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Das Rad ist die geometrische Veranschaulichung aller natirlichen Systeme. Es zeigt in Zusammenschau die
Urgesetzlichkeiten von Raum, Zeit und Zahl, Mikrokosmos — Mesokosmos — Makrokosmos, die Cesetze der
Farben und Tone, der Semiotik und Mathematik und den Weg zur Entfaltung der menschlichen Anlagen.



Wilhelmine Keyserling
YOGA ALS KUNST DER VENUS

In Beziehung zum Ganzen und zum Einzelnen

oofkr‘roo Nachdem Yoga den Menschen be-

(}\ooo(f trifft, den ganzen Menschen, ist es ein
©02-%¢" sehr reichhaltiges Gebiet, das wir als
© © © @ Methodik des Wegen der Mensch-
werdung definieren kdnnen. Damit stellt sich be-
reits die Frage: gibt es eine ideale beste Moglich-
keit des Menschseins, des Lebens in der Liebe,
Freudigkeit, Freiheit? Haben wir selbst schon Au-
genblicke solch paradiesischer Harmonie erlebt?
Gibt es tiberhaupt etwas zu Erreichendes? Gibt es
und gab es Menschen, vielleicht Heilige und Wei-
se, die dieses Menschsein besser geschafft haben
als wir es tun — oder sind es irreale Theorien und
Phantasien, die uns einen statischen Idealzustand
vorgaukeln?

Haben wir bei uns schon Unterschiede des Le-
bensgefiihle festgestellt, die nicht blof8 auf dufSe-
re Umstdnde zuriickzufiihren waren; und kennen
wir Menschen. die scheinbar aus einer inneren Si-
cherheit ihres Amtes walten — sei es hinter dem
Postschalter, als Lehrer oder Autobusfahrer, in der
Ordination oder im Heim — dafs einem warm ums
Herz und leicht im Gemiut wird, dalk man sich
gerne im Feld ihrer Ausstrahlung aufhalt? Es ist, als
ob diese Menschen aus einer ruhenden Mitte ihr
Wirkfeld Gbersehen, das aber nicht abgeschlossen
ist — ja man konnte meinen, dafs sie in der weite-
ren Umgebung noch das Gras wachsen héren.
Solchem Verfahren in aller Zuwendung und Ge-
lassenheit sieht man gerne zu, weil dieses ganz-
heitliche Geschehen sich in Schonheit ausdriickt,
die dem Yoga ndaherkommt als mancher, der sei-
ne Yogaiibungen verrichtet.

Wenn wir in Ubereinstimmung mit uns selbst
und der Welt sind, wird uns das Wunderbare die-
ses Zustands nicht weiter beschéftigen. Wenn wir
jedoch bemerken, dal} etwas nicht stimmt, dal$ uns
etwas fehlt, moégen wir tiberlegen, worum es ei-
gentlich im Leben geht und was uns fehlt, was wir
tun konnen, um die Lage zu verdndern. Wir wer-
den selbst Methoden entdecken, oder bewahrte
Methoden anwenden, die andere entdeckt haben.

Wenn mein Fahrzeug stehen bleibt, weil das Ben-
zin ausgegangen ist, kann ich die Lage verandern, in-
dem ich Treibstoff einftille. Ich brauche nicht zu ver-
stehen, wie dies mit dem Funktionieren des Motors
zusammenhdngt. Es mul$ aber Leute geben, die die
Vorgdnge in diesem Cerdt ganzheitlich tibersehen —
ich habe keine Sehnsucht danach.

Sofern mich ein menschlichen Unbehagen be-
fallt, kann ich vielleicht auch den naheliegenden
fort-Schritt zur Veranderung finden. In diesem Fall
aber interessiert es mich, in die Kondition des Men-
schen im Verhaltnis zu seiner Welt, einschliel3lich
und einschlieflich... ohne ausschlielllich Einsicht
zu gewinnen. Ich will nicht blol$ wissen, wie mein
besonderes Problem in Beziehung zum Ganzen
steht, nein, das ist garnicht wichtig, ich sehne mich
nach der Vision des Ganzen, des heilen heiligen
Ganzen. In dieser Schau finde ich auf jeden Fall
meinen Platz, denn ich bin ja ein Teil des Ganzen.

Ich brauche ein Weltbild, ein mir verstiandliches
Modell, wie es der Globus fiir die Oberflache der
Erdkugel darstellt. Nattrlich mul$ ich in meinem
Weltbild auch die unsichtbaren inneren und die
entferntesten Bewuftseinsschichten orten kdnnen.
Mir geniigt eine Skizze. Sie soll sich auf Zahl und
Malé beschranken, auf dal$ ich die Gegebenheiten
meines Raum-Zeit-BewulStseins im richtigen Ver-
haltnis tibersehe — ohne Details und Bildchen die
verdecken. Niemals kann eine Landkarte den von
mir erlebten und in mir bewirkenden Sonnenun-
tergang beinhalten.

Der Raster in meiner ganzheitlichen Schau ist
das RAD, das bei jeder Betrachtung neue Anschau-
ungen zuldlt. Es weist das Gleichbleibende auf,
das dem sich erneuernden Bild zugrundeliegt. Das
Bild entsteht und wird wieder gel6scht; der Raster
nicht. Es ist ein Zahl- und Maligertst, das acht
grundlegende Worte generiert. Auf diese Worte
lassen sich alle Wortspiele und Erkenntnisse zu-
rickfiihren. Man kam aber nicht von der Ganzheit
unmittelbar auf das einzelne menschliche Gesche-
hen schliefRen, das aus der schier unendlichen
Vielfalt der Kombinatorik seiner Komponenten
besteht — das Rad lal’t sich nicht »anwenden«. Man
kann auch niemals aus dem einzelnen Geschehen
auf der Erde auf das Ganze schlielsen; sonst ent-
standen Fragen als da zu horen sind: »Wie kann
Gott zulassen dall...... «

Das Ganze ist letztlich Abbild und Auspragung
des Géttlichen als Schopfung; das Einzelne ist Kon-
dition des Irdischen; dazwischen der Mensch, der
einerseits seine geistige Schau der Ganzheit erwei-
tert und andererseits im einzelnen Jetzt und Hier
tut. Sein Bewultsein vereint das Ganze und das
Einzelne im Leben — wenn wir »leben« ohne Ge-
gensatz als Da-sein im Vergehen verstehen.
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Das Wort ganzheitlich, das immer haufiger auf-
taucht, seitdem die Weltbilder vergangener Reli-
gionen unwirksam geworden sind, entspricht der
Sehnsucht nach umfassendem Verstehen und der
Teilhabe am Ganzen, die der Teilhabe am Gottli-
chen gleichkommt; denn es gibt nur eines das ganz
ist: das Ganze; und dieses ist unvorstellbar. Die
Meditationen des Vijnana Bhairava Tantra peilt
seine Erfahrung tiber das Innewerden von Begrif-
fen wie das Allesdurchdringende an.

Das Jenseits von Raum und Zeit, das wir im Al-
les anpeilen, wird uns auch Gber das Nichts zu-
ganglich. Wenn wir Gott in unserem Denken ein-
beziehen mdochten, kdnnen wir ihn als Nichts, als
Null der reinen Potentialitat orten, der das Etwas,
die Aktualitat Gber die neun Schopfungsprinzipi-
en entspringt. Als Null ist das Gottliche im RAD im
Zahlenkreuz geortet.

Sobald das Etwas in Erscheinung tritt, lassen
sich Qualititen erkennen, ob sie sich als Wirkein-
heiten bezeichnen oder raumlich und zeitlich ein-
ordnen lassen. Das Etwas tritt vom Chaos in den
Kosmos. Mikrokosmos und Makrokosmos sind
Ordnung — und auch der Mensch will sich als Kos-
mos erfassen.

Das Heilige Ganze kénnen wir nur erahnend
erfahren. Begreiflich wird uns die ganzheitliche
Schau unserer Welt, wie sie im RAD dargestellt ist,
tiber zwei Aspekte, den rdumlichen und den zeit-
lichen. Auch im Leben erfahren wir zweifiltig.

Wenn wir eine Bewegung ausfiihren, vermit-
telt sie uns eine gewisse Freude der Erfullung,
wenn die Aufmerksamkeit sowohl dem Vorgang
kontinuierlich folgt (Zeit), als auch korperliche
Ganzheit erfahrt (Raum), und Letzteres ist mog-
lich, wenn die Vorstellungsfahigkeit des Geistes
den Korper durchdringt. Wir sind dann in der vier-
ten Dimension — der Null gegentiber.

Geiist
—
Gewahrsein 0_ 2 Seele
N \\ ZE/T
empfinden 1 R 3 Kérper
R N
AUp
denken 2 "4 wollen
3
fuhlen

Dreidimensional konnen wir ein Objekt nur von
vorne oder rickwadrts betrachten. Wenn unser
Geist auf die vierte Dimension umsteigt, sehen und
spliren wir uns gleichzeitig von vorne und hinten,
oben und unten, innen und aullen, von (berall
und es bildet sich eine Mitte, ein Mittler als Sub-
jekt, dem auch eine neue Art der Beziehung zum
entferntesten Uberall zukommit.

Das ist das Wunderbare, das wir manchmal er-
leben und in den Asanas des Hatha-Yoga durch-
zuspielen versuchen. Sie stellen Modellsituationen
dar, in denen wir diesen Uberstieg in der Zeitlu-
pe anpeilen. Er bedeutet eine Verwandlung. Vom
Korper, den wir (im Geiste) zuerst dreidimensio-
nal betasten, steigen wir um auf seine Form als
Schwingungsfeld, als Teil den Kontinuums, des
ungreifbaren Uberall.

Was immer uns begliickt, sei es im Leben oder
in einer Modellsituation des Tai Chi, Yoga oder FEL-
DENKRAIS, wurzelt im BewulStwerden der innigen
Beziehung zweier Aspekte, die sowieso zusam-
mengehoren: oben und unten, Materie und Ener-
gie, Raum und Zeit, Himmel-Erde — die wir in uns,
Mensch, als Einenden erleben.

Yoga als Kunst der Venus, des Kérper-empfin-
dens, ist bestrebt in diesem Zusammenspiel der Ge-
gensdtze die Mitte zu bilden, die Komplementari-
tat der Tendenzen auszuschopfen. Eine »Haltung«
bedeutet den Ausgleich von halten und lassen.
Halten ist das Streben nach oben, dem Himmel zu,
lassen das Entspannen nach unten, der Erde zu. So
einfach ist es. Wir tun es andauernd, sonst konn-
ten wir weder Geige spielen noch Autofahren. Wir
schaffen uns immer wieder aus der Mitte. Beim
Autofahren liegt der Akzent vielleicht am miihelo-
sen Ankommen, bei den kriegerischen Kiinsten des
Mars (martial arts) ist die richtige Begegnung mit
dem Aggressor ausschlaggebend; im Yoga sind wir
uns selbst das Ziel. — Wer?

Im Bild des Rades bin ich ein Wer und ein Was.
Der Wer ist in der Mitte verankert. Das Was (bin
ich) besiedelt und bewegt sich im dulSeren Feld des
Kreises. Gott als das Heilige Einende Eine ist rei-
nes Wer, das Ursubjekt, reines Sein — und tiberdies
Gberall Mitte.

Unser Selbst, wenn wir es mit SHRI RAMANA
MAHARSHI so nennen wollen, wurzelt in der Mit-
te, umfangt die Mitte als Nabe den Rades. Unser
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Was als Ich wird tiber den zwolfféltigen Kreis wirk-
sam. In diesem Bild brauchen wir noch ein Drit-
tes, das innen und aulen verbindet, das wir un-
ser Wesen nennen. Das Selbst ist vorhanden. Die
Ichs sind die Akteure; es geht nun darum, das
Wesen, das Zusammenfiigende zu verdichten;
darin besttinde letztlich die Menschwerdung — das
ist auch nur ein Bild, wir konnen es l6schen.

Im Tun werden wir am Einzelnen, am Sonderfall
ansetzen: Ich merke, ich bin unsicher und zer-
streut. Ich entscheide, in den Wald oder in die
Yogastunde zu gehen. Die wesentliche Hilfe, die
der Yogalehrer gibt — abgesehen davon, dal} er ei-
nige Methoden kennt, nicht anders als der Instal-
lateur auf seinem Gebiet — ist das Einfangen der
Aufmerksamkeit, die wie aus vielen nach allen
Seiten herumhdngenden Faden zu einem einzigen
Seil gewunden werden soll. Wie DESIKASHAR (Ma-
dran) unter anderem sagt: »Yoga bedeutet auch
eine besondere Art des Handelns, wobei die gan-
ze Aufmerksambkeit auf dieses Tun gerichtet ist...
und Yoga versucht Umstédnde zu schaffen, in denen
wir in jedem Tun anwesend sind.«

Er versteht Yoga wie viele indische Lehrer sehr
global: »Wenn es etwas gibt, was fiir uns heute zu
tun unméglich ist und wir einen Modus finden, dies
dennoch méglich werden zu lassen, dann ist diese
Bewegung Yoga. Es ist gleichgiltig, ob es darum
geht, eine Art und Weise zu finden sich vorzubeu-
gen, um die Zehen beriihren zu kénnen oder tiber
das Lesen von Texten die Bedeutung des Wortes
Yoga zu vertiefen oder iiber den Dialog ein neues
Verstandnis zu gewinnen.

Eine weitere Definition des Yoga bedeutet, ge-
eint zu sein mit dem Gottlichen, gleichgtiltig wel-

chen Namen wir gebrauchen. Jede Bewegung, die
uns etwas Erhabeneres verstdndlich macht als un-
ser gewohnliches Ich, ist Yoga.«

Die Begabung der indischen Seher, Philoso-
phen, Yogis scheint mir darin zu liegen, einerseits
ein Weltbild zu schaffen das das Ganze artikuliert,
und andererseits das einzelne Geschehen, die Kon-
dition des Menschen genau zu beobachten; das
heilt, Theorie und Praxis als getrennte Gebiete zu
erforschen, die in jedem Menschen eine einzigar-
tige Synthese finden: es gibt jeweils ein entspre-
chendes bestmdgliches Tun — fiir einen bestimm-
ten Menschen —am Hintergrund seiner Vision des
Ganzen. Es ist aber in Beziehung zum Ganzen ab-
sichtslos. Nur wenn er es nicht tut um in den Him-
mel zu kommen, sich zu entwickeln oder Gott ge-
fallig zu sein, kann sich dies Tun tiber des Menschen
Wesensmitte dem Ganzen sinnvoll einen.

Und die Arbeit am Verstandnis des Ganzen ist
von seiner Liebe und Begeisterung fiir jenes getra-
gen; von der Frage »Wer bist Du — Welt — Gott?«
Die Schau des Ganzen wird sich letztlich tiber ihn
auch im Tun auswirken. Aus der Astrologie wissen
wir, daf8 wir Gegenpole (Oppositionen) auseinan-
derhalten mussen, auf dal sie in uns als Mittler
Einung finden.

In ihrem Grundril} ist die indische Vision des
Ganzen in keinem Widerspruch zum Weltbild des
Rades, obwohl sich der Raster des Rades aus den
Gegebenheiten von Raum und Zeit, der heutigen
Kenntnis des Mikrokosmos, der pythagordischen
Erkenntnis von Zahl und Mal%, dem chinesischen
Verstandnis von Yin und Yang aufbaut, das durch
die indianische Erfahrung der Raumrichtungen
seine magische Kraft erhalt.

Was im indischen Weltbild nicht so klar zum
Ausdruck kommt, wie es vielleicht urspriinglich in
der Stierzeit gelebt wurde und im Laufe der Was-
sermannzeit wieder seine Bedeutung finden mag,
ist die Beziehung zur Erde.

Erde - Himmel - Mensch als Mittler. Im Bilde
dieser Ganzheit mulSte der Pol des Endlichen, des
Dunkel, genauso heilig sein wie der des Unendli-
chen und des Lichts. Ist die Erde nur eine Statte
der Menschwerdung, bietet das entsprechende
Tun dem Einzelnen nur die Méglichkeit der Selbst-
findung, oder kann die Zuwendung zum Irdischen
zur Mitwirkung am Werk der Erde werden? Kén-
nen wir zum Wohl der irdischen Verhdltnisse bei-
tragen? Darliber schweigen die Traditionen. Viel-
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leicht wird der Mensch der Wassermannzeit
gezwungen — abgesehen von romantischen und
praktischen Bestrebungen eine neue Einstellung
der Erde gegeniber zu finden. Niemals hat er ei-
ner Vision des Ganzen mehr bedurft als jetzt.

