Schneekristall, den wir, bevor er zerschmilzt, in
seiner sternenhaften Struktur bewundern, ist wie ein Grufl3 aus jener Sphare, in wel-
cher einmal das Irdische als strahlend-kraftige, reine, paradiesische ,prima materia“
entstanden ist. Der Regenbogen, den der Seher um den himmlischen Thron herum
wahrnimmt, ist gleich dem glasernen Meer ein Zeichen fur den Geist-Ursprung der
Schopfung. Wenn heute am Himmel der Farbenbogen aufleuchtet, so strahlt in die
Welt der Sichtbarkeit der Traum einer Ur-Ruckschau herein, eine kosmische Erinne-
rung an den Ursprung der Schopfung aus dem Licht. In diese Bilder vom Urbeginn
des Erdenwesens ordnet sich die Schau des Viergetieres ein. In den Gestalten des
Viergetieres erscheinen vor uns die seraphischen Wesen, die im Urbeginne
gleich grofRen Gruppenseelen die Menschenseelen in sich geborgen hielten.
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Jeder der vier hierarchischen Wesensbereiche hat eine Seite der zukinftigen Men-

schenwesenheit vorzubereiten:

¢ Die eine von den vier Gruppen von Menschenseelen ist damit beschéftigt, in ah-
nendem Gottertraum den Keim des menschlichen Denkens auszubilden. Die
schitzende und bergende seraphische Wesenheit erscheint deshalb in der Ge-
stalt des himmlischen Adlers.

e In dem zweiten der seraphischen Goétter-ScholRe bilden sich die Anfange des
menschlichen Fuhlens, der menschlichen Herzenskréfte. Das ist die Gruppe, die
im Bilde des Léwen erscheint.

e Die Gestalt des Stieres nimmt der seraphisch getragene Teil der Menschheit an,
der die Willenssphare des Menschen vorzubereiten hat.

e Neben Adler, Lowe und Stier gibt es die vierte Gruppe, deren Aufgabe es ist,
schon einmal den ganzen Menschen im Zusammenklang von Denken, Fihlen
und Wollen vorzubilden. In ihr steigt deswegen bereits die Menschengestalt sel-
ber Uber den Horizont des Werdens hervor.

Die gleichen seraphischen Wachterwesen am Gottesthron, welche die Johannes-

Apokalypse als die bergenden Gotter-SchoRe erkennen laR3t, aus denen die irdische

Menschheit geboren worden ist, sind auch die Huter und Trager der besonderen

Geistsphéaren, aus denen die vier Evangelien stammen. Die vier erhabenen Grup-

pen-Genien der Menschheit haben mitgewirkt, da der Menschheit die Engels-

kunde von Menschwerdung, Tod und Auferstehung Christi zuteil wurde.

Bei Jesajas, Hesekiel und Daniel gibt es Parallelen zu der johanneischen Schau des

Viergetiers. Auf den ersten Blick ist zu erkennen, wie in den Blchern der Propheten

die Schau sich erst durchringt, die in der Apokalypse des Johannes in reiner Klarheit

dasteht.

Das Einander-gegeniber-Stehen von Schopfer und Geschdpfen, das wir allmahlich

deutlicher aus der Schau der Thron-Figuren herauslesen, ist der Keim dramatischer

Bewegungen und Entfaltungen. Vorerst aber ist alles noch von erhabener Feierlich-

keit und Ruhe durchatmet. Die Schépfung ruht noch in der Sphéare der Dauer;

das Rad der Zeit ist noch nicht in Umschwung geraten. Der hierarchische Bereich,
der die Geschopfe in sich tragt, ist voller Staunen und Anbetung in das Anschauen
des schopferischen Welten-Mittelpunktes versunken. Wollten wir einmal die vom

Irdischen her sinnlos erscheinende Frage aufwerfen, womit sich die Geschdpfe vor

der Schopfung beschaftigt haben, so erhalten wir die Antwort: Das Versunkensein

in den Anblick des Schopfers loste aus der Sphare der Geschopfe den Ur-

Lobgesang, das grol3e Sanctus, aus, das wie ein Echo des Schopferwortes den

Kosmos erfllte.
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Gehen wir zum funften Kapitel Gber, so werden wir gewahr, wie in die groRe Ruhe
und Feierlichkeit nun doch Bewegung hineinkommt. Es enthullt sich, dal? die gottli-
che Feierpause reifendes Schépfertum war.

Die Frage nach der Kraft, die durch die Eroffnung der Siegel das Fortschreiten des
Schopfungswerkes auslosen kann, ruft eine machtige dramatische Spannung im
Kosmos hervor. Nur durch die opfernde Selbstverwandlung, die ein héchstes
Gotteswesen vollzieht (wo vorhin der Léwe stand, erscheint pldtzlich das
Lamm), kommt die stockende Schépfung in Flul3.

Die Liebe ist die Kraft, die in dem gro3en kosmischen Schdpfungsdrama die Ver-
wandlung des Lowen in das Lamm bewirkt: Aus der Richtung des seraphischen Be-
reichs, in welchem der Keim der menschlichen Herzens- und Fihlenskrafte vorberei-
tet wird, tritt ein hohes Gotteswesen hervor. Es ist der Trager der kosmischen Liebe.
Um die kosmische Stockung zu Gberwinden und den Gottesentschluld zum Werden
der Schopfung in die Tat umzusetzen, nimmt dieses hohe Gotteswesen, das koénig-
lich herrschen konnte, die Gestalt an, die es zum helfenden Bruder der entstehen-
den Schoépfung macht. Es opfert sich selbst und erscheint im Bilde des Opferlam-
mes.

Wenn spater das Bild des Lammes angewendet worden ist fir den, der auf Golga-
tha den Opfertod erlitten hat, dann ist das so zu verstehen, dalR das gleiche Wesen,
das spater das Opfer der Menschwerdung und des Golgatha-Todes auf sich nahm,
bereits durch ein groBes Ur-Opfer eine entscheidende Rolle gespielt hat: bei der
Weltschopfung selbst. So wie es spater die Welt durch Tod und Auferstehung er-
neuert hat, so hat dieses Wesen im Urbeginne des Werdens durch sein opferndes
Eingreifen die Geburt unserer Welt moglich gemacht. Ein gro3es Opfer Christi, des
Lammes Gottes, steht bereits am Anfang der Weltentstehung. Was auf Golgatha
geschah, war im menschlichen Bereich die entscheidende Erneuerung und Steige-
rung des Ur-Opfers, durch das die Welt entstand.

Damit offenbart sich das tiefste Weltprinzip: vom Urbeginne her gibt es eine Kraft,
die allein imstande ist, alle Stockung zu Uberwinden, das Rad des Werdens in Be-
wegung zu setzen, das Ersterbende neu zu beleben. Nicht die Ubermenschlich-
heroische Gewalt ist es, wie sie sich im Bild des seraphischen Viergetiers zeigt; im
Bilde des Lammes ahnen wir die héchste magische Macht des Weltalls: die
Kraft des Opfers und der Liebe. Im Urbild und Zeichen des Lammes tritt die
Menschheit ihre Erdenwege an. Von daher bleibt sie von dem Ideal des Opfers und
der Liebe uberleuchtet.

Die Siebenheit der Augen, durch die das Lamm den Fortgang des von ihm ausgelds-
ten Schopfungswerkes anschaut, wiegt die Siebenheit des Gehérns um so machtiger
auf, als sich in ihr die Siebenheit der Schopfergeister, der Elohim, die zuvor als Fa-
ckeln bezeichnet wurden, in schdpferischem Lodern spiegelt.
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Als das Lamm erscheint, fallen die 24 Altesten anbetend vor ihm nieder. Aufat-
mungsklange sind die Lobgesange vor Gottes Thron. Vom Geiste her gesehen
erscheint die Weltschépfung als ein zelebrierter Kultus, zu welchem die Engelreiche
singen und musizieren. Der Harfenklang gehért zu dem Schopfungs-Urton, der die
Welt hervorbringt, zu dem ,Wort im Urbeginn® hinzu. Der Gesang der Engelreiche
wirkt dazu mit, dal3 eine neue Welt entsteht. Es ist das schopferisch hervorbringen-
de, das weltgebarende Lied.

Spater, im 14. und 15. Kapitel der Apokalypse, tauchen in der prophetischen Vor-
schau Bilder auf, die den rickschauenden Bildern der hier besprochenen neutesta-
mentlichen Genesis entsprechen. Jetzt aber sind es die Menschen, die sich um das
Lamm scharen, die zu den Harfenklangen das schépferische, vorwartsfihrende Lied
singen dirfen. An dem glasernen Meere der Zukunft stehen dann die Menschen, die
dem Lamm, dem Idealbilde des Opfers und der Liebe, gefolgt sind, selber als Har-
fentréager. Die Menschen selber werden dann im Besitz der Vollmacht sein Uber das
ténende Schopferwort, welches die neue Welt hervorbringt. Die Rolle der Gétter aus
der ersten Schopfungsgeschichte geht bei der Geburt der neuen Schépfung an die
Menschen Uber. Das aber ist nur mdglich, wenn die Menschen auch in das Vollbrin-
gen derjenigen Opfer hineinwachsen, die vorher von den Géttern, insbesondere von
der Christuswesenheit selbst, dargebracht worden sind.

Ein groBerer Magier als die Macht ist die Liebe. Die Verse in der Goetheschen No-
velle ,Vom Kind und dem Loéwen* driicken das tiefste Weltprinzip aus: ,Wundertatig
ist die Liebe!” Das Opfer ist die Macht, die eine neue Welt ins Dasein ruft. Am An-
fang, in der Mitte und am Ende des Erdendaseins steht das Bild des Lammes.
Ein groBes Christus-Opfer ermdglichte die erste Erdenschdpfung; in der Mitte der
Zeit wurde durch das Opfer des Lammes auf Golgatha das Wunder der Auferste-
hung bewirkt; am Ende unseres Erden-Aons wird durch die Menschen, die gelernt
haben, mit ihrem eigenen Wesen das Opfer des Lammes darzubringen, zu der durch
Christus errungenen Auferstehung des Menschen die Auferstehung der Erde hinzu-
gefugt.
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IV. Die Siegel: Urbilder, Abbilder, Spiegelbilder (Das 6. und 7. Kapitel)

Das Lamm vor dem Thron l6st ein Siegel nach dem anderen, und wie aus einem wogenden Meere
ziehen sich vor dem Seelenauge des Apokalyptikers nacheinander sieben bedeutungsvolle Bilder zu-
sammen. Die innere Aufgabe, vor der wir in der Apokalypse beim Beginn der sieben Siegel stehen, ist
zugleich diejenige, vor die unser Zeitalter gestellt ist. Ein grundlegender Bewul3tseinswandel ist fallig.
An Stelle des in Abstraktionen sich ergehenden blof3en Kopfdenkens will ein voll- und ganzmenschili-
ches Denken sich durchringen, das durch Beteiligung der Herzens- und Willenskréafte eine farbige
Bildhaftigkeit in sich aufnimmt und so zur Knospe eines schauenden Bewul3tseins wird.

In dem Zeitalter, da die Menschheit das imaginative Bewul3tsein, das Organ des Schauens gebéaren
soll, wird ihr in faszinierender Eleganz und verschwenderischem Reichtum der Wechselbalg des tech-
nischen Bildes untergeschoben. Es wird, wenn man sich nicht in weltfliichtiger Art aus der modernen
Welt isolieren will, eine vielfach erhohte Kraft in der Seele aufzubringen sein, um trotz der auf3eren
Bild-Inflation den wahren Bild-Sinn zu entwickeln, der dem Menschen Anteil gibt an der Sphare, die der
Apokalyptiker mit den sieben Siegeln vor uns auftut.

Wenn sich die Kraft zeigen wird, welche die Siegel des Buches l6sen kann, so wird sie zugleich der
Mund sein, durch den das ungesprochene Gotteswort ausgesprochen werden kann. Es wird nicht sein
wie bei einem irdischen Buch, in welchem man, wenn es aufgeschlagen ist, das darin Geschriebene
mit schweigendem Denken lesen kann. Wird, was in dem Himmelsbuch geschrieben steht, lesbar, so
wird ein Sprechen anheben, und dieses Sprechen wird das weltenschopferische Erténen des Logos,
des Wortes Gottes, sein. Die sieben Siegel sind die Ubergangsstellen, an welchen aus dem Denken
der Gottheit ein Sprechen wird.

Bilder quellen aus den geotffneten Siegeln des Buches hervor. Die Urbilder der Gottgedanken treten
zunéachst als solche aus der Dauer in das Werden ein. Sie bewegen und substantiieren sich; es wird
ein weiter Weg sein, bis sie zu ihren Abbildern in der greifbaren Dingwelt auskristallisiert und
verleiblicht sind. Wir verstehen den Zustand unserer Welt nicht véllig, wenn wir meinen, die Welt der
Abbilder sei durch eine ungestdrte gradlinige Entwicklung aus der Sphéare der Urbilder hervorgegan-
gen. Einmal hat eine kosmische Tragik eingesetzt, auf die wir hindeuten, wenn wir vom Stndenfall
sprechen. Das organische Stromen ist einmal in einen Absturz Ubergegangen. Auf die himmlische
Entsiegelung folgte einmal eine irdische Versiegelung. Die goéttlichen Urbilder verschwanden durch
eine dunkle Verzauberung in die harten Erdendinge hinein. Und nun mussen wir nach dem Erwachen
unserer Seelenaugen streben, um das verzauberte Buch der Erdenschdpfung wieder entsiegeln und in
den entstellten Abbildern die himmlischen Urbilder lesen zu lernen. Das neue geistige Sehvermdgen,
zu dem die Wege der Menschheit in unserer Zeit hinfihren sollen, wird uns zu dieser Entsiegelung
fahig machen. Aber auch diese Entsiegelung kann, wie im Himmel, nur durch das Lamm geschehen,
d.h. durch den objektiven Opfersinn, der in der Menschenseele durch die Einwohnung Christi lebendig

wird.
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Durch die Eréffnung der ersten vier Siegel erscheinen neue Tiere: die vier Pferde,
die sich durch das Element des Lichtes und der Farbe voneinander unterscheiden:
das weilRe Pferd, das rote Pferd, das schwarze Pferd und das fahle Pferd. Die in
Bewegung und schopferisches Stromen versetzte Sphéare der Urbilder lal3t zuerst
neue Tiergestalten hervortreten. Die Anknupfung der vier Pferde an das Viergetier ist
eine innige, denn jedesmal, wenn das Lamm an das versiegelte Buch herantritt, um
ein Siegel zu 6ffnen, ruft eines der vier Tiere, zuerst der Adler, dann der Léwe, dann
der Stier und zuletzt der Mensch, mit Donnerstimme ,Komm®. Die Seele des Sehers
wird jedesmal durch den Ruf, der aus dem Viergetier ertont, auf die Ebene empor-
gehoben, wo er zum Zeugen der Entsiegelung werden kann. Jedes der vier Tiere um
den himmlischen Thron Ubernimmt gewissermaf3en die Patenschaft bei einem der
vier Pferde, die aus den Siegeln hervorspringen.

Welcher Gottgedanke, welches Urphdnomen des Werdens driickt sich in den vier
Pferden aus? Tatséachlich erscheint jedesmal nicht nur ein Tier, sondern zugleich
eine Menschengestalt, die auf dem Tier reitet. Die ersten vier Siegel enthalten ei-
gentlich das Urbild des Reiters. Das Allerallgemeinste, was wir bei der Entzifferung
der ersten Siegelbilder erkennen kdnnen, ist also: Es entsteht eine Schdpfung, in
welcher Menschenreich und Tierreich urbildlich in dem Verhéltnis gezeigt werden,
das dem Gottgedanken entspricht. Der Mensch erscheint als Herr des Tieres. Das
Pferd ist ja auch, kulturgeschichtlich gesehen, das Urbeispiel der Zahmungsarbeit,
die vom Menschen geleistet worden ist. Der auf dem Pferd reitende Mensch ist im-
mer ein Symbol daflr gewesen, dald der Mensch dazu bestimmt ist, Uber dem Tieri-
schen zu stehen, es nicht Herr Gber sich werden zu lassen, es vielmehr zu bandigen
und die Zugel fest in die Hand zu nehmen.

Der Mensch hat, als er die Stufen seines Werdeganges durchschritt, das Tier aus
sich herausgesetzt. Die Tiere sind Begleiterscheinungen der Entstehung des Men-
schen, und deshalb ist jede Tierart das Symbol einer bestimmten Seelenkraft im
Menschen. Er muf3 lernen, im Tierreich die Spiegelbilder der Organe und Funktionen
des eigenen Wesens zu sehen. Jedes Tier mul3 sich ihm als stehengebliebenes Bild
einer Stufe, die er selbst einmal durchschritten hat, zu erkennen geben. Darin liegt
der Unterschied zwischen den vier Himmels-Tieren um den géttlichen Thron und den
vier Pferden, die aus den Siegeln des Buches hervorkommen: Das Viergetier tragt
den Menschen noch in sich. Die vier Pferde verstehen wir, wenn wir sie im Men-
schen wiederfinden.

Die heidnisch-mythische Wertung des Pferdes, die sich durch die Bilder der Apoka-
lypse in den Bereich des Christentums hinein fortsetzte, beruhte darauf, daf man in
alteren bildhaft-erlebenden Weltanschauungen im Pferde das Bild derjenigen Stufe
sah, auf welcher dem Menschen die Intelligenz, die Gedankenkraft, einverleibt wor-
den ist.
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In der Pferdegestalt ist in die auRere physische Bildhaftigkeit hineinplastiziert, was im
Menschen rein innerlich zur Denkfahigkeit geworden ist. Deshalb griff das Griechen-
tum das Symbolisierende des Pferdeschadels, der eigentlich nur aus einer ausge-
dehnten Stirne besteht, auf und Uberhohte in den Plastiken der Athene und des
Perikles die Menschenstirne mit einer zum Helm gestalteten Pferdestirne.

Einmal ist aus gottlichen Hohen der Menschheit die Gedankenkraft mit auf den Weg
gegeben worden. Das ist der Augenblick, dessen Zeuge wir werden, wenn in der Of-
fenbarung Johannis das Lamm die ersten Siegel auftut. Vorher sind die Gottgedan-
ken latent und stumm. Sie ruhen ungeboren im ScholRe der ewigen Dauer. Wenn
das Lamm auf den Plan tritt und ein Siegel nach dem andern auftut, fangen die
Schopfungsgedanken Gottes an, sich als Bildworte zu bewegen und zu ténen. In der
Sphéare der Urbilder ist das Bild des Menschen von allem Anfang an in dem, was
entsteht, enthalten. Wir sehen in den ersten Siegeln die Gedanken Gottes lberge-
hen in die Gedanken der Menschen.

Als das erste Siegel eroffnet wird, erscheint das weil3e Pferd, und auf ihm sitzt der
Reiter, der mit einer strahlenden goldenen Krone gekront ist, zielend den Bogen in
der Hand halt und als Sieger bezeichnet wird. Das ist das apk Bild fur das Anfangs-
stadium des menschheitlichen Denkens.

Aus dem zweiten Siegel tritt das rote Pferd hervor, und dem, der darauf reitet, ist es
gegeben, den Frieden auf Erden zu storen und Streit unter die Menschen zu saen.
Er halt nicht einen Bogen, sondern das Schwert in der Hand, mit dem der Mensch
gegen den Menschen kampft. Nur durch den Verlust des gottlichen Urlichtes kann
der Mensch die Intelligenz zu seinem Eigentum machen und in sein Seelisches her-
einnehmen, da, wo sein Blut ihm die Farbe gibt. Das Sichlosreif3en vom Urlicht bringt
auch den Verlust der urspriinglichen Harmonie und des Friedens mit sich.

Als das dritte Siegel eroffnet wird, erfolgt noch einmal ein solcher tragischer Ruck.
Nach dem reinen Licht erlischt nun auch die Farbe: das schwarze Pferd springt
hervor. Der, der darauf sitzt, hat eine Waage in der Hand, und es erténen Worte, die
wie Marktrufe sind. Waren werden fiir Geld ausgerufen. Der Ubergang, der vorher
vom Geistigen zum Seelischen stattfand, fuhrt nunmehr auf die Ebene der blol3en
Leiblichkeit, dahin, wo die Dunkelheit des Todes wohnt.

Da, wo die drei Farben der ersten Pferde: weil3, rot und schwarz, in harmonischem
Nebeneinander stehen, offenbaren sie die Urbildlichkeit des Zusammenklanges
zwischen dem Geistigen, dem Seelischen und dem Leiblichen. Als solche tau-
chen sie im poetischen Symbolisieren der Marchenwelt immer wieder auf. Bei der
Er6ffnung der apokalyptischen Siegel aber erfolgt der Schritt vom Rot zum Schwarz
wie ein schreckensvoller Absturz. Das schwarze Pferd und sein Reiter zeigen an,
was in der Menschheit aufkommt, wenn die Intelligenz immer mehr auf die Ebene
der materiellen Gegebenheiten und Nutzlichkeiten herabsinkt.



22

Dennoch ist die Skala des Abstieges und des Verlustes noch nicht zu Ende: Aus
dem vierten Siegel springt das fahle Pferd hervor. Fahl heil3t im Griechischen
chlorés. Das Pferd, das jetzt erscheint, ist also chlorfarben, seine Farbe ist gelblich-
grunlich-schwefelartig. Der auf diesem Pferd reitet, heil3t der Tod. Der Hades, die
Unterwelt der Gespenster, folgt dem Reiter nach. Und diesem ist die unheilvolle Be-
fugnis gegeben, einen grofl3en Teil aller Lebewesen auf Erden zu téten. Solange das
Denken der Menschen recht kompakt irdisch ist, hat es immer noch mehr Charakter,
als wenn es in die fade-farblose Abstraktion einmindet. Man kann mit ihm alles be-
weisen und alles widerlegen. Die Menschheit gerat in einen wurzellosen Intellektua-
lismus. Sie hort auf, das Denken noch wirklich ernst zu nehmen.

Die ersten drei Siegel lassen erkennen, wie die Intelligenz zuerst goéttlich ist
und dann menschlich wird. Im vierten Siegel zeigt sich die Gefahr, dal3 die
menschlich gewordene Intelligenz damonisch wird.

Unheimliche Steigerungen findet das Motiv des fahlen Pferdes im Fortgang der Apokalypse, wenn
die funfte und sechste Posaune ertdnt. Im 9. Kapitel ist von damonischen Gewalten die Rede, die wie
Heuschreckenschwarme Uber die Erde hereinbrechen. Unheimliche maschinenartige Wesen sind es,
die sich schlief3lich als Metamorphosen des fahlen Pferdes auf dem Schauplatz der Menschheitsent-
wicklung zeigen. Das erste Ergebnis der Imagination ist die Schau des gigantischen Absturzes, den die
kosmische Intelligenz aus Goétterhdhen in die Vermenschlichung und dann in unterirdische Damonien
hinein durchmacht.

Umspannen wir aber mit unserem Blick das Ganze des apk Buches, so erkennen wir, wie zuletzt das
Bild des weilRen Pferdes aufs neue erscheint (19,11-12). Aus der einen Krone, die im ersten Siegel
der Reiter auf dem weil3en Pferde tragt, sind viele Kronen geworden. Wie dem Reiter des fahlen Pfer-
des das Heer der Holle folgte, so folgt dem weil3en Reiter auf weiRen Pferden ein Heer im Himmel,
und ein jeder ist wie er mit dem weil3en Gewand bekleidet.

Der Absturz der Menschheit von der géttlichen zur damonischen Intelligenz ist im Buche der Gottes-
absichten vorgezeichnet, aber die Abwartsbewegung erfullt nur dann ihren Sinn, wenn der Mensch mit
der Kraft der Freiheit, die er auf der Talsohle seines Weges erringt, die Hohen zurtickerobert. Zuerst
ist ihm das weil3e Pferd ohne eigenes Zutun und Verdienst gegeben. Er wird es in Freiheit durch die
Kraft, zu der er sich im eigenen Streben aufschwingt, wiedergewinnen kénnen. Einer der Namen des
weilen Reiters ist ,das Wort Gottes”. Wenn der Mensch die Wege findet, in sein Denken aufs neue
das Denken Gottes und in sein Wort das Wort Gottes aufzunehmen, kann die Abwartsbewegung in
eine Aufwartsbewegung tbergehen.

Als die Menschen zuerst Anteil an dem Denken der Gottheit erhielten, war es in ihnen wie ein Augen-
aufschlagen. Ihr Denken war ein Schauen. Als das Denken in die Entwicklung, die durch die ersten
vier Siegel angedeutet wird, ganz an den Menschen uberging, erlosch darin das Schauen bis zu der
Gespensterblasse der Abstraktion, die im Zeitalter des fahlen Pferdes daraus wird. Dann aber geht
entweder der Absturz weiter zu den Heuschrecken, die wie Gespensterrosse vernichtend einhertraben,
oder aber ein neuer Aufstieg wird errungen: Dann 6ffnet sich im Denken, das aus dem innersten Mit-
telpunkt des Menschen und aus dem ihm innewohnenden géttlichen Ich hervorfliel3t, die Knospe des
Schauens. Der Mensch darf sich zu den Scharen des weil3en Reiters gesellen, auf dessen Stirne viele
goldene Kronen leuchten.
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Als das Lamm das flinfte Siegel auftut, wechselt der Stil des dadurch freiwerdenden
Bildelementes von Grund auf. Es erscheint nicht noch einmal das bewegte Bild eines
Pferdes mit einem Reiter. Statt dessen zeigt sich dem schauenden Auge das erha-
ben-ruhevolle Bild eines Altars. Wir ahnen, dalR in der Aufeinanderfolge der vier
apk Reiter bis zur Mitte der sieben Siegel ein Tiefpunkt der Entwicklung erreicht ist
und dafd nun nach der Mitte auf der flinften Stufe an die Quellzone geruhrt wird, aus
welcher ein Wiederaufstieg moglich ist. Tatsachlich werden wir sehen, dal3 der Altar
nach dem Buche im Himmel das zweite Grund- und Quell-Urbild der Apokalypse ist.
So wie sich aus dem Buch die Siebener-Runde der Siegel herauslost, so wird der
Altar spater der Quellort sein, dem sich der Kreis der sieben Posaunen entringt.
Wenn die Maschine zum apk Bilde wird, an welchem der drohende Sturz in den Ab-
grund abzulesen ist, dann muf3 es in der Menschheit auch wieder Altare geben, und
zwar nicht blof3 aus religiosen Traditionen, sondern ebenfalls als apk Tatsache, als
deutlichen Neubeginn, als Quellort eines neuen, wieder durchseelten Geisteslebens,
das im guten forderlichen Sinne wieder in das Uberpersonliche aufsteigt.

Der Altar im funften Siegel ist von den Seelen solcher Verstorbenen umgeben, die
den Ertrag einer opferbereiten Hingabe an das Géttliche mit Gber die Todesschwelle
genommen haben. Alle Seelen, die um den Altar versammelt sind, empfangen ein
weilles Gewand. In dem Reiche jenseits der Todespforte sehen wir die ersten Strah-
len des Sonnenaufgangs, durch den die Menschheit das reine Gotterlicht zurticker-
langt, das sie am Anfang ihres Weges, zur Zeit des weil3en Pferdes, kindlich trau-
mend besalR. Auch im Erdenleben schon ziindet die Christus-Verbundenheit in der
Seele ein Licht an, durch das der Mensch wieder leuchtend wird, aber es kommt ge-
gen die Finsternis, mit der das irdische Menschsein durchsetzt ist, nicht so leicht auf.
Nach dem Tode zeigt sich dem Seelenblick das weiRe Gewand in voller Helligkeit.
Das von innen hervorstrahlende Licht ernéhrt sich an der Gloria des Auferstandenen
am Altar.
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Das sechste Siegel ist das erste, das uUber das Gleichmal3 der vorangegangenen
Stufen hinauswachst. Es scheint seinen Umfang sprengen zu wollen und lait da-
durch erkennen, dal3 es auf Zeiten hindeutet, in denen die apk Zusammendrangung
und Beschleunigung des Zeitenlaufes immer machtiger spurbar wird. Von ferne
macht sich bereits die Nahe der Posaunenklange bemerkbar.

Da, wo vorher nur ein Hauptbild erschien, entrollt sich jetzt in zwei Akten ein span-
nungsreiches Drama. Als das Siegel aufgetan wird, braust zuerst ein machtiges
Erdbeben durch die Schopfung. Die Sonne ist schwarz wie ein harener Sack, und
der Mond wird rot wie Blut. Die Farben des zweiten und dritten apk Pferdes erschei-
nen nunmehr an Sonne und Mond. Die Abstiegspragung der menschlichen Intelli-
genz greift auf den Kosmos Uber. Der Mensch meint, er kdnne auf Erden sein Werk
tun, ohne dadurch das Weltall oder auch nur den Erdenplaneten, die nach ehernen
Gesetzen ihr Dasein vollenden, zu beeinflussen. Jetzt wird er eines anderen belehrt.
Das Erdbeben im sechsten Siegel ist nicht blo3 eine Naturkatastrophe: in ihm zeigen
sich bereits die Folgen, die das innere Verhalten des Menschen hat. Der Kosmos
gibt ein Echo auf die menschlichen Taten. ,Die Sterne fallen auf die Erde, und der
Himmel rollt zusammen wie eine Buchrolle.” Der Mensch ist im Begriff, mit den Er-
rungenschaften seines technischen Erfindersinnes der Natur und dem Kosmos im
groften Stil zu widerstreiten und ihnen ihre Wirkungsfahigkeit zu nehmen.

Einmal war der Himmel ein aufgeschlagenes Buch, in dem die Menschen lesen
konnten. Gehen wir in der Vergangenheit weit genug zurtick, so war dieses Lesen
zugleich eine Wahrnehmung des Ubersinnlichen Wesen- und Kréftereigens, der zwi-
schen Himmel und Erde spielte. Spater, als das Schauvermogen fir das Ubersinnli-
che erlosch, konnte aber immer noch zum Beispiel in der majestatischen GréRe und
Schonheit des Sternenhimmels gelesen werden, bis die Zeiten kamen, in denen man
bloR noch mit Berechnungen und technischen Erwagungen emporschaute. Der ei-
gentliche Himmel hat sich nun wie eine Buchrolle zusammengerollt und ist auf
diese Weise unlesbar geworden. Eine Umkehrung davon, daf3 an dem Buch im
Himmel ein Siegel nach dem andern durch das Lamm aufgetan wird, tritt ein, indem
der Mensch selbst dafur sorgt, dal3 sich das Buch der Natur und des Lebens, von
dem er meint, dal3 er es bald bis ins Letzte erforscht habe, in Wirklichkeit vor ihm
verschlief3t.
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Das Erdbeben bewirkt auch, daR Berge und Inseln versetzt werden. Wenn aul3ere
Naturkatastrophen dieser Art eintreten, so sind sie nur die letzte materielle Ausmun-
dung eines Prozesses, der auf innerem Felde beginnt. In unserer Zeit findet eine
durchgehende Entseelung aller irdischen Landschaften statt, auch derjenigen, die
von einer besonderen Urbildlichkeit sind oder einmal der Schauplatz heiligster Bege-
benheiten waren. Man kann auf den Berg Tabor steigen, so oft man will, und auf der
Insel Patmos lange Zeit verbringen, es wird kaum noch ein Mensch dort einen Ab-
glanz der Verklarung oder der Apokalypse antreffen, wenn er ihn nicht bereits vorher
im Herzen tragt und mitbringt. Das Geheimnis des Berges und der Insel wird nur
noch im Raum der Seele gefunden.

Bei den gro3en kosmischen Erschitterungen, die Uber die Menschheit kommen,
die aber doch auch durch die Menschheit selber hervorgerufen worden sind, verber-
gen sich, wie es im sechsten Siegel heildt, ,die Kénige und die GrolRen und die Rei-
chen auf Erden in den Kliften und Felsen der Berge“. Die Menschen verkriechen
sich immer nur noch tiefer in die irdische Stofflichkeit hinunter, je machtiger die tber-
sinnliche Welt an die Ufer des physischen Lebens heranbrandet. Die Menschen ha-
ben innerlich nicht die Kraft und den Mut, den Reichen der Himmel, die herannahen,
Antlitz in Antlitz gegenltiberzustehen. Sie weichen aus und binden sich nur um so
leidenschaftlicher an die irdische Materie. Es kann auch ein Zeichen fir das Heran-
nahen geistiger Wirklichkeiten sein, wenn die Menschheit unruhig wird und starker
als zuvor zu physischen Betdubungsmitteln greift.

Diese erste Halfte des sechsten Siegels spricht in &hnlicher Weise von einem kosmi-
schen Umsturz und Weltuntergang wie das 21. Kapitel des Lukas-Evangeliums. An
den Zeichen des apk Weltunterganges kann das Adventsgeheimnis abgelesen wer-
den. Heil dem, dem alle diese Katastrophen und Untergange Zeichen fur das Heran-
kommen der helfenden Kraft sind (Luk 21,28).
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Die Wendung zum Heil deutet sich im zweiten Akt des Dramas im sechsten Siegel
an. Hat der erste Akt schon fast die Tonart angenommen, die spéter die Posaunen
und Zornesschalen haben werden, so setzt sich im Fortgang des zweiten Aktes et-
was von der Andachts- und Segenswelt fort, die im funften Siegel den Altar um-
waltete. Dem ausbrechenden Orkan kosmischen Unterganges wird noch einmal Ein-
halt geboten.

Das groRRe Gericht darf nicht ausbrechen, bevor nicht aus allen Untergéngen diejeni-
gen Menschen herausgerettet sind, die dem Geist dienen. Das Buch des Himmels ist
bereits sechsfach entsiegelt worden. Jetzt werden Menschen aus allen Zweigen der
Menschheit versiegelt. Menschen werden erwirdigt, versiegelte Gefal3e eines gottli-
chen Lebenskeimes zu sein. Diese Menschen, die das Siegel Gottes an ihren Stir-
nen tragen, werden mit weilBen Gewandern bekleidet. Die innere Lichtquelle wird
unter dem Gegendruck der apk Lebenserschwernisse hell genug, um auch das
Sterbliche von innen heraus zu durchstrahlen.

Zum ersten Mal leuchtet leise die Figur einer Zahl auf, die am Schlusse der Offenba-
rung Johannis als beherrschendes Ordnungsprinzip hervortreten wird: ,,Die Zahl der
Versiegelten ist 144.000.“ Eine keimende Christus-Menschheit der Zukunft zeich-
net sich ab und gruppiert sich. Die Zahl, die der Apokalyptiker nennt, ist keine quanti-
tative. Wie sich einst die zwolf Stdmme des Gottesvolkes als Abbilder der Sterne am
Himmel gruppierten und wie sich spater der Kreis der zwdlf Jinger als Keim einer im
Urbildlichen zwdlfgegliederten Menschheit bildete, so wird mitten in der Uniberseh-
barkeit einer Menschheit, die nur in quantitativen Zahlen denkt, in freiem Individuali-
sieren ein neues Urbild der Gemeinschaft, eine kosmisch geordnete allseitige Voll-
standigkeit, aufkeimen.

