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m Einleitung

Die Kabbaa, so wie ich se vor mehreren Jahren kennen lernen wollte, schien eine lestimmte
Art von Gehemwissen zu reprasentierten, durch dessen Aneignung und richtigen Gebrauch
dem Auslibenden die Mdglichket gegeben wird, sch spiritudl weiter zu entwicken und sch
dariiber hinaus Wetthewerbsvorteile gegeniber dem Unkundigen anzueignen. Bei genauerer
Betrachtung l6ste dSch aber jenes, was ds en rddiv fedgeflgtes Sysem dter
Uberlieferungen erschien, auf und scheint nicht mehr fassbar zu sdin, eine Eigenschaft, die es
mit der Wdt und ihren Inhdten teilt. Was unter der Uberschrift Kabbala in nicht-hebréisch
sorechenden Kreisen und nicht-akedemischen  Zusammenhdngen bearbeitet wird, befindet



gch dabe nicht in direkter Tradition dter Schulen, die sch bis auf den biblischen Stammvater
Abraham zurlckfihren lassen, oder baset auf enem Kodex gehaeme judischer
Tradierungen, sondern ist auf dem Boden der Arbeiten Eliphas Levis und Gerard Encausses,
der Theosophie der H.P. Blavatsky, der Arbeiten des Hermetic Order of the Golden Dawn
sowie der waeiterfihrenden Arbeten seiner Protagonisen gewechsen. Diese Entwicklung
stzte 9ch s@it der Renaissance kontinuierlich fort, ds Pico ddla Mirandola und Johannes
Reuchlin begannen, kabbdigtische Lehren und Uberlegungen fir den christlichen Glauben zu
assmilieren. In der Folge waren es Personen wie Agrippa von Nettesheim, John Deg,
Athanasius Kircher, Knorr von Rosenroth, Robert Fludd, Thomas Vaughn, Teresa von Avila,
um gdlvertretend einige zu nennen, die sch ads Chrisen um en Verdédndnis kabbdistischer
Spekulationen bemiihten. Der Terminus chrisliche Kabbda wird heute aus offenschtlichen
Grinden nicht mehr gebraucht — es diurfte schwerfdlen Aleger Crowley ds chrigtlichen
Kabbdisten zu bezeichnen, obwohl er in eben jener Tradition steht — und it heute durch den
Beyriff hermetische Kabbala ersetzt worden.

Ein menes Erachtens fir die Attraktivitdt dieses Sysems wichtiges Moment ig das
Vorhandensain  eines Symbols, durch welches die zentrden Inhdte der Uberligferung
anschaulich gemacht werden konnen. Fur das Gebiet der Kabbaa it dieses Symbol der Baum
des Lebens - ‘ez chajim, der ds urspringlich ene Mehode zur Illugrierung der sch
entfdtenden Schopfung unter viden diente, heute oft synonym mit Kabbda verwendet wird.
Dabel wird der Baum des Lebens nach hermetischer Interpretation as Verbindung zwischen
dem Undefinierbaren und der Welt der Formen betrachtet, eine Art Stufenleiter, die der Adept
emporsieigen mul3, um den Zugstand der unio mystica zu efahren. Diese Art der Betrachtung
bezieht Sch auf den Werkzeugcharakter des Symbols und scheint Antwort auf die Frage nach
dem Wie zu geben und dient es gleichzeitig ds Kategoriserungsschema, anhand dessen die
Wedt eingeordnet werden kann. Der Vorgang des Einordnens wird hier, wie so oft, mit Zugyriff
vewechsdt. Schon bel Agrippa von Netteshem, dem Kodifikator der Korrespondenzlehre,
wird das Symbol vom Baum des Lebens in der eben beschriebenen Art und Welse gebraucht.
Diese Vorgehensweise ig menes Erachtens eng mit dem beginnenden Segeszug der
Naturwissenschaften sait der Renaissance verknUpft, die in ihrer heutigen Ausprégung das
Einordnen und Kategoriseren auf die Spitze treiben. Nicht zuletzt gilt , De occulta
philosophia“ noch immer ads ein Standardwerk konventiondler Magie. Auch der Firnis enes
,Neuen Aons‘ kamn nicht dariiber hinwegtduschen, dal3 sich diesbeziiglich sdit 300 Jahren
nichts entscheidend Neues getan hat. In der hebrdischen Tradition geten die sefiroth ds
Emanationen gdttlicher Kraft, die Wet von azluth bildend. Sie reprasentieren die Welt des
Schopfers, die von der Welt der Schopfung verschieden ist.. Der Baum des Lebens dort eine
sgr dynamische Glyphe, dient zur lllustration der Uberliferung und spielt bei weitem nicht
die Rolle, die er in der hermetischen Tradition pidt.

Diese Arbeit befast sch mit der Entwicklung dessen, was heute ads hermetische Kabbaa
bezeichnet wird unter besonderer Berlicksichtigung der Glyphe vom Baum des Lebens und
gibt ein Beispid dafir, wie mit dieser Methode gearbeitet werden kann. Dartber hinaus
werden dre Werke ewdhnt werden, die aus dem Kanon kabbdistischer Schriften
herausstechen und das System Kabbada entscheidend pragten. AbschlielZend werde ich die
Rdevanz diesss Sydems fur die Entwicklung einer Magie, versanden as das Unmogliche,
betrachten, wobel die Formulierung nahe legt, dass es sch dabe nur um ene Entsorgung
handeln kann, da dieses System, wie jedes andere auch nur dazu dient Zauberel zu verhindern.



? Der Baum — die Welt

Die Popularitét des Baum des Lebens profitiet von der tiefen Verbindung, die der Mensch
mit dem Lebewesen Baum hat. Es ig mittleewelle zum Allgemenplatiz geworden, dass die
Menschwerdung auf B&umen begann, die in enem zunehmend geringer werdendem Ausmal3
noch immer der natlrliche Lebensraum unserer ,néchsten Verwandten® sind.1[1] Die dtesten
von Menschen angefertigten Dargtdlungen von Béumen in unserem Teil der Erde finden sich
in den Artefakten der Megalithkulturen, um ca. 5000 v.d.Z. Innerhalb der Uberlieferungen des
nordischen Kulturkrels konnen wir ene wetgehende Verbindung zwischen Mensch und
Baum kondatieren. Die , Voluspa“ 2[2] beschreibt die ersten Menschen Ask und Embla as
Baumstamme, die von drei Asengéttern, Odin, Honir und Lodur, an Meeresstrand gefunden
werden und von ihnen Sede, Sinn, Blut und Farbe erhdten. Die Worte Ask und Embla stehen
dabe fir Esche und Ulme Waeterhin finden wir in der Voluspa enen besonderen Baum
ewahnt: Yggdrasil, der Weltenbaum, auch Massbaum, Odins Tréger, L&rad und Mimamede
genant, der von Anbeginn, ohne erschaffen worden zu sain, das gesamte Wadtdl
umspannt.3[3] Yggdrasil bedeutet Odins Relttier4[4] und héngt wohl damit zusammen, dal3 er
in dter schamanischer Tradition durch die Welten des Baumes reist. Auch im ,, Grimnismal” |
dem Lied von Grimnir, der Odin i, wird Yggdras| erwahnt undpFy
beschrieber5[5]. Im Bild der Yggdrasil finden wir des Bild des '§
Baumes wieder, der die Welt ist. Dabel besteht die Wt nicht nur B
aus dem Bereich, in dem die Menschen sch aufhdten, sonder
konnte eher mit dem Begriff Universum beschrieben werden, den
Yggdrasl umfad die Unterwdt, bestehend aus Niflheim, Niflhe
und Schwazdfenhem, die Erde mit Midgad, Riesenhem und
Wanahem sowie die ,Oberwdt* mit Muspeheim, Lichtafenhe
und Asgard. Jede dieser Wdten ist bevdlkert und zumindest di
Gotter kdnnen durch diese reisen. Darliber hinaus befinden sch i
Asgard, der Heimdtatt der Asen die Schldsser der Gotter, zwdlf an
der Zahl. Die verschiedensen Wesen leben an und auf Yggdrasil.
Es gibt den Neddrachen, Nidhoggr, der an den Wurzeln deg
Baumes nagt, die auch von Wirmern zerfressen werden, in de
Agen weiden vier gefrdlige Hirsche und die Ziege Heidrun, die den Met fir die Einherier in
wadhdl gibt. Die Wirmer, der Drache und die Hirsche gdlen damit in symbolischer Form
die destruktiven Kréfte dar, die die Wet bedrohen, wéhrend die drei Norneng[6], die Uber den

1[ 1] Né&chste Verwandte bezieht sich hier auf die fast vollstandige |dentitét der Erbsubstanz bei allen Primatenspezies

2[2] Gotterlieder der &lteren Edda, nach der Ubersetzung von Karl Simrock, Voluspa Vers 17 und 18, Ph. Reclam jun. 1991
3[3] siehe Voluspa Vers 2

4[4] Yggr ist wie Grimnir einer der vielen Beinamen Odins

5[5] Gotterlieder der alteren Edda, nach der Ubersetzung von Karl Simrock, Grimnismal Vers 29 — 35, Ph. Reclam jun. 1991

6[6] Urd, Werdandi und Skuld entstammen einem alten Géttergeschlecht und besitzen Kenntnis von allen Dingen.