Die indische Darstellung der Probleme des Men-
schen, der Hindernisse im rechten Tun sind so real,
wie die des Installateurs in Bezug auf die Wasser-
leitung, und die Methoden zu ihrer Beseitigung
wirksam. Ich zitiere wieder DESIKASHAR, der sich
auf die Schriften des PATANJALI (300 v.Chr.) und
seine eigene Erfahrung stiitzt. Seine lllustration

kann hilfreich sein:

i
das Objekt

der Seher, cit || die Sinne
citta Gem(it

»Cit, das Selbst in unserer Wesensmitte, ist das, was
sich nicht verandert. Die Sinne erfassen die Welt, die
sich dauernd veradndert. Das Dreieck stellt ein Ob-
jekt in seinem derzeitigen Sosein dar. Zwischen Sin-
nen und Selbst befindet sich das Gemiit, citta (auch
im Bereich des Verdnderlichen). Wenn das Gemiit
verfdrbt, verstaubt, unruhig, verklebt ist, kann das
Selbst, der Seher nicht sehen. Er sieht nur (iber das
Gemit. Gem(it ist der Zusammenhang unseres Den-
kens, Fiihlens, Empfindens, Wollens. In Bezug auf die
Qualitat des Selbst gibt es fiir uns nichts zu tun —es
ist konstant. Unsere Praxis des Yoga versucht eine
Verdnderung der Qualitdt des Gemilits zu bewirken.
Im Gemdit entstehen durch viele einseitige, im Lau-
fe der Jahre mechanisch stattgefundener Handlun-
gen Konditionierungen, die wir samskara nennen...
Der Seher sieht sowohl das Objekt als auch die Vor-
gdnge im Gemd(t. Dem Seher entspringt auch die
Kraft zum Tun (zum nicht mechanischen Tun). Das
Gemtit aber meint zu verstehen, zu tun, zu ent-
scheiden.«

Das Gemiit, das hier als Bildschirm zwischen
der Welt und dem Seher dargestellt ist, muf8 also
in unserer Sicht zum Wesen und damit zur Briik-
ke zwischen beiden werden. Diese Verwandlung
versucht DESIKASHAR durch die Praktiken des
Yoga zu bewirken.

Von PATANJALI werden acht Clieder des Yoga
unterschieden. Davon bezeichnen zwei die Ein-
stellungen sich selbst und der Welt gegeniiber:

Yama und Niyama. Die folgenden zwei sind Prak-
tiken, die wir Gben kénnen: Asana und Pranaya-
ma. Die letzten vier sind Gewahrseinsweisen, die
der Betrachtung die wir meist als Meditationen zu-
sammenfassen, entspringen: pratyahara, dharana,
dhyana, samadhi. Die Gewahrseinsweisen treten
ein, sie sind nicht zu tGben (laut PATANJALI).

Betrachtung kdnnen wir aber sehr wohl tiben,
wie es die 112 Verse den Vijnana Bhairava Tantra
— einer der Schriften der shivaistischen Schule von
Kashmir anregen:

Wecke die klarste Wahrnehmung
des ganzen Korpers

ungestlitzt, schwebend.

Nicht nur Gedanken schwinden;
es lost sich auch der Bodensatz
vergangener Erfahrung.

Dieser Vers, 58, bezieht sich auf die Kérperhal-
tung; in anderen wird diese vorausgesetzt und eine
bestimmte Betrachtungsweise empfohlen:

102

Besinne dich auf das Ungreifbare-
Niegekannte-Leere-Ungewordene.
Erfal$ das UnfalSbare

als Bhairava-Urgrund-Seligkeit.
Dein Sinnen miindet in Erleuchtung.

Wenn wir den mittleren Bereich, der sich als Ge-
mut dulbert und zum Feld des Wesens werden soll,
als den seelischen zwischen Kérper und Geist be-
zeichnen, kénnen wir sagen, dal® der Yoga auf des-
sen Verwandlung aber die Arbeit am Kérper und
am GCeist vertraut; korperlich Asana und Pranaya-
ma, geistig Meditation, Vertiefung der Vision des
Ganzen im Jnana-Yoga, Yoga des Denkens.

Die Psychologen versuchen den Bodensatz mit
direkten Methoden auszuraumen, was manchmal
hilfreich, oder als Therapie notwendig sein kann,
aber die Arbeit an den zwei Polen nicht ersetzt.

In unserer Pflanzenhaftigkeit haben wir die
Waurzeln im Dunkel und streben nach dem Licht —
dem Urlicht: Bewulitheit.

Die Zuwendung in beiden Richtungen muf}
zweckmalig aber im goetheschen Sinn absichts-
los sein. Moge die Sehnsucht danach erwachen,
auf dafd sich im Menschen der Wassermannzeit die
Einung beider Richtungen vollziehe.
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Johannes Girschik

GEDANKEN ZUM ENNEAGRAMM - TEIL |
DAS DREIECK
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Betrachten wir das Symbol des Enneagramms se-
hen wir das es sich aus zwei Figuren zusammen-
setzt. Einem gleichseitigen Dreieck und einer
Sechserfigur.

Die Eckpunkte der Figur welche den ganzen
Zahlen Eins bis Neun entsprechen, stellen sozusa-
gen das Salz in der Suppe dar. Sie symbolisieren
bestimmte im Menschen wirksame Kréfte, deren
richtige Verbindung und Dynamik dessen Ganzheit
des Selbst zum Ausdruck bringen soll.

Die Essenz der Gesamtfigur, das Dreieck, setzt
sich aus den Zahlen 3 - 6 - 9 zusammen, welche
nach der Planetenzuordnung von ARNOLD und
WILHELMINE KEYSERLING, den Planeten Uranus 3,
Neptun 6 und Pluto 9 entsprechen. Diese Dreiheit
stellt im Enneagramm sozusagen die Arbeit an bzw.
die Entwicklung der inneren Struktur des Wesens
dar. Anders ausgedriickt stellt das Dreieck den
Zugang zum Nagual, welches durch den Mittel-
punkt der Figur ausgedriickt ist.

Die in der Sechserfigur sichtbare Zahlenreihe
1-4-2-8-5-7,die dulBere Struktur, zeigt die
Dynamik des Wachstums bzw. die Entwicklung der
Personlichkeit des Menschen. Wiederum in die
Begrifflichkeit des DON JUAN gewendet, das Tonal,
bzw. die Richtigstellung oder Ordnung des Tonal.

Nach GURDJIEFF bedeutete das Enneagramm
das Symbol der harmonischen Entwicklung des

10

Menschen, welche gleichzeitig an Wesen und Per-
sonlichkeit anzusetzen hat. Wir kénnten auch sa-
gen, das Wesen ist und die Personlichkeit wird.
Wobei die Arbeit am Wesen, wenn es nicht schon
von der Geburt an geférdert wurde, erst beginnen
kann, wenn es von falschen Personlichkeitsstruk-
turen befreit wurde. Diese Befreiung bezeichnet
DON JUAN als das Leerfegen der linken Seite des
Tonal.

Das Nagual stellt sozusagen das nicht Benenn-
bare dar, da es sich jeglicher Abstraktion entzieht
und eben nur in der absoluten Cegenwartigkeit ge-
genwartig ist. Und doch kann es uns bis hin zu ei-
ner unbegreiflichen Anndherung leiten — der An-
ndherung an die Gegenwartigkeit, welche wir als
das »in der Kraft sein« bezeichnen.

Diese Anndherung beinhaltet drei Abstrakti-
onsgrade (Ebenen), deren Chiffren an den Eck-
punkten des Dreiecks lesbar sind, wobei die Be-
griffszuordnung, welche wir hier wahlen, auch
ausgetauscht werden kann. Fixer Bestandteil ist die
energetische Dialektik der Dreiheit. Das »in der
Kraft sein«, wenn wir es abstrakt auf das Ennea-
gramm beziehen, driickt sich aus tber:

3 Uranus: Klarheit aus der direkten Begegnung
mit dem Unbekannten, »der Kubikzentimeter Mg-
lichkeit«, wie DON JUAN es nennt; das direkte Er-
kennen der Verhdltnisse; die Moglichkeit einer
echten Verdanderung. Klarheit meint hier das blitz-
artige Erkennen der Moglichkeit, deren Resonanz
uns direkt aus der Mitte trifft und auf Ebene 3 Ura-
nus realisiert wird. Was vorher noch Ahnung war
tritt nun blitzschnell als reale Moglichkeit ins Sein.
Damit diese Klarheit nicht Vergangenheit wird,
sondern eine kontinuierliche Realisation im Jetzt,
ist die Dialektik mit Ebene 6 Neptun und Ebene
9 Pluto unerlaRlich.

9 Pluto: Opfer-Wandlung. Uber das Opfer
die Kraft der Mitte bewul’t in die Zeit anjochen.
GURDJIEFF nannte dies bewul$tes Leiden, was in
diesem Fall nichts anderes bedeutet, als im Augen-
blick der Reflexion der Klarheit — der Verhaltnis-
erkenntnis des Kubikzentimeter Moglichkeit, eine
innere Verpflichtung einzugehen, welche mich
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weiter an die Mitte anbindet. Eine »Innere Ver-
pflichtung« befreit verborgene Ressourcen der in-
neren Struktur des Wesens.

Sie ist sozusagen eine Aktualisierung des Kubik-
zentimeters Moglichkeit. Cleichzeitig opfere ich
durch innere Verpflichtung alte Masken oder Puf-
fer meiner konditionierten, das Wesen tberlagern-
den Personlichkeitsstrukturen.

Ein einfaches Beispiel einer inneren Verpflich-
tung ware im Falle eines Langschldfers, die Ent-
scheidung die ndchsten sieben Monate um sieben
Uhr frith aufzustehen, getragen von der Absicht
der Klarheit. Also die spontane Entscheidung eine
Tragheit zu opfern, der Plan einer neuen Struktu-
rierung meiner Selbst, hilft den Augenblick der
Klarheit energetisch zu halten, und die Energie,
welche mich sonst méglicherweise verletzen wiir-
de, umzuleiten, und tGber »Reibung« langsam wie-
der aufzubauen. Durch die innere Spannung bzw.
Reibung welche das Opfer in mir verursacht, wird
Raum in mir frei, in den kontinuierlich und har-
monisch Kraft aus der Mitte flieBen kann. Wobei
unter harmonisch nicht unbedingt harmonisch in
Sinne der Personlichkeit verstanden werden kann.
Wenn die Kraft der Klarheit in mir wirkt, erkenne
ich vielleicht die Bedingungslosigkeit, die sie von
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mir fordert, um ihr nicht zu unterliegen. Diese Be-
dingungslosigkeit fihrt mich méglicherweise dazu,
eine innere Verpflichtung einzugehen. Doch die-
se Verpflichtung erfordert Hingabe. So fiihrt uns
die mogliche Realisation an wirklicher Verdnde-
rung zu —

6 Neptun: Hingabe. Die Demut des Kriegers,
welche insofern Selbstaufgabe bedeutet, sofern sie
mich mit meiner eigentlichen »Aufgabex, der Auf-
gabe des Selbst, in Beziehung bringen kann. Wei-
ters ist hier die Offenheit des Staunens gemeint,
welches das andauernd Gegenwartige als Quell in
sich birgt. Dieses Gegenwartige auf dieser Seins-
ebene resoniert auch daraus, wie wir unsere Be-
ziehungen und Verhdltnisse zu dem Intonieren,
was wir als Nicht-Ich wahrnehmen, der Vielfaltig-
keit des Du.

»Die Kraft ist immer die Gleiche. Mit dieser glei-
chen Kraft kann ich mich elend oder stark machen«.
So oder dhnlich formuliert es DON JUAN.

Nattrlich ist jegliche Kombinationsabfolge die-
ser drei Faktoren moglich. Das bisher gesagte dient
als Anregung und stellt das von Innen nach Aullen
des Enneagramms dar.



SPUREN IM ALL

Johannes Girschik

Wenn das Nichts aus dem Etwas hereinbricht
und sich das Etwas im Nichts zu erkennen gibt
der Zeuge im Jetzt zum Zeugen wird
geschieht direkte Begegnung

wird das Wesen zur Knospe

welche in der Dauer erbluht.

Das »Hinter sich treten« lie3 ihn erahnen
wer da ist

und als er sah war da niemand

und es blieb nicht viel Gbrig

als das groBBe herzhafte Lachen.

Doch dies erfordert Kraft und Vertrauen
um dies heil zu Uberstehen.

Das Dahinter zu Einen mit dem Davor
birgt das ganze Geheimnis der Dauer
Dazwischen liegt das Dunkel.

In ihm verborgen die Freude der Dauer.

Das Ich an sich ist bedeutungslos.

Hat das Ich eine Seele zum Gefdhrt

gewinnt das Ich an Bedeutung.

Leuchtet doch die Seele im endlosen Dunkel des All
sich selbst die Spur zu den Beginnen.

Das was ist, ist etwas anderes als das
was sein kénnte

denn es ist das was es ist.

Was ist nun dieses das was ist
anderes als das andauernde Staunen
Uber das was ist.

Dies ist das Wesen der Demut.

Die Ruckkehr oder der Weg von dem was sein kdnnte
und dem was war

zu dem was ist

nennt der Diener ICH die Geburt der Seele

Nun mag der Diener dort nicht ein Kénig sein

und zu seinen FuBen ein Stern?




Arnold Keyserling
DIE TODESSCHWELLE IN MEYRINKS ERLEBEN

oof (foo Bisher haben wir den Ostpunkt des
(}\ooo(f Radkreuzes von zwei Seiten betrach-
("‘00(\00”7 tet: als Pol der Stille und Schwelle des
© © O O Tiefschlafs im Sinne der Grundlage al-
len Wollens, und als Bereich der Urstimmung der
Kriterien, deren Formen den Inhalt der dulleren
Wirklichkeit, der inneren Triebwirklichkeit und der
menschlichen Zivilisation bedingen. Doch die
Schwelle hat noch eine weitere Bedeutung: im Le-
benskreis vereint sie Geburt und Tod im Aszenden-
ten; sie bildet damit die Schwelle des Todes, der
ftir das Bewultsein ebenso wirklich ist wie das Le-

ben.

Es gab seit den Anfingen der Ceschichte kei-
ne Kultur oder Religion, deren Willensrichtung
sich nicht aus der Haltung zum Tode bestimmte.
Und wenn die heutige Zivilisation in Ost und
West, in ihrer kommunistischen und positivisti-
schen Form, diesen auszuklammern sucht, so be-
stimmt sie sich nur damit ihren Existenzrahmen,
der sich auf die senkrechte Achse des Kreises zwi-
schen Triebstruktur und Uberich, Wirtschaft und
Ideologie beschrankt.

Das bewufSte Anliegen der beiden dynami-
schen soziologischen Richtungen ist ja auch die
Anpassung der Welt an die menschliche Natur, die
als Grundlage einer menschengerechten Zivilisa-
tion ihre positive Bedeutung hat. Wenn aber dies
Ziel einmal erreicht sein soll — und mit der Stabili-
sierung der gegensatzlichen Richtungen als Gleich-
gewichtsfaktoren ist es wenigstens in sichtbare
Nahe geriickt —so wird die zweite Frage, jene nach
dem Tode und damit den Sinn der Existenz — wie-
der in den Vordergrund treten; allerdings jetzt
nicht mehr im Sinne eines Bekenntnisses und dem
missionarischen Versuch, diesem allgemeine
Anerkennung zu verschaffen, sondern im tatsach-
lichen Verstehen der Bedeutung der Todesschwel-
le, soweit diese unserer Bewuftseinslage zugang-
lich werden kann.

Das Problem der Todesschwelle hat traditionell
vier Komponenten:

* erstens die Frage der personlichen Unsterb-
lichkeit, des Uberlebens der Seele nach dem
leiblichen Tode im Gegensatz zu ihrer gleich-
zeitigen Vernichtung.
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* Zweitens die Frage nach dem Kontakt mit der
Gottheit oder dem Einklang mit seinem Wil-
len, im Gegensatz dazu die Ablehnung im
agnostischen Sinne des Atheismus und dem
gnostischen des Buddhismus.

* Drittens die Frage eines Weltgerichts mit der
Unterscheidung von gut und bose, Lohn und
Strafe im gottlichen Richtspruch, und im Ge-
gensatz dazu die Karmalehre der alleinigen
personlichen Verantwortung; und

* viertens die Frage nach moglichem Kontakt
mit den Abgeschiedenen, sei dies im Sinne
des Spiritismus tber nattirliche Phanomene,
sei es Uber Prophetie und Offenbarung.