Nur diejenigen Menschen, die durch die Schule des Leidens gehen, kdnnen
den Gottesfunken in ihre Seele aufnehmen, der in ihnen als Keim eines neuen
Kosmos versiegelt wird und als Lichtquelle ihr Wesen von innen heraus leuch-
tend macht. Das innere Licht, das zur Bekleidung mit dem weil3en Gewand fluhrt, ist
aber nicht des Menschen eigene Kraft: ,Das Blut Christi macht das Menschenwesen
rein und hell.“ Der Sonnenaufgang eines neuen Himmels und einer neuen Erde
leuchtet aus den weil3en Gewéandern derer hervor, die das Siegel Gottes auf ihrer
Stirne tragen.
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V. Die ersten Posaunen: Weltgewitter (Das 8. und 9. Kapitel)

Als Inhalt des siebenten Siegels erscheinen bereits die sieben Posaunen, die, bevor
sie auf der Inspirationsstufe des geistigen Wortes ertdnen, zunéchst auf der Imagi-
nationsstufe des Bildes sichtbar werden. Wir ahnen aufs neue, dal3 die Posaunen
das eigentliche Anliegen der Apokalypse sind. In ihnen kommt die Offenbarung Jo-
hannis erst voll zu sich selbst.

Wie im Ubergang von den sieben Sendschreiben zu den sieben Siegeln, so tritt auch
jetzt zwischen Siegeln und Posaunen eine feierliche Pause ein. Sie wird, statt einen
eigenen Zwischenraum zwischen dem siebenten Siegel und der ersten Posaune zu
bilden, in das siebte Siegel gewissermalien vorverlegt: ,Als das siebente Siegel er-
offnet wurde, entstand eine Stille im Himmel eine halbe Weltenstunde lang.“ Und
sogleich zeigt sich das Posaunen-Motiv, allerdings innerhalb der Himmelspause
zunéachst nur als ruhevoll anzuschauendes Bild: ,Und ich sah die sieben Engel, die
vor Gott stehen. Und ihnen wurden sieben Posaunen gegeben.” In feierlicher Ruhe
gewinnen wir einen Ausblick auf die Zukunft, und eben dadurch mischt sich in die
Stille eine méachtige Spannung. Wir kénnen die Posaunen nicht als Bild betrachten,
ohne vorauszuahnen, dal® sie einmal ertonen werden und daf3 ihr Schall die Welt
erschittern muf3.

Wir werden Zeugen eines feierlichen Kultus, der am Altare des Himmels zele-
briert wird. Eine himmlische Priestergestalt tritt an den Altar, um eine Kultus-
handlung zu zelebrieren.

Die Offenbarung Johannis geht in ihrer Architektur durch bedeutungsvolle Bild-
Brennpunkte hindurch. Vor der Runde der sieben Siegel tauchte im Himmel das
Buch auf. Am Anfang der sieben Posaunenklange taucht im Himmel der Altar auf.
Wie die Siegel an dem Buche geo6ffnet worden sind, so erténen die sieben Posau-
nen von dem himmlischen Altare her. Spater wird die letzte grol3e Siebenheit, die der
ausgegossenen goldenen Schalen, aus dem Tempel im Himmel als dem dritten
Strukturbilde der Apokalypse hervorgehen. Am Anfang jeder Runde steht jeweils ei-
nes der Grund-Quellbilder: Buch, Altar, Tempel.

Auch im Himmel gibt es die Doppelheit von Lehre und Kultus. Die ubersinnlichen
Welten enthalten auf der einen Seite die stromenden Gottesgedanken, die, indem
sie anfangen zu gerinnen und Welt zu werden, im Bilde eines versiegelten Buches
erscheinen. In den Himmeln gibt es aber auch die sich entfaltenden Gottestaten, das
Tun der Hierarchien, das Handeln der Wesen in den hoheren Sphéaren. Das Tun und
Handeln der Gatter ist ein zelebrierter Kultus, und der Mittelpunkt alles himmlischen
Tuns und Handelns kann nicht anders beschrieben werden als im Bilde des Altars.



28

Soll es einen Einklang zwischen Himmel und Erde geben, so missen die Erden-
menschen dafir sorgen, dafd sich die Grund-Himmelsinhalte auf Erden in mdglichst
reinen Abbildern spiegeln kdnnen, die zugleich Auffang-Mdglichkeiten fir die himmli-
schen Krafte bieten. Man kann Kultus nicht ersinnen oder asthetisch konstruieren.
Wie die Lehre, so muf3 auch, was am Altare geschieht, aus den geistigen Welten
abgelesen sein.

Die apk Himmelsinhalte geben uns, allein schon durch die Struktur-Bilder von Buch
und Altar, zu denen spéater als drittes das des Tempels hinzukommt, den Grundrif3
und die Leitlinien, woran sich jederzeit das christlich-religiose Leben auf der Erde
prufen und erneuern kann. Heute muB als eine Frucht der protestantischen Ara, die
das ,Buch® auf Kosten des ,Altars” in den Vordergrund riickte, eine Wiedergeburt
des christlichen Denkens und Erkennens reifen. Das ,Buch® selbst legt Zeugnis ab
fur die urbildliche Notwendigkeit von ,Altar” und ,Tempel“, d.h. einer gegenwartsge-
mafen Erneuerung des kultisch-sakramentalen Lebens in unserer Zeit.

Es bildet den Inhalt der erhaben-stillen Himmelspause, dal der Engel am Altare im
stummen Zelebrieren nur den Weihrauch aufsteigen laf3t. Durch das Drohnen eines
Weltgewitters wird das neu anhebende ,heilige Handeln® am Himmelsaltar ausge-
l6st. Zwischen der Substanz, die von dem Himmelsaltar ausgeht, und allem Ir-
dischen waltet die Hochspannung einer solchen Andersartigkeit und Gegen-
satzlichkeit, dafl} bei der ersten Berihrung nur Funken sprihen und Feuer-
flammen aufschief3en kénnen.

Wir erkennen plétzlich den Engel, der den oberen Priesterdienst verrichtet: es ist der
Erzengel Michael. Zuerst sahen wir ihn als Herold, wie er zur Siegel-Eréffnung auf-
rief. Da nahm in ihm der Wille Gestalt an, das stockende Werden der Welt in Flu3 zu
bringen. Spater, im sechsten Siegel, als die Entwicklung der Schépfung sich durch
den fortschreitenden Absturz der Intelligenz im Sinne des Verhangnisses zu Uber-
stiirzen droht, ist er es, der den Machten der Zerstérung Einhalt gebietet. Dadurch
dal3 er das Siegel Gottes auf die Stirn der auserlesenen Zukunftsmenschheit drickt,
begrindet er Aufgang im Niedergang. Jetzt, am Altare des Himmels, sehen wir ihn
wieder darauf bedacht, daf3 Himmelspause und Stillstand nicht zu lange dauern: er
gibt das Zeichen zum Beginn des Posaunen-Erklingens. Immer wirkt er als der En-
gel des Fortschreitens; er bringt, was stillesteht, in Flul3; er ringt dem Absturz
dennoch das Zukunftsfahige ab. Jetzt aber scheint er in dem Augenblick, da durch
das himmlische Zelebrieren die Quellen des Segens flr die tatige Menschheit ent-
springen sollen, selber eine Entwicklung des Unheils auszulésen: Durch das Feuer
vom Himmelsaltar, das er auf die Erde ausschittet, bricht das Weltgewitter aus, das
die Posaunen im Erklingen eine nach der anderen nur immer noch schreckensvoller
zu entfesseln scheinen.
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Die wachsenden Schreckenswirkungen setzen im Innern dessen, der dem Apokalyp-
tiker folgen will, Mut und Starke voraus. Diese aber kbnnen in echter Art in der Seele
nur aus der glaubigen Ahnung hervorgehen, dal3 vom Altar des Himmels im tiefs-
ten Grunde doch Sinn, Férderung und Segen ausstrémen, auch wenn sich die
helfende Himmelskraft hinter einer Aul3enseite von Schrecknissen verbirgt.
Wie die Siegel in ihrer Stufenfolge Abstirze des Bewuldtseins erkennen liel3en,
durch welche die Menschheit hindurchgehen muf3, so werden die Posaunen ein
Drama enthillen, dessen Akte Abstiirze des Seins mit sich bringen. In einer abge-
schatteten, verhullten und deshalb stilleren Art erfahren wir Menschen das hier dra-
matisch in Erscheinung tretende Grundlebensgesetz fortwdhrend am eigenen Lei-
be. Der Lebenslauf des Menschen geht durch mancherlei Verluste und Abstiirze. Die
Mission unseres Lebens ist eben Inkarnation, ein immer tieferes Hinuntersteigen in
den Turm der Verleiblichung und Verwirklichung. Das gleiche Gesetz notwendiger
und sinnvoller Abstiege und Verluste beherrscht auch den Entwicklungsgang der
ganzen Menschheit. Auch die Menschheit im ganzen hat die Epoche der Kindheit
und Jugend Uberschreiten und alter werden mussen. Heute ist die Menschheit selber
in das Alter hineingewachsen, in welchem die Natur dem Menschen nichts mehr
schenkt. Die Menschheit im ganzen ist in ihr Mannesalter eingetreten. Nichternheit
hat manchen beseligenden Traum abgeldst. Was frilheren Menschheitsstufen noch
die Natur gnadevoll schenkte, das Geheimnis der ewigen Jugend, wird im treu ge-
pflanzten und gepflegten Garten der neuen Innerlichkeit neu erblihen und als Frucht
des christlichen Strebens reifen, das sich ja aus der Kraft dessen nahrt, der selber
durch Sterben und Auferstehen gegangen ist.

So ahnen wir, dal® die Abstirze, die uns die Apokalypse, vor allem beim Erschallen
der Posaunen, vor die Seelen rickt, nicht geschehen, um die Menschheit zu qua-
len, sondern um ihr durch Gewitter, Prifungen und Verarmungen hindurch auf dem
Wege zu ihren Geisteszielen vorwartszuhelfen.

Der apk Aufbau gibt selbst einen monumentalen Hinweis darauf, dal3 die Weltge-
richt-artigen Katastrophen und Untergange zunachst nichts Endgultiges, sondern als
notwendige Durchgangsstationen durchgemacht und Uberstanden werden mus-
sen: Gegen Schlul3 der grof3en Siebener-Runden ergreifen Machte des Heiles ein
und entreillen dem Unheil die Alleinherrschaft; der Abwartsbewegung entwindet sich
ein neuer Aufgang.
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Eine groRartige Kontrapunktik in den Architekturgesetzen der Apokalypse entfal-
tet sich vor uns: Im sechsten Siegel gebietet der ,starke Engel“, der geholfen hatte,
den Strom der Entsiegelung in Bewegung zu setzen, der Zerstérung Einhalt und ver-
siegelt diejenigen mit dem Siegel Gottes, die die Prifungen bestanden. Ebenso wird
er mitten im Erschallen der sechsten Posaune, den Sinn der Abstlirze enthillend,
dem Unheil mit der Macht des Heiles entgegentreten, nachdem er zuerst mit dem
Feuer vom Himmelsaltar das Zeichen gegeben hatte fir das Anheben des Posau-
nenschreckens.

Das welterschutternde Erténen der sieben Posaunen ist nicht nur im Gesamtauf-
bau und dem Umfang nach, sondern auch durch den innersten Willenscharakter das
Mittel- und Herzstlick der Apokalypse. Hier kommen wir ihrem Atemzug und Puls-
schlag, ihrer Seelen-Tonart ganz nahe. Wenn uns die Apokalypse die sieben Geister
Gottes zeigt, wie sie in das erhéhte Sprechen der Posaunenklange ausbrechen, so
stellt sie das Drama eines neuen geistigen Sonnendurchbruches vor uns hin. Die
Sonne, deren Aufgang das Posaunenwort der Elohim in unseren Zeiten herauf-
zaubert, ist nichts anderes als die herannahende Sphare des kommenden Chris-
tus.

Das schopferisch Aufbauende und Erlésende, das der Sonnendurchbruch der apk
Posaunen mit sich bringt, verbirgt sich uns zunéchst und deutet sich erst in der
sechsten und siebenten Posaune an. Im Vordergrunde sehen wir zuerst nichts ande-

res als die stlrzenden Triummer von lauter Untergangen. Aber zerreif3t nicht auch
der Sonnenaufgang eines jeden Tages viele Schleier, zersprengt er nicht macherlei
Reichtiimer, die die Nacht in sich barg? Kein Wunder ist es, dal3 die Posaunen-
klange des Christus-Sonnendurchbruchs unter uns zunachst sprengend und
zerstorend wirken muissen, die wir unter dem verhartenden Banne einer allzu
irdischen Gesinnung und Ichhaftigkeit stehen.

Welcher Sinn und welche Gite-Absicht Gottes verbirgt sich hinter den Flammen des
Weltbrandes, hinter der Tatsache der Damonen-Entfesselung? Der Himmel will der
Menschheit ein Neues schenken; die Menschheit aber, statt sich opferbereit dem
Neuen zu 6ffnen, halt am Alten fest. Nun mul3 sie erleben, daf3 ihr, wovon sie sich
nicht trennen will, zerschlagen wird, damit der Weg und Raum frei wird flir das, was
sie unter der Gnade des himmlischen Altares als neues Sein und Bewuf3tsein entwi-
ckeln soll.
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Der Zyklus der sieben Posaunen offenbart eine GesetzmaRigkeit des Werdens,
die wir in den grofRen wie in den kleinen Runden der Menschheitsgeschichte
wiedererkennen kénnen.

Etwa vom Anfang des 15. Jahrhunderts an ging durch die européaische Menschheit
ein neues Erwachen fir die irdische Sinnenwelt; mit ganz neuen denkerischen Be-
geisterungen wurde sie beschenkt. Entdeckerfreudig schaute sie um sich; der Er-
denplanet schien aus dammrigen Nebeln und Schleiern hervorzutreten. Das war ei-
ne Zeit, in der sich das Gesetz der ersten Posaune geltend machte. Denn in das
Begeisterungsfeuer des neuen Wahrnehmungs- und Gedankenlebens mischte sich
verstohlenerweise bereits das Eis totender HagelschloRen. Im irdischen Sinn ist es
nicht vorstellbar, daf3 sich Feuer mit Hagel mischt. Im geistigen Bilde werden wir da-
mit auf die Gefahr hingewiesen, die jeder Begeisterung droht, die sich nur auf irdi-
sche Gegenstande erstreckt. Es kann gar nicht ausbleiben, dal3 sich das kalte, t6-
tende Element des Verstandes, der auf den irdischen Nutzen zielt, hineinmischt. Je-
de Begeisterung, die nicht wenigstens den Ausblick auf gedtffnete Geisteswelten in
sich enthalt, muf3 einmal verhageln und in Enttduschung enden.

Eine zweite Entwicklungsphase der Neuzeit brachte die erstaunliche Entwicklung der
Naturwissenschaft. Im Zeitalter eines Galilei und Kopernikus erténte die zweite Po-
saune. Wieder brannte Uberall das Feuer des neuen Denkens. Je mehr aber der
Mensch die Reiche der irdischen Natur durchforschte und kennenlernte, um so mehr
wurde ihm dadurch der Ausblick auf den Himmel, auf die Welt des Ubersinnlichen,
versperrt. Die Welt wurde steinern und undurchsichtig fur das Geistige. Es war, als
sei, wenn auch im himmlischen Feuer brennend, ein steinerner Berg vom Himmel
gefallen. Das war die gleiche Zeit, in der Albrecht Direr den klassischen Kupferstich
,Melancholie“ schuf. Die fast zur Resignation werdende Sorge Michaels kann nicht
unmittelbarer dargestellt werden als in diesem Kunstwerk: durch die Gestalt des Erz-
engels, der mit mden Schwingen die schwere Stirn griblerisch in seine Hand stuitzt.
Er sitzt neben dem in Kristallform behauenen Felsstein, dem Stein des Widerstan-
des, der etwas Ahnliches ausdriickt wie der auf die Erde gestiirzte Berg, den die
zweite Posaune sichtbar macht.

Wourde die Welt steinern, als die neuere Naturwissenschaft aufkam, so wurde in der
nachfolgenden Zeit des aufgeklarten Burgertums der Mensch klein. Die dritte Po-
saune lafdt einen brennenden Stern vom Himmel stirzen, der den Namen Wermut
tragt, weil er bitter ist und im Sinne der Bitterkeit wirkt. Eine weitere Stufe der Ich-
werdung trat ein, aber darin waren Krafte am Werke, die wie alles Bittere zusam-
menziehen und klein machen. Der satte, selbstgenigsame burgerliche Egoismus
zog in die Menschheit ein, der zwar die Menschen glauben liel3, sie seien grol3, der
sie aber in Wirklichkeit seelisch und geistig zusammenschrumpfen liel3.
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Dann folgten Zeiten (vierte Posaune), wo den immer kliger werdenden Menschen
der Glanz des Himmels in Sonne, Mond und Sternen erlosch, insofern derselbe doch
immer noch von dem durchschimmernden Ubersinnlichen hergeriihrt hatte. Je mehr
die irdische Klugheit von der Menschenseele Besitz ergriff, um so mehr erstarben in
ihr endgiiltig die letzten Organe und Spurfahigkeiten fur das Ubersinnliche im Weltall.
Das alles ware noch viel krasser in Erscheinung getreten, wenn nicht durch das
Hereinwirken anderer geistiger Geschehnisse gleichzeitig das Gestirn des deutschen
Idealismus und der Romantik fir eine kurze Zeit am Himmel erschienen wéare. So
wirkte sich die himmlische Verfinsterung nachher umso heilloser aus.

Dann kam bereits die Zeit (fuinfte Posaune), wo die Abgrinde auf die neuen See-
lenkréfte der Menschheit reagierten, wo es zischte und brodelte aus den Tiefen, als
waren Wassertropfen auf glihendes Eisen gefallen. Die Welt der Abstraktion ge-
spensterte immer unheimlicher durch die Menschheit im 19. Jahrhundert. Durch sein
Denken brachte der Mensch Abbaukrafte hervor, die sich an seinen eigenen Le-
benskraften bemerkbar machten, &hnlich wie wenn Heuschreckenschwarme sich auf
das grinende Leben einer Landschaft stlrzen.

In der Gegenwart erleben wir schon das allmahliche Heraufziehen der sechsten Po-
saune. Selbstverstandlich mu3 das alles durchgemacht werden; auch dieses, dal3
sich die Heuschreckenschwarme der flnften Posaune in gespensterhafte Kriegsros-
se verwandeln. Aber bei aller Erfullung der irdischen Pflichten und Notwendigkeiten,
die stets der gegenwartige Augenblick von uns fordert, dirfen wir doch nicht aufho-
ren, uns darauf zu besinnen, was wir eigentlich mit den vom Himmel ausgeschitte-
ten Kraften gemacht haben: wenn schliel3lich die allergréRten Summen von Intelli-
genz aufgewendet werden, um Mittel der gegenseitigen Zerstdérung ausfindig zu ma-
chen.

Die Apokalypse bedient sich, wenn sie den Zerstérungsschaden der ersten Po-
saunengewitter beschreibt, gleichbleibend einer gewissen Zahlenvokabel: ein Drit-
tel. Was ist mit dem Drittel gemeint? Alle apk Zahlen sind qualitativ zu nehmen. Die
Dreizahl drickt den Zusammenklang des Leiblichen, Seelischen und Geistigen aus.
Das Geist-Drittel im Menschenwesen und in allem Irdischen fallt in den Weltgewittern
des Posaunen-Zeitalters dem Untergang anheim. Die alte Geistigkeit, die der ersten
Schopfung von den Schépferméachten mit auf den Weg gegeben worden ist, geht zu
Ende.

Und welche Krafte sind es, die ihren Untergang bewirken? Das Feuer, das vom Altar
des Himmels auf die Erde geschuttet wird, das im tragischen Stufengang die Flam-
men des apk Weltbrandes nahrt, ist im Grunde nichts anderes als die neue Geistig-
keit, die sich der Mensch jedoch durch die innere Aktivitat des Glaubens und des
erwachenden Geist-Bewul3tseins erst erwerben mulf3.
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Der Himmel sendet feuersprilhend Geistwirkungen aus den sich 6ffnenden Toren
der Ubersinnlichen Welt herunter. Zerstérend ist das Feuer nur, weil das, worauf es
fallt, nicht gleicher Natur mit ihm ist. Ware auf Erden schon mehr Himmelsfeuer
vorhanden, so muf3te, was vom Himmel zur Erde kommt, nicht zerstérend wir-
ken. Die naturhafte, blof3 ererbte und nicht erworbene Geistigkeit fuhrt nur bis zum
niederen Ich des Menschen hin. Die neue Geistigkeit, fur die sich der Mensch auf-
schlief3t, wenn er das Paulus-Wort wahrmacht: ,Nicht ich, sondern Christus in mir,
enthalt auch die feurigen Flammen des héheren Ich.

Entweder der Mensch 6ffnet sich ihr in treu gepflegter glaubiger Andacht. Er erlernt
das trotz aller Nervositat und Verauf3erlichung des modernen Lebens, wenn er au-
Berlich oder innerlich einen Altar errichtet, der eine reine Spiegelung und Entspre-
chung des Himmelsalters ist. Dann ist das Feuer vom Himmel fir ihn Segen und Er-
fullung.

Oder aber die Menschheit verkrampft und verstockt sich immer mehr im Irdischen.
Die Verhartung im irdischen Ich fuhrt zum allseitigen Egoismus und zum Kampf aller
gegen alle. Dann zlindet das Feuer vom Himmel einen Weltbrand nach dem ande-
ren an und der Vernichtung fallt anheim, was der Mensch mit verkrampften Handen
hat festhalten wollen.
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VI. Der Beginn der letzten Posaunen: Die Menschheit an der Schwelle
(Das 10. und 11. Kapitel)

Das letzte Buch der Bibel muf3 man eigentlich so lesen, als stdnde man vor ei-
ner Buhne, auf der sich die Szenen und Akte eines Dramas nacheinander ab-
spielen. Ist einmal die Seele ganz offen und folge-fahig flr das objektive kosmische
Drama, so kann sich daraus ein ahnendes Gefluhl fir das ebenso objektive mensch-
heitlich-menschliche Seelendrama entwickeln, das dem kosmischen Drama ent-
spricht, bzw. sich in ihm spiegelt.

In der Folge der sieben Posaunenklange entfaltet sich das apk Urdrama in zentrals-
ter Zusammenraffung. Wir missen uns immer aufs neue der Gesetzmafiigkeit sei-
nes Fortschreitens von Akt zu Akt nahern. Der Gotterdammerung des aul3eren Kos-
mos, die sich in dem apk Erléschen der Sonne kundtut, folgt nach der Krisis das ver-
heiBungsvolle Zeichen einer ausgleichenden Kraft. Von dem gewaltigen Engel, der
dem Unheil Einhalt gebietet, heildt es, dal3 sein Antlitz leuchtet wie die Sonne. Die
Geistessonne will fur die Menschen aufgehen, die in die nachtlichen Abgrinde
der Weltendammerung zu versinken droht. Christus ist der Herr der Sonne, der
aus den Finsternissen hervortreten will. Wir sehen ihn auf der Bihne des apk Dra-
mas nicht selbst, aber wir ahnen ihn hinter der erzengelhaften Gestalt, durch deren
Antlitz sein Antlitz hindurchleuchtet.

Wenn die siebente Posaune ertdnt, wird das Sonnenmotiv zum dritten Mal bedeu-
tungsvoll hervortreten. Dann wird das Weib erscheinen, das mit der Sonne bekleidet
ist. Das Bild desjenigen Teils der Menschheit zeigt sich am Himmel, der die geistige
Sonne in sein Wesen hat aufnehmen kénnen. Aber das Weib, das im Begriffe ist,
den Sohn zu gebaren, ist umkampft. Um die Menschheit der geistigen Sonne geht
der Himmelskampf des Sonnenengels Michael gegen den Drachen. Nachher muf3
dieser Kampf auf der Erde von den Menschen selber gegen die Tiere des Abgrundes
fortgefuhrt werden.

Das Thema des Posaunen-Dramas ist: der Durchbruch der Geistessonne. Die
alte Schopfung, die einmal durch das Gotterwort: ,Es werde Licht* ins Dasein trat,
verliert inre Kraft. Die Posaunenklange, der Werderuf der neuen Schépfung, missen
sich zunachst als Herausforderung an die Machte der Finsternis auswirken; der Auf-
gang des Lichtes kann nur kdmpferisch als Sieg Uber die anstirmenden Gewalten
des Abgrundes errungen werden.

Die mikrokosmische Entsprechung vollzieht sich, wenn der Mensch durch die Stadi-
en der irdischen Ichheit den Durchbruch in das Leben des hoheren Ich findet. Ver-
binden sich in ihm Ichheit und Offenheit, so kann das sonnenhafte hdohere Ich, der
Ich-Genius des Menschen, in ihn einziehen.
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In den Mysterien der Alten Welt und in deren Nachklangen, die bis ins Mittelalter
hinein lebendig blieben, wurden die Stationen des Einweihungsweges zu zwei
Hauptabschnitten zusammengefal3t. Die ersten Stufen bewirkten miteinander die
Katharsis, die Reinigung und L&uterung des Menschenwesens im Hindurchgange
durch eine Folge dramatischer Proben und Prifungen. Das Menschenwesen wurde
zubereitet zu einem aufnahmefahigen Gefald fir den ihm zugedachten gottlichen
Inhalt. Die letzten Stufen, die als Photismos oder Erleuchtung bezeichnet wurden,
brachten die Eingiefung und Einpragung des hdoheren Wesens in den Erdenmen-
schen. In der Folge der Posaunenkldnge kdnnte man die ersten Stufen bis zur
grof3en Krisis hin als Katharsis, und die beiden letzten Posaunen, die den Aus-
blick auf die Machte des Heiles ertffnen, als die Stufe der Erleuchtung, der
Durchdringung mit dem hdheren Inhalt, bezeichnen.

Im Menschen erfillt sich der Sonnendurchbruch, wenn er die Kraft findet, dem Un-
frieden, der von unten her zum Tyrannen seiner Seele geworden ist, den inneren
Frieden abzuringen. Durch Andacht und Sammlung der Seele, durch treu gelbte
innere Ruhe bereitet er die neue Offenheit seines Wesens fur den Himmel vor. Ein-
mal wird der positive Sinn des Altares, der als Quell-Geheimnis hinter den Engeln
der sieben Posaunen gegenwartig geblieben ist, offenbar werden. Der Mensch wird
in seinem Ringen um den inneren Frieden nicht allein gelassen sein. Dal3 er auf h6-
here Hilfe rechnen darf, kann er im kosmischen Spiegel des apk Dramas ablesen,
wenn er den machtigen Engel, dessen Antlitz wie die Sonne ist, mitten in allen Ver-
finsterungen und Gespensterstirmen auf den Plan treten sieht.

Die Wendung zum Heil, die es an der entsprechenden Stelle der Siegel-Runde ge-
geben hat, erscheint uns jetzt wie eine prophetische Vorverkindigung. Damals trug
der Engel, der stark genug war, den Machten der Zerstérung Einhalt zu gebieten,
das Siegel Gottes in der Hand, um es den Christus zugehérigen Zukunftsmenschen
auf die Stirn zu dricken. Wie jede Versiegelung, so setzt auch diese einen wertvol-
len Inhalt voraus, der dadurch geschiitzt werden soll. Jetzt, da der machtvolle Son-
nenengel, zu kosmischen Dimensionen herangewachsen, beim Ertdnen der sechs-
ten Posaune wieder in das Rad des Werdens eingreift, halt er ein Bichlein in der
Hand, das er dem Menschen zu essen geben will. Wird der Mensch imstande sein,
sich den ihm zugedachten Inhalt so einzuverleiben, dal3 er ihn als sein eigenes Ich
durchdringt? Wir ahnen, dal3 dann auch sein Antlitz leuchten wird wie die Sonne,
weil nach den bestandenen Prifungen der ,Lauterung“ nunmehr der Sonnensame
des hoheren wahren Ich das Licht der ,Erleuchtung®in ihm anziindet.

Der Herold des Fortschreitens bewirkt die Wendung. Der Engel steht mit einem
FulR auf den Ozeanen und mit dem anderen auf den Kontinenten des Erdenplane-
ten. Die Wesenssteigerung, deren Zeuge wir von Szene zu Szene werden, gibt uns
Gewil3heit, dal? es sich um den Gottesboten handelt, der, ihr den Weg bereitend, vor
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der Christuswesenheit einhergeht. In den Reichen der himmlischen Hierarchien hat
dieses Wesen eine ahnliche Aufgabe, wie sie vor dem ersten Christus-Ereignis unter
den Menschen Johannes der Taufer hatte. Der Himmelsherold bahnt dem Chris-
tus den Weg zu der neuen Wesensoffenbarung, durch die er im Ubersinnlichen
unter apk Gewittern ganz nahe an die Menschheit herankommt. Auf dem Hohe-
punkt der siebten Posaune wird sich die Rolle des Engels zu der eines Kampfers
steigern. Dann wird er nicht mehr nur ,der starke Engel“ heiRen, sondern als der
Sieger Uber den Drachen bei seinem vollen Namen genannt werden.

Nachdem die Menschheit unter dem Schall der Posaunen fiinfeinhalb Stufen des
tragischen Absturzes und der Verarmung durchgemacht hat, wird sie jetzt unmittel-
bar an die geistige Welt herangeflihrt. Alles Vorangehende war Prifung und Vorbe-
reitung. Jetzt deutet sich in einer gewaltigen Goétterbegegnung die in der Zukunft
maogliche Erfullung an: Der Heroldsengel spricht nicht fur sich, er bietet sich dar
als das Tor, das in eine ganze Welt hineinfuhrt. Aus dieser Welt will dasjenige
hochste Gotteswesen, das die Geistessonne selber ist, zur Menschheit kommen.
Das Sonnenantlitz des Engels lalt durch seine Transparenz den Aufgang und das
Herannahen dieser Sonne ahnen.

Diese Station des Werdens, auf die alle Leiden und Verluste des Posaunen-
Zeitalters hingefiihrt haben, kann man bezeichnen: die Menschheit an der Schwelle.
Eine groRe menschheitliche Begegnung mit dem ,,Huter der Schwelle“ findet
statt. Die Menschheit begegnet, indem der machtige Engel als Hiter der
Schwelle vor sie hintritt, zugleich ihrem eigenen Genius. Sie kdnnte, ware sie
zur Wahrnehmung des geistigen Tatbestandes fahig, in der Gestalt des Engels wie
in einem Spiegel sich selber sehen. Die Wolke, mit welcher der Engel bekleidet ist,
bildet die Sphare der realen Gedanken ab, in die der Mensch als denkendes Wesen
emporragt. Der Regenbogen mit seinem harmonisch-siebenfaltigen Farbenzusam-
menklang ist ein Bild des Empfindungsreichtums, der dem ftihlenden Menschen ei-
gen ist. Die feurigen Fufe, die sich in flammende Saulen hinein fortsetzen, zeigen,
dal3 es zum Wesen des Menschen gehort, mit tatkraftigem Wollen und Handeln tber
die Erde zu gehen. Das Sonnenantlitz la3t das Sonnengeheimnis der hdheren
Ichheit erscheinen, die der Seelendreiheit von Denken, Fuhlen und Wollen Ordnung
und Kraft des Zusammenwirkens geben kann. Das Menschenbild, das der Schwel-
lenherold als Spiegel vor die Menschheit hinstellt, kbnnen wir als eine Ab-
wandlung der erhabenen Schau des Menschensohnes auffassen, die den An-
fang aller apk Entfaltungen bildete. Jetzt, da die Menschheit auf ihrem Wege an
die entscheidende Station herankommt, gewahren wir in dem sichtbar werdenden
Menschenbilde eine machtvolle Straffung und Konzentration.
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Der Menschheits-Schwellenhiter offenbart sich dem Seher Johannes nacheinander
in Bild, Wort und Wesen. Nachdem vor dem imaginativen Bewul3tsein zunachst sei-
ne universelle Gestalt emporgestiegen ist, vernimmt das inspirative Vermdgen, wie
er seine Stimme erhebt. Sein dréhnender Ruf findet ein siebenféaltiges kosmi-
sches Echo: sieben Donner antworten ihm. Es ist, als ob in die Sprache der Posau-
nen noch eine andere Sphare mit einstimmen wollte. Johannes versteht das neu
hinzukommende offenbarende Wort und schickt sich bereits an, aufzuzeichnen, was
die sieben Donner, durch den Engelsruf herausgefordert, ausgesprochen haben. Da
wird ihm die Weisung gegeben, er soll als ein noch kinftiges Geheimnis versiegelt
lassen, was im Kosmos ertont ist. Der Engel an der Schwelle jedoch kann das Fazit
ziehen. Dal3 und wie ihm die Donner antworteten, war ihm ein Zeichen und Beweis
dafur, daR® die Zeiten ganz reif geworden sind. Das besiegelnde Herolds-Wort, das er
nun spricht, ist ein hochheiliger Schwur: ,Die Frist ist abgelaufen. Das Mysterium
Gottes, von dem alle Weissagungen sprechen, will sich vollenden ...!"

Von der imaginativen und inspirativen schreitet die groRe Huter-Begegnung zur intui-
tiven Stufe fort: Der Engel gibt Anteil an der Substanz seines eigenen Wesens und
bringt dadurch seinen Beitrag zu der von ihm heilig-proklamierten Erfillung dar. Das
aufgeschlagene Bichlein, das er in seiner Hand hielt, gibt er Johannes, der ihn, ei-
ner geistigen Weisung folgend, darum bittet. Er tut das mit den Worten: ,Nimm und
iR es ganz!“ Und Johannes macht die Erfahrung, die ihm der Engel voraussagt: im
Munde schmeckt das Bichlein sif3 wie Honig, dann aber ,grimmt es ihn im Bauche®;
es durchdringt sein ganzes Wesen mit umwandelnder Kraft.

Wenn die Menschheit an die Schwelle der geistigen Welt herankommt, hat der
Mensch nur noch die Wahl, zuriickzubleiben und abzustirzen oder auf ganz
neue Art einen geistigen Inhalt in sich aufzunehmen, der ihm zwar eine Ver-
wandlung seines Wesens zumutet, ihm aber eben dadurch auch die Kraft des
inneren Vorwartsschreitens gibt.