Baum wachen und mit Wasser, das de aus den dreé Qudlen/[7] am Fule Yggdrasis
schopfen, giellen. Sie sehen damit fir die erhdtenden, beschitzenden Kréfte, die mit den
dedruktiven Kréften in enem empfindlichen Glechgewicht stehen, dessen Stérung am Ende
der Tage zum Fal Yggdrasils wahrend des Ragnartk fuhrt. In der Krone des Baumes sSitzen
en Hahn und en Adler, zwischen dessen Augen en Habicht ig. Damit dle informiert snd,
Klettert Ratattsk, das Eichhérnchen, behdnde den Baum hoch und runter und Uberbringt die
entsprechenden  Nachrichten. Die Menschen wohnen unter ener der dre Wurzeln des
Baumes, benachbart von Hel, die Uber das Totenreich wacht und den Hrimthursen, den Reif-
und Frostriesen.8[8] Die Bilder mit denen der Wedtenbaum in der Edda beschrieben wird
wirken efrischend, kraftvoll und geben Auskunft Uber die Vorgelungen, die dch unsere
Vorvéter Uber die Natur, ihre Herkunft und Uber ihre Zukunft machten. Dabel zeigten Se
mehr Feingefihl fir das empfindliche natrliche Glechgewicht, ds es in unsrer heutigen
Zeit zu entwickeln nodtig wére. Der Name Odins Rettier deutet an, dass dem Baum ene
besondere Rolle in der Zauberel zukam, durch deren Gebrauch der Mensch Einfluss auf die
Natur und die ihn bereffenden Umddnde gewinnen wollte. Einhergehend mit diesem
Anlieggen folgte dessen Inditutiondiserung im Amt  des Medizinmannes, Schamanen,
Zauberers und Priesters. Der Schamane steht in Kontakt mit anderen Wesen und Welten und
durch diesen Kontakt i er in der Lage Dinge zu bewirken, die den anderen unméglich
scheinen. Grundlage seines Handdlns ist die Beméchtigung oder Initigtion. Die Beméchtigung
erlaubte dem Schamanen durch die drei Weten zu reisen, die durch enen Baum verbunden
snd, vidmehr seine Bedtandteile sind, wie wir es ba der Beschrelbung der Yggdragi finden.
Durch die Beméchtigung stand der Schamane in ener langen Tradition und oftmds ist diese
Kunst vom Vater auf den Jungen oder von der Mutter auf die Tochter Ubergegangen.

Odins Hangen an der Wetesche driickt eine schamanische Reise durch die Wedten aus.
Waéhrend der neun Tage und Né&chte, die er am Stamme darb, offenbarte sch ihm das Wissen
um die Runen. Damit war Odin neben sainer Funktion ds Allvater und Walvater auch der
Gott der Seid-Kungt, der Zaubere. In diesem Zusammenhang wird immer wieder das Bild des
Opfers gebraucht, doch dirfte es dch dabe um de Implementierung chriglichen
Gedankengutes in die germanisch-nordische Uberlieferung handeln. Obwohl die Lieder der
Edda wohl durchweg &teren Ursprungs sind, wurden se im 13. Jahrhundet auf Idand
niedergeschrieben, zu ener Zet ds in Gemanien das grol¥e Sachsenschlachten und die
Fdlung der Irminsul, der helige Baum der <Slidgermanischen Volker, schon 500 Jahre
zuriicklagen und die ersen Bigtimer in Skandinavien und Idand auch schon 200 bis 300
Jahre exidierten. Unter solchen Bedingungen i es eher vewunderlich, dass aus dem
vorhandenen Materid noch etwas wie eine germanische Mythologie rekongruiert werden
kann. Allein diese wenigen Bespide zeigen sehr eindeutig die Verbundenheit des Menschen
mit dem Archetypus des Baumes und mogen enen Fingerzeilg beziiglich der Popularitét der
Baum des L ebens Glyphe geben.

& Herkunft und Entwicklung der hermetischen Kabbala

7[7] Hwergelmir, die Quelle der Urstrdme, eine weitere ist der Urd-Brunnen, aus der dritten Quelle schlieRlich schopft der Riese
Mimir seine Weisheit.

8[8] Grimnismal Vers 31



Der Baum des Lebens, in der Form wie er heute Ublicherweise reproduziert wird und die
Herausbildung der hermetischen Kabbala ist Resultat der Arbeit einer langen Reihe von
christlichen Kabbalisten, die Inhalte jadischer Mystik auf ihre eigene Religion zu Ubertragen
versuchten. Dies nimmt auch nicht weiter wunder, da sowohl die judische Religion, wie auch
das Christentum und der Islam sich erstens auf das Pentateuch als gottliche Offenbarung
berufen und zweitens in sehr enger geographischer Nachbarschaft entstanden. Gerade im
Bereich der Mystik finden sich viele Uberschneidungen, die auf die soeben angefiihrten
Grinde zuriickzufuhren sein dirften. Mystik9[9] ist ein Begriff, der im Mittelalter gepragt
wurde und der, obwohl religionstibergreifend verwendet, doch charakteristisch fiir jede
Religion ist. Fur die judische Mystik, der Grund auf dem der Baum des Lebens wéachst, gibt
G. Scholem eine brauchbare Definition: ,Die judische Mystik stellt die Gesamtheit der
Versuche dar, den Sinn des rabbinischen Judentums, wie es sich in der Periode des zweiten
Tempels und spater herauskristallisiert hat, im Rahmen mystischer Auffassungen und
Begriffe zu interpretieren.“10[10] Letztlich ist der Baum des Lebens die symbolische
Darstellung eines bestimmten Teiles dieser Versuche — der Kabbala.

exkurs sefer ha — jezira

Obwohl sich die Anféange der hebraischen Mystik im Dunkel der Vorzeit verlieren
und gern bis auf die Urvater Moses und Abraham zurtickgefuhrt werden, was als
ein standig wiederkehrendes Motiv flr die Legitimation ,geheimer* Traditionen
betrachtet werden kann, ist es doch moglich, einen gewissen Teil der
Entwicklung anhand von Texten zu verfolgen. Fur die Kabbala, speziell fir die
sich spéater etablierende christliche Kabbala sind drei Werke von eminenter
Bedeutung, dies sind das sefer ha - jezira, das Buch der Schdpfung, das sefer ha
- bahir, das Buch der Helle und der Sohar, das Buch des Glanzes, dessen 2400
Seiten einen vorlaufigen Hohepunkt der Entwicklung der Kabbala darstellen.
Einige Aspekte dieser Blcher, wobei ich mir nicht anmaf3en mdchte, irgend ein
fundiertes Urteil dartiber abgeben zu kénnen, sollen im Verlauf dieses Abschnitts

kurz skizziert werden.

9[9] von lat. mysticus und griech. ???????7?, zu den Mysterien gehorig, geheim, spater die Geheimnisse der christlichen

Religion betreffend, dann generell als Form religidsen Erlebens verstanden, daf durch Verinnerlichung, Versenkung und
Ekstase gekennzeichnet sein kann

10[10] Gershom Scholem: Zur Kabbala und ihrer Symbolik, S.49, Suhrkamp 1998



Das sefer jezirah soll vom biblischen Stammvater Abraham empfangen worden
sein, so die Uberlieferung. Adolphe Franck gibt in seinem Buch ,Die Kabbala
oder die Religionsphilosophie der Hebrder“11[11] die Zeit um Christi Geburt als
Entstehungszeitraum an, wahrend Gershom Scholem die Entstehung in das 2.
bis 5. nachchristliche Jahrhundert verlegt, als Autoren vermutet er dabei einen
hebraisch schreibenden Neupythagoraer12[12]. Von den drei genannten Biichern
ist das sefer jezira zweifellos das Alteste. G. Scholem beschreibt das sefer jezira
als den Versuch einer mystischen Kosmogonie und Kosmologie: ... der erste
Versuch spekulativen Denkens in hebraischer Sprache.” In ihm werden die
Elemente der Welt bestehend aus den 10 Urzahlen, sefiroth belima genannt, die
an dieser Stelle aber noch nicht als Emanationen Gottes betrachtet werden und
den 22 Buchstaben des hebréischen Alphabets niedergelegt, die in ihrer
Gesamtheit als die 32 geheimen Wege der Weisheit bezeichnet werden. Somit
finden sich im sefer jezira bereits die Elemente, aus denen der Baum des Lebens
aufgebaut ist, ohne jedoch in die spezifische Form gebracht zu sein. Die sefiroth
belimal3[13] werden folgendermalRen charakterisiert: ,...ihnr Ende ist in ihrem
Anfang und ihr Anfang ist in ihrem Ende, so wie die Flamme zur Kohle gehort —
schlie3e deinen Mund, dal3 er nicht spreche und dein Herz, da3 es nicht
urteile...“ und bezuglich der Buchstaben: ,...(Gott) ersann sie, bildete sie, stellte
sie zusammen, wog sie, vertauschte sie und brachte durch sie die ganze
Schopfung hervor sowie alles, was erschaffen werden soll.“14[14] Der Text des
sefer jezira a3t deutlich neuplatonische Gedankengénge erkennen und ebenso
finden sich Bezlige zur pythagoreischen Zahlenmystik. Die Konzeption von den
sefiroth ist dabei neu, sie findet sich bei den Anhéngern der Merkaba-Mystik, der
frihesten Form hebraischer Mystik, noch nicht. Doch gilt das sefer jezira
traditionell noch nicht als kabbalistisches Werk, obwohl es den Grundstein fur
das Gebaude legt. In recht kurzer Form fal3t Jehuda ha — Levi im 12. Jahrhundert
die Essenz des sefer jezira zusammen: ,Das sefer jezira lehrt das Dasein eines
einzigen Gottes durch Dinge, in denen einerseits Mannigfaltigkeit und Vielheit,
andererseits aer Einheit und Harmonie herrscht; diese Ubereinstimmung kann

11[11] A. Franck, Die Kabbala oder die Religionsphilosophie der Hebré&er, Edition Weber 1990
12[12] Gershom Scholem, Uber einige Grundbegriffe des Judentums, S. 26, Suhrkamp 1970

13[13] fur Asriel von Gerona, einem spanischen Kabbalisten bedeutet sefiroth belima die Bestimmung des Bestimmungslosen,
nach G. Scholem a.a.O.

14[14] die Ubersetzungen sind aus G. Scholem , Die jiidische Mystik, Seite 82 entnommen



blof3 von dem Einen kommen, der sie gemacht hat. “Das sefer jezira erklart Gott
als das unendliche und unerklarliche Wesen von unbeschrankter Macht und
Dauer, das sich Uber, aber nicht auferhalb der Prinzipien (Zahlen und

Buchstaben) befindet.15[15]

Erstes Zentrum spezifisch kabbalistischen Denkens war die Provence. Diese war im 11./12.
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Arabische Ubersetzte, wie auch einige wenige Ideen der Kartharer adaptiert wurden.
Kennzeichnend flir diese Verhéltnisse ist ein Buch, das im engeren Sinn das erste
kabbalistische Werk ist — das sefer ha — bahir, das Buch der Helle, in dem sich gnostische
Einflisse finden, und das auf einer arabischen Schrift, der Rasa Rabba, dem grol3en
Mysterium, basiert, die schon im zehnten Jahrhundert als ein Haupttext der Geheimlehre
bezeichnet wird.16[16] Ursprung und Autorenschaft des sefer bahir sind unbekannt, doch
erscheint es um 1180 in der Provence. Diese Buch liegt somit historisch zwischen dem sefer
jezira und dem sohar erschienen und stellt einen wichtigen Meilenstein in der Entwicklung

der Kabbala dar.