Die vergleichende Religionswissenschaft hat seit
hundert Jahren viel Material gesammelt und ge-
sichtet und ist dabei zu dem Ergebnis gelangt, daf$
tberhaupt jede mogliche Formulierung des Ver-
haltnisses zum Tode Nachfolge gefunden hat, wel-
che zur personlichen Willensrichtung wurde. Alle
diese Hypothesen lassen sich nun unschwer als die
moglichen Antworten auf die jeweilige Struktur der
Fragestellung zurtckfihren; die Plausibilitdt ist
keine Gewahr ihrer moglichen Wahrheit. Betrach-
ten wir dagegen das tatsachlich zugdngliche Wis-
sen, so haben wir als erstes die physiologische Be-
schreibung des Sterbens. Eines der illustrativsten
Beispiele gab JAQUES DONNARS anldllich eines
Kolloquiums in Roche-Dieu 1967 (zitiert nach »la
survie aprés la mort«, Paris 1967):

»Sobald das Tohuwabohu, das die Teilnahme
am sozialen Leben im Wesen eines Menschen
entfesselt hatte, zu erl6schen beginnt, wagt sich
aus der Tiefe ein seltsames und schwaches Ich
hervor. Wahrend des ganzen Lebens war es
durch die geheiligte Notwendigkeit unterdrtickt,
sein Leben zu verdienen, Vater und Mutter, dem
Chef, dem Gatten oder der Ehefrau zu gehor-
chen. Erstaunlich versatil betdtigt es sich mit
atemberaubender Geschwindigkeit, denn es
bleibt ihm nur wenig Zeit, den ganzen Apparat
fir seinen Lebenszweck umzufunktionieren, um
damit auf seine Weise jene Periode abzuschlie-
RBen, die neun Monate vor der Geburt mit dem
elterlichen Orgasmus begann.
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Es bedient sich einer ungeheuerlichen Lebens-
analyse, indem es in wenigen Augenblicken die
Hauptpunkte der durchlaufenen Strecke zusam-
menfalSt — die durchlebten oder ertrdumten
Cipfel ebenso wie die tiefen Abgriinde, die ihm
zuteil wurden; und wenn solch eine Synthese
gelingt, ergibt sich daraus ein genau beschreib-
bares biologisches Phdnomen: eine Entspan-
nung, ein innerer Friede, ein freudiges Loslassen.

Dieser Vorgang bedarf weniger Worte; er be-
nltzt gleichsam Schlagworte, von denen ein
jegliches fur das Bewuftsein des Sterbenden
eine riesige Anzahl von Informationen einer in-
neren Fragestellung zur Verfligung stellt — einer
Fragestellung, die gleichzeitig die Antwort in
sich birgt — die einem grundsatzlichen Nicht
entstammt, einem Mangel, der das ganze Le-
ben hindurch verborgen blieb und sich nun
zum Schluf vor sich selbst enthiillt. Gleichzei-
tig erfahrt der Korper eine grofe Bedeutungs-
steigerung und erscheint dem Bewuftsein in
ungeheuerlichen Symbolgestalten nach Art der
Bilder von HIERONYMUS BOSCH - eine Er-
fahrung, die viele Menschen auch tber hallu-
zinogene Drogen oder im Verlauf einer Psycho-
analyse erleben.«

Ein weiteres Beispiel der Seltsamkeit der Erfahrun-
gen, die den Tod begleiten, bringt das tibetanische
Totenbuch, das in Form eines Lehrtextes jiingst
Verstorbenen das richtige Verhalten anzeigen soll;
wenn namlich, um bei dem oben zitierten Beispiel
zu bleiben, das Erwachen des Selbstes oder We-
senskerns erst nach dem Ableben geschieht. Nun
gibt es einen Schriftsteller, der diese Welt und ihre
Zugange nicht nur personlich durchlebt, sondern
auch in meisterhafter Weise geschildert hat: GU-
STAV MEYRINK.

Zum Teil sind MEYRINKS Schriften aus traum-
hafter Vision entstanden, wie etwa die Schlissel-
novelle »Der Uhrmacher, die ich 1964 mit Kom-
mentar herausgegeben habe. Aber auch im Leben
gewann er einen wesentlichen Einblick in die Welt
der Toten. Wenige Monate vor seinem Tode 1932
nahm sich sein Sohn nach einer schweren Skiver-
letzung das Leben. Einige Zeit spater starb die Frau
seines Freundes, des Verlegers NEUBERT in Prag,
dem er darauf den anschlieffend abgedruckten
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Brief schrieb. Wenn nun auch die Symbolik der
meyrinkschen Vorstellungswelt — etwa seine
Gleichsetzung der Gottesmutter mit der agypti-
schen Isis — personlich gefarbt ist, so bildet doch
dieser Brief die fiir mich ergreifendste Schilderung
einer Kommunikation mit einem Verstorbenen,
weil er sich aller Spekulation enthdlt, mit der die
meisten auch echten Seher ihre Erfahrungen um
der Plausibilitdt willen zu erganzen pflegen.

25.7.1932

Mein lieber Freund!

Ich habe meinen Sohn gefunden und bin mit
ihm vereint. Aber diese Vereinigung ist so ganz,
ganz anders, als ich mir friher dachte, dalS es
sein koénnte. Hatte man mir friher gesagt, daf3
es auf solche Art zustande kommen wiirde, so
wdre ich sehr traurig gewesen in meiner irdi-
schen Blindheit, denn ich hétte gedacht, es sei
zu wenig. In Wirklichkeit aber ist es grandios,
wenn man es erlebt, dafS man meint, es zer-
springt einem das Herz. Ich kann es hier auf
dem Papier garnicht ordnen und mufS schreiben
ohne rechten Zusammenhang.

Ich will es so ganz durcheinander schreiben,
schon aus dem Grund, damit Dir vor allem im
Inneren auftaucht, wie Du auf gleiche oder &hn-
liche Weise Dich mit Deiner lieben Frau in Ver-
bindung setzen kannst. Ich kann nicht sagen: es
wurde mir mitgeteilt mit Worten von driiben,
was ich tun solle, sondern es kam (iber mich wie
ein wachwerdendes eigenes Wissen, das ich seit
Jahrtausenden besessen habe, aber nur verges-
sen hatte. Zuerst erwachte ich in der Nacht und
mir war, als miisse ich ein Glas Wasser trinken.
Ich hatte gar keinen Durst, und doch war es
wieder Durst, aber ganz anders, als man sonst
Durst spiirt. Ich trank ein Glas Wasser, aber ich
mulite mich dazu zwingen, denn es schmeckte
mir garnicht. Dabei wurde mir plétzlich bewul3t:
mein Sohn hat Durst und ich trinke ftir ihn! Und
dabei wurde mir plétzlich klar, die Verbindung
mit ihm wird dadurch eingeleitet, nichts weiter!
Die Elemental, die sich von seinem Leichnam
auslosen und mit ihm als irdische Bestandteile
im Leben verbunden waren, haben Durst und
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nicht er hat Durst! Am nadchsten Morgen wul3-
te ich plétzlich, ich miisse seinen Hut aufsetzen,
so wie im Golem der Pernat den anderen Hut
aufsetzt. Ich tat es mit der Vorstellung: jetzt bin
ich gewissermallen mein Sohn und er ist ich. So-
gleich erfuhr ich den wichtigsten Schltissel, den
man braucht, um mit den Toten in wahre Ver-
bindung zu kommen: das Motiv muf$ das rich-
tige sein! Unsere menschliche Sehnsucht, die
Toten zu finden und mit ihnen beisammen zu
sein, ist nicht rein und selbstlos genug, darum
wird unser Flehen nicht erhért, denn nur ein
Wunsch wird vom Ceistigen aus erhért, wenn
seine Erftillung uns wahrhaft geistig niitzt. Und
dieses Motiv mul§ also sein: ich mull dem To-
ten helfen. Nicht er soll mir helfen, ich will und
mul’ ihm helfen. Aber wie soll ich ihm helfen,
fragte ich mich verzweifelt, ich weils doch nicht,
wie ich es machen soll. Das brauchst du nicht
zu wissen, war die Antwort: dein bloRRer, heiller
Wunsch zu helfen gentigt: er hat ja deine Hilfe
garnicht nétig, aber doch sollst du ein Helfen-
wollender ihm solche Gedanken schicken, an-
dere Gedanken kommen garnicht bis zu ihm
hin. Und von da an habe ich nichts mehr ande-
res gedacht und getan. Das Andere ging alles
von selbst. Da kam plétzlich eine heifSe Einge-
bung: bete mit aller Inbrunst zur Allmutter Isis,
der dgyptischen Gottermutter, von der es heil3t,
sie achtet weder irdische noch himmlische Ge-
setze, sie sieht nicht recht und nicht Unrecht.

Mit ihrer Liebe zerbricht sie jedes starre Gesetz,
jedes Karma und alles. Und da habe ich das
Gesicht nach Agypten gewendet, innerlich
geschrien: Allmutter Isis, tu ein Wunder, ein un-
begreifliches Wunder fiir meinen Sohn und mei-
ne Frau und meine Tochter, die Schwester mei-
nes Sohnes! Ich will nicht wissen, wie dieses
Wunder sein wird und wenn ich dadurch zer-
schmettert werden sollte, es ist mir gleich, nur
tu ein Wunder! Und das Wunder hat auch bald
darauf eingesetzt, es ist noch lange nicht zu
Ende, es geht immer weiter. Eine solche Flut von
ungeheurem Wissen und Erkenntnis ist mit ei-
nemmal (ber mich herein gebrochen, dal’ ich
mich selbst gegen gestern nicht wiedererkenne.
Es ist, als sei mein gestriger Mensch gestorben
und ein neuer Mensch auferstanden. Die Trau-
er um meinen Sohn ist spurlos fort. Wenn ich
mit einer Handbewegung alles ungeschehen
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machen kénnte, den Sturz beim Skilaufen und
alles, ich tite es nicht, eher wiirde ich meine
Hand im Feuer verbrennen. Ein ungeheures
Cliicksgefiihl hat sich meiner beméchtigt. Ein
Cliicksgeftihl, von dem ich friiher nichts geahnt
habe, dal3 es so etwas tiberhaupt geben konn-
te. Die Sache ist so, im Leben auf der Erde ist
man garnicht vereint mit einem Menschen, den
man liebt! Es ist, als ob zwei Flaschen einander
nahe gegentiberstiinden, die eine mit roter Fliis-
sigkeit gefiillt, die andere, sagen wir, mit blau-
er. Diese beiden Fliissigkeiten kénnen sich nie
vereinigen, denn immer stehen hindernd die
Claswénde der Flaschen dazwischen. Erst durch
den Tod kénnen sich die beiden Fliissigkeiten
vereinigen und werden dann eine einzige Far-
be — in diesem Falle des Beispiels, (das nattirlich
ein schlechtes Beispiel ist) wiirde aus blau + rot
violett.

Diese Einswerdung braucht garnicht in meinem
Falle eine immerwéhrende zu sein und ich
mdchte es auch garnicht, denn das Geftihl: mein
Sohn ist driiben und ich bin hier, aber wenn die
Sehnsucht kommt sind wir sofort ein einziges
Wesen, ist viel beseligender.

Ich kann Dir nicht mit Worten beschreiben, wie
begliickend dieses alles ist, ich wiinsche Dir nur
von ganzem Herzen, dal$ Du ein Gleiches erle-
ben mégest. Wenn man die leeren Worte hort,
dann meint man, ach das ist viel zu wenig.

Wenn man es aber erlebt, dann sieht man, wie
blind, taub und stumm man vorher war. Aber
auch die Aullenwelt scheint sich bei mir zu ver-
wandeln: mir ist, als sdhe ich sie plétzlich ganz
neu. Jedes Blatt, jeder Baum und jedes Tier ist
mir neu. Mir ist, als sei ich selber plétzlich frisch
und jung wie ein Kind und sdhe mit den Augen
eines frohlichen Kindes die Natur. Man vergil3t
eben im Verlauf der Jahre, wie man als Kind al-
les gesehen hat und wie man sich gefreut hat,
zu spielen und zu jubeln. Ich bin ganz erstaunt
wie alles das aus Kinderjahren wiedergekehrt ist.
Ich vergal3 noch zu sagen, als ich anfing, den Hut
meines Sohnes aufzusetzen — gewissermalien
um einen magnetischen Kontakt herzustellen —
stellte ich mir auch immer vor, wenn ich geges-
sen habe oder getrunken oder geraucht: er —
mein Sohn — it und trinkt jetzt mit meinem
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Mund, ich leihe ihm meinen Mund und meine
Augen und meinen Korper usw.

Da kam es manchmal héchst merkwiirdiger-
weise vor, dal3 ich plétzlich Appetit nach Ge-
tranken oder Speisen bekam, die ich selber gar-
nicht mag. Ich erfuhr dann, dal3 mein Sohn die
im Leben sehr gern gehabt hatte. Seltsam ist
auch: in der Nacht vom 12. Juli, in der Nacht,
als mein Sohn sich totete, verliefen mich mit
einemmal die grédllichen Schmerzen zwischen
den Schultern, die mich bis dahin langer als ei-
nen Monat fast ununterbrochen gefoltert hat-
ten, und ich war am Morgen erwacht als fast
gesunder Mensch! Als mein Sohn noch in der
Klinik lag, litt er schrecklich an den gleichen
Schmerzen an derselben Stelle. Damals fafSte
ich ihn an der Hand und konzentrierte mich,
sie ihm wegzunehmen; gleich darauf war er frei
von den Schmerzen und ich hatte sie statt des-
sen.

Spadter als er tot war, und ich die Verbindung mit
ihm suchte, wurde mir die Erkenntnis: dieses
Einswerden mit ihm ist ein &hnlicher Prozel’ wie
bei einem sogenannten Transfigurationsmedi-
um, nur viel besser. So wie sich das Transfigu-
rationsmedium sogar vortibergehend kérperlich
in den Toten verwandelt, ohne sich dessen aber
selbst bewul3t zu sein und dabei in Trance liegt,
so verwandelte ich mich innerlich und wach
und bewuf3t in meinen Sohn und wenn es wie-
der geschieht, so wird es immer vollkommener
werden.

Ich weil3, daf$s es immer schéner werden wird
und in einer Art, die ich mir heute natiirlich gar-
nicht vorstellen kann.

Ich meine also, dals Du es mit Deiner Frau dhn-
lich machen sollst wie ich es mit meinem Sohn
gemacht habe. Setze Deine Liebe und Deine
Hoffnung auf die Allmutter Isis und sie wird Dir
helfen. Deine Frau war die Liebe und Giite selbst
auf Erden, also ist sie eine liebe Tochter, der Isis
und die Mutter Isis wird Dir und ihrer Tochter
auf irgendeine unbegreifliche Weise helfen. Auf
unbegreifliche Weise, von der Du Dir gar kein
Bild machen sollst, denn die Erftillung geht weit
tiber das hinaus, was ein Mensch sich ausma-
len kann. Vor allem muf3 Dich der Wunsch be-
wegen: Du sollst Deiner Frau helfen, auch wenn
sie es garnicht braucht. Auf diese Art gehst Du
zu ihr hin, nicht etwa rdumlich.
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Es gibt in Wahrheit gar keinen Raum,und keine
Entfernung, sowas ist nur Suggestion und irdi-
sche Blindheit. Die Toten sind genau da, wo wir
sind, es sind nur Schwingungen, die nicht gleich
sind wie wir und deshalb glauben wir, wir sei-
en rdumlich getrennt. Wenn die Schwingungen
die gleichen werden, dann sind wir vereint.
Bei meiner Tochter, obwohl ich mit ihr iiber mei-
nen Sohn gar nichts gesprochen hatte, hat sich
bereits derselbe Zustand eingestellt wie bei mir.
Sie sagte mir gestern abends, ich weilS nicht, was
da plétzlich geschehen ist, ich fiihle mich mit ei-
nemmal so unendlich gliicklich, wie nie in mei-
nem Leben. Ich trauere nicht mehr um ihn und
bin so froh, daf$ er tot ist, ich ftirchte mich vor
mir selber, denn es klingt ja wie gral3liche Ge-
fihlsroheit. Mein Schwiegersohn sal8 dabei und
wurde blals vor Entsetzen, denn er glaubte na-
trlich, meine Tochter sei wahnsinnig geworden.
Ich mulSte dabei an die Stelle im Golem denken,
wo der Rabbi Hillel selig lachelt tiber den Tod
seiner geliebten Frau und an die Stelle im Grii-
nen Cesicht vom Umstellen der Lichter im La-
zarus Eidotter.