Wie lernen wir, das uns dargereichte Buch unserem Wesen so einzuverleiben, wie
es den Absichten des Schwellen-Engels entspricht? In dem aufgeschlagenen Blch-
lein kommt in veranderter Gestalt das erste der apk Grundbilder an uns heran: das
zuerst mit sieben Siegeln verschlossene Buch im Himmel. Jetzt sind wir bereits im
Bereiche des zweiten Grundbildes: des Altars im Himmel, der den Hintergrund der
Posaunen-Entfaltung bildet. So ist es gewissermal3en vor dem Weltenaltar, daf}
der Engel uns das Buch zu essen gibt. Buch und Altar treffen zusammen. Alles
Geistige, das wir als Lehre und Erkenntnis aufnehmen, wird dann verwandelnd unser
ganzes Wesen durchdringen, wenn wir Denken und Andacht, Begeisterung und Ehr-
furcht miteinander zu verbinden lernen, wenn die Stimmung des Altargeschehens
der Mutterboden unseres Erkenntnisstrebens ist.
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Die aus dem intuitiven Element des grof3en Engels hervorflieRende Synthese von
Wissen und Glaube, Buch und Altar, ist mit einer strengen Echtheitsprifung nicht
nur fir das Erkenntnisleben, sondern auch fur die Welt der Frommigkeit und des Kul-
tus verbunden. Indem sich das im apk Bilde zeigt, taucht neben Buch und Altar, wie
im Vorausgriff auf die spater erst anhebende Rund der sieben Zornesschalen, zum
ersten Male auch das dritte Grundbild auf: der Tempel.

Dem Seher wird die Weisung gegeben, Tempel und Altar auszumessen und Tempel
und Vorhof streng voneinander zu scheiden. Die Menschheit kann nicht in die
Schwellenndhe kommen, ohne dalR eine Bilanz des christlich-religiosen Le-
bens gezogen wird. Krisen ziehen herauf, die unerbittlich die Frage aufwerfen, wie
weit die Menschheit dem Vorhof vorchristlicher Zeiten und Entwicklungen entwach-
sen und im Tempelbau des eigentlich-christlichen Lebens fortgeschritten ist. Es ge-
hort nicht viel dazu, in unseren Zeiten die goldene Mel3latte zu erblicken, mit der un-
sichtbare Hande am Werke sind, Tempel und Altar zu messen. Die dinne Decke
des Namen-Christentums will Gberall zerreiRen, und es recken sich die Riesenhaup-
ter des Heidentums, das jahrhundertelang unter der Oberflache sogenannter christli-
cher Kulturen schlummerte.

Die Offenbarung des Johannes kennt keinen illusiondren Optimismus. Sie weil3, dal3
die Bilanz, wenn es so weit ist, dald sie gezogen werden muf3, zu keiner Beruhigung
Anla3 geben kann. Die Ausmessung des Tempels ist ihr das Signal fir den Anbruch
eines tief-tragischen Mysteriendramas: In der Stunde der hdchsten Not ruft der
Konig seine beiden starksten Helden auf, fur ihn zu kdmpfen; und siehe, beide
fallen im Streit.

Wo vorher die beiden SaulenfiRe des Menschheitsengels standen, sind zwei
menschliche Gestalten aufgetaucht. In ihnen kénnen wir eine Gestaltwerdung der
ganzen menschheitlichen Geisteskultur erblicken. Nach zwei Seiten hin hat der
Genius der Menschheit seine Tatigkeit entfaltet. Aus dem Bestreben, die irdische
Welt zu verstehen und zu meistern, ist zu allen Zeiten, von den Pyramiden Agyptens
und Babyloniens bis zu den Universitaten und Fabriken von heute, die Stromung der
Wissenschaft und Technik hervorgegangen. Und auf der anderen Seite entwickelte
sich von Urzeiten her in Religion und Kunst die Summe aller derjenigen Kulturinhal-
te, durch die der Mensch seine Beziehung zu den Himmelswelten pflegte. Zwei Fa-
ckeln, die eine zur Erde, die andere zum Himmel gewendet, tragt der Genius der
Menschheit in seinen Handen. Zwischen dem Baume der Erkenntnis und dem Baum
des Lebens steht der Herr der Erde.
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Durch leise Hindeutungen laRt die Apokalypse aus diesen beiden Baumen des
menschheitlichen Geisteslebens bestimmte menschliche Antlitze hervorschauen.
Indem sie sagt, die beiden Zeugen seien mit der Vollmacht ausgeristet, Wasser in
Blut zu verwandeln, deutet sie auf die Gestalt des Moses hin; und indem sie ihnen
die Vollmacht zuschreibt, den Himmel zu verschliel3en, 143t sie die Gestalt des Elias
erstehen. Moses schaut in die Vergangenheit zurtick und schildert die Erschaffung
des irdischen Daseins. Das Gewordene liegt vor seinem Blick. Elias schaut prophe-
tisch in die Zukunft und ist der Diener des gottlichen Werdewillens. Zum Denken und
Wissen fuhrt Moses, zum Glauben und Schauen Elias. Und als die Jinger auf dem
Tabor-Berge den verklarten Christus wahrnahmen zwischen Moses und Elias,
schauten sie in ihm den Genius der Menschheit in der Polaritat der Stromungen des
menschlichen Geisteslebens; sie sahen den Herrn der Erde inmitten seiner Zeugen.
Gegen die beiden Zeugen steigen die Machte des Abgrunds empor. Das Bose
lanRt zum ersten Mal sein Doppelantlitz ahnen. Das Untier, das spater, wenn Michael
die Drachenmacht in die Erdentiefen gestlirzt hat, in voller Deutlichkeit als Zweigetier
hervorsteigen wird - und zwar an den gleichen Stellen, auf denen der Engel mit sei-
nen FeuerfiRen steht, das eine aus dem Meere, das andere aus dem festen Land -
tritt wie zu einer Vortibung gegen die beiden Zeugen an: das personliche und das
soziale Bose, die Gefahren der Seele ohne Geist und des Geistes ohne Seele, die
luziferisch-schwiile und die ahrimanisch-kalte Versuchermacht. Zwei Kampferpaare
beginnen den Kampf.

Der gute Geist des Erkennens und der Wissenschaft hat mit dem kalten To-
deshauch zu kampfen, der ausgeht von den blof3-rechnerischen und blof3-
logischen, aber vollig seelenlosen Richtigkeiten, durch die die Welt zu einer Maschi-
ne und einem mechanisch-burokratischen Apparat wird. Der gute Geist des klinst-
lerischen und religiosen Lebens wird bedroht durch die schwiile Dumpfheit der
bloRen GefuhlsmaRigkeit, die nicht vom Geist beherrscht und durchleuchtet ist,
und in die sich deshalb alle undurchschauten Egoismen und Leidenschaften der
Einzel- und Volkerseelen hineinmischen. Der grol3e Doppelzweikampf hat einen tra-
gischen Ausgang: schlief3lich liegen die Leichname der beiden Zeugen auf den Stra-
Ren der grofR3en Stadt.
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Eine Hoffnung bleibt. Die Apokalypse weist auf die Zeit von dreieinhalb Tagen hin,
nach der von oben her der Geist des Lebens wieder in die Leichname der Zeugen
fahren wird. Die Edda und der Judas-Brief sprechen von dem entscheidenden ret-
tenden Eingriff durch Widar-Michael. Wenn die Menschheit an die Schwelle her-
ankommt, wenn die Morgenréte des grofRen Sonnendurchbruchs emporsteigt,
den die siebente Posaune mit sich bringen wird, dann kann es zu einer kultu-
rellen Auferstehung, zu einer Wiederbelebung von Wissenschaft und Religion,
kommen. Die tote, materialistische Wissenschaftsstromung kann erganzt und erlost
werden durch eine Wissenschaft, die Leben in sich tragt, weil sie das Ubersinnliche,
das alles Irdische belebt, einbezieht und dadurch die geistige Welt mit umfal3t. So
kehrt der Lebensodem zurtick in den Leichnam der Wissenschaft und der aul3eren
Kulturgestaltung. Ebenso mul3 es, wenn die Geisteswelten ndher an die Menschheit
herankommen, auch Bemihungen um eine religiose Erneuerung und Wiederbele-
bung geben. Uberall miissen neue reformatorische Anlaufe stattfinden, durch die der
Geist des Lebens in den erkalteten Leichnam der Religion zurtickkehrt.
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VII. Michael und die Tiere aus dem Abrund: Das Doppelantlitz des Bosen
(Das 12. und 13. Kapitel)

Auf dem Hohepunkt des Buches, in der siebenten Posaune, entfaltet sich in beson-
derer Grol3e und Wucht die christliche Mythologie. Werden wir Zuschauer des Dra-
mas, das im 12. und 13. Kapitel geschildert ist, so schauen wir zugleich in das Herz-
stiick des christlichen Mythos hinein.

Drei Gestalten sind es insbesondere, die eine Einsammlung und Wiedergeburt der
grof3en alten Gottervorstellungen bedeuten. Als erste Gestalt wird im Himmel das
Bild eines Weibes sichtbar, mit der Sonne bekleidet, den Mond unter ihren Ful3en,
das Haupt mit 12 Sternen gekront. Dieses Weib ist im Begriff, ein Kind zu gebéaren.
Die zweite Gestalt ist der Drache, der drohend vor dem Weibe lauert. Die dritte Ge-
stalt schliellich ist der Erzengel Michael, der mit seinen Scharen den Drachen und
dessen Gefolge besiegt.

Die Schau einer Himmelskoénigin, einer groRen gottlichen Mutter, die ihr Kind ge-
biert oder es bereits auf dem Arm tragt, gibt es nicht erst seit der Weihnachtsge-
schichte, die uns in Bethlehem Maria mit dem Jesuskind auf dem Arm zeigt. Dieses
Bild ist ein gemeinsames Geistesgut aller Volkerstromungen auf der Erde. Die zweite
Gestalt, die eine Quintessenz ungezahlter mythologischer Motive darstellt, ist die des
Drachen, der sich formlos-quallend in feuerroter Farbe zu FlfRen des Weibes be-
wegt, um das Kind, wenn es geboren wird, zu rauben und zu verschlingen. In der
Gestalt des Erzengels Michael zeigt die Apokalypse die gleiche sonnenstrahlende
Macht des DrachenlUberwinders, die dem mythischen Schauen aller Vélker unter
vielen Namen bekannt gewesen ist.

Seine wunderbarste Parallele hat allerdings der dramatische Mythos, den das 12. Kapitel der
Apokalypse beschreibt, nicht in einer Mythologie, sondern in den stillen historisch-
menschlichen Begebenheiten der Weihnachtsgeschichte. Wenn in Bethlehem Maria ihren
Knaben gebiert und auf dem Arme trégt, so spiegelt sich das erhabene Himmelsbild, das zu
allen Zeiten als kosmische Wahrheit lebendig war, in das Menschenreich hinein. Auch die
lauernde Gegenmacht, der Drache, ist in der Weihnachtsgeschichte enthalten und tritt uns in
vermenschlichter Gestalt als Herodes entgegen. Er mul3 dabei sein, weil das Mysterien-
drama, das sich bisher im Kosmos abspielte, jetzt auf die Erde heruntersteigt. Wie in dem
mythischen Drama der Drache das Kind verschlingen will, wenn es geboren ist, so sinnt in
dem historischen Drama Herodes darauf, das Kind zu téten. Und die Flucht nach Agypten ist
die irdisch-menschliche Parallele dazu, daf in dem Himmelsdrama das Weib in die Wste,
das Kind zum Schutze vor dem Widersacher an den Thron der Gottheit entriickt wird.

Es ist der Mythos von der Seele, der sich uns in diesem Herzstlick der Apokalypse
offenbart. Jede Menschenseele ist eine mikro-kosmische Entsprechung zu der mak-
rokosmischen gottlichen Mutter, die die Seele der Welt ist. Wir schauen in dieses
Bild wie in einen Himmelsspiegel unseres eigenen Wesens und lesen an ihm ab,
welches der Gedanke Gottes war, als er Seelen entstehen liel3, sowohl im Kosmos
als auch im Menschen.
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In wunderbarer Dreigegliedertheit erscheint uns das Weib im Himmel. Ihr ganzes
Wesen leuchtet von den Strahlen der Sonne, in die sie wie in ein Gewand gehdllt ist.
Das ist die Mitte ihres Wesens. Unter ihren Fif3en hat sie den Mond, und auf ihrem
Haupte tragt sie als Krone die Sterne. Auch die Weltseele hat Denken, Fihlen und
Wollen, so wie wir Menschen den Seelen-Dreiklang in uns tragen des Denkens, das

auf unserer Stirne, des Fuhlens, das in unserem Herzen, das Wollens, das in unse-
rem unteren Wesen wohnt. (Was in der Willens- und Triebregion des Menschen lebt,
ist zunéchst mehr im Zustande des Drachen als im Zustande der Mondsichel, als
welche das Weib diese Krafte unter sich hat.)

In das ruhevolle Bild der Weltenseele kommt dramatische Spannung: Der feuerrote
Drache erhebt sich; die Machte des Abgrunds lauern auf den entscheidenden Au-
genblick der Umwandlung, auf die Geburt des Kindes. Aus dem Ur-Weiblichen des
Kosmos soll das mannliche Prinzip, das Welten-Ich, geboren werden. Auch der
Kosmos mul3 tber die blo3e Seelenhaftigkeit hinauskommen, indem er das Geistige
als eine Art Kern im Seelischen zusammenzieht. In diesem Augenblick sehen wir die
Drachengewalt sich regen.

Wir erkennen im kosmischen Spiegel ein Grundgesetz und Geheimnis auch

unseres menschlichen Seelenlebens. Wir kommen mit unserer Seele oftmals in
die Nahe hoherer Ahnungen und berthren uns mit héheren Geheimnissen, durch die
unser eigentlichstes, innerlichstes Wesen aus dem Schlaf geweckt und entzaubert
werden konnte. Es ist, als ob wir an Gott vorbeistreiften, wenn uns einmal ein be-
sonders starker Natureindruck trifft oder uns ein hohes kinstlerisches Erlebnis oder
eine schicksalstiefe Begegnung mit einem anderen Menschen zuteil wird. Auch
durch leidvolle Schicksalsschlage kénnen solche Ahnungen in uns aufleuchten, als
bertihre uns ein Wesen aus héheren Welten und wolle bewirken, dal’ wir eine neue
Kraft in uns gebaren. Gerade auf solchen Héhepunkten, wo wir uns wie durch ein
Wunder Uber uns selbst hinausgehoben fihlen, sind wir immer auch der Gefahr am
nachsten. Gewil3, das Wort ist richtig: Wo die Not am groften, da ist Gott am nachs-
ten. Aber es stimmt auch die Umkehrung: Wo Gott am nachsten, da ist auch die
Versuchung am grofdten. Kommt der Mensch in die Nahe Gottes, so kommt er
zugleich auch in die Nahe des Drachen. Und man kénnte sagen, dal’ es gar keine
Versuchung in unserem Leben gibt, die nicht die Kehrseite von verschlafenen oder
nur halb bemerkten Gottberihrungen ware. In Augenblicken einer besonderen Erhe-
bung und Beseligung des inneren Menschen mussen wir mehr als sonst wachsam
sein, weil alles Hohere, das sich aus unserer Seele gebaren will, sofort von den
Méachten des Abgrundes bedroht wird. Was den Menschen umtreibt und in die Ge-
walt des Niederen bringen will, ist niemals einfach nur das Niedere, sondern der
Schatten und Ruckschlag des Hoheren in ihm, das er nicht kraftvoll festzuhalten
vermochte.
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Die Bilder der Apokalypse gelten in groRen und kleinen Runden, in makrokosmi-
schen und mikrokosmischen Verhaltnissen. Was die Menschheit erringen konnte,
insbesondere seit in Griechenland unter der Sonne Homers das abendl&ndische
Denken geboren wurde, war die Ich-Form. Wir sind nicht mehr blof3 zerflieRende
Seelen. Wir sind gepragt. Wir haben angefangen, ein jeder seine Personlichkeits-
pragung, seine Ich-Pragung zu erlangen. Ja, die Formung und Zusammenziehung ist
heute in uns bereits zu einer gewissen Verhartung und Abkapselung geworden. Wir
beginnen darunter zu leiden, dal3 wir in die harten Grenzen, in den Koérper der
Ichheit, wie eingesperrt sind.

Im Spiegel der Apokalypse erkennen wir, daf es sich dabei zunachst nur um unser
formhaftes irdisches Ich handelt. Unsere hdheren Iche sind da, aber sie sind in den
Himmeln; wir sind von ihnen nur wie von Sternen Uberschwebt. Das zu erkennen,
bedeutet vielleicht einen Schritt zu dem Ziele hin, daf? unser wahres hoheres Selbst,
unser eigener Genius, naher an uns herankommt. Wenn einmal unsere wahren Iche
in unseren Seelen gegenwartig und wirksam sein kénnen, so werden sie uns den
Anschluf3 an eine hdhere, gottliche Kraftewelt vermitteln.

Die gottgewollte Doppelheit unseres Wesens besteht darin, dal3 wir als See-
lenwesen auf der Erde ,,in der Wiste“ leben missen und dal? unser wahres
Wesen noch im Himmel ist.

Von da aus kdnnen wir erst ermessen, was die dritte Gestalt in dem apokalyptischen
Mittelpunktsdrama fur uns bedeutet: der Erzengel Michael. So wie das Weib im
Himmel das Bild fur das Prinzip des Ur-Weiblichen ist, so tritt uns in der Gestalt des
Erzengels Michael das ur-mannliche Prinzip entgegen, das Geistprinzip im Welten-
werden. Das von dem Weib geborene Knéblein ist auch ein Geistkeim. In ihm wird
das mannliche Prinzip des geistigen Menschen-Ich sichtbar. Aber es ist noch nicht
erwachsen, es kann noch nicht selber seinen Weg gehen. Ein gottlicher Geist tritt
stellvertretend fir es ein. Die sonnenhafte Erzengelgestalt ist der Stellvertreter
und Platzhalter des kinftigen Menschen-Ich. Sich an diese Gestalt zu halten
heil3t, sich mit derjenigen Sphare zu verbinden, in welcher unser eigenes héheres
Ich lebt.

Ein kosmisches Bild bietet sich uns dar fur die Lage, in welcher sich alles Seeli-
sche befindet: Das Weib steht zwischen dem Drachen und dem Erzengel Michael.
Weltseele und Menschheitsseele stehen zwischen Engel und Damon. Der Erz-
engel kAmpft als Schitzer der Seele im Himmel gegen den Drachen, Gberwindet und
sturzt ihn.
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Keineswegs aber ist durch den Sieg Michaels Gber den Drachen die Gefahr und Pr-
fung der Seele beendet. Im Gegentell, jetzt eigentlich beginnt erst der Weg der Pr-
fungen. Das Ergebnis des Michaels-Sieges ist, da3 der Wirkensbereich der Wider-
sachermachte aus dem Himmel auf die Erde verlegt wird. Derselbe gdttliche Wille,
der zuerst die Mutter und das Kind schitzte, bewirkt, daf? nun die Seele erst recht
von den damonischen Gewalten bedroht und bekampft wird. Das Zutrauen der Gott-
heit zur Menschheitsseele wirkt sich nach dem Gesetz der Urtragtdie aus. Die sie-
bente Posaune, in welcher dieses Drama sich entfaltet, ist zugleich das dritte Wehe.
Die Folge des Michael-Kampfes ist, da die Menschenseele auf der Erde mit
den Machten des Abgrundes kadmpfen mul3.

Der nachste Akt des Dramas zeigt, wie der Drache gegen das Weib zum Angriff vor-
geht. Er schleudert ungeheure Wassermassen aus seinem Munde hervor. Eine Art
Sintflut ist das Ergebnis des Drachenangriffs. Das Weib ist in Gefahr, in den Fluten
zu ertrinken. Da wird ihm eine doppelte Hilfe zuteil. Es werden ihm Adlerfliigel gege-
ben. Mit den Kraften des Aufschwungs kann es trotz aller Gefahren seinen Weg wei-
tergehen. Die andere Hilfe leistet ihm die Erde: sie tut ihren Mund auf und trinkt die
Sintflut in sich hinein.

Indem diese Bilder fur die grof3en und kleinen Zyklen gelten, schildern sie sowohl
grof3e kosmische Ereignisse als auch innerseelische Entwicklungen. Immer wenn im
grolRen Rhythmus des Werdens die Scharen des Erzengels den Drachenméchten
siegreich entgegengetreten sind, ist die Folge davon auf Erden eine solche Entfes-
selung der damonischen Gewalten, die, wenn auch nicht physisch, so doch atmo-
spharisch-seelisch eine Sintflut nach sich zieht. Zeiten gewaltiger Erregung gehen
durch die Menschheit, und es ist notwendig, dal3 mitten in dem sich Uberstiirzenden
Getriebe der groRen Weltverhaltnisse sich die kleinen Kreise bilden, die nach aul3en
hin anspruchslos sind, aber nach innen hin mit auerstem Mut und Opferwillen die
Zukunft vorbereiten.

Zeiten, die auf einen Michaels-Sieg im Himmel folgen, sind michaelische Zeitalter
von besonderer Bedeutung. Ein michaelisches Zeitalter ist ein solches, in welchem
das Geistige schwer durchzusetzen ist, weil dann der Erzengel wieder einmal seine
so schwer zu verstehende Liebe zu uns dadurch kundtut, dal3 er uns die irdische
Fortsetzung seines Himmelskampfes gegen die Drachenmé&chte zumutet. In einer
Michaels-Zeit ist immer die Gefahr einer seelischen Sintflut zu bestehen. Aber wenn
die Wogen des Schicksals und der Gefahren hochschlagen, ist auch immer die dop-
pelte Hilfe zu erlangen, die nach der Offenbarung Johannis dem Weibe zuteil wird:
die Erde hilft dem Weib, und ihr werden die Adlerfligel des Aufschwungs gegeben.
Das Wesen Christi als einer gegenwartigen Macht wird man immer mehr nur dann
begreifen, wenn man etwas von dem Hauch des Erzengels Michael verspurt hat, der
die Offenbarung Johannis durchatmet.
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Kommt einmal das apk Element in den Vordergrund des christlichen Lebens, so wird
deutlich werden, dalR das Christentum die wahre Sonnenreligion ist. Seine michae-

lische Sonnenhaftigkeit aber kann sich nicht entfalten ohne den Schattenhintergrund,
vor denen das Sonnendrama spielt.
Der Erzengel der Sonne ist stiirmisch darauf bedacht, der Bahnbrecher des Neuen

zu sein. Das Alte, so reich und beseligend es auch war, darf dem Neuen nicht im
Wege stehen. Der Drache ist es, der dem Menschen nahelegen will, an den tber-
kommenen Gutern der Vergangenheit festzuhalten. Das bloR Vererbte, das blof
Traditionelle, sei es auf korperlichem, seelischem oder geistigem Gebiet, kann dem
Menschen zum Drachen werden. Das michaelische Prinzip erhebt sich Uber die
Prinzipien der bloRBen Tradition und Vererbung hinaus. Es ist auf den mutvoll-
schopferischen Kampf um das Neue ausgerichtet.

Der Drache wird als ein Wesen mit sieben Kdpfen und zehn Hérnern geschildert.
Uber den Sinn solcher Bilder ware vielerlei zu sagen. Wir beschranken uns hier auf
einen speziellen Aspekt: Die Zahl der Horner ist gréf3er als die der Kopfe. Die Horner
zeigen an der Gestalt des Drachens diejenigen Partien an, die verhartet sind. So
werden wir an ihm das Ubergewicht der nicht aufgearbeiteten, verharteten Vergan-
genheitskréafte Uber das lebendig-gegenwartig Errungene gewahr. Auch in uns ist der
Drache wirksam, wenn in uns die Horner zahlreicher sind als die Képfe, d.h. wenn in
uns die Vergangenheitsbindungen die lebendig schopferische Kraft und Zukunftsbe-

reitschaft Gberwiegen. Hérner kdnnen dem Menschen in allen Provinzen seines We-
sens wachsen: Horner der Verkalkung, der Verschrobenheit, vielleicht auch des als
Pietat bemantelten Klebens an alten, nur iberkommenen und nicht neu aufgebauten
und verwandelten Lebensinhalten.

Michael liebt das muhevoll Errungene mehr als das pietatvoll Bewahrte. Wer
sich an seinen radikalen Zukunftswillen anschliel3t, kann sich dem Banne des
Drachen entreil3en.
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In der Offenbarung des Johannes tritt zunachst das Bose, noch kompakt zusam-
mengegriffen, in der Gestalt des Drachen auf. Dann aber spaltet sich der Drache in
das Zweigetier auf (Kapitel 13). Der von Michael gestirzte Drache steigt aus der Tie-
fe wieder empor: dem Abgrund entsteigt der Widersacher in zweifacher Gestalt.

Der Apokalyptiker steht an der Grenze zweier Welten, am Ufer von Land und Meer.
Da sieht er aus dem Meer ein Ungetiim aufsteigen, ein Tier mit sieben Kdpfen und

zehn Hoérnern. Auf dem festen, harten Land sieht er ein anderes Tier sich erheben.

Es ist unscheinbar und kdnnte mit einem Lamm verwechselt werden. Es ist das
zweigehdrnte Tier, hart wie Stahl: die kalte Macht. Das Bése tritt in seiner Doppel-
heit vor uns hin. Schicken wir uns an, auf Erden den Kampf fortzusetzen, dessen

erster Akt im Himmel durch die michaelischen Scharen ausgefochten worden ist, so
finden wir uns in einen Zweifrontenkrieg hineingestellt.

Die Zweiheit der Tiergestalten knupft bedeutungsvoll an die Bilder des 10. Kapitels
an. Da, wo der Fu3 des Engels auf dem Ozean steht, zeigt sich das schlangenartige

Ungeheuer mit den sieben Kdpfen und zehn Hoérnern; und da, wo der Engel seinen
FuRR auf das feste Land setzt, steigt das finstere, verbissene, zweigehdrnte Tier auf.
Die Menschheit kann also nicht an die Schwelle der geistigen Welt herankommen,
ohne an den Torpfeilern den beiden damonischen Widersachern zu begegnen.

Auch im Bilde des Zweigetiers haben wir ein Stlick wiedergeborener Urmytho-
logie. Wir stehen am Zusammenflul3 und Brennpunkt der mannigfaltigsten mytholo-
gischen Motive aller Zeiten: Skylla und Charybdis (griech.), Leviathan und Behemoth
(at-lich), Midgardschlange und Fenriswolf (germ.). Die Macht, die in der Apokalypse
aus dem Meere emporsteigt, heil3t hier Diabolos, der Teufel, wahrend das Tier, das

aus dem Lande aufsteigt, als Satanas bezeichnet wird. Das siebenkdpfig-
zehngehdrnte Tier ist die luziferische, das zweigehdrnte Tier die ahrimanische
Macht.

Vor der luziferischen Gefahr hat sich der Mensch in dem flutenden Element des see-
lischen Lebens zu hiiten - das erste Tier steigt aus dem Meer empor; die ahrima-

nisch-satanische Gefahr tritt mehr aus den aufReren Verhéaltnissen des irdischen Le-

bens an den Menschen heran - das zweite Tier steigt aus dem festen Lande auf.
Damit hangt es zusammen, dal3 sich die Bedrohungen durch die heil3e, luziferische
Damonie mehr im personlichen Seelenleben des einzelnen Menschen abspielen,
wéahrend die kalte ahrimanische Verfihrung mehr als das soziale Bdse in den unper-
sonlichen Kulturzusammenhangen, in den sogenannten Objektivitaten, auftritt. Die
unterscheidungslose abstrakte Art, Uber das Bose zu denken, hat zuallermeist dazu
gefuhrt, daf3 man zwar das personlich oder moralisch Bdse kannte, gegen die ahri-
manische Gefahr jedoch, die dem sozial-kulturellen Ganzen droht, blind war.
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Nimmt man die Erkenntnis vom Doppelantlitz des Bdsen ernst, wie es uns die
Apokalypse in Fortfiihrung des Bildes vom michaelischen Kampf im 13. Kapitel zeigt,
so erkennt man, wie irrefihrend die traditionelle dualistische Denkungsweise ist, die
einfach Gut und Boése einander gegenuberstellt. Dem Bdsen steht nicht das Gute,
sondern ein anderes Boses gegenlber.

Und wo finden wir das Gute? Wir finden es als die goldene Mitte, als das Gleichge-
wicht zwischen den Extremen der beiden Gegenméchte. Deswegen hat der Erzengel
Michael die Waage in der Hand. Die Formel von der goldenen Mitte, wie sie die
griechische Ethik gepragt hat, ist mehr als eine billige Lebensweisheit. Sie ist der
Schlissel zu dem Mysterien des Moralischen.

Man muf sich von Luzifer dienen lassen - wir hatten ohne das Luziferische keine
kinstlerischen Begabungen und keine Kunst -, und man muf3 sich auch durch
Ahriman dienen lassen, denn wir brauchen Erdenwissenschaft und Technik. Aber
der Mensch muf in der Mitte stehen und sozusagen nach beiden Seiten hin die Tie-
re aus dem Abgrund am Zigel halten.

Auch dem Ratsel des Bésen kommen wir nur durch eine trinitarische Denkungsweise

und Weltauffassung bei. Das allerdings noch ganz unentzifferte Geheimnis der gott-
lichen Dreieinigkeit schliel3t uns alle Daseinsratsel auf, auch das des Bésen. Welche
Macht steht in der Mitte und &3t uns den Weg zwischen Teufel und Satan, zwischen
Luzifer und Ahriman finden? Das Wort von der ,goldenen Mitte“ ist selber Gold wert:
In der Mitte ist die Sonne des Geistes, das goldene Herz der Welt, Christus
selbst. Und Michael ist der Erzengel der Sonne und des Christus, weil er als der
Diener des goldenen Gleichgewichts die Damonien tberwinden hilft.

Fassen wir zusammen, was uns das Drama im 12. und 13. Kapitel der Apokalypse
lehren will fur die Geisteskdmpfe des gegenwartigen Michaels-Zeitalters. Wir mis-
sen uns in die Rolle des Weibes begeben, das in die Wiste geht. In der Wiste der
inneren Einsamkeit und Besinnung wird uns die Hilfe Michaels zuteil. Es werden uns
die Flugel des Adlers gegeben. Und der Adler ist nicht umsonst das Zeichen des
Evangelisten und Apokalyptikers Johannes. Die Adlerfligel des apk Aufschwungs
tragen uns auf die hohe Warte empor, von wo aus wir eine Gesamtschau unseres

Zeitalters und die Erkenntnis von der Innenseite des Weltgeschehens erlangen. So
gewinnen wir die Moglichkeit, Gber die geistlose Seelenhaftigkeit Luzifers und die
seelenlose Geistigkeit Ahrimans zu triumphieren. Wir kdnnen nach durchgeistigter
Seelenhaftigkeit und durchseelter Geistigkeit streben und nach beiden Seiten hin
innere Souveranitat erlangen. Die goldene Mitte zwischen dem Hdornerprinzip, an der
Vergangenheit zu kleben und sich nicht trennen zu kénnen von dem Blol3-
Mitgebrachten, und zwischen der Zahl 666, die uns umtreiben will, - das ist die Spha-
re der wirklichen Frommigkeit.
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Insbesondere diejenigen, die mit Maschinen oder mit Elektrizitat zu arbeiten haben,
missen wissen, dal3 sie des inneren Ausgleichs bedirfen gegentiber dem Abbauen-
den, dem sie ausgesetzt sind. Man muf3 aber den Weg zu einer solchen Frommigkeit
finden, die dem modernen Menschen ehrlich mdglich ist. Das ist die Frdmmigkeit des
Ruhens in der goldenen Mitte, in der Christus-Sphare. Das ist zugleich die Sphare
des Michael. Obwohl es paradox erscheint: Ruhe zu pflegen ist zugleich die wirk-
samste Art, das Bdse zu bekampfen. Man nicht immer so kampferisch tun, wenn
man den Geisterkampf bestehen will. Aus dem Mutterschol3 einer Friede-erflllten
Seele, die wir uns durch Andacht und Frommigkeit im sakramentalen Sinn erringen,
geht auch eine neue Moral hervor. Man kann wieder, was man will, und bleibt nicht
hinter seinen Vorsatzen zurtck.

Die Seelen sind durch Ahriman schwach geworden; durch Fréommigkeit, durch ruhe-
volles Atmen in der ,goldenen Mitte“ werden sie wieder stark. Das ist der Kampf, der
heute zu vollfihren ist. Bevor die Offenbarung Johannis den Kampf Michaels mit
dem Drachen beschreibt, heil3t es im letzten Vers des 11. Kapitels: ,Der Tempel im
Himmel tat sich auf, und es wurde sichtbar die Arche des Bundes.“ Vor dem Altare
des offenen Tempels spielen sich die Kampfe ab, durch die der Sieg tUber die Mach-
te des Bosen errungen wird. Mit der Welt des Altares im Hintergrund werden auch
wir imstande sein, die Auseinandersetzung mit dem Boésen im christlichen Sinne zu

vollbringen.



49

Die luziferische Macht, die aus dem Meere emporsteigt, tut sich gro3. Das ist
schon an der Gestalt mit den sieben Kodpfen und zehn Hornern abzulesen. Sie ist
Uberall da in der Menschheit anzutreffen, wo unbeherrschtes Seelisches sich aus-
lebt, wo Menschen sich in Leidenschaftlichkeit den Anwandlungen von Eitelkeit, Ehr-
geiz, Hochmut und Machtgier tiberlassen. Uberall, wo das Seelische nicht durch das
Ich regiert und unter die Herrschaft des Geistes gestellt wird, waltet die luziferische
Gefahr: Die Gefahr der geistlosen Seele. Alle moralischen Verirrungen haben hier
ihre Wurzel. Die Apokalypse schildert, wie alle Welt dieses Tier anstaunt und seinen
hochtrabenden Worten Glauben schenkt. Wo Menschen sich von den luziferischen
Méchten leiten lassen, machen sie leicht auf ihre Umwelt einen grof3en Eindruck. Vor
dem genialischen Element méchten viele gern sogleich auf die Knie sinken, zumal in
Zeiten, in denen sich eine gewisse Eintonigkeit und Einférmigkeit des Lebens zu
bemachtigen droht. Vor dem Glanz und Funkenspriihen luziferischer GréRe glaubt
man dem Prinzip des Lebendigen inmitten von soviel Totem zu begegnen. So kann
es sogar der Weg zu groR3en auf3eren Erfolgen sein, wenn der Mensch sich der luzi-
ferischen Einflisterung Uberlaft.

Auf dem Kopf des Tieres; so heildt es, stehen Namen der Lasterung. Es ist nicht zu
verwundern, daf da, wo luziferische Impulse in den Menschen wirksam sind, Feind-
schaft, Spott, Zynismus dem Goéttlichen gegentber entsteht. Luzifer bewirkt, dal3 der
Mensch sich selbst als eine Gottheit fuhlt und deshalb sonst nichts Géttliches und
Heiliges mehr gelten lassen will. Das Prinzip der Frommigkeit und Andacht wird in
den Hintergrund gedrangt. Das religidse Leben ist zu unscheinbar und langst nicht
glanzvoll genug. Die Suggestion des genialischen Glanzes will nicht, dafl3 der stille
Blick der Ehrfurcht in die tieferen Schichten des Daseins dringt. Alles Leben hllt sich
in einen illusionaren, phantastischen Nebel ein.