15[15] nach A. Franck, a.a.O., S. 107

16[16] nach Gershom Scholem ,Die judische Mystik* S. 80f, Suhrkamp 1996



exkurs sefer ha — bahir

Wie bereits erwdhnt basiert das sefer bahir zum einen auf einem orientalischen
Text des Mittelalters, zum anderen flieBen Vorstellungen des deutschen
mittelalterlichen Chassidismus in dieses Werk mit ein. Es rief bei seinem
Auftauchen in der Provence Entristung bei vielen Rabbinern hervor, die es als
Werk der Haresie bezeichnen. Gershom Scholem, der eine deutsche
Ubersetzung diese Buches 1923 herausgegeben hat, charakterisiert es
folgendermal3en: ,Es enthdlt eine unvorstellbar schlecht und lose redigierte
Sammlung theosophischer Ausspriche in Form von Bibelerklarungen, die
groRtenteils fingierten Autoritéaten, quasi aus dem talmudischen Zeitalter, in den
Mund gelegt werden.“17[17] In diesem Buch findet sich das Bild des Baumes, mit
dem die goéttlichen Emanationen, jetzt als sefiroth bezeichnet, beschrieben
werden: ,...alle gottlichen Kréafte sind Ubereinandergelagert und sind wie ein
Baum.“18[18] Weiter wird en-sof nicht nur als die Wurzel dieses Baumes
beschrieben, sondern auch als sein Saft. Der Weltenbaum wird im sefer bahir
zum einen als von Gott gepflanzt betrachtet, zum anderen als eine mythische
Struktur seiner schopferischen Krafte.19[19] Interessant dabei ist die Tatsache,
daf alle Bilder und Termini, die sich auf diesen Baum beziehen, in dem Werk
nicht erklart werden. Es ist somit davon auszugehen, daf3 diese Vorstellungen
alter als das sefer bahir sind, also zwischen dem 5. und 10. Jahrhundert
aufgekommen sein missen. Dabei haben sicherlich die verschiedenen
Emanationslehren des Neuplatonismus Pate gestanden, wie auch &onische
Spekulationen der Gnosis eingeflossen sein mogen. Eine andere Quelle, die
Teile des sefer bahir beeinflult haben kdnnte, sind die Kartharer, deren Idee der
Seelenwanderung als Gilgul im sefer bahir auftaucht, die kein spezifisch
judisches Konzept ist und bei den alten Kabbalisten so gut wie gar nicht
auftaucht.20[20]

17[17] G. Scholem, Zur Kabbala und ihrer Symbolik, S. 121, Suhrkamp 1998
18[18] G. Scholem, a.a.0., S. 123,
19(19] G. Scholem, a.a.0., S. 123,

20[20] G. Scholem, Die jiidische Mystik, S. 265



Von Sudfrankreich aus, gelangten diese Ideen nach Spanien, wo sie wiederum auf einen
sehr fruchtbaren Boden fielen, aus dem als préchtigste Blite wohl der Sohar entsprof3, der
als das bestimmende Dokument der theosophischen Kabbala zu gelten hat, seinem Umfang
nach als das kabbalistische Werk schlechthin. Neben der theosophischen Kabbala
kristallisierten sich auch andere Spezialisierungen kabbalistischer Spekulationen heraus, wie
die ekstatische Kabbala, die von Abraham Abulafia im 13. Jahrhundert begrindet wurde und
auf Meditationen Uber die hebrdischen Buchstaben basierte: ,,...etwas wie eine harmonische
Bewegung des reinen Denkens, das sich von jedem sinnlichen Gegenstand abgeldst
hat.“21[21] Diese Form der Buchstabenmystik — eine nach innen gewandte Magie — zieht
sich, dem Baum des Lebens &hnlich, wie ein roter Faden durch die Geschichte des
abendlandischen  Okkultismus, einen vorlaufigen Abschluss bei den Schriften
Sebottendorffs22[22] und Kernings23[23] findend.

Das spanische Zentrum mit seinen verschiedenen Schulen kann als das produktivste
kabbalistische Zentrum angesehen werden. Die Theorie von den Emanationen Gottes wurde
dort weiter verfeinert. Es finden sich Spekulationen tiber die Natur des en-sof, die Schépfung
aus dem Nichts, die Vorstellung einer ,linken Emanation* wurde entwickelt, einer geordneten
Hierarchie der Potenzen des Bosen (kelipa). Weiterhin entstand die Idee der Schechina als
der weibliche Grund in Gott, die enge Beziehung zu gnostischen Gedanken aufweist und die
des debekuth, eines standigen Verbundenseins mit Gott als héchstem ethischen
kabbalistischen Wert, vergleichbar mit dem tao oder rigpa24[24]. Die Idee dreier
menschlicher Seelen, nefesch, ruach und neschema, wird weitergefihrt und auch die Idee
der Seelenwanderung, die im sefer bahir angesprochen wird findet sich in den Werken der
spanischen Kabbalisten. Die von den spanischen Kabbalisten entwickelten Vorstellungen
verbreiteten sich rasch unter den judischen Gemeinden Europas und Palastinas und
beeinflu3ten eine nicht geringe Anzahl christliche Theologen.

21[21] G. Scholem, Die jiidische Mystik, S. 145
22[22] R. Freiherr von Sebottendorf ,Die Praxis der alten tiirkischen Freimaurerei* Edition Magus 1993

23[23] K. Kolb & J.B. Kerning, Das Buchstabenbuch, Edition Magus 1994; Kernings Testament, veroffentlicht durch Kama (G.
Meyrink), Edition Magus 1993

24[24] jeweils als Zustand betrachtet



exkurs sohar

Das Buch des Glanzes, das aus 21 Teilen besteht, ist zu einem grof3en Teil dem
Rabbi Simon ben — Jochai in den Mund gelegt, der in ihm seine Schiler Gber
wichtige Fragen der Bibelauslegung belehrt. Er galt lange Zeit als der Autor des
sohar. Mittlerweile setzt sich jedoch die Auffassung durch, daf3 dieses Buch in
groBen Teilen von einer Person in Spanien am Ende des 13. Jahrhunderts
geschrieben wurde. G. Scholem hélt einen Rabbi Moses de Leon (um1240-
um21305) fur den Verfasser von insgesamt 18 der 21 Teile des sohar. Jener
wandte jedoch einen Trick an, der schon beim sefer bahir erfolgreich war: er
legte die Worte wirklichen und erfundenen Autoritdten in den Mund. Zusatzlich
schrieb er groRe Passagen in Aramaisch. Nichtsdestotrotz wird der sohar auch
heute noch als ein kompilatorisches Werk verschiedener Autoren verstanden. In
seiner Essenz beinhaltet der sohar die Zusammenfassung und Vollendung der
bis etwa 1275 entwickelten kabbalistischen Ideen25[25], wobei der Schwerpunkt
auf der Betrachtung der geheimen Gehalte der Gottheit selbst liegt.26[26] Im
sohar werden die sefiroth als Stufen und Lichter, als die Gewander der Gottheit
bezeichnet, die mythischen Urtage aller Schopfung, aus denen die Zeit der
realen Schopfung hervorquillt. Dabei bezeichnen die sefiroth das im Akt der
Schdpfung Offenbarte, als sich die unaussprechliche Fulle zum Nichts — en-sof —
wandelte. Aus diesem Nichts heraus emanierte kether eljon, der Abgrund, der in
den Lucken alles Seienden sichtbar ist, die hdochste Krone der Gottheit. Eine
beliebte Spekulation bei den spanischen Kabbalisten bezog sich auf das
Verhaltnis der ersten sefira zum en-sof. Asriel von Gerona, einer der fritheren
spanischen Kabbalisten bezeichnete die zweite sefira als Anfang, die erste als
Willen, als auRerhalb des Anfangs stehend, eine Art pramordialer Wille, bei
Asher ben David, der etwas spater lebte, wird die erste sefira, die auch bei ihm
der Wille ist, als in en-sof eingepflanzt betrachtet und mit dem deus absconditus
gleichgesetzt. Die zweite sefira als Uridee Gottes, oft auch mit dem reinen
Denken wiedergegeben, ist der Urpunkt, der mythische Same, der in die
Schopfung ausgesat ist, und komplettiert mit der dritten sefira, der sich
entfaltenden Intelligenz Gottes, dem, was zwischen den Dingen scheidet; die

25[25] G. Scholem, Die jidische Mystik, S. 194

2626] G. Sholem, a.a.0., S. 225



oberste Triade der Emanationen. Diese erste Triade ist durch den
Abgrund27[27], Uber den nur das Wort dringt von den unteren sieben sefiroth, die
mit den 7 Palasten der Hechaloth aus der Merkaba-Mystik gleichgesetzt werden
konnen, getrennt. Es sind dies die sieben Schopfungstage, die aus dem
mutterlichen Schol3 der bina flie3en. Die nachsten sefiroth chesed und din, als
rechte und linke Hand Gottes bezeichnet verkdrpern die Liebe und die Macht als
richtende Gewalt Gottes. Dazu: ,...der Zorn Gottes (din) steht als seine linke
Hand in innigem Zusammenhang mit der Eigenschaft der Gnade und Liebe, die
seine rechte Hand heil3t.“28[28] Ein Vierzeiler von Franz von Baader (T 1841),
der damit die mystische Natur in Gott, auf den Schriften Jakob Bohmes
basierend, illustrieren will, wird von G. Scholem als treffend fur die Ausfuhrungen

des Sohar betrachtet:

,Licht und Liebe sich entziinden
Wo sich Streng” und Milde finden
Zorn und Finsternis entbrennen

Wo sich Streng” und Milde trennen.*

Damit ist klar, dass die letzten Grinde fir das Bdse in der Welt in einer
Manifestation Gottes selbst liegen, in der fiinften sefira. Diese Uberlegungen
werden in weiterfihrenden Schriften der damaligen Zeit unter anderem von J.
Gikatilla, einem Zeitgenossen des Moses de Leon, weiter ausgefihrt, der in
einem Traktat ,Geheimnis der Schlange und des Gerichts Uber sie* einen Mythos
tber den Ursprung des Bosen entwickelt. Dort finden sich auch die Urspriinge zu
dem Konzept der kelipa, als eine Art inverse Emanationen, die den sefiroth
entsprechen.