Ich frage mich nur, wie konnte ich damals, als
ich diese beiden Romane schrieb, wissen, dafs
es sowas gibt? Man muf sich nur immer vor Au-
gen halten: das Leben auf Erden ist wie eine
Zuchthausstrafe; statt sich von Herzen zu freu-
en, wenn einer aus dem Gefdngnis heraus-
kommt in die Freiheit, die er schon ganz ver-
gessen hatte, weint man und klagt. Ganz und
gar verkehrt ist der Mensch geworden! Das,
was ich erlebt habe ist natiirlich noch ganz
wenig, verglichen mit dem, was noch kommen
wird, das weilS ich gewils. Sei versichert, mein
lieber Freund, sofort werde ich Dir schreiben,
wenn ich wieder etwas habe, womit ich Dir
helfen und beistehen kann.

Ich wiinsche Dir aus tiefstem Herzen, Du mo-
gest bald so gliicklich sein, wie ich es bin! Bei
meiner Frau steht das Wunder noch bevor.

Bis jetzt ist sie zwar ruhig, aber das Grofle mul3

erst noch kommen. Ich habe das Gefiihl, bei ihr
wird es etwas ganz besonderes sein.

Dein GUSTAV MEYRINK



BEREIT

Wilhelmine Keyserling

Ich habe alles angenommen
far tausend Jahre im voraus
jetzt und hier.

Ich habe auch alles bekommen
fur Aonen hinter mir.

Jetzt bin ich bereit alle Tode
zu sterben,
Sidnden zu erben,
Berge zu schaun,
an Stdtten zu baun
die in Staub zerfallen.

Ich bin auch bereit niemand zu sein,
allein.

Wo bist Du, dem Bereitschaft
so entgegendréhnt?

Ich bin bereit auch zu vernehmen,
dal3 es Dich nicht gibt.

Dein Nichtsein wdre gleichermal3en
wunderbar.




Dago Vlasits

ZWISCHEN GEZWEITEM BEWUSSTSEIN
UND MYSTISCHER EINHEIT

Das Allgemeine und das Singuldre

Was immer fiir ein Inhalt im Bewuftsein aufschei-
nen mag und unabhdngig davon, welchen Reali-
tatscharakter ich diesem zurechne, der objektivier-
ten Erfahrung steht immer ein Subjekt gegentber.
Philosophisches Forschen kann daher als ersten
oder letzten Grund nur dieses Subjekt des Augen-
blicks finden und somit feststellen, dal® es immer
schon von diesem ausgeht und ausgegangen ist.
Dieses singuldre, einzigartige und nicht hintergeh-
bare Gewahrseinssubjekt ist und erkennt jeder,
wenn er fir einen Augenblick innehalt. Es ist das
Trivialste und Selbstverstandlichste, und gew6hn-
lich sieht man im nachsten Augenblick schon wie-
der dartiber hinweg. Jede Philosophie kennt es, im
cartesischen Denken etwa erschliefst es sich im
Bezweifeln von Allem. An dieser Grenze schmie-
den die Philosophen ihre Fundamentalbegriffe, die
dann zum Ausgangspunkt aller weiteren begriffli-
chen Konstruktion werden, hingegen ist es das er-
kldrte Ziel der Mystik, den lebendigen Menschen
in diesem Gewahrsein zu verankern. Dort geht es
nicht nur um ein An-Rand-und-Ende-des-Den-
kens-Kommen, um an diesem Rand vielleicht eine
Tafel mit einem philosophischen Grenzbegriff fir
alle Nachkommenden aufzustellen, sondern um
eine erschitternde Erfahrung, als Erleuchtung,
Samadhi oder Satori bezeichnet.

Angekommen bei diesem letzten Grund sind
sie jedoch alle, der konsequent denkende Philo-
soph mag in seiner Nuchternheit nur mit dem gro-
en Zeh daran angestollen sein und es flugs be-
zeichnet haben, der Mystiker hingegen badet
darin. Fur das reine Denken ist dieser letzte Ur-
grund auch eigentlich kein Grund, vielmehr ein
Ungrund und Abgrund. Es lat sich nicht Gber ihn
reden, es ist scheinbar ein Nichts in Raum und
Zeit. Kein Gedanke kann es begreifend fassen,
denn es geht jedem Gedanken, jedem »ich den-
ke« voraus, ja wir missen es als das den Gedan-
ken Erzeugende anerkennen. Nur im Innehalten
ist es zugdnglich, im Anhalten aller Assoziationen.
Gluckt dies, so wird es zu einer existentiellen Er-
fahrung, durch die auch der philosophisch Den-
kende zum Mystiker wird, und das Mysterium, das
sich auftut, ist die Einsicht, oder vielmehr die gren-
zenlose Schau, dafs alles den gleichen, beseligen-
den Sinn teilt.
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Aber wenn dies der letzte Grund ist, den ich
finden kann, es aber ein Unsagbares, Unbegreifli-
ches und Numinoses ist, was ldlst sich dann dar-
tber in verbindlicher Weise sagen? Was soll dann
Philosophie, die — genauso wie die Mystik das
Unaussprechliche als Urgrund kennend — sich
dennoch miiht, vom Unaussprechlichen zu spre-
chen? Indem wir es als nicht hintergehbares Sub-
jektives erkannt haben, haben wir es ja auch als
Einzigartiges und Singuldres im Hier und Jetzt er-
kannt. Also als das Gegenteil von etwas Allgemei-
nem und Verbindlichem, das aber die Vorausset-
zung jeder von anderen verstandenen Rede sein
mul3. Philosophen, die an diesem Punkt bereits ihr
Ziel erreicht haben, sind keine. Entweder sie sind
endgiltig zu Mystikern konvertiert, und Singular
und Allgemein sind ihnen als Gegensatz aufgeho-
ben und blofle Chiffren des einen, alldurchdrin-
genden gottlichen Sinnes, oder es handelt sich um
Solipsisten. Letztere hatte bereits SCHOPENHAU-
ER ins Tollhaus verwiesen. Ein philosophierender
Mensch kann sich nicht mit der Erkenntnis begn-
gen, dal} er eine singuldre Insel ist, und dal’ nicht
nur keine Briicken zu den anderen Inseln beste-
hen, sondern gar, dal} alle anderen Inseln eigent-
lich nur seine Illusionen sind. Denn Philosophie,
wie wir sie hier verstehen wollen, ist auf Wahrheit
aus, die verbindet, die verbindlich ist, und sie kon-
struiert nicht einmal Briicken, sondern macht die
immer schon fur alle vorhandenen Briicken sicht-
bar, bzw. das »Konstruktionsprinzip«, nach wel-
chem die Wesen Briicken zueinander bauen.

Hier sei eine abschweifende Nebenbemer-
kung zur Wahrheit erlaubt: Diejenigen, die sie mit
dem Brustton der Uberzeugung verkiinden, ande-
re in die Pflicht der Wahrheit nehmen wollen und
bei jeder passenden und unpassenden Gelegen-
heit gar Gottes Wahrheit ins Feld fihren, sind der
Wahrheit erste Totengrdber. Neben der Einsicht in
die grundsatzlichen Erkenntnisgrenzen, welche
sich auf dem Gebiet der Logik, Physik und Mathe-
matik in der ersten Halfte unseres Jahrhunderts
vollzogen hat, ist es nicht zuletzt auch diesen
Wiabhrheitsfanatikern zu verdanken, dals man heu-
te der Wahrheit miRtraut, dals viele meinen, es
gabe sie nicht, oder dal} jeder nur seine eigene
Wahrheit hatte. Doch all diese skeptischen Gegen-
reaktionen auf den totalitdren Anspruch der Wahr-
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heit, alle diese sich als pluralistisch verstehenden
Positionen, deren Tugend es immerhin ist, eben
im erklarten Gegensatz zum fundamentalistischen
Fanatismus zu stehen, sind letztlich Spielarten des
Solipsismus, welcher sich jedoch in der Lebens-
praxis selber ad absurdum fithrt. Denn der kon-
sequente Solipsist mtlte fiir immer schweigen, an
wen sollte er sich auch wenden?

Solipsismus ist die erste philosophische Falle, in
welche der Mensch tappen kann, wenn er der Sin-
gularitdt des Seinssubjekts gewahr wird. Doch das
Ankommen bei einem Einzigartigen, Unbedingten,
Unwiederholbaren und Unsagbaren ist weniger
das Ende der Philosophie, als ihr Anfang. Natr-
lich hat auch der Solipsist von der ersten und tief-
sten Wahrheit, welche sich der Sprache entzieht,
gekostet. Er zieht daraus seine absurde Konse-
quenz, der Mystiker stammelt oder dichtet dar-
tiber, und der Philosoph setzt einen Grenzbegriff
oder meint, dal$ man davon schweigen mul}, wor-
tiber man nicht reden kann. Aber woriiber reden
dann die Philosophen so wortreich die ganze Zeit,
wenn die erste und tiefste Wahrheit von der Spra-
che nie erreicht werden kann? Es mul$ sich wohl
um eine Art zweiter Wahrheit handeln. Alle Phi-
losophie handelt von dieser Wahrheit, und jede
Philosophie versucht sich in der Beschreibung von
Etwas, das fir alle in gleicher Weise gelten und
verstehbar sein soll. Es ist ein Wissen, das bis vor
das Tor jener lebendigen Wahrheit fiihrt, die nie-
mals Gegenstand eines Wissens, sondern nur eine
Erfahrung des singuldren Subjekts sein kann.

Nachdem wir nun fein sauberlich zwischen ei-
nem singuldren Subjekt und etwas Allgemeinem
unterschieden haben, sind wir im Herzen des phi-
losophischen Problems gelandet — oder vielmehr
in der ndchsten Fallgrube. Denn der ungreifbare,
unbegreifbare Urgrund des singuldren Subjekts
kann niemals verlassen werden. Setze ich aber al-
len Ernstes das Singuldre und das Allgemeine oder
das Mystische und das Rationale gegeneinander,
stelle ich ja beide auf einen jeweils anderen Grund
und reille eine unendliche Kluft auf, von der we-
der klar ist, wie sie eigentlich entstanden ist, noch
wie sie jemals zu Giberbriicken ware. Daraus ergibt
sich nur eine Konsequenz: In unserer Suche nach
dem Allgemeinen, nach dem Zweiten, nach der
verbindlichen, verbindenden Wahrheit kénnen
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und durfen wir das Erste nie verlassen. Im singu-
laren Grund missen wir die ganze Welt der An-
deren finden.

Damit haben wir uns kein geringes Paradoxon
eingehandelt, und es ist nicht blof ein denkeri-
sches Dilemma. Mag einem der Wunsch nach phi-
losophischer Vermittlung des Singuldren und des
Allgemeinen auch nicht besonders unter den Na-
geln brennen, im Zwiespalt von individuellem
Wollen und den Anspriichen des Du etwa, oder
einfach in der Spannung zwischen dem begehren-
den Subjekt und dem begehrten Objekt hat jeder
im Leben an dieser Spaltung teil. Und falls Philo-
sophie nicht schon zu einer akademischen Ubung
verkommen ist, geht es ihr auch immer um die
Uberwindung dieses menschlichen Ungliicks, sie
ist also letztlich immer auch ein padagogisches
Unterfangen im Sinne der sokratischen Maieutik.
Diese padagogische Intention, den Anderen bei
ihrer Befreiung zu helfen, hat etwa im buddhisti-
schen Ideal des Boddhi-Sattwa eine besonders ein-
dringliche Formulierung gefunden.

Der Verlust des einenden Grundes ist unsere
vorfindliche Bewuftseinslage. Wovor am Beginn
des Philosophierens zu warnen ist, namlich Singu-
lares und Allgemeines auseinanderzureiflen, ist
immer schon unsere gelebte Wirklichkeit. Da bin
ich, und dort driiben die Anderen, die Dinge oder
ein transzendenter Gott. Wenn aber das Getrennts-
ein unser Ungliick ist, dann ist die Vereinigung das
Ziel der Philosophie, und die Liebe zur Weisheit ist
eine Weisheit zur Liebe.

Das Phanomenale und das Numinose

Ist aber der Urgrund singuldr, und hat alles nur in
diesem seinen Bestand, wie wirklich ist dann die
phanomenale Wirklichkeit, die uns als das Gegen-
teil des Singuldren, ndamlich als das Allgemeine,
Obijektive, bzw. Intersubjektive erscheint ¢ Mystik
schlagt sich immer auf die Seite des Singularen,
und hebt schliefSlich den Unterschied zwischen
singuldr und allgemein auf. Philosophie hingegen
neigt sich zum erscheinenden Phdanomen, also
zum Allgemeinen, welches zum gemeinsamen
Wissen werden kann.

Betrachten wir in aller gebotenen Kiirze einige un-
terschiedliche Positionen, bei denen der Akzent auf das
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Phanomenale als unsere von allen geteilte Wirklichkeit
gelegt wird. Doch sei noch einmal an die gegenteilige,
die mystische Art erinnert, wie sie etwa in den meisten
ostlichen Wege gepflegt wird. Dort finden wir verschie-
dene Grade der Entwirklichung der Erscheinung zum
blolen Schein, und die letzte, unaussprechliche Wahr-
heit wird mit dem erleuchteten Gewahrsein des Sinnes
identifiziert, welcher jenseits der Form liegt. Auch die
europdische Metaphysik vor KANT kennt eine dhnliche
Unterscheidung, namlich die von Schein, welcher
durch die Sinnlichkeit gegeben ist, und wahrem Sein,
welches nur durch reines, verntinftiges Denken erreicht
werden kann. Dem hat KANT aber ein Ende gesetzt
und die Bewertung Sinnlichkeit = triigerisch und Den-
ken = wahr, als einen Irrtum entlarvt. Sinnesempfindun-
gen sind nicht weniger wahr als Gedanken, oder um-
gekehrt, sondern empfinden und denken sind einfach
zwei vollig verschiedene BewulStseinsfunktionen. Und
was das Empfinden an Phdnomenen liefert, wird nun
von den meisten Philosophen seit KANT nicht mehr als
illusiondrer Schein im Sinne des platonischen Idealis-
mus bewertet, sondern gilt als Realitdt des Menschen,
die denkend von allen in gleicher Weise erfalst werden
kann. Allerdings sind diese realen Erscheinungen jedoch
nur Kundgaben von etwas Dahinterliegendem, tiber die
dinghafte Erscheinung hinaus gelangt KANT zum tran-
szendenten Ansichsein (des Dinges), welches unbegreif-
bar und numinos ist.

Solches Philosophieren geht letztlich darauf,
das Denken in seine Schranken zu weisen, um
dem — das Denken tbersteigenden — Glauben
Platz zu machen. Das Numinose wird durch solch
fundamentale Kritik also nicht vernichtet, im Ge-
genteil, die Kritik macht erst den Blick darauf frei.
Und dem befreiten Denken fallt dann in KANTS
Philosophieren neben dieser Selbstbeschrankung
noch die Aufgabe zu, dem Handeln und Wollen
allgemeingiiltige ethische Richtlinien zu liefern.

Einen noch starkeren Akzent als KANT legt ERNST
MACH auf die Realitdt der Sinnensempfindungen,
indem er sie tiberhaupt als einzige Realitdt aner-
kennt. Nicht nur Téne, Farben, Difte, Riume,
Zeiten etc., und was wir als Dinge bezeichnen,
sind zusammengesetzte Empfindungskomplexe,
selbst das Ich betrachtet er als ein solches Ding. Er
trennt nicht zwischen immanent und transzen-
dent, er sieht keinen Wesensunterschied zwischen
Subjektivem und Objektivem, Psychischem und
Physischen, Innen und Aullen. Was jedoch zu
kommunizierbarem Wissen und intersubjektiver
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Wahrheit werden soll, miisse nach MACH immer
mathematisch sein. (Ahnlich KANT, der meint, es
sei nur soviel Wahrheit in einer Wissenschaft, als
in ihr Mathematik ist.) MACH fordert, allen religi-
6s-metaphysischen Spekulationen zu entsagen,
und sich im Denken auf das Notwendigste zu be-
schranken.

Er berichtet aber in seiner »Analyse der Empfin-
dungen« auch von einer kosmische Einheitserfah-
rung, die ihm in jungen Jahren zuteil wurde, er
kennt also ein ganzheitliches Gewahrsein des Sin-
nes, vergleichbar der gnostischen Erleuchtung, der
sich in der scheinbar widergéttlichen, raumlich-
massiven Welt der Distanzen und Differenzen der
Einende Eine offenbart.