Nun wird eine ratselhafte Charakterisierung hinzugefuigt. Es heil3t, einer von den sie-
ben Kopfen des Tieres trage eine tddliche Wunde, die doch zuheilt. Was ist nicht
alles zusammengeklugelt worden, um diese seltsame Angabe der Apokalypse zu
deuten! Am haufigsten ist die Auffassung geltend gemacht worden, dafl? mit den
Kopfen des Tieres romische Casaren der urchristlichen Zeit gemeint seien, unter
denen einer von einer todlichen Krankheit genesen ware. Solche Deutungen verken-
nen durchaus das Niveau und die Sphéare der Offenbarung Johannis. Man kommt
auf lauter Belanglosigkeiten, wenn man von den apokalyptischen Bildern zu
bestimmten irdischen Sachverhalten hinuntersteigt, statt sich zu den geistigen
Urbildern zu erheben, auf die wir dadurch hingewiesen werden sollen. Die Bild-
vokabeln der Apokalypse missen von vielen Seiten betrachtet werden, um die darin
enthaltenen Urbilder zu entziffern. Von einer Seite her liegt aber jedenfalls das
Grundlebensgeheimnis, auf welches die Wunde am Kopf des Tieres hindeutet, offen
zutage. Es ist leicht zu durchschauen, daf} Eitelkeit niemals aus Stérke, sondern
immer aus Schwéche hervorgeht. So sehr sich der eitle Mensch seiner Vorzige
glaubt rihmen zu kénnen, so gewil3 sind es im Grunde ganz bestimmte innere
Schwéachen seines Wesens, die ihn dazu veranlassen. Tritt ein Mensch mit Selbst-
Uberschatzung auf, so kann man von vornherein wissen, dald es sich um eine
schwache Seele handelt. Hinter aller luziferischen Aufplusterung steht die Armlich-
keit eines schwachen Innenlebens. Wer innerlich stark ist, kann es sich leisten, un-
scheinbar und anspruchslos seinen Weg zu gehen. Nur wer innerlich schwach ist,
muB fir sich Reklame machen. Uberall, wo Luzifer die Seele dazu antreibt, Eindruck
machen zu wollen, ist ein Minderwertigkeitskomplex aus dem unbewul3ten Teil der
Seele heraus wirksam. Hier wirkt sich die Wunde aus, die das Tier an einem seiner
Kdpfe hat.
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Wenn es nun heil3t, dal3 diese Wunde zuheilt, so ist auch das von dieser einen Seite
her gesehen nicht schwer zu verstehen. Die Minderwertigkeitskomplexe im Men-
schen werden - um uns eines Modeausdruckes zu bedienen - verdrangt. Sie schei-
nen verschwunden. Sind sie es aber wirklich? Die verdrangten Komplexe, die der
moderne Mensch in seiner Seele tragt, die nicht aufgearbeiteten Restbestande sol-
cher Erlebnisse, denen die Seele nicht gewachsen war, die unerfillt gebliebenen
Aufgaben des inneren Menschen, sie rumoren auf dem Grunde des Menschenwe-
sens dennoch weiter. Sie werden gewissermalien ins Physische abgeschoben. Was
entsteht aber, wenn sich der Mensch an den kraftvollen Lebensstil gewohnt, dem
keine wirkliche innere Kraft zugrunde liegt? Dadurch entstehen diejenigen Einschla-
ge unseres Wesens, welche die Apokalypse als Horner bezeichnet: die Verhartun-
gen und Verkrampfungen bis hin zu sklerotischen oder krebsartigen Erscheinungen,
an denen der Mensch erkrankt. Gewisse psychoanalytische Theorien, die auf solche
Zusammenhange hinweisen, haben gar nicht unrecht, wenn auch alle Erkenntnisse
Uber das Menschenwesen unzureichend und irrefihrend bleiben mussen, die das
reale Geistige unbericksichtigt lassen. Heute sind viele Menschen krank durch nicht
eingestandene innere Schwachen. Die Wunde ist zwar im Seelischen notdurftig ge-
schlossen, aber im Korperlichen treten die Folgeerscheinungen der luziferischen
Anwandlungen auf.

Leviathan-Luzifer Gibernimmt vom Drachen das Hérnerprinzip, das Ubergewicht der
Horner Uber die Kopfe. Alles Unmoralische, da es auf nicht eingestandenen Schwa-
chen der Seele beruht, muld das Menschenwesen mit Verhartungen durchsetzen, die
es an wirklicher innerer Weiterentwicklung verhindern.

Den imposanten &ufR3eren Erfolgen, die der Mensch im Gefolge des ersten Tieres
erzielen kann, steht das Lebensprinzip derer gegentber, welche die luziferische Ver-
suchung tberwinden: »Hier ist die Geduld und der Glaube der Heiligen; wer Ohren
hat zu horen, der hore.« Diejenigen, die still in Hingabe an das Géttliche ihren Weg
gehen, kdnnen es sich leisten, Geduld zu haben. Sie kénnen selbst dann noch Si-
cherheit bewahren, wenn sie in Not geraten oder getdtet werden. »Wer ins Gefang-
nis bringt, der soll selber ins Gefangnis gebracht, wer mit dem Schwert totet, wird
selber mit dem Schwert getotet werden.« DalR die blo3e Machtanwendung stets auf
den Anwender zurtickschlagt, ist ein Weltgesetz, das sich immer, ob tUber kurz oder
lang, erflllt. Das luziferische Prinzip schlagt immer auf denjenigen, der sich von ihm
leiten laf3t, zuriick. Nur wer in bescheidener Stille aus innerer Kraft geduldig und
glaubig sein Leben gestaltet, ist vor den Riuckschlagen des Lebens geschutzt. Unab-
hangig von allen &ufReren Schicksalen schreitet er vorwéarts. Mogen es auch kleine
Schritte sein: diese kleinen Schritte fuhren ihn ndher an seine Geistesziele heran.
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Die ahrimanische Gegenmacht, die aus dem festen Lande aufsteigt, ist viel gefahr-
licher als das Tier, das sich aus dem wogenden Element erhebt. Sie gibt sich kein
grof3tuerisches Ansehen; sie ist unscheinbar und erscheint unschuldig wie ein
Lamm. Aber in ihren beiden Hornern tragt sie eine unheimliche Waffe. Auch die Hor-
ner des zweigehornten Tieres mufiten von vielen Seiten her betrachtet und entréatselt
werden. Eine Seite ist die folgende. Das Menschenwesen ist, wenn es lebendig sein
soll, darauf angewiesen, daf? in ihm gewisse Grundspannungen und Polaritaten
wirksam sind. Ohne diese Polaritdten ist das Menschenleben ohne innere Steige-
rung, arm und tot Wie arm ware zum Beispiel das Menschendasein ohne die Span-
nung und Polaritat zwischen dem mannlichen und dem weiblichen Prinzip, nicht nur
in den Menschen verschiedenen Geschlechts, sondern auch innerhalb des einzelnen
Menschen. Wieviel Farbe, Warme und Steigerung fliel3t aus dem fortwdhrenden
Spiel und Ausgleich dieser beiden Pole des Menschenwesens hervor. Das gleiche
gilt von dem Gegensatz zwischen Jugend und Alter. Mi3leitet durch materialistische
Gedanken und Gesinnungen, steht die heutige Menschheit in Gefahr, den Sinn und
Wert des Alters zu verkennen und zu verlieren. Welche wunderbare Universalitat
konnte aber durch ein lebendiges Zusammenspiel und Zusammenklingen von jung
und alt entstehen. Eigentlich konnen die jungen Menschen nur durch diesen Zu-
sammenklang ihre Jugend recht bejahen und bewahren, und die alten Menschen,
statt blof3 zu altern, zur geistigen Reife gelangen. Und auch hier ist es so, dal3 die
Polaritat schlielich in jedem einzelnen Menschen wirksam sein muf3. Es gibt viele
solche Polaritaten, die im Menschenwesen die standige Bewegung von Austausch
und Ausgleich zu bewirken haben. Kommt aber in diese Spannungen Verhartung
hinein, hort der Austausch der fruchtbaren Zweiheiten im Menschen auf, so verarmt
und erstirbt die Seele. Es entsteht in ihr die erstarrte Zweiheit, das Zweigehdorn. Der
Mensch kann dann zwar noch Geistigkeit entwickeln, aber es ist eine tote, seelenlo-
se Geistigkeit: die ahrimanische Geistigkeit des zweigehérnten Tieres. Wie das erste
Tier die Urgestalt der geistlosen Seele, so ist das zweite das Urbild des seelenlosen
Geistes. Ist die Seele geistlos, so wuchert sie; ist der Geist seelenlos, so macht er
den Menschen kalt und hart und tot. Ahriman will den Menschen zu einem herzlo-
sen, maschinenartigen Wesen machen.

Das Behemoth-Ahriman-Prinzip ist im gro3ten Stil die Gefahr unserer Zeit. Das ei-
gentlich unterscheidet unser Zeitalter von frilheren Zeiten. Das ahrimanische hat das
luziferische Prinzip, das friiher im Vordergrund stand, in seiner Vorherrschaft abge-
l6st. Oft wird behauptet, unsere Zeit sei derjenigen des Mysteriums von Golgatha
ahnlich. Man kann aber doch im Grunde die Zeit des Casarenkultes und der Chris-
tenverfolgungen nicht mit der Gegenwart vergleichen. Damals wirkten hauptséchlich
die luziferischen Gewalten als die Gegenmacht des Guten. Sie waren es auch, die
den Casarenwahnsinn hervorbrachten und im Casarenkult wirksam waren.

Heute haben die ahrimanischen Gewalten bei weitem die Vorherrschaft tber die
Menschheit an sich gerissen. Sie wirken sich in dem kalten, mechanisch-
maschinellen Geist aus, durch den unser Zeitalter auf grandiose Weise im Zeichen
der Technik steht. Manches Licht kann auf unsere Zeit fallen durch die Schilderung
der Wunder, die das zweigehdrnte Tier tut, das ja zum Beispiel auch Feuer vom
Himmel fallen lassen kann. In der Technik wird heute bereits Magie geubt. Es mul3
eingesehen werden, dal3 dies mit Hilfe ahrimanischer Machte geschieht, die in die
Menschheit hereingelassen worden sind. Es ware toricht und falsch, sich der Errun-
genschaften der modernen Technik nicht bedienen zu wollen. Aber nur durch den
unbestechlichen apokalyptischen Blick, die klare Fahigkeit, die Geister zu unter-
scheiden, kdnnen die ahrimanischen Krafte ausgeglichen und auf segensvolle, das
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Menschenwesen fordernde Art in den Dienst der Kultur gestellt werden.

Die bloR3e KopfmaRigkeit, die das Papiergeld erfindet und Maschinen baut, bietet
den Ansatzpunkt fur die ahrimanische Irrefihrung. Dadurch, da? man sie nicht
durchschaute, lie3 man die ahrimanische Macht tber den Menschen triumphieren.
Man entwickelte die Technik in hemmungsloser Unersattlichkeit, ohne dal3 der
Mensch sich mit entwickelte. So steht am Ende der Mensch ratlos und versklavt da,
von seinen eigenen Schopfungen, dem Maschinentum, dem Organisationswesen,
dem Burokratismus tyrannisiert. Erst durch bitterste Erfahrungen kommt er zu der
Einsicht, da’ er nur dann im Gleichgewicht und in freier Entfaltung seines Wesens
leben kann, wenn er ebensoviel Innerlichkeit aufbringt, wie er AuBerlichkeit hervor-
gebracht hat. Dal3 um uns her alles zusammenstlrzt, ist eine Folge davon, daf3 die
sich Uberstirzende Zivilisationsentwicklung auf die Bahn der seelenlosen Geistigkeit,
der bloRen Klugheit geraten ist: auf den Gebieten der Organisation, des Geldes, der
Maschine, bis hin zur modernen Atomphysik und ihrer praktischen Anwendung.
Wann wird man anfangen, auch dafiir Rechenschaft zu fordern und Ausgleich und
Heilung zu suchen? In der materialistischen Weltanschauung, die als wissenschaft-
lich gesichert gilt und die bis in die Kirchen hinein zur selbstverstandlichen Lebens-
grundlage gemacht wurde, ist die flr unsere Zeit entscheidende Macht des Bdsen
wirksam. Die Auseinandersetzung mit der ahrimanischen Macht geschieht demnach
durch die Befreiung des Denkens aus der Seelenlosigkeit und blo3en KopfmaRigkeit,
durch das Ringen um ein vollmenschliches, geistig richtiggestelltes Denken und Er-
kennen. Ein Weltbild, welches die Gibersinnliche Welt nicht mit umfal3t, welches nicht
berticksichtigt, dal3 vor allem der Mensch selbst ein Ubersinnliches Wesen ist, ist
eine Luge. Die Wissenschaft mag im einzelnen stimmen und groRRartigste Ergebnis-
se zeitigen. So ware es selbstverstandlich unsinnig zu leugnen, dal3 die Vererbungs-
forschung oder die moderne Atomphysik im einzelnen phanomenale Entdeckungen
gemacht haben. Falsch und zur Lige wird das alles, wenn gemeint wird, das sei nun
schon »die Welt«, und wenn nicht eingesehen wird, daf man so nur an der Aul3en-
seite des Seins herumbuchstabiert. Wir alle tragen viel Erbmasse an uns, aber wenn
wir denken, wir seien nichts anderes als unsere eigene Erbmasse, wenn wir nicht
erkennen, daf in der vererbungsbelasteten leiblich-seelischen Hiille erst das wahre
Wesen des Menschen drinnensteckt, der geistige Mensch, der ein Sieger und Meis-
ter Uber die Vererbung sein kann, d.h. wenn man zu der sinnlichen Weltbetrachtung
nicht die Erkenntnis des Ubersinnlichen hinzufiigt, dann wird auch die geistvollste
Wissenschaft zur Lebensverfalschung. Die ahrimanische Macht hat es im gréf3ten
Stile fertiggebracht, dal? die Menschen die AulRenseite der Welt schon fur die ganze
Welt halten. Das ist die heutige Lage. Durch diese unbemerkten, kalten Damonien,
die sich in die Menschheitsverhaltnisse hineingeschlichen haben, sind die Seelen
moralisch schwach gemacht worden. Es ist kein Wunder, dal3 auf den Spuren
Ahrimans auch Luzifer eine reiche Beute und Ernte findet. Das blof3-&uf3ere Wissen
lie3 das Gewissen absterben. Innerhalb der gro3en maschinenartigen »Systemex, in
die man nach den Prinzipien der Technik das soziale Dasein hineinzwang: »der tota-
le Staat«, »der totale Krieg« usw., verlor das Menschenleben seinen Wert, und man
bemerkte nicht einmal, wie man es bestialisch vernichtete. Die Apokalypse schildert,
wie das zweite Tier selbst gar nicht voll in Erscheinung tritt, sondern wohlweislich im
Hintergrunde bleibt, um die Menschheit um so besser dem ersten Tiere, der luziferi-
schen Macht des Moralisch-Bdsen zuspielen zu kdnnen. Das zweigehoérnte Tier
streut dem Menschen Sand in die Augen. Indem es ihn zu der flach-
intellektualistischen Gedankenart hinlenkt, die nur bis an die Oberflache der Welt
herandringt, richtet es eine groR3e luziferische lllusion auf. Es sorgt daftir, dafl3 ein Bild
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des ersten Tieres entsteht, mit einer Scheinseele begabt, von dem alle Menschen so
fasziniert werden, daf} sie davor niederfallen, um es anzubeten. Das Weltbild des
Materialismus ist selbst das Bild des Tieres, weil es nicht bis zum wahren Men-
schenbilde vordringt und auch den Menschen nur als Tier versteht. So bedient sich
Ahriman listig des Tier-Bildes, um den Menschen seinem wahren Wesen und seiner
Bestimmung zu entfremden. Der Mensch wird moralisch schwach und hemmungslos
gemacht, indem ihm weltanschaulich-wissenschaftlich das, was ihn vom Tiere unter-
scheidet, wegbewiesen wird. Das Dogma von der Tierabstammung des Menschen
bzw. von der Vorbestimmtheit seines Wesens durch die Vererbung mufd schlief3lich
dazu fuhren, daf3 die Menschen bis in ihre Physiognomie hinein den Adel des Men-
schentums verlieren und das Zeichen des Tieres auf der Stirn tragen. Es ist dann nur
ein weiterer Schritt, dal3 dem Menschen das tierische Malzeichen auch auf die rech-
te Hand gepréagt wird. Nicht nur das Denken, sondern alles kulturelle Handeln zwingt
die ahrimanische Macht auf diese Weise unter ihren Einflu. Wenn es heil3t, dal3
schlie3lich keiner mehr kaufen oder verkaufen kann, der nicht das Zeichen des Tie-
res an sich tragt, so tut sich die erschreckende Perspektive eines ganzlich von
Ahriman durchsetzten Wirtschaftslebens vor uns auf. Alle Reste naiver Menschlich-
keit und Bruderlichkeit werden durch die technischen Zwangslaufigkeiten des organi-
satorischen Prinzips sowie durch die Brutalitat der bloRen Nutzlichkeit und des
hemmungslosen Egoismus verdrangt.

Zuallerletzt wird das zweigehdrnte Tier durch eine geheimnisvolle Zahl gekennzeich-
net, deren Nennung ausdrtcklich durch die Ankindigung eines besonderen Mysteri-
ums vorbereitet wird: »Hier ist Weisheit. Wer Verstand besitzt, der bedenke die Zahl
des Tieres, denn es ist eine Menschen-Zahl. Seine Zahl ist 666.« Auch an dieser
apokalyptischen Hieroglyphe ist viel herumgeratselt worden. Die Ausleger haben
vielfach gemeint, auf des Ratsels Loésung gekommen zu sein, als sie fanden, dafl3
man den Namen des rémischen Casars Nero, wenn man ihn mit hebraischen Buch-
staben schreibt, als die Zahl 666 lesen kdnne. Strebt man statt nach einer trivial-
aulerlichen nach einer spirituell-urbildlichen Erklarung, so mufd man hier ganz
besonders bedenken, dal3 die apokalyptischen Zahlen nicht quantitativ, son-
dern qualitativ zu verstehen sind. Das geistige Antlitz der Zahl muf3 gefunden wer-
den. Die siebente Posaune ertdnt; ein Zeitenrhythmus kommt an sein Ende, der
nach der Siebenerzahl geht. Das legt nahe, die Zahl 666 statt im Zehnersystem im
Siebenersystem zu lesen. Wenn wir die Zahl mit den Worten »sechshundertsechs-
undsechzig« aussprechen, denken wir gewohnheitsmalig im Zehnersystem. Wir
kénnen aber die Begriffe, die wir im Anschluf3 an das Zehnersystem gebildet haben,
benutzen, um vergleichsweise anzudeuten, was die Zahl im Siebenersystem bedeu-
tet. Im System der apokalyptischen Zahl beginnt nicht erst bei jeder zehnten, son-
dern bereits bei jeder siebenten Zahl eine neue Zahlengruppe; auf 6 folgt 10, auf 66
folgt 100. So mussen wir statt sechshundertsechsundsechzig lesen: 6-6-6. Die Zahl,
die in einer nach dem Zehnersystem gebildeten dreistelligen Zahl vorne steht, be-
zeichnet im Siebenerrhythmus die Stelle, die innerhalb der groRen Runden erreicht
ist. Die mittlere Zahl gibt den Stand der mittleren, und die letzte den der kleinen
Runden an. Die Zahl 6-6-6 bedeutet also, dal3 sowohl in der grof3en wie in der mittle-
ren und in der kleinsten Runde Uberall die letzte Stufe vor der Sieben als der Stufe
der Vollendung erreicht ist. Man braucht von der Zahl 6-6-6 nur eine einzige Einheit
innerhalb der kleinen Runden weiterzuzahlen, so ist die erste der Ubergrol3en Run-
den voll. Es steht also unmittelbar die Zahl der grof3en Vollendung bevor, die im
Zehnersystem Tausend heil3t.
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Die Zahl 666 nimmt im Siebenersystem die gleiche Stellung ein wie die Zahl
999 im Zehnersystem. Sie ist die Zahl des letzten Augenblickes. Drastisch ge-
sprochen bedeutet sie: es ist eine Minute vor 12 Uhr; es wahrt nur noch einen Au-
genblick, bis es fur alles zu spét ist. So verstanden, macht uns die Zahl 666 auf eine
satanische List Ahrimans aufmerksam: Das zweigehdrnte Tier erzeugt in der
Menschheit die lllusion des Tempos. Es hetzt und knallt mit der Peitsche: keine Zeit,
hdchste Zeit! Der moderne Mensch ist bereits weitgehend unter die Suggestion der
Zahl 666 geraten. Nicht nur, dal3 er es allmahlich selber glaubt, was bereits zur
Phrase geworden ist, er habe keine Zeit, sondern er geféllt sich sogar als Jinger des
Tempos und blickt verachtlich auf die Menschen herab, die sich noch nicht in die
Hetzjagd des modernen Lebens haben hineinziehen lassen. In Wirklichkeit ist der
Peitschenknall des Tempos eine ungeheure Liige. Man kann leicht feststellen, daf3
Menschen in ruhiger lebenden Zeiten eine auch quantitativ wesentlich gréf3ere Le-
bensleistung vollbringen konnten, als es in der Regel heute der Fall ist. Hier gilt es,
einen besonders abgefeimten Verflhrertrick Ahrimans zu durchschauen. Der
Mensch kann ja durch nichts wirksamer von seinen inneren Aufgaben abgehalten
und abgelenkt werden als durch die Illusion des sogenannten Tempos. Wer diese
uber sich Herr werden laf3t, findet bald, selbst dann, wenn er es will, die innere Zeit
und Ruhe nicht mehr, die er braucht, um Einkehr zu halten und an seiner Seele zu
arbeiten. Das Zeithaben ist nicht eine Frage der Uhr, sondern der inneren Ruhe.
Geht dem Menschen die innere Ruhe verloren, so verliert er nicht nur die Zeit, son-
dern den eigentlichen Anschluf® an das Leben, ja zuletzt sich selbst. Das wird die
grof3e Bedeutung und Wichtigkeit eines erneuerten religiésen Lebens sein, dal} es
auch den modernen Menschen, der nicht verschlafen sein, sondern mit dem eilen-
den Schicksal Schritt halten will, anleitet und in den Stand setzt, die Sphare der inne-
ren Ruhe und Andacht zu finden und zu pflegen. Nur durch das Birgerrecht in dieser
Sphare ist es mdglich, der ahrimanischen Verfihrung und Selbstentfremdung zu
entgehen, die sich in der Zahl 666 ausdrickt.
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VIIl. Posaunen und Harfen: Die Scheidung der Geister (Das 14. und 15. Kapitel)

Wir haben die erschitternde Symphonie der Posaunenklange vernommen. Jeder
Posaunenstol} lIoste gewaltige Visionen von Durchgangsstationen und Prifungen der
Menschheit aus. Zuletzt hat die siebte Posaune durch ihr machtvolles Ertdnen den
Schleier zerrissen vor dem Drama des himmlischen Michaels-Kampfes, das sich
nach dem Sturz der Widersacher auf der Erde fortsetzt. Damit ist das gewaltigste
Crescendo erreicht. Die Posaunensprache des Himmels, die dann ertdnt, wenn mit
einer alten Welt abgerechnet wird, so daf} alles Morsche zusammenstirzt und der
Raum frei wird fir den Aufbau einer neuen Welt, kann nicht weiter gesteigert wer-
den. Jetzt setzt ein bedeutungsvolles Decrescendo ein. Im 2. Vers des 14. Kapitels
hei3t es: ,Da horte ich eine Stimme vom Himmel wie ein gewaltiges Wasserrau-
schen und wie die Stimme eines groRen Donners, und dann war die Stimme, die ich
horte, wie von Harfenspielern, die auf ihren Harfen spielen.“ Im grof3en Weltorches-
ter haben die Posaunen ihre Partie gehabt. Der Dirigent winkt ihnen ab. Eine kurze
Zeit hindurch ist es, als ob die Posaunenklange aus weiter Ferne zurtickkehrten. Ein
Donner rollt durch den Kosmos wie ihr allméhlich verebbendes Echo. Dann geht das
Decrescendo aber keineswegs in ein Verstummen Uber. Jetzt werden Klange ver-
nehmbar, die uns beseligen. Sie ertdnten als Untertdne auch vorher schon, aber sie
waren durch die Posaunenkléange Uberwuchert worden. Es sind die Klange von Har-
fen.

In dem Ubergang von den Posaunen zu den Harfen offenbart sich ein allertiefstes
Weltprinzip. Die dauernden leisen Untertone in der Musik des Kosmos dringen an
unser Ohr. Wir nehmen teil an dem schopferischen Dauerton, der erklingt, weil die
Gotter an der Welt weben und bauen. Immer geht die Welt aus dem Logos, aus dem
Wort Gottes, hervor. Im Innersten der Welt ertont das Weltenwort wie ein Har-
fenklang. Die Stimme der Weltinnerlichkeit wird horbar, wenn die Posaunenklénge,
die zur Weltoberflache hin erténen, zurticktreten. Eine gleichnishafte Vorstellung von
den innerlich-kosmischen Harfenklangen gewinnen wir aus der Natur, wenn wir das
Ohr an eine Muschel halten. Der summende Dauerton, den wir héren, laf3t uns das
harfenartige Tonen in der kosmischen Muschel, die wir unsere Welt nennen, erah-
nen. Das Weben der Gotter am sausenden Webstuhl der Zeit, durch welches die
Welt als Kleid der Gottheit entsteht, wird uns in der Apokalypse als die Harfenmusik
geschildert.




56

Aus dem vaterlichen Urgrunde der Welt tont in Ewigkeit das schopferische Wort her-
vor. Der Logos, das Wort Gottes, ist selbst ein Wesen, das die kosmischen Raume
von allen Urbeginnen her mit einem gottlich raunenden Ténen erflillt. Wie auf einer
zum Tonen gebrachten Glasplatte der Sand zu den wunderbar harmonischen
Chladnischen Klangfiguren geordnet wird, so wurde im Urbeginn des planetarischen
Werdens unsere irdische Schopfung durch das erténende Urwort aus dem Chaos
heraus geformt. Aus dem tédnenden Schweigen entstand die Welt, und allméhlich
durften die Wesen der Schépfung das Ursprechen des Schopfers nachahmen. Zum
Wort Gottes trat das Wort des Menschen hinzu. Und dann hat allmahlich die Schop-
fung den Schopfer Ubertont. Das laute auRere Sprechen deckte den weiterklingen-
den raunenden Gotteston zu.

Es konnte eine Entwicklung nicht ausbleiben, die wir uns durch einen trivialen Ver-
gleich veranschaulichen kbnnen. Wenn ein Mensch zu einer still lauschenden Zuho-
rerschaft spricht, kann er ruhevoll sagen, was er zu sagen hat; er spricht sein eige-
nes Wort. Wenn aber die Zuhdrer ihm ins Wort fallen und schliefZlich viele mit ihm
gleichzeitig sprechen und, um ihn zu Uberténen, ihre Stimme steigern, so nimmt sein
Sprechen - will er sich Uberhaupt noch vernehmbar machen - einen veranderten
Charakter an, der nicht von ihm selbst, sondern von den fremden Menschen her-
rahrt. So ist im Weltenwerden aus dem leise raunenden Schopferworte Gottes das
gewitterartige Drohnen der Posaunen geworden. Auch in den Posaunen offenbart
sich die Stimme Gottes, aber nicht mehr im schépferisch-aufbauenden, sondern im
richtend-vernichtenden Sinne. Das leise Wehen des Windes ist in das krachende
Tosen von Donner und Blitz Gbergegangen.

Aber hinter dem lauten, zerstérenden Warnungswort tont dennoch das aufbauende
Schopfungswort weiter. Wenn die letzte Posaune verklungen ist, wird das Ténen der
Harfen vernehmbar. Es wird dann der Uberdauernden Menschheit wie Elias gehen,
der nach dem Erdrohnen des Erdbebens und des Gewitterfeuers das stille sanfte
Sausen vernahm, in welchem sich ihm das innere Wort der Welt offenbarte.

Je grol3er und imposanter die Fortschritte der &uf3eren Kultur geworden sind, um so
ricksichtsloser sind die leisen Stimmen der Welt und der Seele durch den Larm des
Lebens Ubertont worden. Die Fahigkeit des Lauschens erstirbt wie die des erfull-
ten Schweigens. Vor lauter Larm versteht der Mensch die Stimme seines eigenen
Herzens immer weniger. Fur die Stimme, die aus dem Herzen der Natur ertont, ist er
schon langst taub geworden. In den tieferen Schichten ihres Wesens droht die
Menschheit unmusikalisch zu werden.
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Bevor das Wort von den Harfenklangen ausgesprochen wird, erdffnet sich am An-
fang des 14. Kapitels ein Ausblick, wie er reiner und Hoffnung erweckender nir-
gendwo in der Offenbarung Johannis vorhanden ist: ,Ich sah das Lamm stehen auf
dem Berge Zion und um das Lamm herum die 144.000, die den Namen des Lam-
mes und den Namen des Vaters an ihren Stirnen geschrieben trugen.“ Dann kommt
das Wort von den Harfenklangen, und der Seher Johannes fahrt fort: ,Die 144.000
sangen ein neues Lied vor dem Thron und vor dem Viergetier und den 24 Altesten,
und niemand konnte das Lied lernen auf3er den 144.000."

Die Donnerschlage des Weltgewitters sind vorbei. Blitze haben die Luft von allen
Tribungen gereinigt. Freie Weite erglanzt dem Blick. Wir stehen an der Schwelle
und schauen durch das Tor. Eine Welt offenbart sich uns, auf die auch der erste
Ausblick nur moglich ist, nachdem alle vorangehenden Prifungen bestanden sind.
Auf heiligem Bergesgipfel schart sich um das Lamm derjenige Teil der
Menschheit, der mit der Entwicklung mitkommt, weil er die Schwelle zu Uber-
schreiten vermochte.

Dies ist die zweite Stelle in der Apokalypse, die uns das Lamm als handelnde Ge-
stalt zeigt. In diesem entscheidungsvollen Augenblick der Weltentwicklung ist wieder
ein groRes Gottesopfer notwendig. Ein neues Eingreifen der Christuswesenheit in
den Schicksalsgang der Menschheit muf3 erfolgen, und auch dieses kann nur durch
Liebe und opfernde Hingabe des eigenen Wesens, im Bilde des Lammes, gesche-
hen.

Wir sehen auf dem Berge Zion um das Lamm die 144.000 versammelt. In dem apk
Zukunftspanorama ist eine Menschheit um die Christuswesenheit geschart, die in
doppelter Weise nach der Zwdlfzahl geordnet ist. Jede wahre christliche Gemein-
schaft mu3 die kosmische Vollstandigkeit haben, die schon dem Kreis der zwolf
Junger eigen war, in welchem jeder anders war als der andere, jeder gewisserma-
Ben Abgesandter eines anderen Reiches am Hofe des hdchsten Konigs, Reprasen-
tant einer der zwolf Sternenmdglichkeiten des Menschenwesens. Ob eine einzelne
Gemeinde klein ist oder aus einer grof3en Zahl von Gliedern besteht: geistig gespro-
chen zahlt die 12.000, d.h. sie tragt die Zahl des allseitigen Menschentums, welches
individuelle Freiheit mit Gemeinsamkeit vereinigt, in sich. Wenn dann die einzelnen
Gemeinden zu einer Gesamtgemeinschaft zusammenfinden, die ihren Teilgemein-
schaften die individuelle Pragung laf3t und deshalb ihrerseits noch einmal die allseiti-
ge Vollstandigkeit erstrebt und unter der Zwoélfzahl steht, so entsteht die Zahl 12 mal
12.000. Die Zahl 144.000 ist das Zeichen der Gemeinschaft aller Gemeinschaften,
die nach dem Gesetz der Freiheit und Weite aufgebaut sind und dadurch von dem
Christus-Prinzip durchpulst werden.
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Wenn es nun heil3t, dal3 die 144.000 sich auf dem Gipfel des heiligen Berges Zion
um das Lamm scharen, so ist damit naturlich nicht der irdische Hugel im Stdwesten
von Jerusalem gemeint. Gemeint ist das aus allem bloR3 Irdischen herausgehobene
Niveau, auf welchem die Fundamente des himmlischen Jerusalem gelegt werden.
Dennoch kann uns das Wesen und die Geschichte des irdischen Zionsberges die
Seelenlandschaft des jenseits der Schwelle liegenden himmlischen Bergesgipfels
vertrauter machen. Die weite Felsenplatte des Tempelplatzes stellt den Mondenpol
von Jerusalem dar. Der Berg Zion, der uralteste Higel aus heiliger Vorzeit, ist dem-
gegenuber das Sonnenzentrum. Der Abendmahlssaal auf dem Zionsberge l6ste das
Allerheiligste des Salomonischen Tempels ab. So tritt der Zionshigel mit Recht in
der Apokalypse als irdisches Bild fir den geistigen Ort auf, an welchem sich die Zu-
kunftsmenschheit zusammenfinden muf3.

Auf dem Gipfel des heiligen Berges, der umleuchtet ist von der Morgenrdte des
himmlischen Jerusalem, treffen sich die Menschen, die in Christus den hohen Geist
der Sonne erkennen und verehren, der sich uns ebenso opfert, wie es die aulRere
Sonne in ihren Gaben fortwéhrend tut. Die 144.000 auf dem Berge Zion haben ihr
Leben aus den Kraften des Christus-Sonnen-Mysteriums. Im Zeichen des
Lammes sind sie zu dem zukunftsfahigen Teil der Menschheit herangereift.

Die Apokalypse schildert die 144.000 als diejenigen, die von der Erde freigekauft und
jungfraulichen Wesens und dadurch Erstlinge Gottes und des Lammes geworden
sind. Sie sind die Menschen, die nicht dem Irdischen entflohen sind, die sich aber
durch alles Irdische hindurch zu einer neuen Geistigkeit und Reinheit durchgerungen
haben. Bei der Scheidung der Geister sind sie diejenigen, die nicht durch die Schwe-
re der Materie mit in die Tiefe gerissen werden, sondern den Vorwartsgang der Ent-
wicklung, den neuen Paradiesesaufschwung Uber die Schwelle hinliber mitzuma-
chen vermdogen.