Die letzte sefira malchuth, symbolisch fir den siebten Schépfungstag stehend,
reprasentiert dann das Reich Gottes oder die ,Kenesseth Israel* das mythische
Urbild der Gemeinde Israels, die schechina, die Gegenwart und Immanenz
Gottes in aller Schopfung beschreibend und zuséatzlich als der weibliche Grund in
Gott auftretend, eine Idee, die auf das sefer bahir zuriickgeht und ihren Ursprung
maglicherweise bei dem gnostischen Bild vom Fall der Sophia in die Materie
findet.

27[27] der mit dem abyssos der hermetischen Tradition nicht verwechselt werden sollte

28[28] G. Scholem, a.a.0., S. 258



Nun ist das, was heute christliche Kabbala genannt wird, keine reine Adaptation judischer
Lehren, sondern hat Vordenker gehabt, die, wie jene der
judischen Kabbala, gnostisches Gedankengut mit
neuplatonischen Ideen verbanden. Johannes Scotus Erigena
(ca.810—ca.877) kann als einer der Vordenker dieser
christlichen Kabbala betrachtet werden. Er verfasste die Schrift
,De divisione naturae“, in der er die emanative Entfaltung des
Seins aus einer Allursache — Gott - darstellt und die christliche
Auffassung von der Schdpfung aus dem Nichts in einer Art und

T Weise umdeutet, die erstaunliche
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s T | G RENA _| f,--"' T Gedanken des Judentums und
' " : _ " :
! [ ™. o ; t Islam aufweist29[29] und dazu
| NTELLIZENTIA | m—- | SAFIENT B ) o
-. L y. fuhrte, dass die Schrift im Jahre
e ™. o 1225 vom Klerus verboten wurde.
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P | |'- PIETAE .I| Raymundus Lullus (1235-1316) ein
' (FOTENTLA) ——— f I;l.l.l’l.l:-llI'I'IJI:Il:l:lII . .
i 1 . h #  philosophisches System zu
H‘H.__ .___.-' i % " e e u . .
- " awnm o entwickeln, das Elemente, die allen
Ea -\-\"'\-\.h . i - .H'\-\.
i " 'x_h £ . y drei Religionen gemeinsam waren,
pECOR | h“_'_-.-_'_"f | ETERMMEE | peinhaltete. Diese Elemente nannte
.l'l ; - e . I"-. .-'II . . .
- L Iy N B e er die gottlichen (priméaren)
 FUNDAMENTUR, Attribute (siehe nebenstehende
. v Abbildung) und unterschied sie von
P -HH‘H relativen (sekundéren) Attributen.
.'I. -'_ - . -
i | Die Verbindung dieser Elemente
I REGNUM ) .
" und daraus abzuleitende Urteile
“‘w._---"f bezeichnete er als ars

combinatoria, die tber Nikolaus von
Kues und Girdano Bruno auch Leibnitz beeinflusste, der 1676 tber dieses Thema
promovierte. Als die eigentlich ersten christlichen Kabbalisten werden jedoch Pico della
Mirandola (1463-1494) und Johannes Reuchlin (1455-1522) bezeichnet. Ersterer, der sich

29[29] G. Scholem in: Schopfung aus Nichts und Selbstverschrankung Gottes; enthalten in: Uber einige Grundbegriffe des
Judentums, S.72, Edition Suhrkamp, 1970



selbst flr den ersten Christen hielt, der mit der Kabbala in Beriihrung kam, studierte intensiv
Aristoteles und scholastische Fragestellungen. 1486 erschienen von ihm ,900 conclusiones
philosophicae, cabalisticae et theologicae®, die anlal3lich eines Kongresses, der in Rom
abgehalten werden sollte, verfasst worden waren und als Diskussionsgrundlage dienen
sollten, jedoch vom Papst abgelehnt wurden. In seinem Werk ,Heptaplus* bemuinht sich Pico
della Mirandola um eine kabbalistische Interpretation der sechs ersten Tage der Schopfung,
dabei findet er die Idee der christlichen Trinitéat im ersten Wort der Bibel verborgen. Er
bezeichnet Christus als Emanation des en-sof in sichtbarer Form, andererseits die sefiroth
der ersten Triade als Vater, Sohn und heiligen Geist. Pico teilt die Kabbala in zwei Zweige
ein, er unterteilt sie in die Wissenschaft von den Namen und die Wissenschaft von den
sefiroth. In der Glyphe vom Baum des Lebens sind diese zwei Arten der Kabbala verbunden,
da jeder sefira, jeder Emanation Gottes, spezifische Namen zugeordnet sind, mit denen der
Schopfer in der Bibel bezeichnet wird und die Gegenstand der abenteuerlichsten
Spekulationen sind, wie auch die Formel des Tetragrammaton selbst, die er einer
eingehenden Untersuchung unterzieht. Von Pico della Mirandola stammt auch die meines
Wissens erste lateinische Bezeichnung der sefiroth (Abbildung). Johannes Reuchlin, einer
der ersten deutschen Humanisten, begeisterte sich, nachdem er bei zwei Italienreisen mit
Pico della Mirandola in Berthrung kam, fiir den Neuplatonismus und die Kabbala. Er vertiefte
sein Hebraisch bei judischen Schriftgelehrten, ganz im Gegensatz zu den spateren
christlichen Kabbalisten, und brachte 1506 das erste christliche Lehrbuch der hebraischen
Sprache ,De rudimentis Hebraicis" heraus. Er postulierte eine philosophia arcana, zu der das
Studium der Philosophie, des alten Testaments, der judischen Mystik und der Kabbala
fuhrte. In seinen beiden kabbalistischen Hauptwerken ,De verbo mirificio* —1494 und ,De
arte cabbalistica“ —1517 entwirft er eine christliche Theosophie, die anhand von
Lehrgesprachen uber platonische und pythagoreische Philosophie, Kabbala und christliche
Religion entwickelt wird. Ahnlich wie Pico della Mirandola kreisen viele Spekulationen um

den Erloser, der bei ihm mit der sechsten sefira assoziiert wird, die wiederum ein Ausdruck
des Adam Kadmon ist. Reuchlin betont die Aufgabe des Menschen den Baum des Lebens
ersteigen zu missen, um in en-sof, den Zustand der Einheit mit der Gottheit herzustellen, ein
Motiv, das bei den christlichen Kabbalisten eine grof3e Rolle spielt und sich im Gradsystem
des Golden Dawn und seiner Nachfolger wiederfindet. Er fugt den hebraischen Buchstaben c
in das Tetragrammaton ein und erhéalt so yhcwh, das Pentagrammaton, dazu wird Reuchlin in
einem englischsprachigen Essay zitiert:



-~When the tetragrammaton shall become audible, that is effable...it will be called
by the consonant which is called shin, so that it might become YHSVH, which will

be above you, your head and your master.“30[30]

Entsprechend dem sefer jezira représentiert der Buchstabe shin das Feuer. En-sof ist das
Feuer und die Quelle des Lichts, wie Jesus von Nazareth ebenfalls als das Licht bezeichnet
wird, das auf die Erde kam und wie schon bei Pico della Mirandola ist Jesus das
manifestierte en-sof und damit die Quelle des Lichts, das er an seine Schiler weitergab und
fur das die Taufe ein Symbol ist. Kurz es geht um die Legitimation des Jesus von Nazareth
als Sohn Gottes und Erléser und damit um ein altes Problem, ist er doch nach Meinung der
Christen der, auf den das judische Volk wartet, der Erldser. Reuchlins kabbalistisch gepragte
Auslegung der heiligen Schrift und seine Stellungnahme flr das jldische Schrifttum fihrten
letztendlich zu der bekannten Reuchlin-Affare, die zu einer Verurteilung seiner Schriften
durch die Kirche fiuihrte und er sich unterwerfen mufte. Um seine Treue zur katholischen
Kirche zu bekunden, trat er 1521 in den Priesterstand. Agrippa von Nettesheim (1486-1535),
ein Zeitgenosse Reuchlins, ist bekannt