HUSSERL schlieBlich begriindet seine Phdnome-
nologie auf der Reduktion der Welt, diese wird ab-
sichtlich ausgeschaltet, eingeklammert, wodurch er
zu einem reinen BewulStsein gelangt. In diesem fin-
det er nun die Welt und ihre Gegenstdnde als Be-
wulitseinsintentionen vor, nicht als empirische Ob-
jekte aullerhalb und transzendent, wie es die
natiirliche Einstellung des Menschen und auch die
wissenschaftliche Methode tut. Das derart von al-
ler konkreten Existenz befreite reine Phdnomen ist
nun ein unmittelbar Selbstgegebenes, Evidentes,
das einer Analyse zugdnglich ist, welche den Men-
schen Sinn und Wesen einer Sache schauen laft.
Gemal HUSSERL erfafst also der Mensch den Ei-
dos, das Urbild der Dinge nicht in einem jenseiti-
gen, platonischen Himmel, sondern im reinen Be-
wulitsein, welches die Gegenstdnde der Welt aus
sich hinausmeint, sie intendiert.

Nach Auffassung des Anthropologen CASTANEDA
wurde dieser Ansatz radikal verwirklicht und vor
langer Zeit vorweggenommen durch die tolteki-
schen Zauberer, deren Lehren ihm durch den Ya-
qui-Zauberer DON JUAN MATUS theoretisch und
praktisch vermittelt wurden. Laut dieser Lehre ist
das Abstrakte zugleich das absolut Objektive, da
es sich dem Wissenden als energetische Urstruk-
tur zeigt, die fur alle Subjekte gleich, also intersub-
jektiv wahr und wirklich ist. Doch der falsche Ge-
brauch der Sprache entfremdet den Menschen
von dieser urspriinglichen Wahrnehmung. Einge-
sperrt in eine Blase schablonenhafter Wahrneh-
mungen, die biographisch und kulturell bedingt ist
und durch den inneren Dialog dauernd aufrecht
erhalten wird, verliert er das wahre Subjekt der
Welt. Er gewinnt es wieder, wenn er die Welt an-
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halt, also das assoziative Bewulétsein stoppt, seinen
assemblage point lokalisiert und diesen zu ver-
schieben lernt. Hierbei handelt es sich um einen
Punkt auf dem Energieleib des Menschen, seine
variable Position bestimmt die Art der Wirklichkeit,
die wahrgenommen werden kann. Die besonde-
re Stellung dieses Punktes auf dem Energieleib ist
also entscheidend und durch das Beherrschen die-
ser »Punktverschiebung« kann der Krieger — der
erwachte Mensch mit dem Tod an seiner Seite —
absichtlich zwischen Tonal und Nagual, zwischen
Aktualitat und Potentialitit, zwischen Wirklichkeit
und Méglichkeit wandeln. Um aber die »objekti-
veg, also energetische Sicht des eigenen Leibes, auf
welchem der assemblage point verschoben wird,
zu erreichen, schldgt CASTANEDA einen korperli-
chen Ubungsweg vor. Denn die eigentliche philo-
sophische Arbeit sind hier nicht die Operationen
im Reich der Wissensinhalte des Bewul$tseins, son-
dern jene im ganzheitlichen Erleben, also dem
Koérpergewahrseins. So ist dann die »schamanische
Reduktion« kein theoretischer Akt, sondern die Re-
duktion des Konkreten auf das Abstrakte ist eine
Reduktion des Grobstofflichen auf das Feinstoffli-
che, und die letzten allgemeinen Prinzipien sind
hier keine verstandenen Satze sondern wahrge-
nommene energetische Formen.

Vermutlich wére Herr Professor HUSSERL zu-
mindest erstaunt, von welcher Seite er heute Zu-
spruch und Nachfolge erlangt. Denn er verstand
seine Phanomenologie als Grundlage aller Philo-
sophie und als Universalwissenschaft oberhalb al-
ler Wissenschaften. Auf Grund eines derartigen
Selbstverstandnisses von Philosophie war ihm die-
se ein unendlicher Forschungsgegenstand, wie
eben jede Wissenschaft die Untersuchung ihres
spezifischen Gebiets als ein unendliches Geschaft
versteht. Um Lebensweisheit war es ihm ausdrick-
lich nicht zu tun. Philosophie im urspriinglichen,
sokratischen Sinn ist jedoch keine fortschreitende
Anhdufung von Erkenntissen und deren Formali-
sierung, sondern ihr geht es um die Erringung der
Weisheit, um das Wissen, wie man handelt und
wandelt ohne die Mitte zu verlieren. Es ist der Weg
mit Herz, wie DON JUAN MATUS den Weg des
Kriegers charakterisiert hat.

Nimmt man also entgegen HUSSERLS eigenem
Philosophieverstandnis die Phdanomenologie als
Anfangsgrund einer Weisheitslehre, so ist der Weg
des Kriegers die einzig richtige praktische Konse-
quenz daraus. Es ist das radikale Verantwortlich-
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werden fir die Phanomene, die in meinem Be-
wuftsein aufsteigen. Verantwortlichwerden in die-
sem Sinn bedeutet, sich mit der verursachenden
Kraft der Phdanomene, die mein Leben bestimmen,
zu identifizieren. Diese Kraft scheint unergriind-
lich, unerkennbar, und doch geht es darum, mit
ihr eins zu werden und — in der Meisterung die-
ser Absicht — selber der Verursacher meiner er-
scheinenden Lebenswirklichkeit zu sein.

DON JUAN MATUS bezeichnet diesen Weg als
Weg des Wissens. Doch handelt es sich hier nicht
um eine Art von Wissen, die das Nichtwissen zum
Gegenteil hat, weshalb wir es als Weisheit bezeich-
nen wollen — denn Wissen und Nichtwissen sind
in der Weisheit vereint.

Wissen und Nichtwissen

Philosophisches Fragen kann von verschiedenen
Problemstellungen ausgehen — »Was ist der
Mensch, was ist die Welt, was ist Gott? Was ist der
Sinn des Lebens und des Todes? Wie werde ich
gliicklich, wie erkenne ich die Wahrheit, wie soll
ich leben?« Im Grunde gibt es so viele Fragestel-
lungen wie es Menschen gibt, denn jeder fragt aus
seinem je besonderen Dasein, seinem Gliick oder
Ungliick heraus. Bei manchen bringt solches Fra-
gen komplette Welterkldarungsysteme hervor, bei
anderen, da man die Antworten ja nicht gleich
parat hat, mag solches Fragen schnell verstummen.
Man begniigt sich dann mit kurzatmigen Antwor-
ten oder der Einsicht, dafs solches Fragen hoff-
nungslos ist und nichts mit Gewi8heit erkannt
werden kann. Doch jedem wahrhaftigen philoso-
phischen Fragen erschlieft sich sehr wohl etwas
Gewisses, namlich in der schlichten Urunterschei-
dung von dem, was begriffen wird, und dem, was
sich dem Begreifen entzieht, also Nichtwissen und
Wissen. Mit singuldr und allgemein, numinos und
phanomenal haben wir schon dhnliche Begriffs-
paare gefunden, welche zwar begrifflich anders ge-
staltet sind, doch den gleichen Sinn tragen. Dabei
erschlieft sich diese erste wahre Unterscheidung
weniger im Antworten als bereits im Fragen selbst.
Jede philosophische Unterscheidung hat eine Fra-
ge als Grund, doch unabhingig davon, welche
Antwort man zu fassen kriegt, die Frage geht eben
immer schon vom Unbegriffenen aus, und hinter
jeder begrifflich gefalsten Antwort bleibt ein unfaf3-
barer Hintergrund immer bestehen. Nicht im
sprachlichen Vorpreschen, sondern im wortlosen
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Innehalten werde ich dieser ersten wahrhaftigen
Unterscheidung fahig, und sehe die Inseln des
Wissens im Meer des Nichtwissens.

Die Einsicht ins Nichtwissen kann allerdings zu
verschiedenen Haltungen fiihren, die jedoch nicht
einer objektiven Erkenntnis entspringen, sondern
einer subjektiven Entscheidung. Da ist einmal die
Einsicht in das momentane personliche Nichtwis-
sen, das Fehlen einer Antwort auf etwas, das prin-
zipiell gewufSt werden kann, und von anderen
Menschen auch tatsachlich gewul3t wird. Dieses
Nichtwissen kann zum Lernen anregen, oder sich
mit Unkenntnis zufrieden geben. Es gibt aber auch
eine Einsicht ins Nichtwissen, die durch ein tie-
feres und kraftvolleres Fragen gewonnen wird, die
Einsicht in die prinzipiellen Erkenntnisgrenzen des
Denkens, wie sie in einer tiberpersonlichen Wei-
se etwa die Quantenphysik oder das Godelsche
Unvollstandigkeitstheorem zeigen. Durch die Ein-
sicht in dieses Nichtwissen kann man in die Hal-
tung des Ignorabimus einer grundsatzlichen Er-
kenntisskepsis geraten, die da meint, dal8 wir
niemals wissen kénnen. Und schlieflich ist da die
sokratische Haltung, in welcher das Nichtwissen
als Voraussetzung der Offenbarung der Wahrheit
verstanden wird. Nichtwissen in diesem hochsten
Sinn ist dann das Gewahrseins des namenlosen
Grundes. Diese Haltung charakterisiert den Men-
schen, der im Ich lebt, in der Helle des Bewul3t-
seins, der sich jedoch auch in einem groleren
Selbst verwurzelt weils, griindend in einem Dun-
kel, welches das Ich mit seinem Wissen niemals
ergrinden kann, aus dem jedoch das Ich jeden
Augenblick geboren und erschaffen wird.

Wenn wir noch einmal unsere Metapher von
der Insel im Meer bemiihen, so gleicht der Mensch
der ersten Haltung jemandem, der noch nicht ein-
mal bis zum Strand seiner Insel vorgedrungen ist.
Der Mensch der zweiten Haltung steht am Strand
seiner Insel und hat Angst, sich die FiiSe naf8 zu
machen oder gar zu ertrinken. Er blickt in ein Bo-
denloses, Grenzen- und Namenloses, und meint,
dal} da nichts ware, was fir ihn Sinn ergibt. Der
Mensch der dritten Haltung schliefSlich wird des
innigen Zusammenhangs von Insel und Meer ge-
wahr. Er weil%, dalk es die Insel ohne Meer (ber-
haupt nicht gibe, daf8 das Meer die Insel formt und
gestaltet, ihr Leben ernihrt und voller Uberra-
schungen steckt, die fir ihn niemals voraussehbar
sind. Keines seiner Gefdle kann dieses Meer fas-
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sen und enthalten, doch er weil} seine Insel von
diesem Meer umfalst und erhalten.

Selbst wenn man nun zu dieser dritten, offenen
Haltung gegentiber dem Nichtwissen gelangt ist, ist
noch nicht alles gewonnen. Wie 1dft sich aus einem
solchen Anfangsgrund philosophieren, und zwar so,
dal sich daraus Erkenntnisse fiir die Orientierung
und Cestaltung des menschlichen Lebens ergeben?
Zwei Fragen gilt es dabei zu kldren: Was ist die Na-
tur des Erkenntisaktes, der mir eben solche Unter-
scheidungen wie Wissen und Nichtwissen, singu-
lar und allgemein liefert, und zweitens, ob denn
solche Begriffe wie Nichtwissen/Wissen, oder sin-
guldr/allgemein philosophisch brauchbar sind, oder
ob wir nicht andere finden miissen. Namlich sol-
che die sich besser dazu eignen, ein ganzheitliches
Bild der Grundsituation des Menschen zu entwik-
keln, welches ihm Sinn und Orientierung liefern
kann. Wir werden sehen, dafs beide Fragen auf eine
Antwort hinauslaufen, da® namlich die Erkenntis-
methode als auch die begrifflichen Substanzen, mit
denen wir zu operieren haben, von mathemati-
scher Natur sein miissen. Und endlich gilt es zu rea-
lisieren, dal® die auf diesem Weg gewonnen arith-
metischen und geometrischen Grofen nicht blof8
letzte, denkerische Abstraktionen sind, sondern die
eigentliche Substanz aller wirkenden Kraft und rea-
len Form.

Null und Eins, Punkt und Hyperkubus

Der Anfang allen Philosophierens erweist sich als
das begriffliche Bezeichnen einer Urzweiheit oder
Differenz, welcher der Mensch gewahr wird, wenn
er in die Offenheit des Fragens tritt. Dieser ur-
spriinglichen Zweifaltigkeit entspringt die naive be-
griffliche Unterscheidung von Nichtwissen und
Wissen genauso wie das Begriffspaar Transzendenz
und Immanenz, oder das Begriffspaar singuldr und
allgemein. Und weiters auch alle anderen mogli-
chen Zweifdltigkeiten wie etwa jene von Zeit und
Raum oder Nichts und Etwas. Im Erkennen der
vielen Moglichkeiten der begrifflichen Belegung
der Unterscheidung leuchtet uns auch schon das
Wesentliche ein: Hinter allen derartigen Begriffs-
paaren steht das »Paar, die Zweiheit selbst. Wenn
das aber das Wesentliche ist, dann muissen wir
gelingendes Philosophieren definieren als eine Art
Riickwendung des Begreifens, eine Riickwendung
auf das, was die unterschiedlichen Begriffe und die
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anderen Sprachkategorien erzeugt, namlich die
»dahinterliegenden« unterschiedlichen Féltigkeiten
der Zahlen, welche allen Sinn ergeben. Dabei soll
hier unsere erste Rickwendung speziell auf den
Sinn der Zweifdltigkeit gehen, auf die Urunter-
scheidung und Urdifferenz von Nichts und Etwas,
bzw. Leere und All. Das wortlose, doch zahlhafte
Innewerden des Unterscheidens in dieser Riick-
wendung, durch welche wir der Zweiheit hinter
allen moglichen begrifflichen Belegungen gewahr-
werden, ist das mathematische Erfassen des Sin-
nes, der in allen begrifflich unterschiedlichen Be-
deutungsebenen der gleiche ist. Habe ich mich zu
einem solchen Philosophieren entschieden, dann
habe ich die Welt der Zahl als die Wurzel allen Sin-
nes anerkannt, wodurch dann die Mathematik als
Methode fiir mein weiteres Philosophieren bestim-
mend wird. Wie habe ich also vorzugehen? Die
minimalste begriffliche Substantivierung der Urdif-
ferenz, welche in meinem Gewahrsein aufscheint,
ist Nichts und Etwas. Mathematisch vorgehend
mussen wir sie arithmetisch als Null und Eins, geo-
metrisch als Punkt und Hyperkubus setzen.

N

a7

0 Punkt 1 Hyperkubus

Wenn »Nichts« und »Etwas« die minimalste sprach-
liche Substantivierung des Urgegensatzes ist, so hat
er in »Leere« (oder Chaos) und »All« (oder Kosmos)
seine maximalste. Von hier aus fortschreitend, im
Versuch umfassendsten sprachlichen Be-Deutens
wird das Nichts, das Unbegreifliche zum singula-
ren Urgrund, das Etwas, das Begreifliche, zum
Begriff des sinnlich erfahrbaren und denkend ver-
stehbaren All in seiner ganzen strukturellen Fille.

Fir die Physik ware demnach der Punkt die
Singularitat des Urknalls, der Hyperkubus aber die
modellhafte Veranschaulichung der vierdimensio-
nalen Raumzeit. Quatenmechanisch wiederum
steht der Punkt fiir die Spontaneitdt des Wirkungs-
quants, und die Geometrie des Wiirfels fir die
atomare und molekulare Organisation der Wirk-
lichkeit, denn die Struktur des Atoms, welches der
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Baugrund aller Molekdile ist, der zahlenmaRige
Aufbau der Elektronenhiille und der Quarks im
Atomkern lassen sich durch einfache mathemati-
sche Transformationen aus dem im Kubus einbe-
schlossenen Dreieck — mit den Seiten V1 , V2 , V3
— ableiten (siehe im Vorlaufer dieser Zeitschrift,
»Werkstattblatter« aus dem Jahre 1991, 1. Ausga-
be).