Die Christus-Menschheit, die aus aller Uniformitat des Schablonenwesens, aus aller
Bevormundung und Unfreiheit zur wirklichen Freiheit und damit zu dem inneren
Reichtum der selbstlosen Liebe durchgedrungen sind, erscheint dem apk Blick als
ein grof3er Chor. Sie singen das ,neue Lied“, das niemand aul3er ihnen zu singen
vermag. Sie haben Anteil an dem Klingen, das hérbar wird, wenn die Posaunen
schweigen. Zu den Harfenklangen des Kosmos, den musikalischen Offenbarungen
der Weltinnerlichkeit, kbnnen sie die musikalische Offenbarung der Menschenin-
nerlichkeit hinzufiigen. Es entsteht ein schdpferischer Doppelklang. Durch das Er-
tonen der Harfen und des neuen Liedes wird die neue Welt geboren.
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In der Gesamt-Komposition der Apokalypse stehen die beiden feierlich-grof3en
Zwischenausblicke, in denen sowohl das Bild des Lammes als auch das Motiv der
Harfen wiederkehrt - das Lamm im Viergetier, die Siegel des Buches ertffnend (Ka-
pitel 4 und 5); das Lamm auf dem heiligen Berge inmitten der 144.000 (Kapitel 14
und 15) - in genauer, sprechender Symmetrie zueinander. Das erste Bild steht zwi-
schen den sieben Sendschreiben und den sieben Siegeln, also zwischen der
Siebenheit, die noch irdisch ist und vorbereitenden Charakter hat, und der ersten
Siebenheit Ubersinnlicher Wahrnehmung. Das zweite Bild steht zwischen den sieben
Posaunen und den sieben Zornesschalen, also an der Stelle des grol3en Entwick-
lungsganges, wo durch den menschheitlichen Schwellenlbertritt der Ernst einer
kosmischen Entscheidung tber allem schwebt. Beide Male entsteht im dramatischen
Fortschreiten eine géttliche Z&sur und Pause. Auf die erhabene, feierlich-ernste Ur-

GroRRe der ersten Schopfung zuriick- und auf die Gro3e der neuen Schopfung vo-
rauszublicken, soll Ruhekraft geben fur die Stirme und Prufungen, die jedesmal da-
nach zu bestehen sind.
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Kaum hat sich uns der verhei3ungs- und hoffnungsvolle Ausblick auf den Gipfel des
heiligen Berges aufgetan, da setzt auch schon die Dramatik wieder ein. Drei Engel
treten nacheinander hervor, die eine strenge Botschaft zu verkiindigen haben.

Die erste Engelserscheinung scheint zuerst die Stimmung der soeben voriberge-
zogenen Bilder zukiinftiger Erldsung fortzusetzen. Wir sehen den Engel durch den
Zenit des Himmels fliegen mit einem Buche in der Hand: dem Evangelium Aeternum,
dem ,Ewigen Evangelium®.

Es liegt etwas in der Luft. In den Ubersinnlichen Welten, tGber den Hauptern der
Menschen wird etwas zum Aufleuchten gebracht und an die Menschheit herangetra-
gen. Wir erkennen es als eine ungeschriebene Heilige Schrift. Das ,Ewige Evangeli-
um® beginnt, an die Stelle des dulReren Evangelienbuches zu treten. Die Apokalypse
zeigt, dal’ eine Zeit kommen wird, in der die Menschheit dazu heranreifen kann und
muf3, das Evangelium substantiell und unabhangig vom Bibelbuchstaben zu finden.
Es wird immer mehr Menschen geben, die durch eine gefiihls- und ahnungsweise
Erkenntnis mit der Sphare des Ewigen Evangeliums und der Offenbarung vertraut
werden. Die Zeiten, in denen das Evangelium Aeternum an die Menschheit heran-
kommt, liegen nicht erst in einer fernen Zukunft. Die ersten Anfange davon sind heu-
te bereits da. Immer mehr wird sich herausstellen, daf3 der Engel mit dem Ewigen
Evangelium angefangen hat, durch den Zenit des Himmels zu fliegen und der
Evangelienbotschaft von innen heraus eine neue Unmittelbarkeit zu geben.

Das Himmelsbuch, das die Urbilder alles irdischen Daseins enthalt (5,1), wird nach
dem Durchgang durch den Verkleinerungszustand des Erdenbuches (10,9) wieder
Himmelsbuch (14,6). Aber jetzt ist es nicht mehr wie im Urstadium nur ein Buch fir
die Wesen einer héheren Welt, die nach den darin enthaltenen Planen die Erdenwelt
schaffen und die Erdengeschichte lenken: Jetzt ist es daflr da, dal3 Menschen darin
lesen. Diejenigen Menschen, die gelernt haben, das ,Bichlein“ aus der Hand des
Engels zu nehmen und zu essen, werden fahig ein, in dem ,Ewigen Evangelium®,
das der Engel in Handen halt und durch den Zenit des Himmels tragt, zu lesen. Das
gegessene Erdenbuch (10,9), insbesondere dasjenige, das die vier Evangelien ent-
halt, wird in der Seele des Menschen zum Organ fiur das Himmelsbuch, das ,Ewige
Evangelium® (14,6).

Der Engel, der mit dem Buche in der Hand eigentlich ein tief trostreiches Bild vor uns
hinstellt, spricht sehr ernste und strenge Worte. Er ruft: ,Die Stunde Seines Gerich-
tes ist gekommen.“ Das ,Gericht® ist nicht das Ende, sondern die Krisis der Welt und
der Menschheit. Es bereitet die grof3e Entscheidung vor. Es stellt sich heraus, wer es
ablehnt, auf die Botschaft zu achten, die immer deutlicher in der Luft liegt. Dadurch
vollzieht sich die Krisis ganz von selbst, die Scheidung der Geister hebt an.
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Der zweite Engel fliegt durch den Zenit des Himmels. In seinem Wesen herrscht
von vornherein die Strenge vor. Er verkiindet nur einen ungeheuren Urteilsspruch:
,Sie ist gefallen, sie ist gefallen, Babylon, die groRe Stadt, denn sie hat mit dem
Weine ihrer Hurerei alle Volker trunken gemacht. Zum ersten Mal erscheint das
Gegenbild derjenigen Menschheit, die sich auf dem Berge Zion um das Lamm ver-
sammelt. Durch den Ruf des zweiten Gerichtsengels wird deutlich, dal’ die Schei-
dung der Geister beginnt. Der eine Teil der Menschheit wird auf den heiligen Gipfel
emporgehoben, der andere Teil stirzt in die Tiefe des Abgrundes. Eine Perspektive
tut sich auf, die am Schlul® der Apokalypse ihre letzte Deutlichkeit gewinnt. Zwei
grof3e Stadte erscheinen als Bilder der sich gruppierenden Menschheit. Auf dem hei-
ligen Berge entsteht die Stadt, die sich aus dem Himmel herniedersenkt. Das sind
die Menschen, die sich aus den oberen Kréften heraus ndhren, die sich so mit der
Kraft des Geistes verbinden, dalR sie damit alles Irdische bis in die materielle Leib-
lichkeit hinein durchdringen und verwandeln kbnnen. Das himmlische Jerusalem wird
als ,Braut” bezeichnet, weil es diejenige Menschheit bezeichnet, die auf reine Weise
Geist und Stoff vermahlt. Die andere Stadt sinkt in den Abgrund. Sie wird als die Hu-
re Babylon bezeichnet, weil sie auf unreine Art das Kérperliche mit dem Seelisch-
Geistigen vermischt. Statt alles Leibliche vom Geistigen her zu verwandeln, wird das
Geistige durch das unverwandelt bleibende Leibliche verunreinigt. Der dunkle Sturz
Babylons ist der Schatten zu dem Morgenrételicht, das sich um den Gipfel des heili-
gen Berges gezeigt hat.

Als der dritte Engel durch den Himmel fliegt, erhdht sich die Spannung. Der Engel
verkindet ein strenges Gericht und Urteil: ,Die das Tier anbeten und das Bild des
Tieres und das Malzeichen des Tieres annehmen an Stirn und Hand, die werden aus
dem Kelch des Zornes Gottes trinken. Der Rauch ihrer Qualen wird aufsteigen durch
die Aonen, und sie werden keine Ruhe haben Tag und Nacht.*

Wenn die Apokalypse sagt, dal3 die Menschen mit dem Zeichen des Tieres keine
Ruhe haben werden Tag und Nacht, so gibt sie damit eine Unheilsprophetie, die
heute bereits in groRtem Stile in Erflllung geht. Eine grol3e innere Ruhelosigkeit und
Nervositadt macht sich als erste Ruckwirkung einer blof3 materialistisch aufgebauten
Kultur deutlich bemerkbar. Da hat das ,Jungste Gericht schon begonnen. Innere
Ruhe und Konzentration zu pflegen, ist flr den heutigen Menschen bereits eine au-
Rerordentliche Leistung. Aber nur durch das Ringen darum kann der Mensch sein
Menschtum bewahren.
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Nach der Erscheinung der drei Engel laRt die Apokalypse eine Schau von Uberra-
gender Grél3e vor uns entstehen, die auch wie das Bild vom Ewigen Evangelium zu-
nachst einen trostreichen Anblick eréffnet, dann aber doch sogleich erkennen laft,
dafd in ihr der Gerichtsernst, der Gber die Erde hereinbricht, fortschreitet: ,Und ich
sah, und siehe, eine weil3e Wolke, und auf der Wolke sal} einer gleich eines Men-
schen Sohn, der hatte eine goldene Krone auf seinem Haupte und in seiner Hand
eine scharfe Sichel.“ Mit einem Male zeigt sich uns das Bild der Wiederkunft Chris-
ti. Christus kommt auf den Wolken des Himmels, wie es auch in den Evangelien
verheil3en ist.

Das Geheimnis des dritten Opfers des Lammes offenbart sich uns. Das erste Opfer des Lammes wur-
de im Anfangsstadium unseres Erdenkosmos dargebracht. Die Christuswesenheit brachte die Schép-
fung in Gang durch das Opfer ihres eigenen Wesens. Das zweite Opfer des Lammes geschah in der
Mitte der Zeit, als Christus am Kreuz starb. Jetzt wird das dritte Gottesopfer notwendig. Die Wieder-
kunft Christi im Ubersinnlichen, in der Sphéare der &therischen Lebens- und Bildekréfte, die sich im
Bilde der Wolke symbolisieren, ist das Ergebnis des dritten gro3en Gottesopfers.

Der Christus, der sich in seiner atherischen Gestalt der Menschheit naht, tragt auf
seinem Haupt die goldene Krone und in seiner Hand die scharfe Sichel. Er bringt die
leuchtenden Gottgedanken neu an die Menschheit heran, aber er ist auch bereit zur
Ernte der Welt.

Wieder kommen drei Engel durch den Himmel geflogen. Die Komposition des Kapi-
tels folgt dem Gesetz einer wunderbaren Symmetrie: der Gipfel des Berges Zion,
dann die drei Engel, die durch den Zenit des Himmels fliegen; wieder ein grol3es
Bild: der Christus auf der weiRen Wolke, dann wieder die drei Engel.

Die apokalyptischen Bilder wollen malerisch-dramatisch verstanden werden und deu-
ten die Geistvorgadnge an, die sich immer deutlicher und strenger in die Vorgéange
des aulieren irdischen Geschehens mischen. Die Sonne des Christuswesens bringt
an den Tag, was auf Erden echt und reif und was unbrauchbar ist.

Wir erkennen in den Bildern von der grofRen Ernte das Weltprinzip von Brot und Wein

wieder. Zunachst wird das Brotgetreide auf Erden geschnitten, d.h. es wird dasjenige einer
strengen Prufung unterzogen, was die Menschheit auf der Erde je und je &ufRerlich leiblich
hervorgebracht hat. Dann wird der Weinstock der Menschheit geerntet; nach dem Korn wer-
den die Trauben geschnitten, d.h. alles dasjenige wird gepruft, was in der Menschheit inner-
lich hervorgebracht worden ist. Die Innenseite der Menschheitskultur wird gerichtet. Nur das-
jenige auf Erden hat Bestand, was die geistige Sonnenreife erlangt hat und zum Brot und
Wein des ewigen Lebens werden kann. Wenn von unsichtbaren Machten des Himmels die
Innerlichkeit, die die Menschen im Laufe ihrer Geschichte entwickelt hat, auf die Probe ge-
stellt wird, so fliel3t auf Erden das Blut in Stromen. Die Wiederkunft Christi bedeutet das
Né&herriicken einer ganzen geistigen Sphére, die, indem sie immer deutlicher gespuirt wird,
von den Menschen eine Bewul3tseinswandlung erfordert. Hier scheiden sich die Geister. Die
Menschen sind es im Grunde selbst, die das Weltgericht an sich vollziehen.
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Zweierlei geistige Wirklichkeits-Bereiche kommen an die Menschheit heran, wenn
die siebente Posaune erklungen ist: die Sphare des Ewigen Evangeliums und die
Sphare der Wiederkunft Christi. Beide bewirken Entscheidungen, die immer end-
gultigeren Charakter annehmen. Wenn das aufgeschlagene Buch des Lebens an die
Menschheit heranrtickt, muf3 sich zeigen, wer darin liest und wer nicht. Und wenn der
Christus selbst nahe an die Menschheit herankommt, muf} sich zeigen, wer ihn fuhlt
und schaut und wer nicht.

Die mit dem Christus verbundenen Toten sind selig von nun an, weil die ersten Mor-
genrotestrahlen der Wiederkunft Christi im Reich der Toten sichtbar werden. Un-
ter den verstorbenen Seelen, die sich ja selber in der geistigen Sphare der ,Wolke"
befinden, in welcher der Christus kommt, wird der Sonnenaufgang der neuen Chris-
tus-Nahe eher wahrgenommen, als ihn die auf der Erde verkorperten Menschen
wahrnehmen kénnen. Nur diejenigen Seelen sind imstande, die Christus-Sonne auf-
gehen zu sehen, die ,in dem Herrn“ gestorben sind, d.h. die aus dem Erdenleben
einen Christus-Ertrag in die andere Welt mitgebracht haben. Was auf Erden an
Christus-Néhe erlebt und errungen worden ist, wird nach dem Tode zum Organ der
Seele, zu dem Auge, mit dem das Licht der Christuswesenheit geschaut werden
kann. Die Menschen, die auf der Erde im Materialismus aufgegangen sind, kdnnen
den Christus in der geistigen Welt nicht sehen, so nahe er auch an die Menschen-
sphare herankommt. Ihre Seelen sind blind und tappen im Dunkeln. Sie sind ohne
Licht, weil es ihren Lampen an Ol gebricht. Die Seelen derer aber, die sich im Erden-
leben mit Christus haben beriihren und verbinden kdnnen, werden, wenn die Wie-
derkunft Christi anhebt, ,von nun an® beseligt. Sie kdnnen sich bereits auf dem hell
beschienenen Gipfel des heiligen Berges als die Zukunftsmenschheit um das Lamm
scharen.

Je grober und magischer der Materialismus auf der Erde wird, um so mehr muf3 fur
diejenigen Seelen, die sich daran verloren haben, das Leben nach dem Tode zur
Holle werden. Nebeneinander bilden an ihren Zukunftsschicksalen die Seelen, die
durch den Christus-Ertrag ihres Erdenlebens fur das Licht der neuen Christus-Nahe
sehend und aufnahmeféhig sind, und diejenigen, die nicht nur zu jeglicher Licht-
wahrnehmung unféhig sind, sondern infolge der Geistfremdheit ihres beendeten Er-
denlebens nur um so tiefer in den qualenden Bann der Finsternis geraten. Die Hdlle
des Materialismus kommt aber nicht erst nach dem Tode. Sie tritt da nur mit unerbitt-
licher Deutlichkeit hervor, wahrend sie im irdischen Leben noch von allen mdglichen
Selbsttauschungen und Lebensillusionen zugedeckt bleiben kann.
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Im 15. Kapitel wird aufs neue ein trost- und verheiBungsvoller Ausblick auf die
Sphare der Erlésung frei. Wir werden Zeugen, wie sich das Bild vom heiligen Berge,
auf dem sich der Chor der 144.000 um das Lamm schart, weiterentwickelt. Aufs
neue bietet sich uns das Bild eines Chores dar: die Sdnger am gldsernen Meer. Das

Lied jedoch, das die Zukunftsmenschheit, wie wir sie jetzt sehen, singt, ertént nicht
mehr blof3 zu den von goéttlichen Wesenheiten hervorgerufenen Harfenklangen des
Kosmos. Die Sanger am glasernen Meer tragen selber Harfen in den Handen.

Dreimal taucht in der Apokalypse das Motiv der Harfen auf. Zuerst erklingen die Har-
fen in der Hand géttlicher Wesenheiten zur Geburt der ersten Erdenschopfung (5,8).
Die zweite Stelle, an welcher die Apokalypse das Motiv der Harfen hervortreten laft,

ist die, wo im Verklingen der Posaunen die Harfenklange als géttlicher Unterton der
Welt vernehmbar werden (14,2). Jetzt, an der dritten Stelle, ist es der Mensch, der in
seinem eigenen Wesen das Musikinstrument und den Gesang vereinigt. Das Lied

am glasernen Meer ist die kosmische Oktave des Psalmes am Schilfmeer. Eine
Scheidung der Geister im kleinen geht diesem ,,neuen Lied“ voran.

Es gehort zu den wunderbarsten Kompositionsgeheimnissen der Offenbarung Jo-
hannis, daf3 hier das Bild des glasernen Meeres zum zweiten Mal vor uns erscheint.

Das glaserne Meer der Zukunft unterscheidet sich aber schon im allerersten Keimen
von dem glasernen Meer der Urbeginne (4,6): seine reinen Kristalle sind mit Feuer
vermischt. Das kristallene Meer der neuen Schépfung ist nicht eine kalte Welt.
Es enthélt die ganze Warme dessen, was Menschenseelen wahrend des Erden
Aons an Liebeskraft getibt und gesammelt haben. Die Liebe der Menschen ist der
warmende Blutkreislauf des neuen Planeten.

Durch die Klange der Harfen in den Handen der Menschen, durch die Téne des Ge-
sanges, der aus ihren Herzen dringt, entsteht das glaserne Meer. Der Téne Zauber-

gewalt, die jetzt nicht mehr wie in den Urbeginnen von den Géttern, sondern von den
Menschen ausgeht, erschafft die neue Erde. Wir bereiten unsere Seelen vor, Har-
fen Gottes zu werden, indem wir in unserem Sprechen die Musik des Schwei-
gens pflegen. Je mehr in unserem Wort der sinnende Gedanke, die durchseelte
Erinnerung, das regelmaRig gelbte Gebet mitschwingt, bereitet sich in ihm das To6-
nen der Harfen vor. Unsere Aufgabe ist es, mitten im dréhnenden Posaunenschall
der Zeitenschicksale fur den gottlichen Harfenklang der Seele zu sorgen.
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IX. Die Zornesschalen: Zorn und Liebe (Das 16. Kapitel)

Der Tempel im Himmel tut sich auf mit der Bundeslade, dem Tabernakel der gottli-
chen Selbstbezeugung; und aus dem offenen Tempel schreiten sieben Engel hervor,
bekleidet mit reiner leuchtend weil3er Leinwand, die Brust mit goldenen Girteln um-
gurtet. Eines von den vier Tieren gibt den sieben Engeln sieben goldene Schalen.
Und der Tempel ist voller Weihrauch von der Gloria und Kraft Gottes. Sieben pries-
terliche Engelsgestalten tragen die heiligsten TempelgefaRe aus dem Innern des
Allerheiligsten hervor, bereit, ihren Inhalt auf die Menschheit auszugiel3en ...

Wurde schon unsere Erwartung jah enttduscht, als das stille Zelebrieren des Weih-
rauch spenden Engels am Himmelsaltar den Schall der Posaunen ausldste (8,3-5),
so werden wir jetzt erst recht aus allen Hohen seliger Erhebung geschreckt und ge-
sturzt, da sich die goldenen Schalen des Himmelstempels als Zornesschalen erwei-
sen, die nur noch grausigere Prifungen und Untergange uber die Menschen brin-
gen. Da, wo wir in der letzten groRen Runde nach Bild und Ton an das Wesenhatfte,
an das Element der sich ergieenden gottlichen Wesenssubstanz, herankommen,
stehen wir vor dem tiefsten, erschitterndsten Daseinsratsel. Eine ungeheuerliche
Bild-Paradoxie, ein unfalllicher Kontrast zwischen Ursache und Wirkung verlangt
nach Entratselung. Die Ursache ist himmlisch, die Wirkungen scheinen héllisch
zu sein.

Das Wesensrétsel der letzten apk Siebenheit zeigt seine ganze Grundsatzlichkeit, wenn wir berick-
sichtigen, daf3 sich hier die Dreizahl der Grund- und Quell-Bilder vervollstandigt, die den architektoni-
schen Aufbau der Johannes-Offenbarung bestimmen. Die Apokalypse folgt in ihrer dramatischen Zeit-
Architektur dem gleichen Grundri3, der auch der erhabenen Raum-Architektur des Salomonischen
Tempels zugrunde liegt. Buch, Altar und Tempel kennzeichnen Sinn und Bestimmung der drei Raume,
die der heilige Bau auf dem Morija-Felsen in sich barg. Die Vorhalle (Elam) bildete im Osten den Uber-
gang aus dem Vorhof in das Tempelinnere. Hier hatte das Element der Lehre eine Wohnstatt; aus den
vielen Lehrhausern aller Lander stromte es hier zu dem einen Mittelpunkts-Heiligtum zusammen und
nahm so den Charakter eines der Gottheit dargebrachten Opfers an. In dem gréReren mittleren Raum,
dem Langhaus (Hekal), wohnte das Element des Kultus. Hier stand der Altar in der Mitte, auf dem das
heilige Feuer brannte und die Weihrauchopfer dargebracht wurden. Der dritte innerste Raum, das
Allerheiligste (Debir), barg, durch den Vorhang verschlossen, das eigentliche Prinzip des Tempels: die
Mysterien der Gottes-Gegenwart, die als gottliche Antwort auf das menschlich dargebrachte Opfer
erlebt und empfangen werden konnten.

Buch, Altar und Tempel sind, das zeigt uns die Johannes-Offenbarung, als Bild-,
Wort- und Wesens-Projektion der hoheren Welt konstitutiv fir alles wahre und volle
religiose Leben auf Erden. Die Verkiindigung tragt den Gedanken und das Wort Got-
tes als den Inhalt des Himmelsbuches in das Denken und Sprechen der Menschen.
Die heilige Handlung (Liturgie) macht das menschliche Tun aufgeschlossen fur das
schopferisch-segnende Mitwirken hoherer Welten, indem sie es mit der Gesinnung
und Stimmung des Opfers und des Altars durchseelt. Zu ihrer inneren Vollstandigkeit
und Fulle gelangt Religion aber erst dadurch, dal3 sie ihre Mysterien hat. Erst durch
sie ragt sie wirklich tber unsere Welt hinaus und verméhlt die Erde mit dem Himmel.
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Die Sakramente sind die eigentlichen Tempel-Geheimnisse, die Gaben des Allerhei-
ligsten im Himmel.

Die Offenbarung des Johannes ist da, wo sie sich voll und ganz zur Sphare der Intui-
tion erhebt, endgultig bei dem Urbild des zerrissenen Vorhangs, des offenen Aller-
heiligsten angelangt. Im Zeichen Michaels muf sich das Christentum zur Religion
der Enthillung (= Apokalypse), des offenen Aug-in-Auge-Sehens mit den Mysterien
der Geisteswelten, aufgeschwungen haben. Die sieben Engel tragen die goldenen
Schalen, den Sakramentalismus des Allerheiligsten, hervor. MifR3ten die sieben
TempelgefalR3e aus der eigentlichsten, innersten Behausung Gottes nicht Liebe tber

Liebe enthalten?

Jede Beruhrung mit der Ubersinnlichen Welt bedeutet zunéchst, dal’ der Mensch von
Furcht und Schrecken durchrieselt wird. Diese Priufung mul3 zuerst bestanden wer-
den. Erst durch das Regemachen des inneren Mutes, der zugleich die Kraft des
Glaubens ist, wird die Begegnung Wirklichkeit. Diese Kraft wird durch die Worte
,Furchte dich nicht“ angesprochen.

Die Liebe ist die Leidenschaft, die Heftigkeit Gottes. Die Gottesliebe offenbart sich
als Strenge, obwohl sie in sich selbst nichts als Liebe ist. Sie ist eine weitsichtige
Liebe. Sie laRt dem Menschen nicht nur billige Wohltaten zukommen, durch die er
schlieB3lich unmindig bliebe; sie zielt auf seine Freiheit und entlaft ihn deshalb aus
dem blo3 schitzenden Bereich ihrer unmittelbaren Fuhrung. Die Offenbarung des
Johannes fordert wie keine andere der biblischen Schriften, dal3 wir uns die Liebe
Gottes nicht mehr nur nach der Analogie einer menschlichen Seelenregung, sondern
als eine kosmische Kraft und Substanz vorstellen. Die ausgegossene siebenfaltige
Liebe Gottes ist eine himmlische Glut, ein brennendes Feuer. Trifft dieser Feu-
erbrand auf etwas auf, das nicht selber im Feuer der Liebe brennt, so missen kleine
und groRe Weltbrande entstehen. Verbrennen muf3 alles, was der gottlichen Lie-
be nicht wesensgemal ist.

Die gottliche Liebe kommt auf der Erde entweder so an, wie sie gemeint ist. Das
setzt Menschen voraus, die dem, was der Himmel schenkt, den angemessenen
Empfang zu bereiten vermdgen. In ihnen mufl3 wenigstens als ein Funke das gleiche
Feuer gluhen: die Substanz der selbstlosen Liebe. Diese Glut wird durch die sich
ergieliende Gottesliebe gestarkt und gesteigert. Oder aber die Liebe Gottes kommt
auf der Erde an, indem sie sich in ihr Gegenteil verkehrt. Sie wird zum Zorngericht,
obwohl es im Wesen Gottes den Zorn nicht gibt.
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Das wahre Wesen Gottes wohnt hinter der Schwelle. Die siebente Posaune fuhrt die
Menschheit an diese Schwelle hin. Unter dem Gesetz der ,letzten Posaune“ missen
die zu Ende gehenden Menschenwege den Ubergang in die Gotteswege finden. Wer
die Schwelle Uberschreitet kann, weil ihm der Genius der Menschheit, der hier als
Huter steht, Einlal3 gewahrt, empfangst das Wesen Gottes so, wie es ist. Ihm bieten
sich die sieben goldenen Schalen, die von priesterlichen Engelsgestalten im Allerhei-
ligsten des Tempels verwaltet werden, als die Schalen der géttlichen Liebe dar. Aber
Blindheit und Fremdheit halt die Menschheit vor der Schwelle fest, obwohl der Vor-
hang zerrissen ist und der Tempel offen steht. Und weil der Mensch nicht zu Gott
kommt, kommt Gott zum Menschen. Zeiten sind angebrochen, in denen sich die
Ubersinnliche Welt in die Menschenwelt herein ergiel3t. Die sieben goldenen Schalen
werden in jedem Falle ausgegossen. Darin liegt die unermeldliche GroRRzlugigkeit
Gottes. Was von ihrem Inhalte verschittet wird, muf3 sich in sein Gegenteil verkeh-
ren. Die Welt erzittert in unseren Tagen bereits machtig unter den Kraften, die aus
der Welt des Ubersinnlichen herein wollen und herein drangen. Je gewaltiger die
gottliche Liebe herankommt, um so unabsehbarer mul3 auch die Summe von
Qualen und Prufungen werden, die durch ihre Pervertierung, durch die Umkeh-
rung ihres Sinnes, entsteht.

Es ist die wichtigste Aufgabe und der intimste Sinn des christlichen Gemeinschafts-
lebens, auf Erden Entsprechungen und Abbilder der sieben goldenen Gefalie als
heiligste Himmelskleinodien zu hiten und zu pflegen. Die sieben goldenen Scha-
len des Himmelstempels sind nichts anderes als die Urbilder der sieben Sak-
ramente. Die recht verstandenen und gepflegten Sakramente sind die ihnen ange-
messene Entsprechung auf der Erde und kdnnen ihren Himmelsinhalt in sich auf-
nehmen. Das Christentum als die Religion des offenen Himmels ist ein Leben mit
dem Altar und dem offenen Tempel im Himmel. Durch die kultisch-sakramentale Er-
ziehung entstehen Klangfiguren, die als Spiegelung himmlischer Ordnungen neue
soziale Ordnungen auf Erden keimhaft veranlagen.

In diesem auf die Erde gespiegelten Bereich des offenen Tempels gewinnen die
Sakramente wieder kulturschépferische Kraft. Wird aber der Inhalt der sieben golde-
nen HimmelsgefalRe verschittet, und das geschieht tberall da, wo die Menschen es
unterlassen, nach Heiligung des Lebens durch Opfer und Sakrament zu streben, so
werden Antisakramente daraus. Der Segen verkehrt sich in Fluch. Die Apokalypse
beschreibt die antisakramentalen Verheerungen, die durch Verschittung der sieben
himmlischen Sakramentsgefal3e fur die profan gewordene Menschheit auf Erden
entstehen. Als Perversion der sieben Sakramente tritt die siebenfaltige Offenba-
rung des kosmischen Zornes in Erscheinung.
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Der erste der sieben Engel giel3t seine Schale auf das feste Land der Erde aus.
Die Wirkung zeigt sich an den Menschen, ,die das Zeichen des Tieres an sich tragen
und das Bild des Tieres anbeten®: ihnen erwéachst ein schreckliches Geschwir an
ihrem Leibe. Die Provinz des menschlichen Daseins, auf die sich das erste Tempel-
gefalR sowohl in seiner Gottesabsicht als auch in seiner Verkehrung bezieht, ist die
Sphare der irdischen Leiblichkeit; diese erscheint im Bilde des festen Landes. Wir
sehen ein grundsatzliches MiRverhaltnis des Menschen zu seiner Leiblichkeit in ei-
nem Karzinom, einer krebsartigen Bildung hervortreten, die gewissermal3en eine
Konzentration aller Krankheitsmaoglichkeiten ist. Krankheit entsteht, weil der Mensch
mit seinem geistig-seelischen Wesen den Leib nicht mehr voll ergreift und durch-
dringt. Der Materialismus macht den Menschen krank, und so konnten wir die
Krankheitskonzentration, die im apk Bilde erscheint, geradezu das ,Geschwir des
Materialismus®“ nennen. Krankheit giel3t sich als das erste der sieben Antisakramente
in die Menschheit aus.

Von welchem Licht ist dies der Schatten? Der Zauber der Kindheitskréfte beruht in
einer wunderbaren Ubereinstimmung und Kongruenz des Leibes mit Seele und
Geist. Die Leiblichkeit des Kindes ist noch durchscheinend fur das Himmelswesen,
das sich hier verkorpert. Das Wunder der Geburt, das Mysterium der Kindheitskrafte
muld gerettet bzw. wiedergefunden werden, indem es erkannt und neu in Pflege ge-

nommen wird. Das Sakrament der Taufe kdnnte das Ausstrahlungszentrum dieser
neuen Wertschatzung und Pflege werden. Der goéttlichen Liebesabsicht nach ist der
Inhalt der ersten goldenen Schale ein kosmisches Taufsakrament, das den Bund
zwischen Himmel und Erde segnet, den jeder Mensch eingeht, indem er sich irdisch
inkarniert.

Die zweite Schale wird Uber dem Meer ausgegossen. Unser Blick wird von der Ebe-
ne der physischen Leiblichkeit auf die Sphéare der Lebenskrafte hingelenkt, die im
Bilde des weithin sich dehnenden Wassers erscheinen. War der Gottgedanke des
Kindeswesens die leibliche Religion, so ist derjenige der menschlichen Lebenskréfte
das Jugendgeheimnis. Der innere Mensch wird im Menschen geboren. Das macht

den Friihlingszauber aus, den die Jugend in ihrem ersten AufsprieRen hat. Uber die
Symptome der Frihreife pflegen sich die Erwachsenen zu freuen, statt dartber zu
erschrecken. So ist es nicht zu verwundern, dal3 das Antisakrament der Blasiertheit
den Raum in Anspruch nimmt, den die mit dem Jugendgeheimnis verbundene gottli-
che Liebesabsicht im Menschenleben einnehmen sollte. Die Apokalypse beschreibt,
wie durch das Ausgiel3en der zweiten Schale, indem sie zur Zornesschale wird, sich
das Wasser des Meeres in Blut verwandelt, und zwar nicht in lebendiges, sondern in
verwesendes Blut.

Der Verschuttung und Entheiligung steht hier das Sakrament der Konfirmation in
seinem ganzen Lebensumkreis gegentber. An der Schwelle zwischen Kindheit und
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Jugend kommt der Mensch in eine naturgeschenkte Nahe zum Heiligen Geist und
auch zu Christus selbst. Das zarte Aufkeimen der eigenen Innerlichkeit ist wie das
Emporsteigen einer inneren Sonne lber den Horizont der Seele. Tatsachlich ist in
diesem Geburtsaugenblick das menschliche Ich noch ganz sonnenhaft und damit
Christus-verwandt. Die Begeisterungsfahigkeit in der Menschheit ist in erschrecken-
dem MalRe gering geworden. Ein zeitgeméales religibses Leben wird sich dadurch
bewahren mussen, dal3 es auch den Grund zu einer neuen Begeisterungsfahigkeit
legt.

Beim AusgieRen der dritten Schale wechselt die Szenerie. Im Bilde erscheinen
jetzt nicht die weiten Flachen des Meeres; die Sphére, auf die sich der Inhalt der drit-
ten Schale bezieht, deutet sich im Bilde der Flisse und Wasserquellen an. Wir se-
hen, wie sich die Lebenskrafte individualisieren. Das geschieht im Menschen durch
die Entwicklung eines personlichen Innenlebens.

Eine menschengemalle persdnliche Innerlichkeit kann nur da gepflegt werden, wo

im menschlichen Blute nicht die irdischen Triebe und Begierden, sondern die hohen
Ideale des moralischen und religiosen Lebens als wichtigster Antrieb wirksam sind.
Die hochste und heiligste Strebenserfillung des menschlichen Blutes geschieht im
Zeichen des Gralsgeheimnisses: das Blut des Menschen nimmt die Kraft des Blutes
Christi in sich auf.

Die groRen Blutzeugen der Vergangenheit sterben noch einmal den Martyrertod und
mit ihnen alle, die Uberhaupt als Fackeln des Geistes und der Frommigkeit Uber die
Erde gegangen sind. lhr Blut wird vergossen, indem der Anschein entsteht, als hat-
ten sie umsonst gelebt. Auf das eigene, von korperlichen Trieben und Begierden
durchpulste Blut wird derjenige zuriickverwiesen, der glaubt, ohne Ideale, die in einer
hoéheren Welt leuchten, ein persoénliches Innenleben entfalten zu kbnnen. In den Zei-
ten der grol3en Entscheidungen und Scheidungen treten als Symptome des dritten
Antisakramentes epidemische Wellen von Sexualitat hervor. Die unterlassene Heili-
gung der personlichen Innensphéare wird zur kulturellen Entheiligung. Ein Zeitalter
verfugt entweder Uber eine seelenkraftige Frommigkeit oder Uber die entartete, ab-
gesunkene Gestalt, die diese in einer tberhandnehmenden Sexualitat einnimmt.