durch sein Werk ,De occulta
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und einer der letzten Universalgelehrten Athanasius Kircher (1602-1680), der ohne Kabbalist
Zu sein, in seinem Werk ,Oedipus Aegyptiacus” (1652) eine bis heute bekannte Abbildung
vom Baum des Lebens vorstellte und einige Aspekte der Kabbala darlegte. Ein weiterer
Meilenstein der Geschichte der christlichen Kabbala ist mit der Person Christian Knorr von
Rosenroths (1636-1689) verbunden, der, inspiriert von den Schriften Jakob Béhmes und
bekannt mit dem belgischen Mystiker F. van Helmondt und dem Philosophen Henry More,
begann, eigene Forschungen auf diesen Gebieten zu betreiben. Daraus resultierte ein
zweibandiges Werk, die ,Kabbala denudata“, die 1684 erschienen als erste lateinische
Ubersetzung Passagen aus dem Sohar enthielt. Die zweite wichtige Quelle aus der er
schopfte, waren Werke aus dem Umfeld der lurianischen Kabbala. Dieser Zweig der Kabbala
entstand nach der Vertreibung der Juden aus Spanien 1492 in Safed in Obergalilda. Diese
Schule der Kabbalisten, als Reaktion auf die Vertreibung aus Spanien entstanden, hatte die
Absicht, ganz entgegen der Tradition der spanischen Kabbalisten, auf breite Schichten des
Volkes zu wirken. Zwei Protagonisten dieser Schule mdchte ich erwéhnen, auch aus dem
Grund weil es Werke dieser beiden Personen waren, auf die sich Knorr von Rosenroth
stutzte, es waren Moses Cordovero (1522-1570) und Isaak Luria (1534-1572). Auf sie geht
die Ausarbeitung von der Lehre der kabbalistischen Welten, die im Sohar keine Erwéhnung
finden, zurtick. An der Spitze lurianischer Gedanken steht die Idee des Zimzum, das mit
Ruckzug, Zurlckziehen wiedergegeben werden kann und en-sof als ein Schritt nach innen
beschreibt: ,...die Existenz des Weltalls durch einen Prozess des Einschrumpfens in Gott
maoglich gemacht wurde."32[32] Demzufolge ist der erste aller Akte keiner der Offenbarung
sondern einer der Beschrankung. Erst im zweiten Akt tritt Gott mit einem Strahl seiner
Wesenheit in diesen Ur-raum hinaus und beginnt mit der Offenbarung. Ein weitere Aspekt
der lurianischen Lehre ist das Bild vom Bruch der Gefal3e — schebirath ha-kelim, das sich auf
das Zerbersten der unteren GefalRe der sefiroth bezieht, die das Licht der goéttlichen
Schopferkraft aufnehmen sollten, das jedoch gleichzeitig hervorbrach und zu stark
war33[33]. Auf diesen Bruch der Gefal3e bezieht sich tikkun, die Beseitigung dieses Makels,
der zum einen in jedem Menschen selbst stattfinden muss aber natirlich und hauptsachlich
auf die israelische Gemeinde angewendet wird, sie letztendlich zum auserwéhlten Volk
macht. Auch die Begriffe kawwana (den Namen Gottes einigen) und debekuth, die judische
Form der unio mystica wurden durch die lurianische Kabbala gepréagt beziehungsweise
erweitert, die nach G. Scholem eine ,mystische Deutung des Exils und der Erlésung
ist*.34[34] Knorr von Rosenroths Werk bildet den Abschlu3 in der Etablierung einer

32[32] Gershom Scholem ,Die judische Mystik* S.286, Suhrkamp 1996
33[33] Gershom Scholem ,Die judische Mystik* S.292, Suhrkamp 1996

34[34] Gershom Scholem ,Die jiidische Mystik* S.314, Suhrkamp 1996



christlichen Kabbala, die ein Kind der Renaissance ist und wie diese davon lebt altes in
neuen Gewandern zu betrachten. Bis zum 19. Jahrhundert bleibt die ,Kabbala denudata“ das
bestimmende Werk Uber dieses Thema in der nicht-hebraisch sprechenden Welt und wird
dann richtungbestimmend fiir eine Art der Kabbala, die sich um Einiges von den Urspriingen
dieser Philosophie/Lehre entfernt hat, die hermetische Kabbala, von der im né&chsten
Abschnitt die Rede sein soll.

& Der Siegeszug des Modells im 19./20. Jahrhundert

Nach Erscheinen der ,Kabbala denudata“ etablierte sich diese spezifische Form des
Geheimwissens speziell in alchymistisch arbeitenden Kreisen und wurde auch in die Lehren
und Uberlieferungen der Freimaurer und Rosenkreuzer eingebunden, die bis heute
kabbalistische Lehrbriefe veroffentlichen35[35]. Es war dann Mitte des 19. Jahrhunderts als
Eliphas Levi das Feld fur die hermetische Kabbala vorbereitete, indem er den Tarot in das
System Lebensbaum einbezog. Er hielt den Tarot fir ein verlorenes Buch der ,magi“ und
behauptete, die Verbindung der 22 atu mit den hebréischen Buchstaben basiere auf einer
mundlichen Tradierung alten, geheimen Wissens. Diese Behauptung erregte in der Folge
einige Kritik, was jedoch den Hermetic Order of the Golden Dawn nicht davon abhielt Levis
gelungenen Schachzug in ihr System zu inkorporieren. Er gibt in seinen Einweihungsbriefen
an den Baron Spedalieri eine eigene Definition der Kabbala und des Hermetismus, die bei
ihm eng miteinander verbunden sind:

-..Die Wissenschaft von den Zeichen und ihrer Entsprechungen, das ist die
Kabbala.

Die Wissenschaft des Lichtes, das ist die Magie; die Wissenschaft des Feuers,
das ist der Hermetismus.

Die Wissenschaft der Zeichen beginnt mit der Wissenschaft der Buchstaben. Die
Buchstaben sind absolute Ideen. Die absoluten Ideen sind die Zahlen. Die
Zahlen sind vollkommene Zeichen. Durch Vereinigung von Idee und Zahl kann
man mit den Ideen wie mit den Zahlen operieren und zur Mathematik der
Wahrheit kommen.

35[35] siehe Monographie-Reihe ,Die Kabbala“ herausgegeben vom AMORC



Der Tarot ist der Schlussel der Buchstaben und der Zahlen; die sechsunddreif3ig
Talismane sind der Schliissel des Tarot.

Der erklarende Text fur die Talismane, die Buchstaben, die Zahlen und den Tarot
ist das Sepher Jesirah.“36[36]

Dieses Zitat muss nicht weter kommentiert werden, um seine Sicht der Dinge zu erhdlen. Es
verd jedoch, dass sch zu seiner Zet in der chrislichen Wdt die Kabbda bereits ds
Korrespondenzsystem etabliert hatte. Letztlich finden dch be ihm dle Elemente, die ds
charakteristisch fur die hermetische Kabbaa bezeichnet werden. 1888 erscheint , The
Kabbala Unveiled*, die englische Ubersstzung der ,Kabbala denudata‘, durch die nun
ersmds fragmentarisch Stiicke aus dem sohar in das Englische Ubertragen werden. Fir die
Ubersetzung zeichnet SL. ,Mac Gregor“ Mathers (1854-1918), einer der Begriinder des
Golden Dawn. In der Einleitung zu ssinem Werk legt e unmissversténdlich dar, warum er
den Zeitpunkt fir eine Ubertragung der Kabbala37[37] in das Englische fir wichtig halt:

| will answer the last question first. At the present time a powerful wave of occult thought is spreading through
society; thinking men are beginning to awake to the fact that "there are more things in heaven and earth than
are dreamed of in their philosophy;" and, last but not least, it is now felt that the Bible, which has been probably
more misconstrued than any other book ever written, contains numberless obscure and mysterious passages
which are utterly unintelligible without some key wherewith to unlock their meaning. THAT KEY IS GIVEN IN
THE QABALAH. Therefore this work should be of interest to every biblical and theological student. Let every
Christian ask himself this question: "How can | think to understand the Old Testament if | be ignorant of the
construction put upon it by that nation whose sacred book it formed; and if | know not the meaning of the Old
Testament, how can | expect to understand the New?" Were the real and sublime philosophy of the Bible better
known, there would be fewer fanatics and sectarians. And who can calculate the vastness of the harm done to
impressionable and excitable persons by the bigoted enthusiasts who ever and anon come forward as teachers
of the people? How many siicides are the result of religious mania and depression! What farragos of
sacrilegious nonsense have not been promulgated as the true meanings of the hooks of the Prophets and the
Apocalypse! Given a translation of the sacred Hebrew Book, in many instances incorrect, as the foundation, an
inflamed and an ill-balanced mind as the worker thereon, what sort of edifice can be expected as the result? |
say fearlessly to the fanatics and bigots of the present day: You have cast down the Sublime and Infinite One
from His throne, and in His stead have placed the demon of unbalanced force; you have substituted a deity of
disorder and of jealousy for a God of order and of love; you have perverted the teachings of the crucified One.
Therefore at this present time an English translation of the Qabalah is almost a necessity, for the Zohar has
never before been translated into the language of this country, nor, as far as | am aware, into any modern

European vernacular.“38[38]

36[36] Eliphas Levi, Einweihungsbriefe in die Hohe Magie und Zahlenmystik, S.18f, Ansata Verlag 1993

37[37] ich mutmaRe, daR er als ,die Kabbala“ lediglich das Werk Knorr von Rosenroths bezeichnet, ansonsten wére sein
Anspruch recht vermessen

38[38] aus der Einleitung zu ,Kabbala Unveiled” zu finden auf www.hermeticgoldendawn.org



Er héalt es also geradezu fir die Pflicht eines Christen sich mit der ,geheimen“ Bedeutung

des Pentateuch auseinander zu setzen, um so das neue Testament zu verstehen. Er

vermeint diese ,geheime* Bedeutung in der Kabbala zu finden. Neben ihm war es Wiliam

Wynn Westcott, der mit einer ersten Ubertragung des sefer jezira in das Englische,

basierend auf einer lateinischen Ubersetzung von 1642 von Rittangel39[39], die Okkult-

Kreise des damaligen England fur diese Thematik interessierte und dafir sorgte, dass im

Order of the Golden Dawn sich
die entsprechenden Personen
sammelten. Im Golden Dawn
schlieRlich wurde der
hermetischen Kabbala, Qabalah,
die endgultige Pragung verliehen,
indem die judische Kabbala,
Agyptologie, Lehren der
Rosenkreuzer, Ritualmagie,
Astrologie, Tarot und das durch
die theosophische Bewegung
etablierte indische Tatwa System
miteinander vermischt wurden
und auf dem Baum des Lebens

abgebildet wurden, der
gleichzeitig als
Graduierungsschema dem
Adepten eine koharentes

Strukturierungssystem bot und
gleichzeitig noch die Behauptung
aufrecht erhalten konnte, alte
Weisheiten zu tbermitteln. Dies
geschah in einer Zeit als die
Psychologie, als Wissenschaft
gerade geboren, ihren Siegeszug

Uber Europa antrat, und einer der

39[39] in einem essay uber das sefer jezira
des Vergleichs der Rittangel’schen Version n
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dieser Fehler in die Westcott'sche Ubersetzuiy iuiyepnaiize iaveti ,...uiereny set uie GUIUET bawii diiu It IUIIUWETS Ul d
misdirected adventure.”, der Verfasser beschreibt auerdem die Hebréischkenntnisse sowohl Mathers”, Westcotts als auch
Crowleys: ,....had anything more than a smattering of Hebrew, at best the equivalent today of four undergrate semesters of
Beginning Biblical Hebrew: adequate for picking one’s way through a text word for word but hardly sufficient for producing

accurate translations.”