Chaostheoretisch schliefSlich steht der Punkt fiir
die Bifurkation, fiir den Verzweigungspunkt, an
welchem ein System frei seinen Entwicklungsweg
wdhlen kann, da hier die Unbestimmtheit der An-
fangswerte eines Systems zum tragen kommt. Die
vier Diagonalen, welche den dreidimensionalen
Wairfel durchmessen, symbolisieren in dieser Sicht-
weise die vier Arten der Zeitorganisation, topolo-
gisch die Dynamiken der 4 Attraktoren des Chaos:
Der Fixpunktattraktor ist die Grundlage aller ener-
getischen Flisse, die immer dem entropischen
Gefdlle folgen. Der Grenzzyklus-Attraktor ist die
Grundlage des Bewuftseins, mit der Fahigkeit zu
identifizieren —sich selbst und anderes — beruhend
auf der dauernden Wiederholung des Gleichen,
was Geddchtnis und Wiedererkennen erméglicht.
Der Torusattraktor zeigt das Zusammenspiel von
Zyklen unterschiedlicher Frequenz. Ein ganzzahli-
ges Verhdltnis zwischen zwei Frequenzen bedeu-
tet Resonanz, ein irrationales bedeutet Nicht-Re-
sonanz. Ersteres ist die Basis aller gegenseitigen
Wahrnehmung und Beeinflussung, Nicht-Resonanz
aber bedingt die Stabilitdt der Erscheinungen, die
wir Materie nennen. Der seltsame Attraktor schlief3-
lich ist das Urbild der Selbstorganisation der Sy-
steme oder Wesen, die — angesiedelt zwischen
Ordnung und Chaos — durch nicht-determinierte
Entscheidungen neue Maglichkeiten verwirklichen.

Uberhaupt bilden die Komponenten des Wiir-
fels — die 8 Ecken, 12 Kanten, 6 Flichen, 4 Diago-
nalen und die natiirliche Zahl 9 im nullhaften Mit-
telpunkt des Kubus, welche sich rechnerisch als
Produkt der 4 Diagonalen ergibt — die Matrix von
allem, was wir wissen kénnen, nattrlich nicht im
Detail, sondern als zahlhafte Urgestalt. Sie begeg-
nen uns als zwolffltiger Quintenzirkel und Tier-
kreis; als Achterschliissel der atomaren Bindung, als
achtfaltige Struktur des Gewahrseins und acht hei-
lige Richtungen im schamanischen Erdheiligtum; als
sechs Freiheitsgrade im 3D-Raum, als sechs Wand-
lungszustande des | Ging und die sechs grundsatz-
lichen Rollen der Urfamilie, die wir in all unseren
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Beziehungen einnehmen kénnen weiters als vier
Attraktoren der universellen Dynamik in Entspre-
chung zum Tetragrammaton, dem vierféltige Gott,
welcher sich als Energie, Bewuf3tsein, Materie und
Selbstorganisation manifestiert. Die Neun schliefs-
lich begegnen uns mikrokosmisch als neun unge-
sattigte Elemetegruppen von |. Alkalimetalle bis zu
IX. Seltene Erden, die ihre Entsprechung in den
emotionalen Krisen der Menschwerdung haben —

Grundvertrauen
Anpassung
Inbild

Strategie

Norm

Werten
Individuation,
Mantik und
Mystik.
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Nej

Makrokosmisch sind es die neun Planeten, die
astrologisch im Eneagramm von 1 Jupiter bis 9 Plu-
to als neun Wirkweisen erkennbar sind —

heilen

gestalten
erkennen

sorgen
unternehmen
kommunizieren
kdmpfen
verantworten und
entwerfen.
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Mesokosmisch bestimmen sie das Denk- und
Sprachvermogen des Menschen als neun Wortar-
ten und Satzbausteine, vom einfdltigen Bindewort
bzw. Konjunktion bis zur Neunfdltigkeit der Zeit-
wortformen. Sie stehen fiir die kognitiven Fahig-
keiten von

Anschauung
begreifen
verstehen
vorstellen
urteilen
besprechen
fragen
erkldaren und
planen.
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Die integrierte Darstellung dieser vielfltigen Zu-
sammenhdnge ist aber nicht der Kubus, sondern
ein zweidimensionales Bild, das RAD und seine
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verschiedenen Substrukturen. Denn wiewohl wir
in einer vierdimensionalen Wirklichkeit leben,
vollzieht sich alle denkerische Vorstellung auf der
Flache, womit die Gesetze der ebenen Geometrie
die rationale Basis des Verstehens bilden.

Das Rad

Das Rad ist die geometrische Veranschaulichung
aller nattrlichen Systeme und der Urcode der Se-
miotik. Als Schliissel zu den Grundstrukturen der
Zahl, des Raumes und der Zeit offenbart es die er-
kenntniskritischen als auch ontologischen Konstan-
ten, welche die Gesetze von Mikro-, Makro- und
Mesokosmos bedingen. In seiner Funktion als
Weltgrammatik zeigt es den gemeinsamen konsti-
tutiven Grund aller religiosen und philosophischen
Traditionen und ist somit das eigentliche Erbe der
menschlichen Geistesgeschichte. Mit Wurzeln, die
bis zu den Steinkreisen prahistorischer Zeiten rei-
chen, ist es im vor-buddhistischen Tibet als Ccug
die Religion des Menschen, im Unterschied zu den
Religionen der Gotter bekannt, und als pythago-
rdisches Denken befruchtete als immer wieder die
europdische Philosophie und Wissenschaft. Fiir die
heutige Wassermannzeit von ARNOLD KEYSERLING
neu artikuliert, liefert das RAD eine transkulturel-
le philosophische Sprache, und als Struktur des
Gewabhrseins ist es angesiedelt an der Nahtstelle
zwischen Chaos und Kosmos, dem Ort des schop-
ferischen Menschen. IThm wird das RAD zum
Werkzeug der Selbstaktualisierung und der Mitar-
beit am Werk der Erde.

Ansatz der formalen Entwicklung des Rades
sind Null und Eins, die allem Begreifen, und Punkt
und Hyperkubus, die aller Anschauung vorausge-
hen. Aus der Sicht des Rades wird der Mensch ver-
standen als Wesen zwischen der schopferischen
Leere und der Fiille der Wirklichkeit. Diese bei-
den als Punkt und Hyperkubus setzend, von de-
nen einer ohne den anderen nicht sein kann, las-
sen sich dann dazwischenliegenden Dimensionen
ableiten, die den eigentlichen Leib des Menschen
sichtbar machen. Es ist der Leib, mit welchem der
einenden Sinn erfalt wird, welcher die Leere des
Gewahrseins und die Fille der kosmischen Wirk-
lichkeit durchdringt. Die zwischen Punkt und Hy-
perkubus liegenden drei weiteren Dimensionen
des Menschseins sind zeitlich Zukunft, Gegenwart
und Vergangenheit, raumlich Linie, Flache und Vo-
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lumen. In den drei zeitlichen Grofen 1at sich die
Matrix der Erlebensbereiche Geist, Seele und Kor-
per erkennen, und in den drei raumlichen die
Matrix der BewufStseinsfunktionen empfinden,
denken und fihlen. Den Punkt der nullten Dimen-
sion aber wollen wir verstehen als das Gewahrsein
des gelebten Augenblicks, welcher eben jetzt mein
und Dein All ist. Und den Hyperkubus der 4. Di-
mension begreifen wir als das Kontinuum der wir-
kenden Krifte, in welches wir wollend, wihlend
und entscheidend eingetaucht sind. Diese Krafte
konnen wir ergreifen oder lassen, sich von ihnen
ergreifen lassen, oder sich ihnen verschliellen.

Auf diesem Hintergrund kristalliesiert die Ge-
stalt des Mensch in seinen Umrissen als flinffalti-
ges Wesen. Nicht nur seine dullere Cestalt mit
Kopf, zwei Armen und zwei Beinen und die Or-
ganisation seiner Sinnlichkeit ist fiinffiltig, eben-
so mussen wir beim Menschen zwischen

0 Gewahrsein
1  Wachen
Reflexion

Traum und
Tiefschlaf

Gott
Mensch
Tier

Pflanze und
Mineral

2
3
4
und bei seinem Gegeniiber zwischen
0
1
2
3

4

unterscheiden (s.S. 28). Allesamt entsprechen sie
den fiinf Zahlenarten und ihren 8 moglichen Rech-
nungswegen in den vier Raum- und vier Zeitdi-
mensionen (siehe unten). Die mystische Rede von
der Ogdoas, dem Pleroma der Acht, welche die
Gnostiker als die gottliche Weisheit verstanden ha-
ben, 46t sich hiermit in ein kritisches Verstandnis
Gberftihren, und wir erkennen die Acht als den
Entfaltungsgrund des RADES.

Logischer und musikischer Sinn

Soweit der Mensch sein Gewahrsein im Ursprung
aller Unterscheidung verankert hat, lebt er gltick-
selig im Gewahrsein des Sinnes. Doch fernab von
dieser Ursprungsndhe ist er auch ein komplexer
Organismus in einer komplex organisierten Wel,
weit fortgetrieben von der Einfachheit des Anfangs.
In dieser Vielfalt geht der Sinn leicht verloren, man
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sieht gleichsam den Wald vor lauter Baumen nicht,
ist nicht mehr des einen Sinnes gewahr, der alle
Zwecke und Bedeutungen durchdringt. Dieser
Sinn ist die Quintessenz aller moglichen Semanti-
ken, die sich auf physikalischer, chemischer, bio-
logischer und soziologischer Ebene ergeben. Nur
physikalisch Gber die Welt nachgedacht konnte
man etwa meinen, alles unterliegt dem massiven
Zwang einer blinden Mechanik. Auf der chemi-
schen Bedeutungsebene nachgedacht, mag man
wiederum wie hypnotisiert auf die Entropie star-
ren, und im Verfall und in der Aufl6sung aller Ver-
bindung, im Tod die einzige Gewissheit und trost-
lose Wahrheit sehen. Biologisch wiederum scheint
das Leben mitgerissen und bestimmt zu sein durch
eine Getriebenheit zum Uberleben, allerorten ein
Fressen und Gefressenwerden, welches allen ho-
heren Werten hohnt. Und auf der sozialen Ebene
erscheint der Einzelne gefangen in einem Netz ihn
bedingender Mitmenschen und deren Kommuni-
kationsweisen, von der Familie bis zu Staat und
Gesellschaft mit ihren zwangslaufig manipulativen
Medien.

Umlauf
Multiplikation
Seele
Bahn -2 Drehung
Subtraktion Funktion
Geist —1 -3 Kérper

Augenblick 3 o 3 13 Hyperkubus
Zahl 0 5*2 = § - &’é_ 4 Kombinatorik
Gewahrsein 5 . 2 e wollen
empfinden 1 3 fihlen
Addition Proportion
Gerade 2 Volumen
denken
Division
Flache

Doch der Sinn des Anfangs kann immer wieder
angepeilt werden in der Meditation, im Durchsto-
Ren aller peripheren Vielfalt, welche sich in der
Zeit entfaltet hat. Um aber den Sinn im zeitlichen
Werden, in der phdnomenalen Welt, und nicht nur
in einer endgiiltigen mystischen Einung zu erleben,
missen wir uns die unterschiedlichen Weisen der
Sinnerfahrungen in der Logik und in der Musik ver-
gegenwadrtigen. Zwar gibt es nur einen Sinn, er ist
in einem Sonnenaufgang, in einer Blume, in einer
Melodie, in einer gegliickten Begegnung genauso,
wie in einem logisch richtigen Satz. Doch die Lo-
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gik »spricht Seinsurteile, sie kann mir den Sinn
eines (des Einen) Seins vermitteln, aber wenn sie
die Identitat von Sein und Nichtsein, von Fille und
Leere, von Leben und Tod erkennen soll, so stockt
sie. Sie kann nicht beiden Polen des Gegensatzes
ein Sein zusprechen, eines mufs gemdal$ ihrer Ge-
setze unwahr oder eine lllusion sein. Als Werden-
de leben wir aber immer dazwischen, der Tod und
die Leere sind nicht weniger wirklich als das Le-
ben und die Fiille. Hier ist der entscheidende
Sprung notwendig, der logische Sinn muf8 sich
zum musikalischen wandeln und erweitern, sonst
scheitert die Philosophie am Widerspruch, der fiir
die Logik grundsatzlich untiberwindlich ist. Also ist
die hochste Sinnerfahrung weniger im Denken als
in der Asthetik angesiedelt, hat weniger mit logi-
scher Richtigkeit als mit musikalischem Zusam-
menstimmen zu tun.

Das logische Denken kann also mit Widerspri-
chen nur so umgehen, dafS es einen Pol des Wi-
derspruchs durch den anderen ausschlieft, musiki-
sche Sinnerfassung hingegen ist gleichsam immer
»ein Verbindung-herstellendes-Springen«, das sich
tiber jede Differerenz hinweg vollzieht. Hore ich
etwa eine Melodie, so erfahre ich einen Sinn, doch
die Tone sind in keiner Weise »logisch« miteinan-
der verbunden. Zwei verschiedene Téne sind zwei
verschiedenen Tone, ihre Differenz ist unumstof-
lich gegeben. Aber tber die Kluft ihres absoluten
Unterschiedes spannt sich ein Intervall, der mir im
Horen als ein Sinn aufgeht. Unser Trachten geht
also auf die Erringung dieses musikisch-mathema-
tischen Sinnes, der imstande ist, auch die Wider-
spriichlichkeiten der Lebenswirklichkeit zu einen.
Nichts anderes meint die heute kaum noch ernst-
genommenen Rede der Alten von der Harmonie
der Sphéren, in welche sich der Mensch einstim-
men soll.

Der Sinn also, von dem wir hier sprechen, ist
nicht lebendig in einem sinnvollen, und tot in ei-
nem sinnlosen Satz, sondern webt und schwebt
einend tber Dissonaz und Konsonanz. Diesen
Sinn missen wir finden, denn unser Leben ist kein
logischer Prozel}, sondern eine Aneinanderfiigung
von Ereignissen. lhr Zusammenhang ist nicht lo-
gisch, sondern den Sinn ihres Zusammenhangs
muld ich gleichsam héren. Der entscheidende
Sprung ist der Wechsel vom sprachlichen, assozia-
tiven Bewulitsein zum musikischen Erleben bzw.
ganzheitlichen Gewahrsein, dessen formale Spra-
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che die Mathematik ist. Mathematik ist somit nicht
nur die von Anfang an zu wahlende Methode,
sondern zugleich das héchste zu verwirklichende
Ziel, denn der alldurchdringende Sinn ist nicht als
Satz fallbar, sonder nur im Gewahrsein der Zahl
erlebbar. Physiologisch bedeutet es den Uberstieg
vom digitalisierenden Denken der linken Hirnhe-
misphdre zum ganzheitlichen Gewahrsein des
rechten Gehirns, vom brain-mind zu body-mind,
wie es ein moderner Lehrer der nordamerikani-
schen Tradition, HYEMEYOHSTS STORM bezeichnet.

Der Sinn, um welchen sich alles menschliche
Streben nach Weisheit dreht, ist immer der Sinn
der Zahl. Dies gilt auch fir die Mystik, die sich
nicht um Mathematik kiimmert. Denn auch wenn
die Vertreter der verschiedenen Traditionen sich
nicht explizit mathematisch ausdriicken, — die
Entzweiung tiberwindend, erzdhlen, dichten und
singen die Erleuchteten von der groflen Einheit,
oder schweigen tiber die Leere der Null.

So ist musikischer Sinn zwar wortlos, aber nicht
zahllos. Es spannt sich der erlebte Sinn des Inter-
valls wie ein Nichts iber zwei Tone, doch sind
Intervalle Gber Zahlen zu unterscheiden, denn
zwei oder mehrere Tone in Relation zueinander
gesetzt gewinnen Zahlenwerte auf einer gemein-
samen, eindeutigen Skala. Es sind die 10 Zahlen
der natdrlichen Obertonreihe, welche PYTHAGO-
RAS als Anfangsgrund des mathematischen Philo-
sophierens erkannt hat. Sie sind die Chiffren des
Sinnes. Dennoch sind Worte nicht blofs Schall und
Rauch. Dem Wert und der Bedeutung des sprach-
lichen Denkens fiir die Sinnsuche wollen wir uns
im nachsten Abschnitt anndhern.

Das Denken
und die geschichtete Wirklichkeit

Betrachten wir das Singuldre und das Allgemeine,
denn so oder unter dhnlichen Begriffen stellt sich
dem sprachlichen Denken der urspriingliche Ge-
gensatz und Widerspruch von Fiille/Leere, Sein/
Nicht-Sein dar, bevor der Mensch ihren hoheren
Zusammenhang in der erleuchteten Gnosis, die
immer musikisch-zahlhaft ist, erfafst.