Die goéttlich-sakramentale Liebesabsicht, die der urspringliche Inhalt der dritten gol-
denen Schale ist, kann auf der Erde durch das Beichtsakrament abgebildet und auf-

gefangen werden. Durch das Sakrament muf3 gleich einem seelischen Gebetskam-
merlein ein Raum entstehen, wo der Mensch sein Allerpersonlichstes frei in die
Uberpersonliche Fihrung und Gnade emporheben kann, die ihm aus héheren Wel-
ten entgegenkommt. Das in Pflegsamkeit und Freiheit verwaltete Sakrament wirkt
psycho-synthetisch und heilend, indem es den Menschen mit dem eigenen héheren
Ich und sein Blut mit der Kraft des Blutes Christi verbindet.
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Die vierte, mittlere Schale ergiel3t sich nicht auf die irdische Sphare; ihr Inhalt wird
in die Sonne ausgegossen, aber sie verandert die Wirkungen, die von der Sonne auf
die Erde ausgetbt werden. Von jetzt an werden die Menschen auf Erden durch die
Feuersglut der Sonne wie von hdllischen Flammen versengt und verbrannt. Die gro-
3e Hitze bewirkt, daf} die Menschen aul3er sich geraten und sich immer mehr in ihrer
Abschnirung vom Géttlichen verstocken, so dal3 sich in ihnen schlie3lich nur noch
glihender Hal3 gegen das Gattliche regt.

Unser Blick wird auf diejenige Provinz des menschlichen Daseins gelenkt, in welcher
der Mensch an die géttlichen Kréafte der Natur angeschlossen ist. Wir dirfen, was die
Natur uns aus ihrem Reichtum in Fulle spendet, entgegennehmen, sowohl durch das
Anschauen wie durch den Atem und schlief3lich durch die Nahrung. Die Sonne ist
das majestatische Herz des umfassenden Wesens Natur, das uns beschenkt. Was
die Sonne aus unserem Erdenkosmos hervorzaubert, néhrt uns in unseren geistigen,
seelischen und korperlichen Wesensgliedern.

Der eigentliche Sinn der gaben, die uns durch die Sonne aus der Natur zuteil wer-
den, liegt weit hinaus Uber das, was die materialistische Denkungsweise erfassen
kann. Eine uns liebende Wesenswelt, die sich hinter dem Sinnenschein der Natur
nur verbirgt, spendet uns von ihrem eigenen Leib und Blut. Der Mensch hat in stei-
gendem Mal3e sein eigenes Verhdltnis zur Natur dadurch verarmt, daf3 er die Seele
und den Geist des Sonnen- und Erdendaseins Ubersah. Der blo3 auf3erlich-
physikalischen Denkart folgend hat es der Mensch heute schon fertig gebracht, die
Erde Uber unabsehbare Riesenflachen hin unfruchtbar zu machen. Das Mal3 der
Versteppung, das z.B. in Amerika von Jahr zu Jahr wachst und das Gespenst grol3er
Hungersnote heraufziehen Iaft, ist ein deutliches Zeichen dafir, dafd schliel3lich nur
noch die Verbrennungswirkungen der physischen Sonne ubrigbleiben, wenn der
Mensch nicht mit dem wahren Wesen der Natur rechnet.

Das sakramentale Grundgeheimnis, dessen Perversion beim Ausgiel3en der vierten
Zornesschale erscheint, enthalt als die Mitte des Sakramentalismus die Sonnenmys-
terien des Christentums. Es ist das eigentliche Altarsakrament, in welchem Brot und
Wein gespendet werden als die Konzentration aller Gaben der geistigen Sonne.
Durch den heiligen Vorgang der Wandlung verbindet sich mit dem nattrlichen Son-
nengeheimnis, das in Brot und Wein Gestalt annimmt, das Geheimnis der Christus-
Sonne: der Auferstandene ist in den sonnenhaften Erdenelementen den um den Al-
tarversammelten Menschen nahe als in seinem Leibe und seinem Blute.

Das Antisakrament der_inneren Austrocknung verstockt den Menschen ganz in der
verharteten Leibeshulle. Durch seine Existenz ist er bereits eine Gottesleugnung,
eine Lasterung des wahren Weltbestandes. Der Verlust der Religiositat muf3 letztlich
in Feindschaft und Hald gegen alles Geistige einmiinden, wenn der Vertrocknungs-
zustand nicht mehr nur das Sein, sondern auch das Bewul3tseins des Menschen
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ergreift.

Wie die letzten drei Posaunenklange als die drei groRen Weherufe miteinander eine
Trias der Steigerung bilden, so steht auch hinter den letzten drei goldenen Schalen,
die aus dem Innern des Tempels hervorgetragen werden, eine solche Trias. Wir
kommen in die Sphéare der Sakramente, die auch innerhalb der Siebenheit eine Art
hohere Dreiheit bilden.

Die fuinfte Schale scheint sich zunachst nicht auf das Menschenreich zu beziehen.
Sie wird auf den Thron des Tieres ausgegossen und bewirkt im Reiche des Tieres
eine schreckenerregende Verfinsterung. Die Folgen aber dieser Verfinsterung zeigen
sich sogleich auch unter den Menschen. Schmerzen und Qualen beméchtigen sich
ihrer, so dal3 sie sich vor Schmerzen die Zungen zerbeiRen. Die Verstockung und
feindselige Abtrennung von allem Goéttlichen steigert sich zur au3ersten Verbitterung.
Das Wesentliche des Menschenreiches ist, wenn die Gottesabsicht des Menschen-
wesens nicht schon verkiimmert ist, das die Menschen miteinander verbindende so-
ziale Element: die Liebe. Wo das Bild des Tieres, d.h. der Mensch als blof3es Natur-
wesen, das Zusammenleben der Menschen beherrscht, stirbt die Sozialitat. Mit dem
Geheimnis der Menschenliebe stirbt auch das der Freudigkeit und hellen Heiterkeit
im Menschendasein. Die Menschheit wird humorlos. Verbitterung und Depressionen
breiten sich aus. Die Jagd nach dem personlichen Vorteil muf3 schlie3lich in die
qualvollsten Vereinsamungen und Lebensangste einminden.

Die so entstandene Verbitterung als tragisches Gesetz ist nichts anderes als die
Perversion eines sakramentalen Mysteriums. Wenn sich der Zerfall der Sozialitat
besonders deutlich darin zeigt, dal3 die Ehe immer mehr zu einem Problem wird, so
ist das kein Zufall. Das Sakrament der Trauung, das die von zwei Menschen ge-
schlossene Ehe segnet, betrifft nicht nur die unmittelbar Beteiligten. Es bringt die
hoéhere Sphare zum Erklingen, in welcher sich jeder wahre Bund zwischen Men-
schenseelen in einem Bundnis zwischen den Engeln dieser Menschen fortsetzt. Und
dadurch ist es ein Ferment der Heiligung und Heilung flr das ganze soziale Leben.
Die wichtigste Ausstrahlung des Trausakramentes besteht darin, dal3 es einen ganz
bestimmten Himmel hoherer Gberpersonlicher Lebenskrafte gemeinschafts- und kul-
turbildend unter den Menschen anwesend sein laft.

Beim AusgielRen der sechsten Schale wird gleich zu Anfang unsere Aufmerksam-
keit auf eine Sphare gelenkt, aus der Heil in die Entfaltungen des Unheils eintreten
kénnte. Wir fihlen die Mdglichkeit, dal3 innerhalb der letzten grol3en Siebenheit aus
der sechsten Stufe eine &hnliche Heils-Wendung eintreten kdnnte, wie sie sich im
sechsten Siegel und in der sechsten Posaune gezeigt hat. Das Bild des Euphrat-
Stromes taucht auf. Wir erkennen als den Bereich der sechsten Schale die Kréaftebe-
ziehung der Menschheit zu der Ubersinnlichen Welt tiberhaupt. Wir erfahren, dal3 in
dem nun trocken daliegenden FluRbett eine Stral3e entsteht, auf welcher die ,Konige




72

aus dem Morgenlande® herbeikommen kénnen.

Auf allen Seiten quellen aber damonische Gewalten in ekelerregender Froschgestalt
hervor und verbluffen die Welt durch dunkel-magische Zauberktinste und Wunderta-
ten. Die sechste Schale wirkt ahnlich wie der Stab des Moses. Sie zieht eine Bilanz
der Ubersinnlichen Krafte, Gber welche die Menschheit noch verfligt: eine durchge-
hende gefahrliche Damonisierung zeigt sich. Eine Entscheidung wird unausweich-
lich. Eine Schlacht muf3 geschlagen werden. Den Schauplatz derselben nennt die
Apokalypse Harmageddon, d.h. ,Berg der Schwelle®. Hier sind die Tore des Himmels
und der Holle offen. Aus den héllischen Bereichen drangen sich Riesenheere hervor.
Werden genugend Diener des Guten da sein, um ihnen mit den Kraften, die sie aus
dem offenen Himmel holen, siegreich entgegenzutreten?

Der grof3e ,Tag des Herrn“ bricht an. Der Sonnendurchbruch der neuen Christus-
Offenbarung scheint der kleinen Schar von Getreuen zu Hilfe kommen zu wollen.
Aber die Zweischneidigkeit der neuen Christus-Néhe ist innerhalb der Zornesschalen
groer und gefahrlicher geworden. Die Menschheit verfligt Uber die abgriundige
Vollmacht, die sich ergieRende Liebe Gottes in ihr Gegenteil zu verkehren, ja
sie schlie3lich sogar zu miRbrauchen und in den Dienst der Gegenméchte zu
stellen. Das Kommen Christi bedeutet zugleich, dal3 der satanischen Magie des An-
tichrist gleichfalls der Weg offensteht.

Von welchem Geheimnis der Gottesliebe ist die schwarze Magie das antisakramen-
tale Gegenbild? Das Geheimnis der sechsten Schale wird der géttlichen Liebesab-
sicht gemalf verwirklicht, wenn es auf Erden ein echtes Priestertum gibt. Durch das
Sprechen und Handeln, das aus dem Auftrag und Sakrament der Priesterweihe ge-
schieht, flieBen hohere als nur menschliche Krafte in das Leben und die Kultur der
Menschheit ein. Dieses Sakrament findet seinen Ausstrahlungsbereich tberall da,
wo das Ideal der allgemeinen inneren Priesterlichkeit fur alles menschliche und be-
rufliche Wirken erwacht. Dem priesterlichen Prinzip ist die Verheil3ung gegeben, daf}
durch es Christus selbst dem Antichrist auf Erden entgegentritt, so daf3 der Mensch-
heit Vollmachten zustromen, durch die sie die Schlacht von Harmageddon siegreich
bestehen kann.

Als die siebente Schale in die Atmosphéare ausgegossen wird, ertont das Wort: Es
ist vollbracht. Ein kosmischer Karfreitag scheint angebrochen zu sein. Unter Donnern
und Blitzen und Erdbeben, wie es solche nie zuvor gegeben hat, bricht ein grol3es
Weltensterben herein. Der erste Akt einer Tragddie rollt vor uns ab, die sich nachher
weit Uber die Runde der sieben Zornesschalen hinaus fortsetzen wird.

Die groRe Stadt Babylon, in welcher die allzu irdisch gewordene Menschheit er-
scheint, bricht in drei Stiicke auseinander und stirzt in den Abgrund. Berge und In-
seln werden ausgeloscht. Die letzten Mdglichkeiten der seelischen Erhebung und der
fruchtbaren, vertiefenden Einsamkeit schwinden dahin. Die Stadte der Menschen
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sinken in Trimmer. Unbarmherzig wird die Menschheit durcheinandergewirbelt. Ein
unabsehbarer Kulturtod verschlingt sie. Die Menschheit hat geglaubt, durch ihre Ge-
schaftigkeit Lebendiges zu schaffen und dem Tode zu entreiRen. Sie merkt nicht,
daf} sie sich damit nur immer mehr an das Tote verlor.

Die wertvollsten Inhalte des Menschendaseins sind daran gebunden, dal3 der
Mensch mit dem Tode zu leben versteht. Eine der wichtigsten Aufgaben des religio-
sen Lebens ist es, die Menschen wahrend des Lebens das Sterben zu lehren. Wenn
der Priester dem Sterbenden das Sterbesakrament bringt, so dal3 die Tatsachen

selber ihr deutliches Wort sprechen, wird prinzipiell mit dem inneren Mut und nicht
mit der Feigheit der Seele gerechnet. Die gottliche Liebesabsicht, die den Inhalt der
siebenten Schale bildet, will dem Menschen den Tod als Freund zur Seite stellen.
Verkehrt sie sich in ihr Gegenteil, so breitet sich das Antisakrament eines Gesamt-
sterbens Uber die Erde aus.

Die Antisakramente sind bereits Uberall gegenwartig: Krankheit, Blasiertheit,

Sexualitat, Vertrocknung, Verbitterung, schwarze Magie und das allgemeine
kulturelle Sterben. Sie sind nichts anderes als die in Zorn pervertierten sieben Le-
bensspharen der géttlichen Liebe: die Kindheitskréfte (das Geheimnis der Inkarnati-
on), das Jugendgeheimnis, persénliche Frommigkeit, die Geist-Natur-Verbundenheit,
die Sozialitat, das Wirken aus hoherer Kraft, die Todesfahigkeit. In den sieben Sak-
ramenten: Taufe, Konfirmation, Beichtsakrament, Sakrament von Brot und

Wein, Trauung, Priestertum, Sterbesakrament haben wir auf Erden heilige gol-
dene Schalen fur den unentstellten Inhalt der sieben Liebesschalen Gottes.
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X. Der Sturz Babylons (Das 17. und 18. Kapitel)

Der Einheit des Bildes vom Geistmenschen, mit dem die Apokalypse begann, ent-
spricht zuletzt eine Doppelheit: die Zweiheits-Vision einer in zwei Ganzheiten (Baby-
lon und Jerusalem) auseinanderbrechenden Menschheit.

Tatsachlich bildet den apk Abschlul3 eine Dreiheit: Mitten zwischen die Bilder vom
stirzenden Babylon und von dem sich herniedersenkenden himmlischen Jerusalem
tritt eine hohe kdmpferische Gestalt: der weil3e Reiter. An dem leuchtend-erhéhten,
in kAmpferischer Kraft hervortretenden Menschenbilde entscheidet und scheidet sich
die Welt - in eine untergehende und eine aufgehende.

Die mythische Rickschau sieht das Bild der groRen Mutter, der ,Mutter Erde; der in
die Zukunft gerichtete Blick der Apokalypse fligt das Doppelbild von Hure (Babylon)
und Braut (Jerusalem) hinzu. Im Bilde der Stadt zeigt sich jedesmal der Leib einer
Menschheitsgruppe, in der Gestalt eines weiblichen Wesens erscheint die Seele
derselben.

Das Gesetz der Tragddie, in die der sich gehenlassende Teil der Menschheit
hineingerissen wird, zeigt sich am Bild der Hure Babylon. Das Weib hat sich
(anders als das mit der Sonne bekleidete Weib im Himmel) mit dem Drachen einge-
lassen und zusammengetan. Der dreifache Schmuck, den das Weib an sich tragt

(Gold, Edelsteine und Perlen), ist die in irdischen Prunk abgesunkene Himmelsdrei-
heit von Sonne, Sternen und Mond, in welcher sich die Geist-Erh6hung von Flhlen,
Denken und Wollen bei dem Weib im Himmel zeigte. Die Hure Babylon ist das Ge-
genteil zu dem Weibe, das den Mond unter seinen FiUR3en hat, die Sonne als golde-
nes Herz in ihrem Wesen tragt, die Sterne gleich einer Krone Uber dem Haupte hat:
In ihr sind Gold, Edelsteine und Perlen Zeichen einer ohne innere Berechtigung an-
geeigneten, nichtdurchdrungenen und unverarbeiteten AuRerlichkeit.

Was man vom einzelnen Menschen sagt, dald ,zwei Seelen in seiner Brust® leben,
gilt auch von der Menschheit im ganzen. Nachdem einmal das Weib im Himmel (die
obere Seele der Menschheit) den Sohn geboren hat, mufd mit dem Ich-Prinzip die
Wahl zwischen oben und unten offenstehen: Die durch die Zeitalter des Erdenwer-
dens heranreifende freie Entscheidung wird zur Scheidung fuhren. Im Bilde der Hu-
re erscheint diejenige Menschheit, in der die untere Seele mit ihrem Erden-
Schwergewicht die Herrschaft an sich gerissen hat.

Wer ist die ,grofRe Hure Babylon®, die auf den sieben Bergen sitzt? Das Rom der
Casaren? Das Rom der Péapste? Es ist falsch zu fragen: Welche irdischen Inhalte
verbergen sich hinter geistigen Bildern?
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Irdische Deutungen, die bestimmte Gestalten oder Geschehnisse der Vergangen-
heit, Gegenwart oder Zukunft in den apk Bildern wiedererkennen wollen, bleiben weit
unter dem Niveau des Buches. Weiterfiihren kann uns einzig und allein die Frage
nach den Uberirdischen Tatsachen und GesetzméaRigkeiten, die hier in irdischen Bil-
dern erscheinen. Ein zunéachst hieroglyphisch erscheinendes Alphabet irdischer Bil-
der wird durchsichtig fur Sphéaren geistiger Rhythmen und Machte, mit denen jedes
Zeitalter auf seine Art zu rechnen hat.

Zur Hieroglyphe des Berges: Der Berg ist die undurchsichtig gewordene Sinnes-
wahrnehmung, die dem Menschen den Blick in die inneren Bezirke des Daseins
nicht mehr erlaubt. Die Menschheit steht wie ,der Ochs vor dem Berge®“: Der Berg
des Materialismus ttrmt sich vor ihr auf. Im Bilde der sieben Berge (z.B. auch im
Schneewittchen-Marchen) erscheint die hochragende Grenzzone, die Ubersteigen
muR, wer aus der Welt der Sinne in die Welt des Ubersinnlichen gelangen will. Die
bergeversetzende Kraft des Glaubens erhebt den Menschen auf die hdhere Ebene,
wo ihm nichts den Horizont verdeckt.

Indem uns die Apokalypse das stolz-geschmuickte Weib zeigt, das sich auf die sie-
ben Berge setzt, stellt sie uns bildhaft eine Macht vor die Seele, deren Wille es ist,
dal3 die Menschheit von der geistigen Welt abgetrennt wird. Diese Macht spielt auch
in den Evangelien eine Rolle: Christus schleudert Weherufe gegen die Schriftgelehr-
ten und Pharisder (Matth. 23,13). Wenn diejenigen, denen als den Seelsorgern die
Menschenseelen anvertraut sind, selbst die Fahigkeit nicht mehr besitzen, die
Schwelle der sieben Berge zu Uberschreiten, verfallen sie nur allzu leicht der Ten-
denz, auch die ihnen anvertrauten Menschen im Diesseits festzuhalten. Dann wer-
den die Vertreter des religiosen Lebens selbst zu der Macht, die den Menschen von
der Schwelle der geistigen Welt zuriickhalt. Wo die Kirche zum Selbstzweck wird, wo
der Einzelne statt zur innerlichsten Freiheit und zu einem individuellen Erleben und
Erkennen der geistigen Welt nur zur gehorsamen Treue gegeniber der Kirche ge-
fahrt wird, droht das Gespenst der Macht, die sich auf die sieben Berge setzt.

Die Gefahr ist aber noch viel umfassender und betrifft nicht nur die Fihrenden: In
jeder Seele ist die Macht wirksam, die sich dem wahren Selbst in den Weg stellt,
wenn er sich anschickt, die Schwelle zu tberschreiten. Je naher der Mensch an die
geistige Welt herankommt, um so heftiger wird sich in ihm eine Art ,seelischer Was-
serscheu” bemerkbar machen. Der ,bergeversetzende Glaube® ist nicht von selber in
der Seele vorhanden, er muf} tausendféaltigen Anwandlungen von Angst und feigem
Ausweichen abgerungen werden. Auf dem inneren Weg der Seele stellen sich nur
allzu leicht die ungezahlten Ausreden ein, die im Grunde doch nur Einflisterungen
derjenigen Macht sind, die auch in unserem Innern auf den sieben Bergen sitzt und
bewirken will, dal3 wir uns, statt zum Geiste vorzudringen, nur immer noch mehr an
das Irdische fesseln.
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Das Babylon-Motiv: Der groRRartige magische Reichtum der vorchristlichen Religio-
nen und Tempelkulturen mit ihren Gétter-Inspirationen war Resultat und Frucht des
von unten nach oben fuhrenden ekstatischen Elementes. Der Weg der Entriickung
konnte jedoch auf reine Art nur so lange beschritten werden, als die Menschen noch
locker in den physischen Leibern steckten. Im Fortgang der Jahrtausende aber stie-
gen die Seelen immer tiefer in die allmahlich sich verhartende und spréde werdende
Leiblichkeit hinunter. In zunehmendem Male bedurfte es aller méglichen Gewalt-
samkeiten, um die Seele aus dem Korper zu lI6sen und in den Zustand der Entri-
ckung zu versetzen. Babylonien war der Schauplatz, wo sich die mit den Leiden-
schafts-Steigerungen und Rausch-Ekstasen einsetzende Dekadenz zuerst zeigte

und kulturschopferisch wurde. In den pyramidenartigen Zikkurat-Bauten im Gebiete
von Euphrat und Tigris projizierte sich das in stirmische Rauschhaftigkeit Gberge-
hende ekstatische Element nach au3en. Weil die Seelen sich nicht mehr wie friher
auf den Berg der Schau emporschwingen konnten, wurden im auf3eren Sinn Turm-
Berge gebaut, die aber doch nur die wachsende Abtrennung der Menschenwelt von
der Gotterwelt sichtbar machten. Die das Alte Testament erganzende apokryphe
Legendentradition lalt erkennen, dalR es die radikale Absage an das in den Turm-
bau-Hochmut eingemiindete Babylon war, wodurch Abraham und die Seinen veran-
la3t wurden, die chaldaische Heimat zu verlassen.

Babylonien ist das klassische Land, in welchem es unter den in den Tempeln Die-
nenden zuerst die Hierodulen, d.h. die Prostituierten, gab. Das Allzu-Irdische wurde
fortan in das religiose Leben verunreinigend hereingetragen. Alle Laster, die auf
Rauschwirkungen zielen und in Suchtigkeiten Ubergehen, haben so ihren Ursprung
in Kultzusammenhéangen vorchristlicher Kulturen, in die das babylonische Prinzip
eingedrungen war. Man mufd aber doch ein Auge daftr haben, dal3 tberall da, wo
Menschen sich irgendeinem Rausch hingeben - gleichviel, ob dieser durch Rausch-
mittel oder Spielwut hervorgerufen wird, oder ob es sich um den in tausend Arten
und Graden auftretenden Geld-, Erfolgs- oder Machtrausch handelt -, eine verirrte
Sehnsucht nach wesenhafter Berihrung mit hdheren Wesen zugrunde liegt. In der
babylonisch entarteten Ekstase entstand ein religioses Leben, das, statt den Himmel
aufzuschliel3en, das Irdische aufwihlte und aufpeitschte und damit die Machte des
Abgrundes entfesselte. Weil die Menschen nicht mehr in reiner Hingabe auf den
Wegen der Religion zu den guten Gottern gelangten, machten sie sich schliel3lich
von dadmonischen Machten besessen, die ihnen einflisterten, sich selbst fur Gotter
zu erklaren und gottliche Verehrung und willenlosen Gehorsam zu beanspruchen.
Durch die gesamte Menschheitsentwicklung hindurch setzt sich die babylonische
Entartung fort.

Es gibt jedoch eine Entriickung, die keinem Menschen erspart wird: das ist der Tod.
Wir werden, wenn wir sterben, mit unserem seelisch-geistigen Wesen aus dem Lei-
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be entrickt. Nichts von dem Irdischen, an dem wir wahrend unseres Lebens hingen,
konnen wir mitnehmen. Uberall da, wo die Seelen durch innere Schwache von
Furcht vor dem Tode erfllt sind, wirkt bereits die babylonische Verfuhrung. Das Irdi-
sche, von dem man sich zu trennen flrchtet und das man deshalb durch allerlei ego-
istische Seligkeits-Sehnsichte in die Vorstellungen, die man sich von der jenseitigen
Welt bildet, hineinmischt, verunreinigt das religiése Fuhlen und Erleben. Es kann
nicht ausbleiben, dal’ der religibse Egoismus, der stets aus einer irgendwie gearte-
ten Todesfurcht hervorgeht, den Menschen nur immer noch mehr in das Irdisch-
Sinnliche bannt.

Unter ungezahlten Masken und Verkleidungen geht die Hure Babylon durch die
Menschheit. Deswegen darf das Bild, das die Apokalypse uns von ihr zeigt, immer
nur dann zur Charakterisierung historischer oder gegenwartiger Verhaltnisse ver-
wendet werden, wenn es zugleich als Spiegel der Selbstprifung und Selbsterkennt-
nis anerkannt wird.

Mit dem Christentum ist ein vollig neues Grundgesetz des religiésen Lebens
wirksam geworden: Das Prinzip der Entrickung wurde durch das der Ein-
wohnung abgeldst. Das auf Menschwerdung, Tod und Auferstehung Christi ge-
grundete religiose Leben kann nicht mehr darin bestehen, dal3 die Menschen sich
ekstatisch zum Gaéttlichen erheben, sondern darin, daf3 sie sich im Herzen aufschlie-
Ben. Die so anhebende Kraftestromung von oben nach unten beschrankt sich jedoch
nicht auf die Sphare der menschlichen Innerlichkeit. Die christliche Frommigkeit kann
und mul3 die Intensitat und Vollmacht gewinnen, durch die sie nicht nur die Seele,
sondern auch die Sphare der Leiblichkeit durchdringt und verwandelt. So entsteht
ein Bauen von oben nach unten. Das Bau-Prinzip des babylonischen Turms wird
abgeldst durch das des himmlischen Jerusalem, das sich vom Himmel zur Erde
herniedersenkt.

Das Bild der sieben Kdnige: Das den irdischen Raumverhaltnissen entnommene
Bild von den sieben Bergen wird mit dem Bild von den sieben Konigen in das Bild
einer zeitlichen Abfolge transponiert. Sieben grol3e Werdekreise erscheinen uns als
der Bereich, in welchem die Gefahr der babylonischen Verfihrung droht. Funf davon
gehoren der Vergangenheit an. Der sechste ist die Gegenwart, d.h. diejenige Zeit, in
welcher sich die Spaltung der Menschheit in den babylonischen und den
jerusalemitischen Teil endgultig anbahnt. Der siebente ruht noch im Schol3e der Zu-
kunft. Jede dieser Epochen hat ihr herrschendes Prinzip. Damit ist gemeint, dal3 die
Menschheit auf ihrem Entwicklungsgang in jedem Zeitraum eine weitere Provinz und
Grundkraft des Menschenwesens auszubilden und anzueignen hat. Finf Ertrége hat
sie bereits errungen. Der sechste ist im Werden. Der siebente schwebt noch als
geistige Keimzone Uber dem Erdendasein.
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Worin besteht die babylonische Gefahr? Die Menschheit steht vor der Frage, ob
sie die funf Krafte, die sie sich unter den funf Kénigen der Vergangenheit erarbeitet
hat, nur in den Dienst des Irdischen oder in den Dienst des Geistig-Gottlichen stellen
wird. Sowohl hinter dem Bild der Apokalypse wie hinter den Worten des Evangeli-
ums (funf Manner kommen im Gesprach zwischen Jesus und der Samaritanerin in
Johannes 4 zur Sprache) kann die Menschheit auftauchen, die funf ihrer Grundkrafte
(namlich die funf Sinne) bereits entwickelt, aber durch die Verfliihrung der grof3en
Hure ausschlief3lich in den Dienst des Irdischen gestellt hat. Ein sechster Sinn muf3
von der Menschheit errungen werden, aber eben durch diese Aufgabe steht die
Menschheit vor einer Entscheidung. So wie die Samariterin unter dem Eindruck der
Worte Jesu plétzlich fur die reine Sphéare des Geistes aufgeschlossen erscheint, so

mufd die Menschheit an der Wegscheide zwischen der stlirzenden Stadt Babylon
und der sich herniedersenkenden Himmelsstadt die Kraft aufbringen, sich aus der
Bindung an das bloRR Sinnliche loszureil3en, und sich fir eine wahre Durchdringung
und Verbindung mit den héheren Méachten bereitmachen.
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Das Bild kommt in dramatische Bewegung: Ein wilder Kampf entbrennt. Die
Machte der Leidenschaft, der nur-irdischen Sinnesart, des Egoismus und des hem-
mungslosen Machtstrebens werden grol3 auf Kosten der Krafte des Opfers und der
Liebe. Die Menschheitskultur nimmt eine Gestalt an, durch die fur die stilleren Werte,
die sich im Bilde des Lammes zeigen, kein Raum mehr bleibt. Die gigantischen
Machte, die gegen das Lamm kampfen, gehen am Ende durch Selbstvernichtung

zugrunde. Einmal muf3 sich der ungeheure Rickschlag des Materialismus bemerk-
bar machen.

Nichts von den irdischen Reichtimern, die der Mensch mit so groRem Eifer und
Stolz sammelt, kommt seinem eigentlichen Wesen zugute. Spatestens im Augen-
blick des Sterbens mul3 er dessen gewahr werden, wenn er alles dies zurlicklassen
muf3. Jetzt Gberféllt ihn der Schrecken dartiber, daf er zuviel Erdenschwere in sich
aufgenommen hat, als dalR er die Fligelkraft seines eigentlichen geistigen Wesens
frei entfalten konnte.

Der Sturz Babylons wird aber nicht nur individuell beim Durchschreiten der Todes-

pforte erlebt, er muf3 sich auch einmal im gré3ten Stil kulturell ereignen. Der babylo-
nische Turmbau einer blof3 &ulReren Zivilisation ist von Grund auf briichig und muf3
eines Tages zusammenstirzen.

Drei Gruppen von Menschen sind es, die zu ihrer Qual in das Drama vom Stur-
ze Babylons hineingezogen werden: Konige, Kaufleute und Seefahrer.

Hinter dem Bild der Kénige erscheint die Lebensprovinz, in der die Menschheit auf

das Prinzip der individuellen Impulse, des freien fihrenden Vorangehens, angewie-
sen ist. Wie leicht fallt der Schatten der grof3en Hure auf das Feld der Freiheit! Das
geschieht Uberall da, wo die Fihrenden nicht darauf bedacht sind, die anderen zur
Freiheit zu fuhren, sondern wo das Fuhren zum Selbstzweck und deshalb zum Herr-
schen und Beherrschen wird.

Hinter dem Bild der Kaufleute erscheinen die Bilder des wirtschaftlichen Lebens. Sol-

len in der Menschheit Handel und Wandel gedeihen, dann mtssen sie vom Prinzip
der Briderlichkeit und des gegenseitigen Dienens beherrscht sein. Wenn das Ver-
dienen zum Selbstzweck wird und das Dienen verdrangt, dann findet die
Babylonisierung statt, die schlie3lich zum Untergang fihren mulf3.

Im Bild der Seefahrer zeigt sich das Menschsein als solches. Der Mensch reift und

verwirklicht seine Menschenwirde durch ,Erfahrung®. Heute decken sich die aule-
ren und inneren Wege nicht mehr. So grol3 auch der Reichtum an aufReren Erfah-
rungen ist, die der Mensch auf seinen Lebenswegen macht: Es versteht sich nicht
mehr von selbst, dal} seine Seele dadurch in das wahre Menschsein hineinreift. Viel-
fach mogen es heute die Menschen sein, die im Leben gar nicht sehr ,weit herum-
gekommen® sind, die es in der Stille verstehen, die inneren Wege zu beschreiten
und wirkliche ,Erfahrungen® zu sammeln. Wenn aber die Menschen nicht mehr inner-
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lich reifen, sondern mit ihrem inneren Menschen da stehen- und steckenbleiben, wo
sie schon mit vierzehn oder mit einundzwanzig Jahren angelangt waren, so ist es
nicht zu verwundern, wenn aus dem Verhaltnis der Menschen zueinander die ge-
genseitige Achtung und Hochschatzung (Gleichheit!) schwindet, die die Grundlage
eines gesunden Rechtsgefiihls und Rechtslebens ist. Bei allem geschéaftigen Hin und
Her, das durch die Errungenschaften des modernen Verkehrs immer noch mehr
Ubersteigert wird, hort das Menschenleben auf, ein wirklicher Lebensweg oder eine
Lebensfahrt zu sein.

Vielféltige Bilder der Verarmung ziehen an uns voriber, die durch den Fluch
der Materie Uber die babylonisierte Menschheit kommt. Der Tod alles Schénen
und Klingenden tritt da ein, wo die Menschheit den Zugang zum Himmel nicht mehr
findet. Auch das Wort des Menschen ist nicht mehr Seelenoffenbarung. Die Stumm-
heit des Tierreiches legt sich als Bann auf das Menschenreich. Sie ist es, die in
Wirklichkeit dem weiterstromenden Larm zugrunde liegt. Gearbeitet wird eher mehr
als weniger, aber die Arbeit verliert ihren Sinn, wenn der Mensch nur noch wie eine
Maschine funktioniert. Es wird dunkel in der Welt, nicht weil es kein Licht und keine
Beleuchtungskorper mehr gabe, sondern weil das Geheimnis des Lichtes erlischt.

Den ungezahlten duReren Errungenschaften, die im Grunde doch auf der babyloni-
schen lllusion beruhen, stehen Verluste der eigentlichen Werte des Menschenda-
seins gegenuber. Der Untergang dieser Werte muf3 schlie3lich den Untergang des
ganzen bloR3-irdischen Daseins nach sich ziehen.

Der Sturz Babylons wird durch einen Engel besiegelt, der einen grof3en Mihl-
stein ins Meer wirft. Das strenge Wort des Christus geht in kosmische Erfillung:
,Wehe dem, der dem aufkeimenden inneren Menschen schadet. Ihm wére besser,
es wirde ihm ein Muhlstein um den Hals gelegt und er wirde in das Meer versenkt,
wo es am tiefsten ist* (Matth. 18,6; Luk. 17,2). Es kann kein klassischeres Bild als
das des in die Tiefe reienden Muhlsteins geben fiur das Schwergewicht des allzu

Irdischen, das den Menschen nicht nur hindert, sich zum Geiste zu erheben, sondern
ihn in den Abgrund zieht.