spateren Protagonisten des Golden Dawn, Israel Regardie, der selbst studierter Psychologe
war, hat wohl einiges dazu beigetragen die sefiroth als Aquivalente zu C.G. Jungs Konzept
der Archetypen zu betrachten und so den gesamten Prozel3 der ,Ersteigung” des
Lebensbaumes als einen Prozel3 der Individuation anzusehen, ein Konzept, das in Zeiten
zunehmender Psychologisierungen erfolgversprechend scheint. Und so finden sich in
direkter Nachfolge in heutiger Zeit Selbstfindungsanleitungen, die auf dem Lebensbaum
basieren und Will Parfitt, der mehrere Bucher Uber die Kabbala verfalte, betreibt auf dieser
Grundlage Psychotherapie. Von Aleister Crowley (1875-1947) wird gern behauptet, er habe
sich um die Kabbala verdient gemacht, glanzende Hebréischkenntnisse besessen und das
Standardwerk der hermetischen Kabbala, das ,Liber 777*, herausgebracht. Doch drfte sich
sein Wissen auf diesem Gebiet nicht so sehr von dem seiner Ordensbruder und —schwestern
unterschieden haben, zu seinen kabbalistischen Werken méchte ich noch einmal G.
Scholem zitieren: ,...Es ware Uberflissig, hier Worte an die «kabbalistischen» Schriften
Crowleys zu verschwenden, der sich dariiber in seinen Biichern Uber die Magie (Magick)
sowie in der von ihm verfal3ten Zeitschrift «The Equinox» ergangen hat.“40[40] Crowleys
kabbalistische Spekulationen, die sich bis in das ,Liber Al* finden und nichts weiter als
Zahlenspielereien sind, haben nur vor dem Hintergrund des von ihm proklamierten ,Neuen
Aons* Sinn und machen diese Spekulationen letztendlich zur Glaubensfrage. Weitere, durch
ihre Beschaftigung mit der hermetischen Kabbala exponierte Personlichkeiten, sind Violet
Firth (Dione Fortune), ebenfalls Adeptin des Golden Dawn, die ein Buch unter dem Titel ,Die
mystische Kabbala“ vertffentlichte, A.E. Waite mit seinem 1930 erschienenen Werk ,The
Holy Kabbalah“, und der schon erwéhnte Israel Regardie. Auch die neusten Erkenntnisse
der Wissenschaften regten dazu an, diese in kabbalistischer Terminologie zu betrachten, wie
es in dem Buch ,Quanten Kabbala“ von Jeff Love versucht wurde oder in einem Artikel auf

, ,Kabbalistic Cosmology and its parallels in the “Big-Bang" of Modern Physics"
von Adam McLean. Durch die hermetische Kabbala ist das Symbol Baum des Lebens zu
einem Symbol fur die erfahrbare Welt geworden und es liel3e sich kein Teil in ihr finden, das
nicht in dieses System eingeordnet werden konnte41[41]. Dies als Beweis fir die Richtigkeit
und Koharenz dieses Modells zu nehmen, zu postulieren, es bilde die Welt prazise ab, oder
darin eine der menschlichen Verfassung inhdrente Eigenschaft zu sehen, das
Wahrgenommene zu kategorisieren und zu verwalten, bleibt dahingestellt, doch bleibt
anzumerken, dass der Gebrauch von Modell(system)en die Welt zwar in extenso
beschreiben kann, den Zugriff jedoch verhindert.

40[40] G. Scholem, Die judische Mystik, S. 387, Suhrkamp 1996

41[41] auf die Spitze getrieben und sehr ausfiihrlich dargestellt hat das Harry Eilenstein in ,Kursus der praktischen Kaballa-De
Logik der Analogie. Eine Anleitung zum praktischen Gebrauch des Lebensbaumes. Edition Magus 1982



Q Angewandte hermetische Kabbala - Die Sonne im Lichte des ‘ez chajim

Im System des ‘ez chajim, so wie die hermetische Kabbala es benutzt, ist der Planet Sonne
der sefira tifereth zugeordnet, deren Zahl 6 ist. Die sefira befindet sich auf der mittleren
Saule im Zentrum des Baumes. Durch die Beschreibung im sefer jezira wird dies
verdeutlicht:

"Der sechste Weg heild Inteligenz der mittleren (vermittelnden) Einflusswirkung,
well inihr Sch der Strom der Emanationen vervidfdtigt. Se lasst diesen Strom
auch auf gesagnete Menschen wirken, die sch mit ihm vereinigen.”

weiter heildt es:

"Sechs ist das Siegel, mit dem er die Tiefe siegelte, als er sie unter sich
gewahrte, er driickte ihr mit seinem Siegel den Namen Ive (jwy) auf.”

Der Zahlenwert dieses Namens addiert sich zu 24=2?12, 2+4=6. Tifereth transformiert den
Fluss der Emanationen, der kontinuierlich von kether abwarts stromt. Dies ist durch die
Kreuzigungssymbolik ausgedruckt, die dieser sefira zugeordnet ist. Das Schaffen von etwas
qualitativ. Neuem durch Auflésung und Transformation des Alten. Entsprechend ist der
Phonix ein Symbol, welches in die tifereth - Sphare gehort. Dies wird auch durch die
Tetragrammaton Formel ausgedrickt. Vau (w) reprasentiert den Sohn in dieser Formel, der
durch die Vereinigung von Mutter und Vater hervorgebracht wurde(y & h). Meiner
Interpretation zu folge ist der Vater kether, offenbart durch chockmah, wéhrend die Mutter
bina ist, der Sohn, wie erwahnt durch tifereth reprasentiert wird und die Tochter durch

malchuth ausgedrickt wird. Interessant in diesem Zusammenhang auch eine der zahlreichen



Zuordnungen der christlichen Trinitéat zu diesen sephiroth: Vater - kether; Sohn - tifereth;
Heiliger Geist - yesod. Kether wird als das grof3e Angesicht (arik anphin) bezeichnet, tifereth
steht im Zentrum der sechs sefiroth, die das kleine Angesicht (zanir anphin) bilden; &hnlich
die Bezeichnung ,grof3e Mutter” fir bina und ,kleine Mutter* oder ,Braut* fir malchuth. Die

Mutter des christlichen Erlésers ist der Bibel nach Maria (hebr.: marah) beide bezeichnen
das Meer oder die grol3e See.

Die hermetische Tradition bezieht den Baum des L ebens sowohl auf den Makro- ds auch auf
den Mikrokosmoas. In eben jenem, der den Menschen bezeichnet wirken drel Prinzipien die
dem Baum zugeordnet Snd: neschema, ruach, nephesch - vereinfacht bezeichnet ds Gag,
Seedle, Korper. Wéahrend sich neschema auf die obere Triade des Baumes bezieht, beinhaltet
ruach die Planetenprinzipien der nachfolgenden sefiroth. Das nephesch Prinzip oder der
Korper bezieht sich lediglich auf mal chuth. Ruach eint dso daath, chesed, geburah, tifereth,
netzach, hod und yesod und zwar in der Form enes Hexagramms mit tifereth in der Mitte.
Dieses Hexagramm stellt den Adam Kadmon der Uberlieferung dar (zusitzlich wird von
einem Adam Protoplast und eénem Adam Belial gesprochen). Ruach it somit eine
Erwelterung tifereths, die Reprasentation von Bewusstsain in seiner ausgeglichensten und
harmonischsten Form oder der Sohn as eine Interpretation des Vatersin der Begrifflichkeit
des Geistes.

Nach Crowley ig in tifereth die Sphare des helligen Schutzengels, der innerhab der
crowleyanischen Magick die zentrde Rolle spielt. Man bekommt durch ihn sozusagen den
Anschluss nach oben, wobei tifereth seiner Rolle as vermittelnder Intelligenz gerecht wird.
Von hier lassen sich auch Verbindungen zur Magie des Abraham von Worms ziehen, nach
dessen Methode sich Crowley seines Heiligen Schutzengdls gewahr wurde. Der hellige
Schutzengel ds eine Manifestation tifer eths gibt dem Magus die spirituelle Grundlage fir sein
Handeln .Fehlt diese Grundlage und bleiben sich die Elementarkréfte, représentiert durch die
vier unteren sefiroth salbst Giberlassen, so fdlen diese in das Reich der kelipa, und jemand der
auf solcher Grundlage Magie betreibt wurde und wird gemeinhin a's Schwarzmagier
bezeichnet. Auch in diesem Zusammenhang wird der Opferaspekt in tifereth deutlich, bel der
Invokation des Helligen Schutzengels lasst der Magus sein dtes Ego hinter sich, er opfert es,
um etwas Neuem Plaiz zu machen.

Neben diesem it die sechste sefira der Stz des berauschten Gottes. Die Zuordnung von
Dionysos zu dieser Sphére macht dies deutlich. Berauschung meint hier die géttliche Ekstase
ohne die keine Erleuchtung maglich i

Das Bewusstsein wird verschoben und fur den, der erleuchtet wurde tut sich eine vollig neue
Welt auf, in welcher er sich erst zurecht finden muss, dies erklart auch die Zuordnung des
Kindes zu tifereth, betrachtet man die Szenerie von kether aus, von malchuth her betrachtet
wiurde sich das Kind wie ein Kbnig ausnehmen.



Neben den geopferten Gottheiten und den erleuchtenden / berauschenden Gottern werden
auch die Heilgotter der solaren sefira zugeordnet. Als Beispid mag hier der Asklepios - Kult
in Griechenland dienen, der auf Sonnenanbetung beruhte. Asklepios war Sohn Apollons und
der Koronis. Bel Chiron, einem Sohn des Kronas, lernte dieser die Heilkunst und dartiber
hinaus die Gabe Underblichket zu verlehen, die Schlange war sein heiliges Tier. Wie
paradox das auch klingen mag, die Schlange ist ein Tier, welches zur tifer eth Sphére gehtrt:
Dazu en Zitat aus dem "Herr der Schlangen™:

"Aus der Region der unergriindlichen Tiefe, der verschleierten Welt des
Unbekannten, taucht eine endlose Spirde auf, die Sch nach oben erweitert und in
einem Kreis abschliefd. Dieser Kreis, der sogenannte tifer eth der Kabbala,
symbolisert den zyklischen Verlauf dler Entwicklung, in der kleinere Kreidéufe
die grof3eren erklaren und schtbar machen und in der Sch immer mit ein neuer
und tibergeordneter Zyklus denken und schaffen lief3e. Am Boden der Tiefe aber
liegt zusammengerollt, so dassihr Leib den Windungen der Spirden folgt, eine
Schlange, Sinnbild von Weisheit und Ewigkeit.”