Was das sprachliche Denken auf jeden Fall zu
fassen kriegt, ist die Gegenstandlichkeit der Welt.
Uber deren Beschaffenheit kann Ubereinstim-
mung zwischen den Menschen gefunden werden,
die Phdnomene sind allgemeingiiltig in der Wei-
se, wie sie die Naturwissenschaft beschreibt. Doch
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auch zwei wissenschaftlich Ungebildete sind sich
sofort dartiber einig, dafs ein Stein ein Stein ist. Ob
aber diese offensichtliche Realitdt in einem »tiefe-
ren« Sinn dann doch noch als lllusion beurteilt wird
oder nicht, ist ein mogliches Unterscheidungs-
merkmal der verschiedenen philosophischen Ein-
stellungen:

Man kann etwa, wie der reine Positivist, nur die
gegenstandlichen Daten als einzige Realitdt aner-
kennen. Doch damit ist noch gar nichts dartber
gesagt, wie die Gegenstdande in unserem Bewuf3t-
sein Uberhaupt entstehen. Wer hingegen weiter-
denkt, die Phanomene durchdringend, und zwar
bis an die Grenzen des Denkbaren, dem erschlieRt
sich diesseits und jenseits des Phdnomens ein un-
fassliches, singuldres Numinosum. Jenseits als ein
unbegreifliches Ansich-Sein des Dinges, diesseits
als ebenso unbegreifliches Subjektsein, welches
allem »ich denke« vorausgeht. Offenbar an den
entgegengesetzten Enden des Phanomenalen vor-
gefunden, sind beide in ihrer Numinositét einan-
der identisch.

Fasse ich aber die Differenz — also etwa als Sub-
jekt und Phdnomen oder als Nichts und Etwas —
und will sie denkend doch noch einen, so kann ich
sie nicht gleichsetzen — Nichts = Etwas (oder Al-
les) ist keine Gleichung. Sprachliches Denken, das
seine Aufmerksamkeit auf einen Ort richtet, findet
entweder »Etwas« oder »Nichts«, dort kann nicht
beides zugleich sein. Ich kann sie nur in eine Re-
lation des »Hintereinander« setzen, eines wird zum
Ersten, das andere zum Zweiten, das Erste die
Ursache und den Ursprung des Zweiten bildend.
So ist dann die Potentialitdt des Nichts die Voraus-
setzung, dall die Aktualitdt eines Etwas werden
kann. Das Nichts als Erstes mufs der Ursprung des
All als Zweitem sein.

Wir erkennen somit, dafs im logischen Denken
immer eines auf dem anderen ruht, eines am an-
deren haftet, bzw. alles aus einem Urprinzip ab-
geleitet wird, wie es die Vorsokratiker als erste ta-
ten. Wer daher durch Denken den Sinn sucht,
kann gar nicht anders als zum Monisten oder Pan-
theisten werden und die grolle Einheit, das ur-
spriinglich Eine bekennen.

Was erschliefst sich also dem gerichteten, logi-
schen Denken, das durch Induktion und Deduk-
tion sukzessive seine Erkenntisse gewinnt, dem
Denken, das aus einem Ersten ein Zweites und
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daraus ein Drittes, etc. ableitet, oder umgekehrt,
vom Tausendsten zum darunterliegenden einen
Prinzip vorstoit? Ein Universum aus Worten, das
im besten Fall auch tatsdchlich das reale Univer-
sum abbildet. Denn sosehr das Denken auch Ge-
fahr lauft, kinstliche Systeme und Wolkenkuk-
kucksheime zu erzeugen, ist es doch auch dazu
befahigt, das Sein dieser Welt als einen Schichten-
bau zu begreifen, in welchem eine Schicht mit der
anderen, ein jeweils unteres mit einem jeweils
dartiberliegenden Sein logisch-kausal verkniipft ist.
Um das Geschichtete und die Geschichte dieses
Kosmos, um den Korper dieser Wirklichkeit zu
erfassen, mufs ich die worthafte Schopfung in ih-
rem logischen Zusammenhang erfassen, mufS ich
die musikische Zahl als zum Wort »verdichtet«
erkennen. Ich kann das Universum nicht verste-
hen, wenn ich nicht mit begrifflich wie auch fak-
tisch differenzierten Grolsen wie Elektronen, Ato-
men, Tieren, Planeten etc. operiere. Aber auch
eine esoterische, okkulte Begrifflichkeit, die von
Engelshierarchien, Ceistern oder abgestuften En-
ergien handelt, folgt dem gleichen Denkmuster.

Denkend den einen Sinn ergriinden wollend,
komme ich also immer zu einer genetischen Welt-
sicht, eines ist aus dem anderen, das All aus dem
Nichts entstanden. Immer von der Urdifferenz aus-
gehend, erschlieft sich dem Denken ein geschich-
tetes Universum, so wie beispielsweise das Den-
ken zwischen der befruchteten Urzelle und dem
ausgewachsenen Organismus die vermittelnden
Stufen und Strukturen der Embryonalentwicklung
erkennt. Dieses geschichtete Universum begreifen
zu wollen gehort aber ebenso zur ganzheitlichen
Einstimmung auf den Sinn, wie die umfassendere
musikische Sinnerfassung, auch wenn hier nun die
Vieldeutigkeit des musikischen Sinnes zur Ein-
deutigkeit der Sprache »verengt« ist. Tue ich dies
aber, erschliefSt sich auch im Logischen der musiki-
sche Sinn, dann treten namlich die richtig gestell-
ten und gestimmten Gegenstande in meinem in-
neren Erkenntnisraum in Resonanz mit den ebenso
gestellten und gestimmten Gegenstdnden der Au-
Renwelt.

Diese Differenz von subjektivem Innenraum
und objektivem AuBenraum bleibt fiir das Denken
immer bestehen, und solange ich in einer solchen
Welt lebe, kann ich den digitalen Zusammenhang
der linken Hirnhemisphdre, den logischen Sinn,
welchen die wirklichen Gegenstande untereinan-
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der haben, nicht ignorieren. MiSachte ich ihn,
dann muf ich vor der Welt fliehen. Will ich aber
in der Welt bleiben, kann ich den »GroRen Sinn,
der musikisch ist, nicht ganz erfassen, wenn ich
nicht auch den logischen Aufbau dieser Welt in-
tegriere, da in diesem Fall innere und dufSere Ge-
genstande nicht tbereinstimmen. Realisiere ich
aber diese Ubereinstimmung, so erfahre ich nichts
geringeres als das, was man als Wahrheit versteht,
die Ubereinstimmung von begifflicher Vorstellung
und ontischer Wirklichkeit.

So erfahre ich also letztlich auch in jeder logi-
schen Wahrheitserkenntnis den musikischen Sinn,
denn er geht auf, wenn Innen und AufSen, wenn
innere und dufere Gegenstande tibereinstimmen
und somit in Resonanz, in harmonischem Zusam-
menschwingen sind. Daher ist es eine der zentra-
len philosophischen Aufgaben, die Stellung des
Menschen in diesem logisch geordneten Kosmos
zu bestimmen, unseren Platz und unserere Rolle,
quasi unseren »Text« in der Goldenen Kette der
Wesen — wie traditionellerweise das geschichtete
Universum bezeichnet wird — zu erlernen. Zum
Denken, welches also in letzter Konsequenz im-
mer generisch ist, sei an dieser Stelle daher vor-
laufig ein AbschlieBendes gesagt: Denken findet
seinen vollendeten Einsatz, wenn es die Fleisch-
oder Wortwerdung der gottlichen Zahl, die Kos-
mogonie aus dem Quant, vom Photon bis zum
Molekdl, von der Galaxie bis zum Mond, vom Kri-
stall bis zum Menschen beschreibt und somit den
Ort des Menschen in diesem Kosmos bestimmt.

Mikrokosmos Mesokosmos Makrokosmos
Energie Information Masse
Raum Zahl Zeit
0 Quant Gott All'0
1 Photon Mensch Galaxie 1
2 Elektron Tier Sonne 2
3 Atom Pflanze Erde 3
4 Molekal Mineral Mond 4

Selbstorganisation

Das Paradoxe

Rekapitulieren wir noch einmal das bisher Festge-
stellte: Die ganzheitliche Sinnerfassung ist musi-
kisch, erfafSt den einenden Sinn (auch oder gera-
de) in der Differenz. Doch logisch laft sich der
Urgegensatz, dessen der Mensch gewahr wird,
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nicht gleichsetzen und zu Einem machen. Die
Gleichung Singulares=Allgemeines, Differenz=
Identitdt oder Nichts=Alles 148t sich logisch nicht
aufstellen, denn Gegensatze schlieen sich aus,
vernichten einander. Was Denken aber kann, ist
eine Nacheinander-Relation zwischen beiden,
gleichsam eine vermittelte Identitét herstellen und
zeigen, wie eines aus dem anderen entsteht, was
wir als das generische Vermdgen des Denkens be-
stimmen wollen. Diesem Vermdogen des Wortes
entstammt der von uns verstandene materielle
Kosmos.

Was aber, wenn das logische Denken es einfach
nicht lassen kann, und nicht nur vom stufenweise
vermittelten Gegensatz als einem genetischen Ent-
stehungsprozess erzahlen, sondern unmittelbar den
einenden Sinn erfassen will, genauso wie es in der
musikischen Sinnerfassung geschieht? Dann stiirzt
sich der Denker gleichsam mit einem salto morta-
le in das Reich des Paradoxen. Selbstverstandlich
hat er sich dann schon ldangst zum Mystiker erklart,
doch er will bis zuletzt das Werkzeug der Logik ver-
wenden, um sein mystisches Ziel zu erreichen. Er
operiert dann absichtlich mit »unsinnigen« Satzen
wie Singular=Allgemein, Alles=Nichts oder Diffe-
renz= ldentitdt. Und wie in der musikischen Sinn-
erfassung dem Menschen der Sinn des Intervalls
zwischen zwei differenten Toénen aufgeht, will er
im Paradoxen diesen Sinn vernehmen. Doch im
Grunde hat das Denken beim Schritt zum Parado-
xen gar nicht seinen ureigensten Boden verlassen.
Cleichsam mit logischer Notwendigkeit folgt es sei-
ner eigenen Natur und will auch das Sein der letz-
ten Identitdt, jener von Sein und Nicht-Sein, von
Identitat und Nicht-Identitét erfassen.

Die Vollendung der Erkenntnis, die Erleuch-
tung, wie sie viele spirituelle Traditionen beschrei-
ben, ist also logisch gesprochen ein Zustand, in
welchem gilt, dafS A = nicht A. Rationale Systeme
wie die Wissenschaften und ihre Gegenstinde sind
aber gerade deswegen als logisch zu bezeichnen,
weil in ihnen eben der Satz A = nicht A niemals
gelten darf, denn mit widerspriichlichen Aussagen
lalt sich nicht Wissenschaft treiben. Im wissen-
schaftlichen Denken kann aber der Mensch auch
niemals zu der eben beschriebenen Erleuchtung
gelangen, da die Logik nicht das Ganze der Reali-
tat erfal’t.

Doch bis in unser Jahrhundert war man mit ARI-
STOTELES iberzeugt, daf’ logisches Denken gan-
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ze Arbeit leistet, dalé die Logik imstande ist, die ge-
samte Realitdt ltickenlos abzubilden. Heute muf3
man sagen, dal$ diese Einstellung auf einer Un-
kenntnis der Logik beruhte, man war bis zu RUS-
SELS Entdeckung der Paradoxien in der Logik noch
nicht an ihre Grenze gestoflen. Klassifiziert man
namlich die Realitat durch Mengen, scheitert das
logische Denken an der Erfassung dieser Realitdt
und ihrer Eigenschaften, indem es sich in unauf-
l6sliche Widerspriiche verwickelt. Beispiel von
RUSSEL:

In Sevilla wird ein Mann genau dann vom Bar-
bier von Sevilla rasiert, wenn er sich nicht selbst
rasiert.

Frage: Rasiert sich der Barbier selbst? Antwort:
Der Barbier von Sevilla wird nicht vom Barbier von
Sevilla rasiert, weil er von ihm rasiert wird.

Das klingt nicht sehr verniinftig, aber zu solch
widerspriichlichen Aussagen tiber die Realitdt kann
uns das Denken in letzter Konsequenz fiihren.
Kann aber vielleicht gerade das Bewultwerden ei-
nes fundamentalen Widerspruchs nicht nur als
Scheitern der Logik, sondern auch als Eingang zu
einer tieferen Wahrheit als der logischen sein? Es
scheint so, und offenbar missen wir das Denken
nicht mit dem Hammer eines Koans zertrimmern,
das Denken selbst kann als grofSes Koan verstanden
werden.

Auf dem Weg der sunyavadims, jener buddhi-
stischen Sekte, wie sie vor allem durch NAGARJU-
NA gepragt wurde, wird das Denken mittels des
Denkens tiberwunden. Im wesentlichen besteht
die Methode darin, jede denkerische Aussage
durch ihr Gegenteil zu widerlegen. Dabei werden
vier Moglichkeiten der Aussage durchgegangen,
um jede einzeln und schlieBlich alle zu verwerfen:
1. etwas ist, 2. es ist nicht, 3. es ist sowohl, als es
auch nicht ist, 4. es ist weder, noch ist es nicht. Das
dabei angewandte Denken ist aber nur eine Kriik-
ke; wie WITTGENSTEIN, [afSt der Sunyavadim die
Leiter, auf welcher er zur Wahrheit emporsteigt,
am Ende zuriick. Was er dabei erreicht, ist sunya,
die Leere. Als Zustand ist es die Erleuchtung, als
Begriff ein Paradoxon, denn es ist das Nichts und
die Potentialitit der Fiille zugleich. In der Erleuch-
tung des Gewahrseins wird die Leere als das We-
sen aller Form, als letzter Sinn oberhalb des den-
kerischen Widerspruchs von Sein und Nicht-Sein
erfahrbar.
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Hier wird die mystische Einheit erreicht mit Hil-
fe des Denkens, doch indem letztlich das Denken
abgeworfen wird, wenn es sich durch Widerssprii-
che und Paradoxien selber ausschaltet. So ist also
logisch betrachtet das Paradoxe ein Kennzeichen
der letzten Wahrheit, der Mystiker und sein gan-
zes All gehen auf in der grollen Singularitit, die
Gott ist.

Der hermetische Weg

Die Spaltung ist der Vater des Gedankens, dem Be-
wulltsein zerfallt alles in Wahrnehmer und Wahr-
genommenes, oder Subjekt und Phdnomen oder
Phdanomen und Ansichsein des Dinges. Es gibt aber
eine europdische Tradition, die weder in aus-
schliefSlich monistischer Manier eine Identitdt zwi-
schen beiden herstellt und eines vom anderen
ableitet, noch die Ur-Dualitét als zwei ewig im
Widerstreit liegende Reiche einander gegentiber-
stehen [aRt. Dieser europdische Weg der Mitte ist
die Hermetik, von RALF LIEDTKE als »europdischer
Taoismus« bezeichnet. (LIEDTKE 1996) Hermetik ist
monistisch und dualistisch zugleich, und dieses
Bekenntnis zur Widerspriichlichkeit hat sie in den
Augen der auf Widerspruchslosigkeit gerichteten
Philosophie disqualifiziert. Hermetik verabsolutiert
gar den Widerspruch, indem sie ihn nicht blof$ als
Differenz zweier unterschiedlicher Identitaten
faldt, sondern als Differenz von Differenz und Iden-
titdt. Dieser Widerspruch ist formal-logisch nicht
|[6sbar. Ohne ihn aber zu entwirklichen, findet die
Hermetik eine Losung, die eigentlich eine Erldsung
ist: Der Mensch muf8 sich wandeln, neugeboren
werden bzw. seine »Seele« oder »geistigen Leib«
erschaffen, wodurch er erst des alldurchdringen-
den Sinnes oberhalb von Differenz und Identitdt
gewahr werden kann.