Das Motiv des Muhlsteins findet sich auch in dem plattdeutschen Marchen vom ,Ma-
chandelboom®. Die bdse Stiefmutter hat das Kind getottet: Als der Knabe sich in die
Apfelkiste beugte, um einen Apfel herauszuholen, schlug sie den Deckel zu, so dal3

sein Kopf unter die Apfel rollte. Die Seele des Knaben geht als der singende Vogel
durch das Méarchen hindurch. Schlief3lich schlagen die Flammen des Gerichts hoch:
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,Ne“, sad de Fru un spring up, un de Hoor stiinnen eer te Baarg as Fuhrsflammen,
,my is, as schull de Welt tinnergahn. Ik will ook henuut, of my lichter warden schull.*
Un as se uut de Dohr kohm, bratsch! smeet eer de Vagel den Mahlensteen up den
Kopp, dat se gan3 tomatscht wurr. De Vader un Marleenken hédrden dat un gingen
henuut: do giing en Damp un Flamm und Fihr up von de Stad, un as dat vorby
woor, do stinn de lutje Broder door, un he néhm synen Vader und Marleenken by de
Hand, un woren all dre so recht vorgndédgt un giingen in dat Huus by Disch un eeten.

Die Marchenparallele zeigt uns in drastischem Bilde, wie die Hure Babylon sich ge-
gen das im Menschen aufkeimende hoéhere Ich versindigt. Sie will es nicht aufkom-
men lassen und ist auf seinen Tod bedacht, wenn es sich regt, so wie der Drache im
Himmel auf das Kind lauerte, das zu gebaren das mit der Sonne bekleidete Weib im
Begriffe stand. Dann kann es aber nicht ausbleiben, dal3 einmal die Flammen und
der Rauch des Weltbrandes und des kosmischen Untergangs emporsteigen. Die
Macht, die sich der Erdenschwere bediente, um die Schwingenkraft des Geis-
tes abzuldhmen, wird schliel3lich selbst davon in die Tiefe des Abgrundes ge-
rissen. Wenn im Marchen zuletzt der Vater und die Schwester des Knaben mit dem
ihnen Wiedergeschenkten zu Tisch gehen, so leuchtet im idyllischen Bilde der glei-
che befreiende Ausblick auf, den uns die Apokalypse nach dem Sturze Babylons
eroffnet: ,Selig sind, die zum Abendmahl des Lammes berufen sind“ (19,9).



82

XI. Der weil3e Reiter und die tausend Jahre (Das 19. und 20. Kapitel)

Das Bild der grol3en Hure hat wie ein schwarzes Gewolk den Himmel verfinstert.
Nachdem die Wolkenbriiche des kosmischen Gewitters es in die Tiefe gerissen ha-
ben, leuchtet ein wunderbares Zeichen des Heiles am Lichthimmel auf. Im Bilde der
reinen Brautschaft 6ffnet sich die Sphére einer kosmischen Vermahlung. Festjubel
erflllt das All. Als die ,Braut des Lammes"“ erscheint derjenige Teil der Menschheit,
der sich der Suggestion der Materie und des Abgrundes entrungen und ganz an die
Gnade und das Hohenlicht des Geistes hingegeben hat. Das Geheimnis des ,wei-
Ren Kleides®, des von innen heraus bis in seine Leibeshullen leuchtend gewordenen
Menschenwesens, kommt zu seiner héchsten Erfullung. In der Gestalt der Braut
empfangt die Seele der Menschheit das hochzeitliche Gewand.

Die Vermahlung hat menschheitlich ausstrahlende Geltung. Die Gaste der ,kdnigli-
chen Hochzeit* stromen, gleichfalls mit dem hochzeitlichen Gewand bekleidet, von
Uberall her zusammen, begrif3t von der groRen apk Seligpreisung: ,Selig sind, die
zum Hochzeitsmahl des Lammes berufen sind“ (19,9). In das Ganze der Apokalypse
sind sieben Seligpreisungen hineingeflochten, von denen diese die mittlere, die vier-
te, ist (die anderen: 1,3; 14,13; 16,15; 20,6; 22,7; 22,14).

Das Motiv der Brautschaft, der Vermahlung der Seele mit dem Geiste, ist sowohl
in den Zeiten der Christus-Vorahnung als auch in der Geschichte des Christentums
immer wieder als erlosender Seligkeitsausblick in poetischer Verklarung sichtbar ge-
worden.

Wir schauen im Bild von der ,Hochzeit des Lammes* die Liebe als das Wesen Got-
tes an, so wie es ist, wenn es sich durch die Aufgeschlossenheit der Menschheit in
seinem wahrsten Sein offenbaren kann. Die Welt, in der es mdglich ist, dal’ Liebe
sich in Zorn verkehrt, ist in den Abgrund versunken. Die Menschheit ist liebende
Braut. Auf die ,Liebe von unten“ kann ungetribt und unvermindert die ,Liebe von
oben® antworten.

Es ist keineswegs so, dal3, nachdem der Ruf zum Hochzeitsmahl ertont ist, der apk
Fortgang lauter Beseligung und Erlésung mit sich bringt. Ein Kampf mul3 gekampft
werden. Zwischen den beiden Stadten, die dem Apokalyptiker am Ziel des Weges in
grol3er Doppelschau erscheinen, kommt auf hellen Pferden eine kampferische Schar
herbeigesprengt. Statt dal3 sich, wie wir es hatten erwarten kdnnen, die Festes-
freuden der koniglichen Hochzeit um uns ausbreiten, tut sich der Himmel auf, und
der weilRe Reiter auf weil3em Pferd zeigt sich in flammender Helle, als ware er selbst
ein Schwerthieb des Himmels gegen feindliche Méachte. Ihm folgt sein Heer; alle rei-
ten gleichfalls auf weil3en Pferden. Die Gewéander aus leuchtend-reiner Leinwand,
mit denen soeben die zum Hochzeitsmahl geladenen Géaste bekleidet worden sind,
erblicken wir nun an ihnen.
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Mit dem Himmels-Siege Michaels ist es nicht getan. Auf der Erde, auf die der Dra-
che gestirzt worden ist, mul3 der Kampf fortgefiihrt werden. Menschen missen
das Werk vollenden, das die Engel des Erzengels begonnen haben. Im Bilde des
weilden Reiters und seiner Heerscharen empfangt der Teil der Menschheit, der sich
dem Banne des Drachens und der grofRen Hure entrissen hat, den Ritterschlag des
Geistes, der sie zum Siege fahig macht.

Das Knablein des Weibes im Himmel, das vor Gottes Thron entriickt wurde und,
wenn die Zeit erflllt ist, als der weil3e Reiter aus dem offenen Himmel hervorsprengt,
ist der Menschensohn, das hohere geistige Menschenwesen. Der Mensch kann nicht
aus eigener Kraft das Urbild seines wahren héheren Wesens verwirklichend in sich
wiederherstellen und so zum Menschensohne werden. Er kann es nur, indem er das
Christus-Ich in seinem Ich wohnen laRt und sich zum Gefal} des Gottessohnes
macht. Dal3 dies jedoch nicht durch eine blof3 passive Haltung, sondern nur durch
hdchste innere Aktivitat moglich ist, wird uns deutlich gezeigt. Das meint die Ver-
wandlung der Gaste des Hochzeitsmahles, die zu den Heerscharen des weil3en
Reiters werden.

Im Erleben der innigen Christus-Nahe ist die Seele des Johannes nur noch von De-
mut und Anbetung erfillt. Aber er erhalt eine Antwort, die ihn auffordert, eine ganz
andere innere Haltung anzunehmen (19,10). Es mul3 uns Uberraschen und rétsel-
haft berthren, dal3 Christus die Anbetung des Menschen zurtickweist. Auf dieser
Stufe der Entwicklung will er nicht der Herr, sondern nur der Freund und Bruder des
Menschen sein. Christus will nicht nur selber Bruder und Freund der Menschen sein,
er erwartet auch, dal der Mensch sich zur Gottesfreundschaft und Christus-
Bruderschaft ermutigt. Der Mensch muf3 durch den Segen der Kommunion dazu
heranreifen, die straffe kampferische Kraft in sich zu erwecken, die ihn zum Mitstrei-
ter Christi macht.

Wenn der Mensch es vermoéchte, sein gegenwartiges Wesen schon ganz und gar
durchdrungen sein zu lassen von dem Christuswesen, so kdnnte er sagen: Ich er-
kenne mich selbst in dem weil3en Reiter wieder. Anleitungen auf dem Wege zu
dieser Selbstidentifikation kdnnen die verschiedenen Namen sein, mit denen der
weil3e Reiter bezeichnet wird.

Der erste dieser Namen heildt in der Luther-Bibel: ,Treu und Wahrhaftig“ (19,11). Die
Worte sind so zu verstehen: ,Er ist der Trager des Glaubens und der Wahrheit".
Zwei Weltprinzipien werden von dem weil3en Reiter verwaltet und zu einer lebendi-
gen Synthese zusammengefaldt: Glaube und Erkenntnis. Er lebt in einer Geistig-
keit, in welcher Glaube und Wissen versohnt sind. In dem sich erneuernden Bilde
des weil3en Pferdes laR3t die Apokalypse das auferstandene Denken vor uns leuch-
tend sichtbar werden. Der weil3e Reiter hat Augen wie Feuerflammen und viele gol-
dene Kronen auf seinem Haupt. Der Mensch soll in Zukunft in ein solches Sinnes-
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und Erkenntnisleben hineinwachsen, das sowohl von dem Feuer der Begeisterung
als auch von dem stillen Glanz der Weisheit erfullt ist.

Der zweite Name des weil3en Reiters wird nicht ausgesprochen: ,Er hat einen Na-
men, den niemand versteht aul3er ihm selbst” (19,12). Wir missen nach der Erfil-
lung unseres Menschenwesens streben und in unserem Ich einem héheren Wesen
Wohnung geben. Das Wort ,Nicht ich, sondern der Christus in mir“ (Gal 2,20) leitet
uns an, Uber das bloRRe Ich-sagen hinauszukommen. Wir lernen so Ich zu sagen,
dal3 ein Anderer durch uns Ich sagt. Das ist das Ich-Geheimnis, welches der zweite
Name des weil3en Reiters mitumspannt. Mit diesem Namen bezeichnet sich nicht
nur der natirliche, sondern der gotterfiillte Ich-Mensch, der das géttliche Ich in sei-
nem menschlichen Ich tragt.

So verstanden wird der zweite Name zum Keim und zur Knospe des dritten. Dieser
steht auf einem Gewand, das der weilRe Reiter tragt. Es ist weil3, aber mit Blut be-
sprengt. Auf neuer héherer Ebene tritt noch einmal der Zusammenklang von Weil3
und Rot vor uns hin, dem wir 6fter in der Apokalypse begegnet sind. Die Farben des
Geistes und der Seele vereinigen sich. Hier aber ist es nicht mehr nur die eigene
Innerlichkeit der menschlichen Seele, die als Warme zum Licht des Geistes hinzu-
tritt. Im Blute des Menschen pulsiert das Blut Christi mit. Das Geheimnis des Grales
waltet: das in der Durchchristung gereinigte Seelische wachst in das erleuchtete
Geistige hinein. Auf diesem Gewande steht der Name: ,der Logos Gottes“. Wie
kommt das Menschenwesen dazu, mit dem Namen ,das Wort Gottes® bezeichnet zu
werden? Durch die Einwohnung Christi wird dem Menschen nicht nur die Kraft zu-
teil, die nach innen wirksam ist. Eine neue Kraft strahlt von ihm aus. Das zwei-
schneidige Schwert, das aus seinem Munde hervorgeht, ist nichts anderes als der in
innere und dann auch in aullere Tatigkeit umgesetzte Name, der auf dem blutbe-
sprengten Gewande steht. Insbesondere im Sprechen des Wortes gewinnt der
durchchristete Mensch an dem magischen Schopfertum und Entscheidungsernst des
Weltenwortes selber Anteil.

In seiner Hand tragt der weil3e Reiter den ehernen Stab, von dessen Menschheits-
ordnender Gewalt prophetisch schon die Rede war, als das Weib im Himmel ihr Kind
gebar (12,5). Zum ersten Mal kam das Motiv des ehernen Stabes im vierten Send-
schreiben vor. Denen, die in der Gemeinde von Thyatira die Prifung der Seele be-
stehen, wird der eherne Stab verheil3en, durch den sie die Hirten der Volker werden,
aber auch die Vollmacht haben sollen, ,die GefalRe des Topfers auf Erden zu zer-
trimmern® (2,27). Das ist der Stab der Ichheit. Wird der Mensch zum Ich-
Menschen, so zerbrechen zunachst alte Bindungen und naturgegebene Gemein-
schaftszusammenhéange, in die er vorher eingebettet war. Aber wenn der eherne
Stab in der Hand des weil3en Reiters geschwungen wird, dann ist das Ich-Geheimnis
gereift; nun geht von ihm eine gemeinschaftsbildende Kraft aus.
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Der Verlust der alten blutgebundenen Gemeinschaftskrafte wird wettgemacht durch
aufkeimende Geistgemeinschaft zwischen denen, die durch die Einwohnung Christi
zu ihrem hoheren Ich gelangen. Nur im Stadium der Unreife widerstreitet das Prinzip
der Personlichkeit dem der Gemeinschaft. Wenn der Ich-Mensch lernt, Uber sich
hinauszuwachsen und sich fur Hoheres aufnahmefahig zu machen, wird sich das
ihm verheiRene Schopfertum auch auf sozialem Felde auswirken: als Kraft der Bri-
derlichkeit. Es entstehen Gemeinschaften nicht mehr als Gaben der Natur, sondern
als Leistung und Kunstwerk des gotterfillten Menschen. Dann wird der eherne Stab
zum Hirtenstabe. Eine allgemein-menschliche Priesterlichkeit entwickelt sich, durch
welche die Wunden der Vereinzelung, des Hasses und des Chaos geheilt werden
konnen.

Der vierte Name ist dem weil3en Reiter auf die Hifte geschrieben: ,Ein Konig aller
Kdnige und Herr aller Herren®. Einst verlor Jakob, als er sich im nachtlichen Ringen
mit dem Erzengel Michael die Hufte verrenkte, das Gleichgewicht. Er war der Erstling
derer, die sich in ein wachsendes Ubergewicht des AuRReren iber das Innere schi-
cken muften. Im Zeichen des Menschensohnes aber soll der Mensch in ein neues
Gleichgewicht zwischen Gottlichem und Menschlichem hineinwachsen, und so
leuchtet an der Stelle des Verlustes der Name auf, den sich selber zuzulegen die
allergroRte Anmaf3ung ware. Dieser Name bedeutet, dal’ erst der Christus-Mensch
der Zukunft das volle Geheimnis der Freiheit und inneren Souveranitat besitzt. Der
Ausblick, der sich hier er6ffnet, sprengt endgtiltig den alttestamentlichen Bann, der
das Kirchenchristentum immer nur vom Abstand zwischen dem siindigen Menschen
und Gott sprechen laRt. Der Mensch ist in der Tat stindig, aber er darf und muf3 die
Wege gehen, die ihm die Bilder der Apokalypse zeigen.

Wenn einmal das Geist-Ich voll in die Menschheit Einzug héalt, wenn das Knéblein
des Weibes zum mannhaften Gottesstreiter herangereift ist, dann kann die Ent-
scheidungsschlacht geschlagen werden. Die Erfullungs-Stunde kommt gleichzei-
tig fur Seele und Geist, fur das Weibliche und das Mannliche im Menschen: die
Seele wird reif zur héheren Brautschaft, der Geist zur hoheren Ritterschatft.
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Durch das Eingreifen des weil3en Reiters wird ein weiterer Akt in einem Drama aus-
geldst, das aus drei grof3en Abstiirzen besteht.
Der erste Absturz, der Sturz Babylons, ist bereits erfolgt. Die an die Suggestion des

bloRR irdischen Daseins verlorene Menschheit stiirzt von selbst. Keine Macht der Welt
braucht sie erst zu stoRen. Die materialistische Kultur fuhrt sich selbst ad absurdum.
Sie sammelt so viel Schwere in sich an, dal sie ihr Niveau nicht zu halten vermag
und dem Abgrund verféllt.

Der zweite gro3e Absturz wird durch den weil3en Reiter und die Seinen bewirkt: der

Sturz des Tieres und des falschen Propheten. Das Tier hat zuerst die groRe Hure
getragen und sich dann haRerfillt gegen sie gewandt, um ihren Untergang vollstan-
dig zu machen. Jetzt wird es selbst gestirzt und mit ihm seine Sprecher, die mit da-
monischer Magie fihrenden Menschen. Jetzt sind es nicht mehr nur Menschen, die
zur Beute des Abgrundes werden. Ubermenschliche damonische Gewalten stiirzen,
wenn das Schwert des weil3en Reiters in Kraft tritt. Wo die Flamme des geistigen Ich
entbrennt, wird die ddmonische Macht, die tberall nur das Bild des Tieres aufrichtet
und das Zeichen des Tieres auf Stirn und Hand der Menschen pragt, bezwungen. An
dem Feuer der michaelisch-christlichen Ichhaftigkeit muf3 sie verbrennen.

Der_dritte Absturz ist der Sturz Satans. Nach der grol3en Stadt Babylon und nach
Leviathan, dem vielképfigen und vielhérnigen Tier, dem luziferischen Verflhrer,

bleibt noch Behemoth, der Dadmon der ahrimanischen Kéalte und des Todes, zu
Uberwinden. Nachdem einst Michael seine bezwungenen Feinde in die Tiefe gestirzt
hatte, war diese Macht als das zweigehornte Tier auf Erden emporgestiegen. Hinter
einer unscheinbaren Gestalt, die der eines Lammes ahnlich ist, verbarg sie ihre
scharfe Geféahrlichkeit. Sie ist in Wirklichkeit des Gegenteil des Lammes, das Anti-
Lamm. In ihr nimmt die Herzenskalte und radikale Opferunfahigkeit Gestalt an. Sie
ist die kosmische Lieblosigkeit selber. Dieser Damon ist aber damit auch das Gegen-
teil der Christuswesenheit. Ist Christus der Geist der Sonne, der Sonnengenius, S0
ist dieses Tier der Sonnendamon, der eigentliche Antichrist.

Diesen Gegner zu stirzen ist nicht einmal dem weif3en Reiter mdglich. Hohe Uber-
menschliche und Uberirdische Gewalten missen eingreifen: ,Ich sah einen Engel
vom Himmel fahren, der hatte den Schliissel zum Abgrund und eine grol3e Kette in
der Hand. Er ergriff ... die satanische Macht, fesselte sie auf tausend Jahre und warf
sie in den Abgrund® (20,1-2). Auch die Machte des Himmels sind nicht imstande, die
satanische Macht sogleich endguiltig zu stirzen. Es ist immer nur auf tausend Jahre
maoglich, sie zu fesseln. Danach ist sie fur eine Zeitlang doch wieder da und mit ihr ist
die ganze Holle entfesselt: ,Wenn tausend Jahre vollendet sind, wird der Satan aus
seinem Gefangnis frei und zieht aus, um die Menschheit in die Irre zu fuhren® (20,7-
8).
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Mit keinem Motiv der Apokalypse ist so viel Mil3brauch und Unfug getrieben worden
wie mit dem des ,tausendjahrigen Reiches*. Sowohl die mit dem extremsten west-
lichen Materialismus vollgesogenen Sekten, als auch der hier und da aufflammende
politische Céasarismus haben sich mit Fanatismus der utopischen Erwartung hinge-
geben, der Anbruch der tausend Jahre sei gekommen oder doch unmittelbar bevor-
stehend. Primitivste Wunderglaubigkeit traumt sich in die Seligkeiten und Genisse
des irdischen Paradieses hinein, die das eben anbrechende ,goldene Zeitalter mit
sich bringen soll.

Die Wabhrheit ist: Das tausendjahrige Reich ist eine rhythmisch wiederkehrende
Pause, die den Menschen gegeniber den Machten des Abgrundes gegeben
wird. Die Entwicklung der Menschheit nimmt einen wellenférmigen Verlauf. Auf Zeit-
alter, in denen die Pforten der Holle verschlossen sind, in denen sich aber auch die
guten geistigen Machte zurtickhalten, so dal3 die Menschen ihre eigenen Krafte
sammeln, entfalten und betatigen kdnnen, folgen apk zusammengedrangte Zeiten, in
denen die Menschheit mit ihren Kraften auf schwerste Proben gestellt wird.

Der Blick des Apokalyptikers dringt durch die Rhythmen der tausend Jahre und der
darauf folgenden Zeiten der Damonisierung bis hin zu dem Vollendungsziele, wo im
Ubergang zum neuen Erden-Aon nach einer Kulmination der Entfesselung der end-
gultige Sturz der satanischen Macht erfolgt. Dann stiirzt der Tod selber mit in den
Abgrund des Weltenbrandes (20,14).

Auch in der Sphare der durch den Tod gegangenen Menschenseelen gibt es im Wel-
lengang der Weltenschicksale die Tausend-Jahr-Zeiten, in denen auf tosende Stuir-
me Windstille folgt. Dann zeigt sich unter den Verstorbenen deutlich eine Gruppie-
rung in zwei Lager, die uns wie eine sich anbahnende Scheidung der Geister anmu-
tet. In jeder Gruppe offenbart sich ein apk Grundgeheimnis. Diejenigen Seelen, die
ohne das weiterleuchtende Licht einer auf Erden hergestellten Christus-Beziehung in
das nachtodliche Dasein Ubergegangen sind, haben kein Leben: der Bann des
zweiten Todes liegt auf ihnen. Diejenigen Seelen jedoch, die aus ihrem Erdenleben
als Samen wahrer Unsterblichkeit eine Verbindung und Durchdringung des Men-
schenwesens mit dem Christuswesen mitgebracht haben, wachsen in das sonnen-
hafte Leben der Christus-Sonnensphére empor: unter ihnen vollzieht sich das Wun-
der der ersten Auferstehung.

Das Wesen der Christus-Kraft ist Toduberwindung und Auferstehung, d.h. die Voll-
macht, alles Dasein bis in den Stoff der irdischen Leiblichkeit hinein vom Geiste her
zu durchdringen und zu verwandeln. Daran haben die mit Christus verbundenen To-
ten Anteil. Das Geheimnis der ersten Auferstehung, das sich unter ihnen zur vollen
Wirklichkeit entfaltet, langst ehe es auf der Erde mehr als ein Keim sein kann, ist
nicht nur eine Gnade, die ihnen zuteil wird, sondern ein schopferisches Weltwirken,
an welchem sie als Mitarbeiter Gottes und Christi aktiv beteiligt sein kdnnen.
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Auf der anderen Seite erscheinen die Toten, die von der Erde keinen Christus-
Funken, sondern nur Stoffesschwere und Verganglichkeits-Finsternis mitgebracht
haben. Schon in ihrem Erdenleben haben sie das Gespenst des zweiten Todes
beschworen. Sie haben ihre Seelen nicht den Lebensquellen des Geistes, sondern
nur dem von Todesstrahlungen erfliliten Bereich der Materie zugewandt und so den
Grund daftr gelegt, daf ihre Seelen mit dem Leibe sterben. Gewil3 hort keine Men-
schenseele nach dem Tode zu existieren auf. Aber es gibt Unterschiede der Un-
sterblichkeit. Die Frage ist, ob der Seele Licht und Bewul3tsein zur Verfigung steht,
durch das sie wirklich weiter lebt, oder ob sie unter dem Ohnmachtsbann des zwei-
ten Todes, des Seelentodes, steht. Nur wenn nach den ,tausend Jahren® Zeiten der
Entfesselung ausbrechen und alles im Himmel und auf Erden in Bewegung gerat,
|6st sich auch die Lethargie des nachtodlichen Todesbannes (20,5).

Im Geistgebiet ist das tausendjahrige Reich jederzeit zu finden, auch dann, wenn auf
der Erde die satanische Macht entfesselt ist. Novalis sagt: ,Unter uns wahrt das tau-
sendjahrige Reich bestandig.“ Durch das Mysterium der Einwohnung Christi kann
der Mensch anders zum Tode und zum Leben stehen. Uber ihn verliert der zweite
Tod seine Gewalt; die Ostersonne der beginnenden Auferstehung sendet ihre Strah-
len in seine Lebenskrafte. Die Zahl der satanischen Macht, die den Verzauberungs-
bann des Seelentodes Uber die Menschheit bringt, 666, ist, wie wir gesehen haben,
das Zeichen des immer noch mehr gesteigerten Tempos, der Unrast und des Unfrie-
dens. Demgegeniber ist die Zahl 1000 das Zeichen der ,Ewigkeit in der Zeit"; sie
bezeichnet den Frieden, der eine durch Andacht erlernte innere Kunst ist. Wer Bur-

ger des ,inneren tausendjahrigen Reiches* wird, kann mitwirken beim Sturz des Anti-
christ und beim Bau des himmlischen Jerusalem. Wenn schon die irdisch-historische
Stadt Jerusalem den Namen ,Stadt des Friedens” tragt, so mufl3 erst recht die aus
dem Himmel sich herniedersenkende Gottesstadt den Segenshauch des Friedens
atmen.
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XIl. Das Himmlische Jerusalem (Das 21. und 22. Kapitel)

Zuletzt, nach der Dramatik der Siebener-Runden, nach dem siegreichen Eingreifen
des weil3en Reiters, nach der Scheidung der Geister zwischen Hure und Braut,
scheint der Weg der Johannes-Apokalypse in den Bereich einer weltentrtickten, rei-
nen Seligkeit einzuminden. Die Goldglanz-Stille der ewigen Stadt umfangt uns.

Man gibt sich freilich einem verhangnisvollen Mi3verstandnis, einer tragischen Tau-
schung hin, wenn man hofft, nach Befreiung von der Last des Erdenkleides trete die
Seele in die golden-uberglanzten Gassen der seligen Himmelssstadt ein. Das Neue
Jerusalem liegt nicht im Jenseits. Wir brauchen nur darauf zu achten, wie der
Apokalyptiker den Zustand schildert, in welchem sich ihm die ewige Stadt zeigt: im
Bilde dieser Stadt bewegt sich der Himmel auf die Erde zu. Dies erdzugewandte
Sichherniedersenken ist eine Absage an alle Erdfliichtigkeit der Seele.

In der Ublichen Auffassung, die dem letzten Buch der Bibel entgegengebracht wor-
den ist, hat sich eine eigenartige Paradoxie herausgestaltet. Weitaus die grof3ten
Partien der Apokalypse sind mil3verstanden worden, indem man sie zu diesseitig
nahm: man deutete die Bilder des Sehers auf konkrete irdische Gestalten und Vor-
gange. Das Bild vom himmlischen Jerusalem aber hat man zu jenseitig verstanden.
Wenn man in der Zukunft lernen wird, an Hand der apk Bilder in den Wirklichkeiten
des Geistgebietes zu lesen, so wird man gerade dadurch verstehen, dal3 mit den
Schilderungen der Himmelsstadt auf ein solches Geistiges gedeutet ist, das unsere
diesseitig-irdische Welt durchdringen will. Das ist der Sinn der erdwarts gerichteten
Bewegung, in welcher sich die Goldkristall-Gebilde befinden.

Die Bewegungsrichtung, in der uns der Seher Johannes die Formenwelt des himmli-
schen Jerusalem zeigt, ist die gleiche, die dem Wesen des Christus selber eigen ist:
Der Christus ist aus den Himmelshéhen zur Menschwerdung auf die Erde hernieder-
gestiegen; er hat den Himmel auf die Erde gebracht, damit Himmlisches das Irdische
durchdringe. Das Christentum der Zukunft wird ein Christentum von oben her sein
und das ,Christentum® von unten her, das aus egoistisch-religiosen Gefiihlen nach
einer jenseitigen Erldsung strebt, ablésen missen. Das himmlische Jerusalem ist der
Anfang nicht nur des neuen Himmels, sondern auch der neuen Erde. In der Erden-
sphare, die sich erneuert, indem sie in der Folge der Christus-Tatsachen vom
Himmel durchdrungen und verwandelt wird, sind die Geheimnisse des himmli-
schen Jerusalem zu finden.

So stehen sich die beiden Stadtgebilde am Schluf®3 der Apokalypse gegeniiber. Das
Prinzip Babylons, der grofRen Hure, die in den Abgrund stirzt, ist die Tribung und
Verunreinigung des Geistigen durch das Irdische: Verirdischung des Geistigen. Das
Prinzip des himmlischen Jerusalem, der Braut, ist das Sichheruntersenken geistiger
substanzbildender Kraft in das Irdische: Durchgeistigung des Irdischen.
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Das Ganze der Heiligen Schrift steht zwischen dem Bilde des Paradieses und dem
des himmlischen Jerusalem. Die alte Schépfung, die noch gottdurchdrungen war,
erscheint im Bilde des Gartens. Die neue Schopfung, die wieder gottdurchdrungen
sein wird, erscheint im Bilde einer Stadt. Das heif3t, daf’ die Zukunft nicht ohne die
Mitarbeit des Menschen zustande kommen kann. Das gro3e Schlu3bild des Neuen
Testamentes zeigt, dafd die Vorsehung auf Bauleute rechnet, die aus dem Geiste zu
bauen verstehen. Die grol3e auseinanderklaffende Zweiheit von Babylon und Jerusa-
lem am Schlusse der Apokalypse ist eine eindringliche Lehrtafel Gber das falsche
und richtige Bauen.

Die Unreinheit, die das Stadtgebilde Babylon zur Hure macht, rihrt davon her, daf3
an ihm nur in der Haltung des babylonischen Turmbaus gebaut worden ist. Das ist
ein Bauen von unten her, durch welches das Irdische und allzu Irdische in das Geis-
tige verunreinigend hineingetragen wird. Der Mensch kann so viel arbeiten und bau-
en, wie er will: wenn er lediglich von unten baut und nicht lernt, in all sein Tun und
Treiben die Gnade des Himmels mit hereinzulassen, so legt er nur den Grund fur
katastrophale Zusammenstiirze und Untergédnge. Stirzt nicht auch tberall um uns
her der babylonische Turm ein? Erleben wir nicht auf den dramatischen Héhepunk-
ten des Gegenwartsschicksals etwas von dem Sturze Babylons? Es besteht die Ge-
fahr, dald auch aus den Katastrophen unserer Tage wieder nichts gelernt wird. Die
Ursachen der grofRen Abstirze sind viel prinzipiellerer Art, als man meint. Sie liegen
viel mehr in einer falschen Denkungsweise als nur in falschen Gesinnungen. Die
heutige Menschheit denkt falsch, bis in die Wissenschaft hinein, auf die sie so stolz
ist. Das Erkenntnisleben der Gegegnwartskultur ist babylonisch, weil nur von unten
her gedacht wird. Die himmlische Stadt, die einem Denken und Bauen von oben her
entstammt, ist nicht nur eine Angelegenheit der Zukunft oder des Jenseits. An ihr
kann und muf3 jetzt und hier gearbeitet werden. Christ sein bedeutet im Grunde:
wo man auch geht und steht, von oben zu denken und zu bauen, so daf} in das
menschliche Sinnen und Tun die mitwirkende Kraft einer héheren Welt ein-
stromen kann. Wahre christliche Geistigkeit und Lebensgesinnung schliel3t die Ge-
duld und Offenheit in sich, durch die der Mensch in alles irdische Denken und Han-
deln die Krafte derjenigen Ebene hereinwirken |ai3t, auf der wir den Auferstandenen
und auch unser eigenes hoheres Selbst, unseren wahren Genius, wissen durfen.
Welches ist das Geheimnis des Bauens von oben? Als die drei vertrautesten Jinger
Petrus, Jakobus und Johannes mit ihrem Herrn auf dem heiligen Berge waren, trat
ihnen durch die irdische Gestalt Jesu hindurch die sonnenhafte Geistgestalt des
Christus, die irdische Leiblichkeit verklarend, entgegen. Petrus ist so versunken in
den Anblick des Lichtes, das von oben her das Irdische durchscheinend macht, daf3
er sagt: ,Hier ist gut sein. Hier lal3t uns Hutten bauen.“ (Mark 9,5 par.)

Auch wer nicht wie die drei Junger auf dem Berge Tabor sogleich begnadet wird, die
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Lichtgestalt des Christus zu schauen; wer die Nahe des Auferstandenen zunéchst
nur sehnsuchtsvoll sucht oder ahnt, kann in das Geheimnis des Hittenbauens ein-

bezogen werden. Das ist im Grunde das Wesen des erneuerten sakramentalen Le-
bens: Vor dem Altar, an welchem die heilige Handlung vollzogen wird, tritt jeder
wahrhaft Andéachtige in die Rolle des Jungers ein, der an das Geheimnis des Huit-
tenbauens ruhrt. Dem Auferstandenen unter den Menschen eine Behausung zu
geben, dem Himmel im Irdischen, dem Geistigen im Bereich des Erdenstoffes
eine Hutte zu bauen, wird immer mehr der Kern des christlichen Lebens und
schliel3lich des Menschseins Gberhaupt werden. Man kann dieses Geheimnis fur
das Leben im allgemeinen auch so ausdrticken: Der Mensch muf3 sorgen, dal3 da,
wo er ist, auch noch Raum fir den Genius bleibt. Dann tritt zu dem irdischen Bauen
ein geistiges Bauen von oben her hinzu.

Wahrhaft Neues kann verjingend in die alt gewordenen Welt eintreten, weil Men-
schen lernen, es vom Himmel herunterzuholen, wo es allein herkommen kann. Der
Goldglanz des himmlischen Jerusalem senkt sich in den Erdengrund herein, auch
wenn dieser von lauter Trimmern und Spuren des Untergangs bedeckt ist. Indem
wir uns so an die dem Christentum innewohnenden Bauhutten-Aufgaben herantas-

ten, kommen wir zugleich in den Bereich desjenigen Mysteriums, dessen Sinn sich
jahrhundertelang dem Verstandnis der Christenheit entzogen hat: des Mysteriums
von Brot und Wein.

Das Sakrament von Brot und Wein ist keineswegs nur zugunsten der erlésungsbe-

durftigen menschlichen Seele eingesetzt. Der Sinn des Christentums geht weit Uber
den Menschen hinaus: die ganze Schdpfung mitsamt den Naturreichen, die Paulus
als die harrende und seufzende Kreatur bezeichnet, soll von dem Strom durchdrun-
gen werden, der aus den Quellen von Golgatha fliel3t. Der Mensch wird der Erlo-
sung nicht dadurch teilhaftig, dald er sie fur sich ersehnt. Er gewinnt soviel An-
teil an ihr, als er dem alles Menschliche und Irdische durchdringenden Strome
tatig dient. Brot und Wein sind als Reprasentanten der irdischen Natur das Erken-
nungszeichen einer neuen kosmischen Ara im religiosen Leben. Was heif}t es, daR
Brot und Wein Leib und Blut Christi geworden sind und werden? Das heil3t, daf’ der
Christus in die Erdennatur einzieht und von oben her den neuen Himmel und die
neue Erde in den untergehenden Erdenplanten hereinbaut.