Heil es nicht auch: "Ich bin die Hamme, diein jedem Menschenherzen brennt und in dem
Kerne einesjeden Sterns'......" Ich bin die geheime Schlange, zum Sprung bereit gerollt, in
meinen Windungen liegt Freude...".

Sol ist das Symbol fur die Lebenskraft, die Uber kether aus dem All (der Quelle dlen Sains)
durch tifereth in das menschliche Bewusstsein gelangen kann, so man sich darauf eingtdlt.

Nun zum Tarot, obwohl noch eniges mehr an kabbdistischen Spekulationen moglich ware:
Im System des Tarot Sind sol / tifereth die vier Sechser zugeordnet, die in ihnen enthaltenen
Elemente sind durchgéngig harmonisch ausgepragt:

- sechs der Stabe: Sieg

- sechs der Kelche: Freude

- sechs der Schwerter: Wissenschaft
- sechs der Scheiben: Erfolg

Des welteren exigtiert eine Trumpfkarte, die den Namen Sonne trégt. Seist dem 30. Pfad
zugeordnet, der yesod und hod miteinander verbindet. Laut Crowley représentiert Se Heru-
Ra-Ha, den Herren des neuen Zetdters, in seiner Manifestation fur die menschliche Rasse ds



Sonne in ihrem spirituellen, moraischen und physischen Agpekt. Diese Karte ist eine Glyphe
fur das Zid des neuen Zetdters die vollsandige Befreung der menschlichen Rasse42[42].

Von Bedeutung in diessm Zusammenhang snd zwe watere Trumpfkarten, ndmlich ,,Die
Liebenden”, atu VI, und ,, Die Kungt“, atu X1V, diese snd den Pfaden zugeordnet, die bina mit
tifereth und tifereth mit yesod verbinden. Crowley bezeichnet Se ds "die dunkelsten und
schwierigsten der atu” .Jede der beiden Karten enthdlt in Sch einen doppelten Charakter, istin
sch hermaphroditisch, eine Eigenschaft, die an manchen Stellen sol zugeschrieben wird. Atu

VI (die Liebenden) gellt die Schépfung der Wdlt dar, esist die Verméhlung der Mutter mit
dem Vater (s.0.), in deren Gefolge das purpurne, von der Schlange umschlungene, geflligelte
orphische Ei hervorgebracht wurde. Diese Karte ist ein Sinnbild fir die Duditét, enthdlt
gleichzetig aber auch die Anlage zur Auflésung dersdben. Die Auflésung findet im atu XIV
(Die Kungt) ait, diese Karte ist somit Erfillung und Ergénzung des atu VI, dessen
Gegensdize aufgel 6t und in ein harmonisches Ganzes gebracht wurden. Die nétige
Trandformation fand in tifereth statt, der sefira, die beide Pfade voneinander trennt. Die
gesamte Karte, atu XIV, bezieht sch auf den Inhdt des orphischen Eiesin atu VI. Siewird
von der achemigtischen Formel V.I.T.R.I.O.L. (visita interiora terrae rectificando invenies
occultem lapidem) eingerahmt, deren Zahlenwert 726 i<, tiber die Quersummenbildung ergibt
sch 15 und damit 6 - numerus solis.

Symbole tifereths sind: Lamen, Rosenkreuz, Kalvarienkreuz, stumpfe Pyramide, Kubus,
weiterhin ist der sefira der Buchstabe Vau (w) zugeordnet, wie schon aus der
Tetragrammaton Formel ersichtlich wurde, sein Zahlenwert ist 6, diesem Buchstaben ist als
Tier der Stier zugeordnet, Verbindungen zum Mithras Kult lassen sich ziehen. E. Levi43[43]
beschreibt Vau als Bindestrich zwischen Himmel und Erde, die sechs als Zahl des Kampfes,
der Arbeit, der Freiheit und der Liebe. Sie sei die gegenseitige Anziehung von Himmel und
Erde, doch auch: " die Sechsheit ist der Aufstand und das Antichristentum ", die dreifache 6 -
66644[44] stelle den Antagonismus des Menschen in den drei Welten dar, Quersumme ist
18, 1+8=9, die Zahl Lunas, die potenzierte 3. Nach Levi ist 9 die Zahl der Klugheit und
Einweihung, wahrend in der germanischen Mythologie die Zahl 9 die Zahl der Zauberei
schlechthin ist.

42[42] A. Crowley, Das Buch Thoth S.122, Urania Verlags AG 1993
43[43] E. Levi, Einweihungsbriefe, S. 147ff, Ansata Verlag 1993

44[44] dazu méchte ich anmerken, das diese Zahl in einigen anderen (auRer der lutherischen Ubersetzung, von der bekannt
ist, daR sie voller Fehler ist) Bibellbersetzungen als 661 angegeben wird, addiert 13, Quersumme 4 (sic!).



Sol wurden, wie schon erwahnt, die verschiedensten Zahlenwerte zugesprochen. Am
bekanntesten ist die Zahl 6, das hebréische Wort fir Sonne lautet shemesh, dessen
Zahlenwert 640 ist, addiert sich zu 10, der zweiten Zahl, die dem sol - Prinzip eigen ist. Der
Zahlenwert tifereths - 1081 addiert sich ebenfalls zu 10, genauso wie die hebraische
Bezeichnung fur den Baum des Lebens ‘ez chajim - 1603 addiert 10, die Summe aller
Zahlenwerte des hebraischen Alphabetes 1495 addiert sich zu 10, es existieren 10 sefiroth,
zehn einstellige Ziffern. 10 ist 1 auf einem anderen Niveau, die eins wurde nach
mittelalterlichen Uberlieferungen auch mit der Sonne assoziiert, sie stiinde dann fiir das ?

und ?, den Anfang und das Ende und die Ourobouros - Schlange.

Die hochgte kabbalistische Welt, aziluth, Ausdruck der sefiroth in ihrer vollen géttlichen
Pearfektion weist enen Zahlenwert von 537 auf, der sch zu 6 addieren 15s4t.

Wie oben erwahnt wurde, wird sol ebenfals mit der Zahl 12 in Verbindung gebracht. Dies
resultiert aus einer Uberlieferung, nach der in unserem Sonnensystem urspriinglich 12
Paneten von der Sonne in das All geschleudert wurdend5[45], es lief3e Sch dartiber hinaus
folgern, dass sol wie er Uiblicherweise betrachtet wird nur einen Aspekt eines grof3eren
Ganzen enthlllt. In diesem Zusammenhang sa auch anzumerken, dass der Jesus Wesenheit
die Zahl 12 zugeschrieben wird. 12 auch die Zahl sainer Jinger.....ad infinitum.

QQ Sonnenritual

Da die konventionelle abendl&ndische Magie ihre Wurzeln hauptsachlich in den judischen
Mysterien hat, dirfte schon einiges das Thema betreffende in den Ausfiihrungen zur Kabbaa
und zum Tarot zu finden sain. Das meige fir ein konventioneles Planetenritud 46[46]nétige
|&sst sch aus den dem jewelligen Prinzip zugeordneten Entsprechungen entnehmen, in der
Regel baseren diese Entsprechungen entweder auf dem System der christlichen Kabbaa, wie
dedchin Agrippas,,De occulta philosophia“ niederschiagt und auf den Arbeiten von
Aleigter Crowley, wiedem ,, liber 777*, dasjedoch nur bedingt seiner Autorenschaft
zuzurechnen ig, daesin einer friheren Form as ein Manuskript S.L. Mathers gdt.

45[45] Gregorius, Das System der planetarischen Sphéaren in Blatter fir angewandte okkulte Lebenskunst Nr. 18, 1951

46[46] die in diesem Zusammenhang wohl am ehesten als Psychodrama verstanden sein sollten, so auch die hier aufgefiihrten
Anregungen zu einem Sonnenritual



Sol zugeordnet ist der Sonntag, gemeinhin der erste Tag der Woche. An diesem Tage nun
lief}e sch zu bestimmten Stunden mit dem Sol - Prinzip arbeiten. Beginnen kénnte man mit
einem anrufenden Hexagrammritual solis. Das Hexagrammritud des sol beinhdtet das Ziehen
dler Planetenhexagramme, jedoch wird in das Hexagramm hinein das Sonnensymbol gezogen
und der gottliche Name des solaren Prinzips vibriert: YOD HE VAU HE, ELOHA-VA-
DAATH, anschliel?®end ARARITA. Die Planetenhexagramme werden dabel von Saturn
ausgehend gezogen, so dal’ das Merkurhexagramm den Abschluf3 bilden wirde. Am Morgen
konnte dies in anrufender Welse geschehen, zur Nacht in bannender Weise. Das S0l -
Hexagrammritud 1asst Sch auch vor und nach einem Solritua praktizieren, bel der Ladung
eines Sonnentalismans oder eénem Hellritual. Andere Gebiete auf denen mit dem solaren
Prinzip gearbeitet werden kann sind: Erwerb und Stabiliserung von Wohlstand, Machterwerb
in vidlen Formen (Politik, Sozdes, auch magische Macht) auch bel Planungen von Vorhaben
durfte es sich lohnen mit dem solaren Prinzip zu arbeiten. Eine weitere pezifisch solare
magische Tatigkeit ist die Invokation des helligen Schutzengels (s.0.) Da sol auch das Prinzip
der Vernichtung durch das Feuer bedeutet, lief3e sich auch auf "kampfmagischen” Sektor mit
s0l arbeiten. Mittels sol wird es uns mdglich unseren Sinn (Thelema) im Leben zu finden und
auszudrticken, ales was unsere eigene Entwicklung betrifft wirkt tUber sol.