Es ist das Verdienst RALF LIEDTKES, jiingst die
Hermetik wieder in Erinnerung gerufen zu haben
als diese »andere« Art des europdischen Philoso-
phierens, also als ein Denken, welches nicht wie
die Metaphysik immer auf das letzte »Eine« aus ist,
sondern die Wirklichkeit der Differenz bestehen
lakt. Ja nur in der Differenz wird die lebendige und
ganze Wahrheit offenbar, wie uns der bedeutend-
ste aller Gnostiker, VALENTINUS zu verstehen gibt:
» Alle Dinge, die aus einem Paar [oder Syzygie] her-
vorgehen, sind vollstindig [Pleromatal, aber die
Dinge, die ein Einzelner [Aeon] hervorbringt, sind
Abbilder«.
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Nachdem aber auch die moderne Physik die
unauflosbare Differenz eines Paares auf dem
Grund der materiellen Wirklichkeit gefunden hat
— die Komplementaritdt von Welle und Teilchen —
ist nach Ansicht LIEDTKES das hermetische Denken
von immenser Bedeutung fiir unsere Zeit, ja ei-
gentlich hat es bereits in der modernen Physik Ful’
gefalst. Doch Quantenphysik ist noch nicht Her-
metik, auch wenn sie sich bereits auf hermeti-
schem Terrain befindet. Hermetik ist eine Lehre
vom Menschen. Sie erfal8t nicht einfach eine ob-
jektive Natur aullerhalb des Menschen, wie etwa
die Physik, sondern Natur ist immer Natur des
Menschen, ja die Natur Gottes. So ist Hermetik tat-
sachlich die einzige Denkweise die imstande ist,
das moderne naturwissenschaftliche Weltbild sinn-
voll in eine ganzheitliche Schau der menschlichen
Vollendung zu integrieren. Liedtke umreifSt durch
10 Signifikatoren das Gebiet der Hermetik, von
welchen auch folgende kurze Charakterisierung
der Hermetik geleitet ist:

1.Dynamismus und 2. Autosoteriologie

Nicht das monolithische Sein, die widerspruchs-
lose Einheit ist fiir den Hermetiker Gott, sondern
die Dynamik, die sich aus der Spannung des du-
Rersten Gegensatzes ergibt. LIEDTKE spricht von
Quadratur und Potenzierung des Gegensatzes,
denn es handelt sich hierbei um die Differenz von
Differenz und Identitdt. Gott ist die unterschieds-
lose Leere und differenzierte Fiille zugleich. Die-
se Spannung lat sich nicht durch einen logischen
Schlul} »beheben«, sondern die von ihr erzeugte
Dynamik ist der werdende Gott selbst. Wie fiir den
Gnostizismus, ist auch fiir die Hermetik die Fiille,
die dauernd aus dem Nichts entsteht, der Fall
GCottes, bzw. der Sturz der lichten Seele in das
Dunkel der Materie. In dieser Welt der Differenz,
in der duflersten Distanz Gottes zu sich selbst be-
ginnt aber auch der autosoteriologische Aufstieg,
das Selbsterl6sungswerk des géttlichen Menschen.

3. Physikotheologie und 4. Teleologie

In der Natur ist also ein Ziel zu erkennen, in ihr
sind Abstieg und Aufstieg Cottes offenbar. Sein
Werden erfafst die Physik als Entropie und Negen-
tropie, als Streben nach dem Gleichgewicht des
thermodynamischen Todes und als autopoetisches
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Streben der Ungleichgewichtssysteme nach hohe-
rer Organisation. Den Urknall und den Zeitpfeil
der modernen Physik deutet also eine moderne
Hermetik als Signum der géttlichen Emanation, in
welcher die gottliche Urenergie zu disparaten,
vereinzelten Elementen erstarrt, und das moder-
ne Konzept der Evolution deutet sie als Streben
aller Wesen nach der Fiille des gottlichen Ur-
sprungs.

5. Psychologie und 6. Sympathie

Dabei ist der natirliche Mensch zwischen Geburt
und Tod, die Seele im Werden zwischen Geist und
Natur das Abbild Cottes. Eine hermetische Psycho-
logie des Menschen formuliert daher letztlich sei-
ne Gottdhnlichkeit. Gott, Mensch und Natur sind
ineinander selbstahnlich abgebildet, im Prozef8 des
Lebens als alldurchdringende Resonanz und Sym-
pathie erfahrbar. Urbild dieses musikalischen Zu-
sammenhangs des voneinander Unterschiedenen
ist das RAD, welches den durchgehenden Sinn in
den raumartigen atomaren Strukturen des Mikro-
kosmos, den Strukturen der zeitartigen planetaren
Rhythmen des Makrokosmos und der Erkenntnis-
weise des mesokosmischen Menschen zeigt. Her-
metisches Denken ist wohl auch die objektive
Erforschung dieser 3 Welten im Sinne der Natur-
wissenschaft. Sie bleibt aber dabei nicht stehen,
sondern in erster Linie dient alles Wissen der Ein-
stimmung, dem Erreichen der sympathischen Re-
sonanz mit dem werdenden Gott, welcher als
Mensch im All im Tierkreis sein Bild hat.

7. Eklektizismus und 8. Synkretismus

Die hermetische Erkenntnis versteht sich weiters
als Denken hinter dem Denken und als Tradition
hinter allen Traditionen, weshalb sie mit letzteren
in ihrem Schrifttum eklektisch und synkretistisch
verfahrt. Ganz im Geiste seines windigen Schutz-
herrn Hermes, der nicht zuletzt der Gott der Die-
be ist, pickt sich der Hermetiker dasjenige aus den
Traditionen heraus, was fiir seine Zwecke ntzlich
ist. Ziel dieser Eklektik ist es aber nicht, eine kiinst-
liche Synthese oder Theorie zu erschaffen. Nicht
eine konstruierte Ganzheit strebt der hermetische
Synkretismus an, sondern die Bewultwerdung der
immer schon vorhandenen Ganzheit. Diese Ganz-
heit und der Zusammenhang zwischen Groftem
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und Kleinstem, Ahnlichem und Unihnlichem wird
vom Hermetiker glaubend vorausgesetzt, »lhr Zu-
sammenbestehen kann — hermetisch gedacht — nur
ein gottliches Wesen gewdhrleisten.« (LIEDTKE
1996).

Die Hermetik geht also aus von einem »Clau-

ben an die géttliche Wesenheit aller Dinge, an die
Panharmonie aller Weltgesetze als Ausdruck des
Gottlichen. So kommt sie zu ihrer Vorstellung einer
zweifachen Aurea Catena, die einmal — horizontal
in der Zeit gedacht — den Konsensus aller Weisen,
also die geheime Tradition, bedeutet, und zum an-
deren als die eigentliche »Aurea Catena Homeric —
vertikal im Raum gedacht — die Verbundenheit al-
ler Naturwesen vom GrélSten bis ins Kleinste, also
den Kosmos aller Dinge.« (ZIMMERMANN 1969, in
LIEDTKE 1996)
Vor allem letzteres kann heute durch die moder-
nen Naturwissenschaften vom einem blofs mythi-
schen Bild in ein kritisches Verstandnis tiberfiihrt
werden, verstehbar als ein durchgehender Sinn
vom Quant bis zum expandierenden All.

9. Analogie und 10. Gemeinsinn

Die Erfahrung dieses alldurchdringenden Sinnes ist
das eigentliche Ziel der Hermetik, der sensus com-
munis, der auch die Differenz von Differenz und
Identitat durchdringt, von Singuldarem und Allge-
meinen, Nichts und Etwas, Null und Eins. Es ist
keine theoretische Uberwindung von Konsens und
Dissens, sondern die individuelle Cotteserfahrung,
die wahre Gnosis, die nur durch eine Wandlung
vom assoziativen Bewuftsein zum ganzheitlichen
Korpergewahrsein moglich ist, was aber auch be-
deutet, dal® der Gemeinsinn geschult und entwik-
kelt werden mul8. Dabei geht es in erster Linie um
Schulung des Korpergewahrseins und das Offnen
der Chakras, doch ebenso um Schulung dessen,
was die Grundlage des hermetischen Weges und
der Erfahrung des Gemeinsinns ist, das analoge
Denken des rechten Gehirns. Es bedeutet das
Anerkennen und Unterscheiden der Qualititen
von Raum, Zeit und Zahl, welche das sensorium
dei bilden. Indem der Mensch dieses Sensorium
erweckt, hat er Teil an der Menschwerdung Got-
tes, ist Mitarbeiter der Evolution und am Werk der
Erde, wird gleichsam eine Zelle Cottes, welcher fiir
die Hermetik der Demiurg, der Werkmeister ist.
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Vereinigung

In der Meditation der Leere bin ich dem Urgrund
vereint. Doch lasse ich davon, sterbe ich aus ihm
hinaus in die Welt der Vielen... oder werde ich in
diese geboren? Oder ist mir die Welt mitgegeben
und mitgeboren? Und bei dieser Gelegenheit, wo
die Welt nun schon da ist — gleicht meine Welt
Deiner? Reden wir vom Cleichen oder in Ewigkeit
von Verschiedenem? Und ist diese Welt tiberhaupt
wirklich, oder nur eine lllusion, weil vom Urgrund
entfremdet? Oder ist das Bewul’tsein der Entfrem-
dung die Illusion, und die Welt der Vielen ist nie
aus dem Urgrund herausgefallen...?

Die Wiedervereinigung mit dem Urgrund gilt
als héchstes Gut in den mystischen Ubungswegen.
Es ist die Uberwindung aller Gegensitze, der Born
gottlicher Gliickseligkeit und das Ende aller Fragen.
Daher behandeln die miindlichen und schriftli-
chen Traditionen der Ubungswege vor allem die
Methoden und Techniken, wie der Mensch aus
dem gezweiten Bewultsein wieder ins Gewahrs-
ein des einenden Grundes gelangt.

Doch das Herausfallen und Herausdriften aus
dem Urgrund ist nicht nur als Verlust der paradie-
sischen Cliickseligkeit zu verstehen, sondern zu-
gleich als die Schopfung der Welt in Raum und Zeit.
Und hat man weniger die endgiiltige Erleuchtung
im Auge, als vielmehr ein schopferisches Leben, so
ist nicht nur der Sprung zurtick in den Urgrund in-
teressant, sondern auch der umgekehrte Weg,
namlich die Entfaltung der Welt der Vielen, die Ent-
wicklung der Raumzeit aus dem Urgrund. Denn
einem weltzugewandten Menschen, fiir den die
Erde ein Ort des Gottlichen ist, ist nicht der Gip-
felpunkt der Erleuchtung das einzige Ziel seines
Lebens, sondern vielmehr die Einstimmung auf den
dauernd sich vollziehenden kosmogonischen Pro-
zess, um durch die Teilhabe an der Schopferkraft
am Werk der Erde mitzuwirken.

Schlielich bedeutet die Wiedervereinigung
mit dem Urgrund das Gewahrwerden, dal} es nie-
mals eine Kluft zwischen Singuldr und Allgemein,
zwischen Transzendenz und Immanenz zu tber-
winden gab, ganz im Sinne der Dzogchen-Tradi-
tion, dem Herzstiick der tibetischen Uberliefe-
rung. Als hochste Erkenntnis gilt dort die Einsicht,
dall das Gewahrsein des unbegreiflichen Urgrun-
des und das Gewahrsein der phdnomenalen Welt
identisch sind.




<<
  /ASCII85EncodePages false
  /AllowTransparency false
  /AutoPositionEPSFiles true
  /AutoRotatePages /All
  /Binding /Left
  /CalGrayProfile (Dot Gain 20%)
  /CalRGBProfile (sRGB IEC61966-2.1)
  /CalCMYKProfile (U.S. Web Coated \050SWOP\051 v2)
  /sRGBProfile (sRGB IEC61966-2.1)
  /CannotEmbedFontPolicy /Warning
  /CompatibilityLevel 1.4
  /CompressObjects /Tags
  /CompressPages true
  /ConvertImagesToIndexed true
  /PassThroughJPEGImages true
  /CreateJDFFile false
  /CreateJobTicket false
  /DefaultRenderingIntent /Default
  /DetectBlends true
  /ColorConversionStrategy /LeaveColorUnchanged
  /DoThumbnails false
  /EmbedAllFonts true
  /EmbedJobOptions true
  /DSCReportingLevel 0
  /SyntheticBoldness 1.00
  /EmitDSCWarnings false
  /EndPage -1
  /ImageMemory 1048576
  /LockDistillerParams false
  /MaxSubsetPct 100
  /Optimize true
  /OPM 1
  /ParseDSCComments true
  /ParseDSCCommentsForDocInfo true
  /PreserveCopyPage true
  /PreserveEPSInfo true
  /PreserveHalftoneInfo false
  /PreserveOPIComments false
  /PreserveOverprintSettings true
  /StartPage 1
  /SubsetFonts true
  /TransferFunctionInfo /Apply
  /UCRandBGInfo /Preserve
  /UsePrologue false
  /ColorSettingsFile ()
  /AlwaysEmbed [ true
  ]
  /NeverEmbed [ true
  ]
  /AntiAliasColorImages false
  /DownsampleColorImages true
  /ColorImageDownsampleType /Bicubic
  /ColorImageResolution 300
  /ColorImageDepth -1
  /ColorImageDownsampleThreshold 1.50000
  /EncodeColorImages true
  /ColorImageFilter /DCTEncode
  /AutoFilterColorImages true
  /ColorImageAutoFilterStrategy /JPEG
  /ColorACSImageDict <<
    /QFactor 0.15
    /HSamples [1 1 1 1] /VSamples [1 1 1 1]
  >>
  /ColorImageDict <<
    /QFactor 0.15
    /HSamples [1 1 1 1] /VSamples [1 1 1 1]
  >>
  /JPEG2000ColorACSImageDict <<
    /TileWidth 256
    /TileHeight 256
    /Quality 30
  >>
  /JPEG2000ColorImageDict <<
    /TileWidth 256
    /TileHeight 256
    /Quality 30
  >>
  /AntiAliasGrayImages false
  /DownsampleGrayImages true
  /GrayImageDownsampleType /Bicubic
  /GrayImageResolution 300
  /GrayImageDepth -1
  /GrayImageDownsampleThreshold 1.50000
  /EncodeGrayImages true
  /GrayImageFilter /DCTEncode
  /AutoFilterGrayImages true
  /GrayImageAutoFilterStrategy /JPEG
  /GrayACSImageDict <<
    /QFactor 0.15
    /HSamples [1 1 1 1] /VSamples [1 1 1 1]
  >>
  /GrayImageDict <<
    /QFactor 0.15
    /HSamples [1 1 1 1] /VSamples [1 1 1 1]
  >>
  /JPEG2000GrayACSImageDict <<
    /TileWidth 256
    /TileHeight 256
    /Quality 30
  >>
  /JPEG2000GrayImageDict <<
    /TileWidth 256
    /TileHeight 256
    /Quality 30
  >>
  /AntiAliasMonoImages false
  /DownsampleMonoImages true
  /MonoImageDownsampleType /Bicubic
  /MonoImageResolution 1200
  /MonoImageDepth -1
  /MonoImageDownsampleThreshold 1.50000
  /EncodeMonoImages true
  /MonoImageFilter /CCITTFaxEncode
  /MonoImageDict <<
    /K -1
  >>
  /AllowPSXObjects false
  /PDFX1aCheck false
  /PDFX3Check false
  /PDFXCompliantPDFOnly false
  /PDFXNoTrimBoxError true
  /PDFXTrimBoxToMediaBoxOffset [
    0.00000
    0.00000
    0.00000
    0.00000
  ]
  /PDFXSetBleedBoxToMediaBox true
  /PDFXBleedBoxToTrimBoxOffset [
    0.00000
    0.00000
    0.00000
    0.00000
  ]
  /PDFXOutputIntentProfile ()
  /PDFXOutputCondition ()
  /PDFXRegistryName (http://www.color.org)
  /PDFXTrapped /Unknown

  /Description <<
    /FRA <>
    /ENU (Use these settings to create PDF documents with higher image resolution for improved printing quality. The PDF documents can be opened with Acrobat and Reader 5.0 and later.)
    /JPN <FEFF3053306e8a2d5b9a306f30019ad889e350cf5ea6753b50cf3092542b308000200050004400460020658766f830924f5c62103059308b3068304d306b4f7f75283057307e30593002537052376642306e753b8cea3092670059279650306b4fdd306430533068304c3067304d307e305930023053306e8a2d5b9a30674f5c62103057305f00200050004400460020658766f8306f0020004100630072006f0062006100740020304a30883073002000520065006100640065007200200035002e003000204ee5964d30678868793a3067304d307e30593002>
    /DEU <>
    /PTB <>
    /DAN <>
    /NLD <>
    /ESP <>
    /SUO <>
    /ITA <>
    /NOR <>
    /SVE <>
  >>
>> setdistillerparams
<<
  /HWResolution [2400 2400]
  /PageSize [595.000 842.000]
>> setpagedevice