Ein rechtes Verstandnis von Brot und Wein kann der Erde gegenlber eine ganz
neue religiose Haltung begrinden, die aber eigentlich doch von Anfang an im
Christentum veranlagt ist. Grol3e Geister der neueren Geschichte, die sich tber das
seelen-egoistische Leben in Sekten und Kirchen hinauszuschwingen bemuht waren,
haben dafir immer schon nach einem Ausdruck gesucht.
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So hat Novalis, der aus dem Herrnhutertum als einer der innigsten protestantischen
Stromungen hervorgegangen ist, gesagt: ,Wir sind auf einer Mission. Zur Bildung der
Erde sind wir berufen.“ Noch deutlicher tastet er nach dem kosmischen Sinn des
Christus-Mysteriums in dem Worte: ,Wenn Gott Mensch werden konnte, kann er
auch Stein, Pflanze, Tier und Element werden, und vielleicht gibt es auf diese Art
eine fortwahrende Erlésung in der Natur.“ Solche Worte wollen eine christliche Ge-
sinnung wecken, die Uber den erlésungsbedirftigen Menschen hinaus die erl6-
sungsbediirftige Schépfung sieht und an der Blickrichtung des Christus zur Erde hin
teiinehmen mochte, wie von oben her mitbauend an der neuen Schépfung. Friedrich
Nietzsche, der das traditionelle Christentum so leidenschaftlich ablehnte, daf3 er sich
selbst den Antichrist nannte, hat im Grunde ein tief christliches Wort gesprochen,
wenn er sagte: ,Bleibet mir der Erde treu, meine Brider.“ Die Erde darf ja schon
deswegen nicht als das bloRe Jammertal betrachtet werden, weil der Christus selbst
es nicht fur unter seiner Wirde gehalten hat, den Himmel zu verlassen und die Erde
zum Schauplatz seines Schicksals zu machen.

Auch das Wort von Rainer Maria Rilke: ,Was, wenn Verwandlung nicht, ist dein
drangender Auftrag? Erde, du liebe, ich will“, ist ein Tasten nach einem kosmischen
Christentum. In reifster Warme und Poesie konnte Christian Morgenstern von die-
sem Mysterium sprechen, wenn er auf Christus deutete, der sich durch Tod und Auf-
erstehung mit der Erde verbunden hat:

... - nun der Erde

innerlichstes Himmelsfeuer:
dal auch sie einst Sonne werde.
Auf das Sonne-Werden der Erde deutet das Bild des himmlischen Jerusalem hin. Es
erweckt eine Ahnung davon, wie die Goldkristalle der geistigen Sonnensphare das
Irdische ganz durchdringen. Das ist das tiefe Geheimnis der Transsubstantiation, der
Wandlung von Brot und Wein. Und dieses wiederum ist das gleiche Mysterium wie
das der Auferstehung, durch welche der Christus dem Reich der verweslichen Leib-
lichkeit die transsubstantiierte Geistleiblichkeit entrang, in der er sich den Jingern
offenbarte. Die Schau des himmlischen Jerusalem zeigt in Vollendung, was auf dem
Hugel Golgatha beginnt. Novalis spricht das in untbertrefflicher Bildgenauigkeit aus:
Wie er, von Liebe nur beweget, sich ganz uns hingegeben hat
Und in die Erde sich geleget zum Grundstein einer Gottesstadt.
Indem wir das Mysterium von Brot und Wein in dem erneuerten sakramentalen Le-
ben der Christengemeinschaft wieder zum Mittelpunkt der religidsen Ubung gemacht
haben, suchen wir dem Werden der neuen Schépfung zu dienen, das sich in das
Absterben der alten Schdpfung hineinwebt.
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In den einzelnen Bildmotiven, die uns der Apokalyptiker bei der Schilderung der hei-
ligen Stadt zeigt, haben wir ebensoviele Grundrisse, Richtlinien und konkrete An-
leitungen fur das geistige Bauen.

Hier ist von grundsatzlicher Wichtigkeit der endguiltige Ubergang aller Rhythmen und
Klangfiguren, die am Anfang der dramatischen Bilderfolge noch durchaus von der
Siebenzahl beherrscht waren, in das ruhevolle Gesetz der Zwdlfheit. In der Gestalt
des himmlischen Jerusalem schwingt alles auf vielfaltige Art in der Zwdlfzahl.

Aus der spannungsvollen Unruhe des Zeitenstroms gelangen wir in den feierlichen
Geistraum einer kosmischen Gralsburg, wenn wir am Schlusse der Apokalypse in die
Nahe des himmlischen Jerusalem kommen. Die Welt der Siebenzahl, die alles be-
herrscht, was im Innern des Menschen in steter Bewegung ist, bleibt hinter uns zu-
rick. Die Zwdlfzahl entfaltet ihre Mysterien, weil die gesammelte Innerlichkeit hier
wieder zu einer AuBenwelt wird. Ein Bauen findet statt, durch welches Welt ent-
steht, indem die Krafte der Innerlichkeit zu Bausteinen eines Tempels werden.
Der Mensch wird Welt. Nachdem der Seher uns die Mal3e des himmlischen Jerusa-
lem beschrieben hat, die Mauer mit den 12 Toren, von 12 Engeln bewacht, auf den
Toren die Namen der 12 Stdmme des Alten Bundes, auf den Fundamenten die Na-
men der 12 Apostel des Neuen Bundes, erleuchtet von den 12 Edelsteinen und den
12 Perlen, werden wir sogleich Zeugen davon, wie der Engel mit der goldenen Me3-
latte das MaR nimmt und feststellt: ,Es ist das MalR des Menschen.“ Die
Durchgeistigung der neuen Schoépfung, die in der ewigen Stadt anhebt, ist zugleich in
hochstem Sinne eine Durchmenschlichung.

Zur Vorbereitung auf den Eintritt in das himmlische Jerusalem, in welchem der
Mensch Welt wird, hat sich die Menschheit auf dem heiligen Berge zur Schar der
144.000 ordnen missen. Da hat bereits die Zwoélfzahl das ihr innewohnende Schop-
fungsgesetz, auch fir die Bildung der Menschengemeinschaft, geoffenbart. Jetzt
kehrt das Mal3 der groRen Zwolf, zwolf mal zwolf, wieder: die Mauer, die der Engel
gemessen hat, betragt 144 Ellen. Die Zahl der universellen Vollstandigkeit individuel-
ler Méglichkeiten leuchtet tber allem einzelnen und allem Gemeinsamen.

Nunmehr liegt das Geheimnis der Gesamtkomposition, die Architektonik der Apoka-
lypse, die selbst ein geistiges Bauwerk ist, klar vor unseren Augen: Die Schau des
Menschensohnes bedeutete den Anfang des Weges, den der Apokalyptiker mit uns
geht. Die Schau der ewigen Stadt ist das Ziel des Weges. Vom Menschen geht die
Offenbarung der innersten Weltgeheimnisse aus, aber sie zeigt, wie der Mensch
Welt wird. Und bevor er es werden kann, muld er Menschheit werden. Wenn der
Mensch durch die Kraft des hoheren Ich, des wahren Menschenbildes, Menschheit
wird, leuchtet in der Schar derer, die auf dem heiligen Berge um das Lamm versam-
melt sind, die grol3e Zwolf auf.
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Die Zwolf wird zum beherrschenden Daseinsgesetz, wenn im Zeichen des
himmlischen Jerusalem der Mensch, der durch Christus die ihm zugedachte
Gottesebenbildlichkeit wiedererlangt, zum Prinzip und Baumaterial einer neuen
Weltschépfung, des neuen Himmels und der neuen Erde, wird.

Das Gesetz der Zwolf, in das die Apokalypse einmiindet, leitet uns an zu der Stim-
mung und Gesinnung, die zum Lesen des ganzen Buches und eben auch zu dem
,Bauen von oben her* erforderlich ist. Sie ist alles andere als ein egoistisches Selig-
keitsgefuihl. Man kann, was mit dem Bilde der heiligen Stadt gemeint ist, nicht aus
der Unrast und Vielgeschéftigkeit des blo3-auf3erlichen Lebens verstehen. Die Him-
melsruhe, die da atmet, wo die Zeit zum Raume wird, liegt jenseits alles Personli-
chen, auch des personlich-religiosen Winschens und Sehnens.

Statt uns aus dem irdischen Jammertal wegzusehnen, kbnnten wir uns vorstellen, wir
waren langst gestorben und hatten unser kleines irdisches Menschentum hinter uns
gelassen, waren uns aber bewul3t, dal} unsere Verantwortung fur die Schicksale der
auf Erden lebenden Menschheit nicht aufhért. Der wahre Christ mul3 sich ja darin
bewahren, dal3 er auch tUber den Tod hinaus bereit ist, an der Entwicklung von Erde
und Menschheit weiter mitzuwirken und mitzubauen. Nur so allein, aus der Ewigkeit
in die Zeit hinein, vom Himmel zur Erde hin, ,als ob ich langst gestorben bin“, im
Bunde mit denen, die als Christen die Schwelle des Todes Uberschritten haben,
steht mein Wirken und Bauen auf Erden im Dienste der ewigen Stadt. Zusammen
mit den Seelen der in Christus Verstorbenen schaue ich wie aus den Hohen einer

anderen Welt auf die Erde hinunter, ob dort schon etwas von den Goldkristallen des
himmlischen Jerusalem aufleuchtet.

Wir rithren hier noch einmal an das Geheimnis, da? mit dem Uberschreiten der To-
desschwelle in der Tat das urbildlichste Erleben des Satzes verbunden ist: ,,Zum
Raum wird hier die Zeit.“ In dem Lebenstableau, das uns in den Tagen nach unse-
rem Tode als Total-Erinnerung, als Gesamt-Lebens-Rickschau umgibt, sind alle
Einzelinhalte, die unser Leben in der fortstromenden Zeit hatte, in monumentaler
Gleichzeitigkeit wie die Ausmalung eines geistigen Kuppelraumes um uns herum
ausgebreitet. In dem Malde, als unser Leben von Christus-Gesinnung beseelt war
und unser Wirken im Dienste der Durchchristung des Irdischen gestanden hat, webt
sich etwas von den Goldfiguren des himmlischen Jerusalem in das Rtickschau-Bild
hinein.
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Der Seher Johannes beschreibt, dal’ die himmlische Stadt in ihrer Breite, Hohe und
Tiefe gleich grof3 ist. Allein diese Schilderung wirde gentigen, um die sentimental-
bequemen Seligkeitsvorstellungen derer zu widerlegen, die sich die Welt der Erl6-
sung nach Mal3gabe dessen, was ihnen auf Erden Genul3 bereitet, vorstellen. Wir
sehen, es bildet sich vor unserem Blick als Gestalt der Himmelsstadt ein groR3er
Kristallwirfel. Auf Erden kristallisiert das am héaufigsten vorkommende Salz, das
Kochsalz, in Wrfelform. So sehen wir, dal’ das himmlische Jerusalem zugleich auch
die Erfullung des Auftragswortes darstellt, das Jesus in der Bergpredigt zu den Jun-
gern gesprochen hat: ,lhr seid das Salz der Erde.“ In dem gleichen Zusammenhang
der Bergpredigt taucht ja auch das Bild des himmlischen Jerusalem wie von weitem
bereits auf. ,Es kann die Stadt, die auf dem Berge steht, nicht verborgen bleiben.
Die Menschen, die dem Christuswort gemaR zum Salz der Erde werden, sind mit
ihrer Innerlichkeit das Baumaterial des himmlischen Jerusalem. In ihnen wird der
Mensch wahrhaft Welt.

Jede Andeutung, die uns die Apokalypse von der Bausubstanz der Himmelsstadt
gibt, bestatigt das. Dreierlei leuchtet auf: Edelsteine, Gold und Perlen. Die Funda-
mente, auf denen die Namen der 12 Apostel stehen, sind mit den 12 Edelsteinen
geschmuckt. Der Edelstein, der an erster Stelle genannt wird, ist der Jaspis, dessen
heller Glanz in vielfaltiger Art der Stadt das Geprage gibt: ,Die Stadt strahlte in der
Gloria Gottes, und ihr Licht war wie das des alleredelsten Steines, des hellen Jas-
pis.“ ,Und der Bau ihrer Mauern war von Jaspis.“ In der ewigen Stadt leuchten Ster-
ne und Sonne gleichzeitig, namlich von innen her. Der Sternenfarbenglanz der 12
Edelsteine wird durch die Sonnenhaftigkeit der Goldkristalle nicht ausgeléscht, son-
dern zusammengefal3t und eingebettet. Der Boden, die Ebene, darauf sich alles be-
wegt, ist Goldkristall, durch den der Blick tief in die Untergriinde dringt. SchlieRlich
flgt sich noch der milde Schimmer der 12 Perlen hinzu: ,Die 12 Tore waren 12 Per-
len; jedes Tor bestand aus einer Perle.” Nur im Zeichen des Geheimnisses, das sich
im Bilde der Perle verbirgt, ist es moglich, in die Stadt einzutreten.

Es gibt in der himmlischen Stadt nicht mehr den Wechsel von Tag und Nacht. Die
,Hochzeit des Lammes” ist gefeiert. Erde und Sonne sind hier wieder eins geworden.
Die ,Neue Erde“ ist selber Sonne. Das Prinzip des Lammes, die Opfer-Liebe des
Christuswesens, ist zum Kristallisationspunkt der Welt geworden. Die Goldkristalle
sind die Welt-gewordene Sonnenhaftigkeit des durchchristeten Menschenherzens.
Nimmt der Mensch durch die Regsamkeit seines geistigen Herzorgans, die das
Neue Testament als ,,Glaube® bezeichnet, die Kraft dessen in sich auf, der die
Sonne selber ist, so einverleibt er sein eigenes leuchtend gewordenes Wesen
dem Kristallgebilde der Gottesstadt.
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Zur Sonne wird die Erde durch das reine Fuhlen des liebenden Herzens. Durch die
verwandelten, geistdurchdrungenen Gedankenkréfte, in denen der Mensch sein
Geistwesen der Schwere entrissen und wieder mit den Sternen verbunden hat, wird
die Erde sternenhaft, eine Zusammenfassung des ganzen Sternen-Firmamentes mit
seinem Diamant-Gefunkel. Indem der Mensch Welt wird, bewirkt er, daf3 schlie3lich
die Schopfung selbst das Sternen-Antlitz Gottes tragt. In der ewigen Stadt ist der
Thronende (vgl. 4,2-3) Welt, der Schopfer Schépfung geworden.

Die Tore der Gottesstadt werden nur im Zeichen und Prinzip der Perle durchschrit-

ten; nur soviel der Mensch in seiner Seele an Uberwundenem und verwandeltem
Leid und Schmerz mitbringt, soviel Anteil an der neuen Schépfung kann er finden.
Wie das Gold in der neuen Erde die Sonne zeigt, wie die Edelsteine die Sterne darin
aufglanzen lassen, so sind die Perlen der verwandelt der Erde einverleibte Mond.
Wenn der Wille des Menschen durch alle Prifungen des Schicksals zur reinen Tra-
gekraft geworden ist, sind die Tore der neuen Welt gebildet, durch die in sie eintre-
ten kann, wer die Reife erlangt hat.

Wir haben gesehen, dald die Hure Babylon in ihrer Art auch Uber Gold, Edelsteine
und Perlen verfugt (17,4; 18,16). AuRen angehangter Prunk ist hier, was im himmli-
schen Jerusalem verinnerlichter und zu einer neuen Schépfung werdender Kosmos

ist. Die Perlen, mit denen sich die grof3e Hure schmickt, sind nicht ergebnisvoll
durchgemachte Leiden. Dadurch eben ist die materialistische Gesinnung charakteri-
siert, dal3 sie den Wert und Sinn von Leid, Krankheit und Tod nicht verstehen kann.
Die Hure Babylon schmiickt sich mit den Perlen, die durch die Leiden und Noéte der
anderen entstehen. Ihr Prinzip ist die Macht. Aber das auRRerlich Angemalfite ver-
mehrt nur das Schwergewicht, das schliel3lich den Sturz in den Abgrund bewirkt.

Im 12. Kapitel erschien als Bild der Seele sowohl der Welt als auch des Menschen
das Weib im Himmel mit Sonne, Mond und Sternen bekleidet. Das Bild der Braut
Jerusalem mit Gold, Perlen und Edelsteinen ist eine fortgeschrittene Metamorphose
davon. Jetzt ist die Menschheitsseele nicht mehr nur mit Sonne, Mond und Sternen
bekleidet; sie ist Welt geworden und tradgt Sonne, Mond und Sterne als Baubestand-
teile in sich. Nachdem sie den Kosmos in sich verinnerlicht hat, ist sie selbst zum
Kosmos geworden. Innenwelt wurde Auf3enwelt. Die Gottesstadt ist gebaut durch
die Verleiblichung der verinnerlichten Sonne, des verinnerlichten Mondes, der
verinnerlichten Sterne.
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Damaskus und Patmos

Als das Christentum in die Welt trat, hatte es wahrhaftig nicht jenen blol3 konservati-
ven, pfarrermaRig-traditionellen Charakter, den es im Laufe der Kirchengeschichte
angenommen hat. Die Seelendramatik der hei3en, ungeduldigen Messias-
Sehnsucht, mit der die Menschheit dem Kommen Christi entgegengesehen hatte,
setzte sich als prophetisch-eschatologische Hochspannung in das Urchristentum
hinein fort. Nicht einmal die drei Jahre der héchsten Erfullung, als der ersehnte gott-
liche Heilbringer wirklich unter den Menschen auf der Erde wandelte, stillten den
Sturm der groRen Hoffnung. Sogar in das Zusammensein Jesu mit seinen Jingern
flammte sogleich eine neue Zukunftserwartung herein (vgl. Markus 13 par.).

Von allem Anfang an wird die eschatologische Stimmung und Zukunftserwartung in
die Seelen der ersten Christen gepflanzt, und das ganze urchristliche Zeitalter ist
davon erfillt geblieben. Man hat in der Folgezeit selbstverstandlich auch zurtickge-
dacht an das, was die Junger in Palastina, als sie mit Jesus von Nazareth durch die
Lande zogen, erlebt haben. Vor allem fuhlte man die Ostertatsache als den einzig
tragenden Boden unter den Fuf3en. Aber fast noch wichtiger als das Zurlickdenken
an das Leben Jesu von Nazareth war die Erwartung dessen, was kommen wirde.
Man war atemlos in dieser gespannten Erwartung. Man hat ein Buch wie die Offen-
barung des Johannes ernst genommen und damit gelebt, bis in die Zeit, als das
Christentum zur Staatsreligion erklart wurde. Erst dann hat man angefangen, das
Christentum sozusagen als eine fertige Angelegenheit zu betrachten, und hat, statt
den atemlosen Blick in die Zukunft zu lenken, blo3 noch zuriickgeschaut auf das ers-
te Christus-Ereignis, auf die drei Jahre des Lebens Jesu zwischen Johannes-Taufe
und Golgatha-Ereignis. Man hat die christliche Tradition gewahrt, die Schéatze der
Kirche treu beisammengehalten und sie, so gut es ging, zu verstehen und zu erleben
getrachtet. Aber die apokalyptische Fackel erlosch.

Die christliche Geschichte ist in Wirklichkeit bald Uber das, was wir das erste Chris-
tus-Ereignis nennen kénnen, hinausgeschritten. Von den heutigen stoffgebundenen
Denkgewohnheiten her ist man geneigt zu meinen, die eschatologische Wieder-
kunfts-Erwartung des apk Zeitalters sei nicht in Erflllung gegangen und habe sich
also als eine tragische lllusion erwiesen. Tatsachlich aber ist der Strom des zweiten
Christus-Ereignisses schon bald einmal mit wahrhaft apk Macht hervorgetreten, al-
lerdings nicht auf der Ebene der physisch-sinnlichen Wahrnehmung, sondern auf der
des ubersinnlichen Geschehens und Erlebens. Das Damaskus-Erlebnis des Pau-
lus stellt einen ersten Anfang des neuen Kommens Christi dar. Viel wichtiger,
als man gewohnlich denkt, war fir den Eintritt des Christentums in die Welt, fur seine
Ausbreitung unter die ganze Menschheit, das Ereignis von Damaskus, das bereits
wenige Jahre nach dem Golgatha-Geschehen stattgefunden hat.
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Paulus ist derjenige, der als eine Menschheits-Friihgeburt die Wiederkunft Christi
bereits erlebt hat. Es ist nicht vergebens auf die Wiederkunft Christi gewartet wor-
den. Und in der Art, wie Paulus sein Damaskus-Erlebnis gehabt hat, werden in der
Zukunft immer mehr Menschen ihr Damaskus finden mussen.

Johannes muf3te im hdchsten Alter, mitten in seiner gite- und weisheitsreifen Wirk-
samkeit in Ephesus, noch sein Damaskus finden und so des zweiten Christus-
Ereignisses teilhaftig werden. Das geschah, nachdem ihn in den casarischen Chris-
tenverfolgungen seiner Tage das qualvolle Martyrium getroffen hatte. Keine Quélerei
konnte dem verklarten Greise etwas anhaben. So verbannte man ihn auf die der
kleinasiatischen Kiiste vorgelagerte Felseninsel Patmos. Hier reift ihm die Frucht des
Schicksals, das ihn aufs neue in den Feuerofen der Einweihung hineingestol3en hat-
te: Er erfahrt die ihn Gberwéltigende Geistbegegnung, die er im 1. Kapitel der Apoka-
lypse beschreibt. Ein gewaltiger Ton wie von einer Posaune laf3t ihn sich umwenden,
und da steht Er in neunfacher Erhabenheit vor ihm. In der urbildlichen Menschenge-
stalt, als der ,Menschensohn® erscheint ihm der Christus. Diese Gestalt entfaltet sich
nun. Sie legt sich sozusagen auseinander, und das ganze Buch der Apokalypse wird
daraus: die sieben Sendschreiben, die sieben Siegel, die sieben Posaunen, die sie-
ben Zornesschalen, als ob aus dem Urbilde des Menschen Kreise hervorgingen in
feierlich emporsteigender, kreisender Bewegung. Zuletzt wird das Bild des Men-
schen zu einem Bilde des ganzen Weltzusammenhangs bis hin zu der Doppelheit
der beiden Stadte, in denen die grol3e Scheidung der Geister offenbar wird, des sich
herniedersenkenden himmlischen Jerusalem und des dem Abgrund verfallenden
Babylon.

Petrus, durch das Pfingstereignis erwacht, ist der Mann des Glaubens. Paulus, durch
das Damaskus-Ereignis eingeweiht, ist der christlich-Wissende, der Mann der Gno-
sis, bei dem das Erkenntnisleben von den Lichtquellen der Christuswesenheit ergrif-
fen ist. Johannes, der aus dem Patmos-Ereignis schopft, auf einer héheren Stufe
das Lazarus-Ereignis wiederholend, ist der Seher. Mag fur das historische Christen-
tum bis jetzt Petrus mal3gebend gewesen sein, er wird es auch fernerhin sein, weil
ohne eine schlichte Glaubigkeit auch der erkennende Mensch seinen Weg nicht fin-
det. Die Menschheit der Zukunft wird jedoch auf Paulus und Johannes angewiesen
sein. Es muld ein paulinisches, ein johanneisches Christentum kommen, d.h.
die Menschheit muf3 innerlich den Anschlul3 an Damaskus und Patmos und
damit an das zweite Christus-Ereignis finden.

Die christliche Schau, die sich uns in der Apokalypse ero6ffnet, l1al3t uns als moderne
Menschen erkennen, daf die Christuswesenheit, die vor 2000 Jahren in menschli-
cher Gestalt tUber die Erde gegangen ist, nicht still steht, sondern herankommt und
an die Tore unserer Welt klopft. Sie begehrt EinlaR und will vom Bewul3tsein der
Menschen aufgenommen werden. Das aber verlangt, daf3 die Menschen ihr Begriffs-
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vermogen Uber die materialistischen Begriffe hinaus erweitern. Es muld grél3er ge-
dacht werden. Indem ein Blick fir das errungen wird, was nicht mit Handen zu grei-
fen und auf einer photographischen Platte festzuhalten ist, wird das Weltganze wie-
der in seiner Wahrheit erkannt. Man wird dann auch rechtzeitig auf die Knotenpunkte
der Entwicklung aufmerksam, an denen etwas Neues an die Menschheit heran-
kommt. Die Damaskus-Schau des Paulus sowie die auslésende Begegnung auf
Patmos, die Johannes im 1. Kapitel der Apokalypse beschreibt, haben beide ge-
meinsam, dald Christus in menschlicher Gestalt, als der ,Menschensohn®, erscheint.
Darin ist ein Grundgesetz des zweiten Kommens Christi enthalten.

In seinem ersten Kommen, als er in dem Menschen Jesus von Nazareth verkorpert
war, nennen die heiligen Schriften Christus ,den Gottessohn®. Er ist zwar Mensch
geworden, aber er unterscheidet sich von den anderen Menschen darin, daf} sich in
ihm nicht nur ein menschliches, sondern ein hdchstes goéttliches Ich verkdrpert. Wird
jedoch von seiner ,Wiederkunft“ gesprochen, die sich im Ubersinnlichen zutragen
wird, so wird er in den Evangelien und auch sonst immer ,der Menschensohn“ ge-
nannt: ,Des Menschen Sohn wird kommen auf den Wolken des Himmels®. Diese
Unterscheidung von ,Gottessohn® und ,Menschensohn® ist sehr aufschluf3reich. Es
findet eine zweimalige Menschwerdung Christi statt: einmal vor 2000 Jahren in dem
physischen Menschenleib des Jesus von Nazareth; dann aber folgt eine geistige
Menschwerdung: die Christuswesenheit, die ein hoéchstes gottliches Wesen ist, be-
kleidet sich mit einem rein atherischen Leibe, der das Urbild des Menschen in sich

enthalt. Es handelt sich wirklich um den ,Menschensohn®, den Geistmenschen, vor
Damaskus und Patmos, weil Uber den Hauptern der irdischen Menschheit das Men-
schenideal, das geistige Urbild des Menschen, erscheint.

Das gibt einen wesentlichen Schlissel sowohl fir die Offenbarung des Johannes als
auch fur die Paulus-Briefe. Wir verstehen von daher, daf3 Paulus nach Damaskus
imstande ist, eine wunderbar ausgebreitete hohere Menschenkunde zu entwickeln.
In seinen Briefen finden wir immer wieder solche Begriffspaare wie: der irdische
Mensch - der himmlische Mensch, ziehet den alten Menschen aus und den neuen
Menschen an, der erste Mensch Adam und der zweite Mensch, der neue Adam, der
mit Christus identisch ist. Paulus beschreibt auch die Dreigliedrigkeit des Men-
schenwesens: der leibliche Mensch, der psychische, seelische Mensch und der
pneumatische, geistige Mensch. Da wird eine Menschenkunde sichtbar, von der die
Christen noch keinen Gebrauch gemacht haben, weil sich in das historische Chris-
tentum hinein aus dem Alten Testament die Geringschatzung des Menschen fortge-
setzt hat. Durch das Damaskus-Licht ist Paulus in das Menschenbild, in die Gottes-
ebenbildlichkeit des Menschen, eingeweiht. Der Mensch hat zwar seine Gottes-
ebenbildlichkeit verloren, aber durch Christus kébnnen wir wieder mit unserem
wahren Menschenwesen, das Uber uns schwebt, verbunden werden.
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Die entsprechend héhere Menschenkunde des Apokalyptikers ist in das Bild der
grof3en neun-gegliederten Gloria des Menschensohnes zusammengezogen, aus der
sich alle Dramatik des Werdens entfaltet.

Das paulinisch-johanneische Christentum stellt den Menschen an den Anfang. An
ihn kann man wieder glauben, wenn er im Lichte seines goéttlichen Urbildes, nicht
bloRR als das problematisch gewordene obere Glied der Naturreiche, sondern als die
unterste der himmlischen Hierarchien gesehen wird. Der in unserer Jahrhundertmit-
te, nach grof3en Katastrophen und Leiden, immer haufiger ausgestol3ene Ruf nach
dem Menschen: ,Rettet den Menschen!“ mul3 so lange phrasenhaft bleiben, als man
zu seiner Erfallung nur den guten Willen zur Verfigung hat. Die Folgen eines fal-
schen Denkens haben die letzte grol3e Krisis und Bedrohung des Menschen mit sich
gebracht; also muf3 bis in die Wissenschaft und das Gesamtweltbild hinein ein neues
Denken errungen werden. Das Reden von der Suche nach dem neuen Menschen-
bild wird aber sogar unwahrhaftig, wenn man nicht bis in die kirchlichen Kreise hinein
dem Ideal eines freien Geisteslebens Raum gibt und die aus alteren traditionellen
Weltverhaltnissen hervorgegangenen Machtpositionen aufopfert.

AuRRerhalb der konventionell-christlichen Kreise sind viele Menschen auf der Suche

nach dem neuen Menschenbild. Unter Umstanden sind diese naher an der Christus-
Sphare, ohne davon zu reden, als diejenigen, die berufs- oder konfessionsméafig von
Christus sprechen und dann doch im Traditionalismus bleiben und nicht den Mut zu
neuen Durchbriichen haben. Wenn der Christus sich zum zweiten Mal offenbart,
wenn die Menschheit im ganzen an ihr Damaskus und ihr Patmos herankommt,
dann ist zugleich ein neues Finden des Menschenbildes fallig, weil dann das
Menschenwesen von einer neuen Lichtquelle her fur alle, die sehen wollen,
beleuchtet wird.
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Vom johanneischen Zeitalter

Seit den Tagen des seherischen Abtes Joachim von Floris auf der Hohe des Mittelal-

ters (um 12000) hat es immer wieder freie zukunfts-verschworene Geister gegeben,
die von den drei entscheidenden Stufen und Zeitaltern des Christentums sprachen
und als Propheten die erst noch bevorstehende Epoche des Heiligen Geistes ver-
kindigten, die auf die Zeiten des Vaters und des Sohnes folgen werde.

Nachdem am Ausgang des Mittelalters die Reformation tatséachlich eine neue freiere,
auf die Einzel-Individualitat gegriindete christliche Ara eréffnet hatte, haben diejeni-
gen, die in die FuRstapfen des Joachim von Floris traten und deshalb auch im Pro-
testantismus noch nichts Englltiges, Erfillendes anerkennen konnten, die dritte Stu-
fe vorausgesagt und gefordert: als Uberhéhung und Synthese des Gegensatzes zwi-
schen Katholizismus und Protestantismus. Da war vor allem Schelling, der zur Zeit
seiner Geistesreife in der ,Philosophie der Mythologie und Offenbarung“ zum Herold
des johanneischen Zeitalters wurde. Die beiden bisherigen Stufen und Ausgestal-
tungen des Christentums, Katholizismus und Protestantismus, sah er unter dem Pat-
ronat der Apostel Petrus und Paulus; der Jinger Johannes, so verkiindigte er, werde
dem kinftigen dritten christlichen Zeitalter das Geprage geben.

Der Hoffnungs-Gedanke vom johanneischen Zeitalter, der immer wieder diejenigen

getragen und begeistert hat, die sich nicht mit dem Traditionell-Gegebenen zufrieden
geben konnten und davon durchdrungen waren, dal3 das Christentum erst an sei-
nem Anfang stehe, nahrte sich am Johannes-Evangelium. In ihm flhlte man eine

solche hohe Geistigkeit, Verklarung und Segens-Substanz, zu deren Verstandnis
und Aneignung die Menschheit erst in ferner Zukunft heranreifen kénne. Diese ehr-
furchtsvolle Hochschéatzung des vierten Evangeliums konnte da, wo sie lebendig war,
auch durch die zunftige Theologie nicht wesentlich gestoért werden, als diese mit
ganz aul3erlichen historisch-kritischen® Argumenten zugunsten der drei ersten
Evangelien seine geschichtliche Unzuverlassigkeit und Wertlosigkeit darzutun unter-
nahm.

Neben dem Johannes-Evangelium wird aber auch die Johannes-Apokalypse das

goldene Buch des johanneischen Zeitalters sein. Und vielleicht kann, je apokalypti-
scher unsere Zeit wird, dieses letzte Buch der Bibel sogar deutlicher und unmittelba-
rer in die dritte christliche Ara hineinfiihren. Das mag, wenn es so ausgesprochen
wird, im ersten Augenblick den Gefiihlen derer widersprechen, die nach dem johan-
neischen Zeitalter Ausschau halten. Aus dem Johannes-Evangelium weht uns der
Hauch eines uber alle Diskrepanzen der Welt erhabenen Friedens an, wahrend in
der Johannes-Apokalypse die Posaunen zu ungeheuerlichen Kadmpfen und Kriegen
im Himmel und auf Erden dréhnen. Dennoch ist es der gleiche, dem wir beide Bu-
cher verdanken.
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Der greise Presbyter von Ephesus, der, wenn er unter die Seinen trat, nur noch die
wenigen Worte zu sprechen brauchte: ,Kindlein, liebet euch untereinander”, um die
ganze hochheilige Segens- und Friedenssubstanz herbeizurufen, die auch in seinem
Evangelium atmet, war derselbe, den das Martyrium vor den Toren des casarischen
Rom wie durch eine erneute Lazarus-Erweckung durch das Stirb und Werde der
Patmos-Stunde hindurchgefihrt und zum Apokalyptiker gemacht hat. Die beiden
Johannes-Biicher, so polarisch verschieden sie sich zunachst auch vernehmen las-
sen, gehéren zusammen. Die Einheit, die sie untereinander bilden, zu entdecken
und in der inneren Zusammenschau und Synthese Ubend zu vollziehen, gehort zu
den Eingangs-Mysterien des johanneischen Zeitalters.

Mit einem an der Apokalypse geschulten Blick kann man das Johannes-Evangelium
noch einmal ganz neu finden. Es stimmt zwar, dafd es eine Uberirdische substantielle
Harmonie ausstrahlt, aber es ist viel mehr, als man gewohnlich beachtet, von kdmp-
ferischer Spannung und Dramatik durchzogen. Etwas von der Dynamik der Apoka-
lypse spiegelt sich in seine erhabene Gré3e hinein. So steht gleich im Anfangsteil
des Evangeliums die Tempelreinigungs-Szene, die in den ersten drei Evangelien erst
den Entscheidungskampf der Vorosterwoche einleitet. Vom 5. Kapitel an sind die
meisten Worte Jesu im Geisteskampf gesprochen, sogar solche Ich-bin-Worte wie
die vom Brot des Lebens und vom guten Hirten, von denen eine so stark erfullende
Christus-Nahe ausgeht, sind wie geistige Schwerthiebe, mit denen Jesus den Geg-
nern entgegentritt. Erst zuletzt wird dem Aufeinanderprallen der Weltgegensatze
der Friede der johanneischen Abschiedsreden und des Hohepriesterlichen Ge-
betes abgerungen.