Attribute von sol:

Elementzuordnung: Feuer
Figur: Hexagon, Hexagramm, Kubus, Swastika, Kreuz(e)
Zodiak: Lowe
Metall: Gold
Chakra: Manipurka (Das Sonnengeflecht)
Korperteil: siehe Chakra, Augen, Herz, Blut
Farben: aziluth: grun - gelb
briah: gelb
jezira: golden - gelb
assiah: weil3 - gelb
Tiere: Léwe, Tiger, Panther, Leopard, Stier, Habicht,

Paradiesvogel, Bienen, Lachs, Goldkarpfen, Schlange

Falke,



myth. Gestalten:
Baume:
Blumen:

Edelsteine:

Vokal:
Runenzeichen:

Gottes- & Engelsnamen:

e NNV

Sigel Michaels:

Zeichen Algers:

Raucherungen:

Greif, Sphinx, Phonix, Pegasus, geflligelte Schlange

Pinie, Walnuf3baum, Dattelpalme, Eichen, Akazie

Sonnenblume, Kamille, gelbe Rose, Chrysantheme

Diamant, Bergkristall, Rubin, Topaz, (Tigerauge), Citrin,
Chrysoberyll, (Phosphor)

Is - Rune; evtl. auch Man - Rune

gottl. Name in aziluth: Yod-He-Vau-He Eloah Va Daath

Erzengel in briah: Raphael

Engelschore in jezira: malachim (Konige)

Engel des Planeten in jezira: Michael

Intelligenz in jezira: Nakiel

Essenz/ spirit in jezira: Sorath

Damon: Alger

Olibanum, rotes Sandelholz, Vanille, Schwefel



Dufte: Safran, Moschus, Rosmarin

Gottheiten: griech.: Apollon, Dionysos, Asklepios, Helios, Adonis
rémisch: Apollo, Sol
etrusk.: Catha, Hercle
agypt.: Horus, Ra , Sekhmet, Harpokrates, Asar, Atoum

baylon.: Shamash, (Marduk)

indisch: Vishnu, Surya
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das Quadrat des Planeten:

—

das Zeichen des Planeten:

Diese Entsprechungen kdnnen bei der Ausarbeitung eines Sonnenrituals benutzt werden. Im
folgenden werde ich nun ein Sonnenritual skizzieren, das dem Opferaspekt der tifereth
Sphare verbunden, weitere Themen, die im Rahmen dieses Sonnenrituals bearbeitet werden
konnten:

Aufgeben der solaren Bindungen an die Materie

das Uberschreiten des abyssos

Das folgende Ritual kann allein oder innerhalb einer Gruppe ausgefihrt werden.



Dem Ritud voran geht eine Zeit, die der Vorbereitung gewidmet ist. Dazu muss sich zwar
nicht in der Disziplin der Askese gelibt werden, doch raten die meisten Uberlieferungen dazu
in der betreffenden Zeit enthatsam zu |eben. Die Griinde daftr snd vidfatig. Zum einen soll
der Korper von den Verunreinigungen, die das profane Leben so mit Sch bringt gerenigt
werden, zum anderen ist dies die Zeit der Verinnerlichung, in der ein Riickzug aus der Welt
des Scheins vollzogen wird. Die Vorbereitungszeit wird dazu genutzt die nétigen Utenslien
zu beschaffen oder herzustdllen, enen Ritud plan auszuarbeiten und sch auf das Ritud
einzustimmen. Fir das folgende Sonnenritud ware esforderlich, sch Uber seine solaren
Aspekte und ihre physischen wie psychischen Korrelate bewusst zu werden, weiter welche
dieser Antelle fUr den weiteren Weg ds hinderlich erachtet werden. Ein Credo konnte lauten:

~mit der lllusion des Ego den Kampf aufnehmen*

oder

»hachdem die Sonnengphére durchschritten wird, werden sich die Schatten des ,, ego-
konzeptes* gegen dich wenden*

Die Ergebnisse dieser kontemplativen Arbeit sind zu fixieren, moglich ist die Form einer
Sigill, diese wird wahrend des Rituals verbrannt, um so symbolisch die Bindungen an die
solare Verfassung aufzuldsen.

Das Ritual ist in der Kreisform gehalten.

0. Den Anfang bildet eine Meditation, in welcher Aufmerksamkeit und Konzentration
geblindelt werden, gut dazu wirde sich ein Sonnenmantra eignen.



AnschlieBend wird der Tempel betreten, in dem die Teilnehmenden ihre Platze im Kreis

einnehmen. Daran anschlielend eine Reinigung des Tempels durch ein bannendes PGR,

durch Raucherung von Weihrauch, durch Aufbauen einer Od-Mauer 0.4.

10.

Eroffnen der Arbeit — Offnen des Schleiers durch den Zeremonienmeister (ZM)
Verkindung des Gesetzes, die Grundlage auf der gearbeitet wird
anrufendes Sonnen - HGR

676 Glockenschlage und Entziinden von 6 bzw. 12 gelben Kerzen (méglich an dieser
Stelle ware auch eine Arbeit mit dem Vokal I, der 6?6 vibriert wird oder das Stellen

der IS — oder MAN — Rune), anschlie3end eine Zeit der Stille

Invokation der Gottheiten der Sonne, dabel kann bei mehreren Tellnehmern jeder der
Anwesenden eine Gotthait invozieren, baserend auf eéner Hymne die von ihm vorher
ausgearbeitet wurde.

Arbeitsteil, in dem die Ziele und Zweck des Rituals bekanntgegeben werden und sich
die Unterstitzung der invozierten Gottheiten gesichert wird.

Es folgt die Opferung, wahrend der Zeremonienmeister, stellvertretend bei mehreren
Teilnehmern, sein Blut fur alle Anwesenden opfert und danach die vorbereiteten
Sigillen oder was auch immer dem Feuer anheimgibt, sich selbst von diesen
Eigenschaften befreit, es ist dies das Hintersichlassen der solaren Sphéare, der Eintritt
in das Reich des abyssos, die Klimax des Rituals, in dieser Zeit sollt Ruhe herrschen,
so daf? sich jeder darauf einstellen kann, beispielsweise konnte man wahrend dieses
Ritualteiles in der Kette stehen oder wahlweise kdnnte dazu lUbergegangen werden
LEntsolarisierungstrancen” durch die Technik der ekstatischen Verzickung zu
induzieren. Dieser Teil wird bei Bedarf vom ZM beendigt, z.B. durch Anstimmen eines
Mantras

Es folgt die Danksagung und die Entlassung der invozierten Kréfte
Beendigung der rituellen Arbeit, Verkiindung des Gesetzes

bannendes HGR der Sonne



11.  Glocke (676), loschen der Lichter, SchlieRen des Schleiers und verlassen des

Tempels.

Entsprechend der Zeit der Vorbereitung, sollte die Nachbereitung des Rituals gepflegt
werden. Meiner eigenen Neigung nach wirde diese Zeit mit einem opulenten Gelage im
Anschlu3 an das Ritual beginnen. Das dient einerseits der Erdung, andererseits entspricht
es seinem Wesen nach der Sonne (berauschte Gottheiten) und kann als nachfolgende
Opferung verstanden werden.

t Wider den Ballast

Es wurde angedeutet, dal? das Bild des Baumes einen besonderen Plaiz im System der
hermetischen Kabbaa ennimmt. Der Baum des Lebens, wie er bezeichnet wird, représentiert
dabei die Wdt und nicht nur die Wdt, auch das, was zwischen der Wet und dem
Unbestimmbaren, dem verborgenen Grund al dessen, was i, liegt. Er ig en Hilfamitte, in
diesem Fal seht er fir das Hilfamittd einer Landkarte, deren Zweck die Orientierung ist, was
Orientierungdogigkeit voraussetzt und damit letztlich ein Eingeséndnis an die Ohnmeacht i,
darlber hinaus der Versuch der Inanspruchnahme von prim& auRerhdb der egenen
Reichwete liegendem - Jensdtigem. Indem man dch in dieses Sysem hineinbegibt, fir das
der Baum des Lebens hier selvertretend steht, akzeptiert man die Ohnmacht, arrangiert sich
mit diesr Vefassung und entscheidet sch damit nolens volens fur eine Postion, die der des
Zauberers diametra entgegensteht. Man beginnt den Streit mit der Welt erst gar nicht.

Anliegen diesr Arbet ig die Erledigung eines Konzeptes, welches das okkulte Denken im
letzten Jahrhundert entscheidend prégte. Okkultes Denken meint hierbel auch die praktischen
Anwendungen diee Konzeptes, die dch nicht dlen im Durchfihren von Rituden
erschopfen. Das okkulte Denken unseres Jahrhunderts wurde hauptsachlich durch die
theosophische Bewegung und durch die Arbet des Golden Dawn geprégt und daran
anknipfend die spezifischen Beitrége enes Aleister Crowley zu dieser Thematik. Was von
den Wurzeln dieser Bewegungen zu hdten ig, zeigt die Bearbeitung von Qudlen, auf die se
sch berufen. Fir die theosophische Bewegung it der efolglose Versuch der Adaptation
indischer Lehren, der Golden Dawn bemiihte sch um ene atifiziele, fehlerhafte Bearbeitung
der judischen Kabbaa und Aleister Crowley avancierte gar zum Verkiinder eines neuen Aons
und zum Begrinder ener neuen Rdigion, inklusve neuéonischer Magie - Magick. Saein Werk
jedoch harrt immer noch einer kritischen, niichternen Betrachtung. Fur das ,, liber AI“ und die
Umdédnde sainer Entdehung ist das ansatzweise in einem Arbetskrels geschehen, dessen
Ergebnisse zum Teil verdffentlicht wurden.



Fir die Entwicklung von Zauberei, wie se in unseren Zusammenhangen versanden wird,
kann es nur darum gehen, sch dieses Bdlastes zu entledigen. Dies kann jedoch nur im Zuge
der Erledigung geschehen. Sofern sich von diessm System noch etwas versprochen wird,
werden Rickkopplungsinteressen abgerufen werden, die diesser Erledigung  entgegenstehen.
Zauberel ig immer das Fremde und so dirfen wir nicht annehmen, durch das Abrufen und
Wiederkduen von Beschreibungen des Bekannten Zugriff auf eben jenes Fremde zu erlangen,

denn Zauberei kann nur zu Lasten der Wirklichkelt erstritten werderd 7[47].

Berlin im September 1999

47[47] frater v.-.d.-., eismagie, S.23, edition magus 1996



