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1. Einleitung

Das Thema dieser Diplomarbeit lautet: ,Moderne Divinationstheorien:
Begriindungsversuche divinatorischer Praxis am Beispiel der modernen

Rezeption des Yijing“.

Diese Arbeit widmet sich der Frage: ,Mit welche Argumenten stitzen moderne
Beflihrworter der Divination ihre Uberzeugung von der Wirksamkeit von
Orakelbefragungen?“. Diese Arbeit zielt nicht darauf ab, die Divination zu
verteidigen und mochte den Leser nicht von der Sinnhaftigkeit von
Orakelbefragungen Uberzeugen. Sie setzt sich lediglich damit auseinander wie
die behandelten Autoren das Funktionieren von Orakelbefragungen begriinden.
Dies geschieht am Beispiel der modernen Rezeption des chinesischen Yijing-
Orakels. Mit dem Begriffen ,modern® ist hier das 20. Jahrhundert gemeint. Unter
,Divinationstheorien“ werden in dieser Arbeit jene Theorien verstanden, die die
Divination betreffen und ihre Funktionsweise erklaren. Es handelt sich hierbei
um eine Literaturarbeit, der methodisch ein Close Reading von Schlisseltexten
zugrunde liegt. Es wurden nur deutsch- und englischsprachige Autoren
behandelt. Die gesamte diesbezugliche asiatische Forschung wurde nicht

berucksichtigt.

Es werden hier drei Autoren, ndmlich Aleister Crowley (1875-1947), Carl Gustav
Jung (1875-1961) und Katya Walter (*1941) behandelt. Es wird darauf
eingegangen, wie sie das Yijng verwenden und die ihm innewohnende
Philosophie auffassen. Aullerdem wird versucht aufzuzeigen, welche Theorien
und welches Weltbild hinter ihren Begrindung und Interpretationen des

Orakelprozesses stehen.

Die drei Autoren decken drei unterschiedliche Wissens- bzw.
Wissenschaftsbereiche ab. Crowley nahert sich der Fragestellung von Seiten
des Okkultismus, Jungs Zugang bietet eine psychologische Perspektive und
Katya Walters Ausgangspunkt ist die Chaosforschung. Sie wurden ausgewahlt,
weil sie meines Wissens die einzigen sind, die im 20. Jahrhundert, im Westen
ausgearbeitete = Theorien  zur  Funktionsweise von  Orakeln  und

Orakelbefragungen vorlegten.



Die folgende Arbeit gliedert sich in zehn Kapitel. Nach Kapitel Eins, der
Einleitung widmet sich das zweite Kapitel der Frage was Divination ist, warum
diviniert wird und welche Aufgabe die Religionswissenschaft in Hinblick auf die
Divination hat. AulRerdem wird darauf eingegangen, wie die verschiedenen
Divinationssysteme klassifiziert werden koénnen und wie sich das Yijing

klassifizieren lasst.

Das dritte Kapitel behandelt die Frage worum es sich beim Yijing handelt. Dabei
werden seine Symbole, Spriche und das Kommentarwerk behandelt.
Aulerdem wird hier unter anderem auf seine Entstehung, seine Rolle in der
chinesischen Antike, die verschiedenen Schulen der Deutung, die Methode der
Orakelbefragung und Interpretation, auf Textfassungen, moderne
Ubersetzungen, philosophische Hintergriinde und besonders auf den Daoismus
eingegangen. Es hat sich im Laufe der Recherche gezeigt, dass die Autoren,
die in dieser Arbeit behandelt werden, das Yijing und den Daoimus als
einheitliches Lehrgebaude interpretieren. Dies entspricht nicht uneingeschrankt
der traditionellen, chinesischen Perspektive auf das Yijing. Es wird daher in den
folgenden Kapiteln ebenfalls auf die Rezeption des Daoismus eingegangen

werden.

Das vierte Kapitel setzt sich mit traditionell-chinesischen
Begrundungsversuchen der Divination auseinander. Dabei wird beschreiben,
welche Grunde der Yijing-Kommentar Dazhuan fur das Funktionieren des

Yijing anfuhrt.

Das flnfte Kapitel widmet sich Aleister Crowelys Zugang zur Divination und
zum Yijing. Es wird darin zunachst auf die Inhalte seines ,okkulten* Weltbilds
eingegangen. Darauf folgt eine Beschreibung seiner Auseinandersetzung mit
der chinesischen Philosophie. Anknupfend daran wird der Versuch
unternommen, seine Divinationtheorie umfassend darzustellen. Schlieflich
werden Beispiele geschildert, die Crowleys Verwendung und Deutung des

Yijing veranschaulichen.

Das sechste Kapitel betrifft Carl Gustav Jung. Um seinen Blickwinkel auf das
Orakel darzustellen, werden hier zunachst die flr unseren Gegenstand

wichtigsten psychologischen Begriffe erklart. Darauf wird der Versuch
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unternommen, aufzuzeigen, wie das Yijing und seine Funktionsweise in diesen
Zusammenhang zu interpretieren ist. Darauf widmet sich dieses Kapitel dem
von Jung gepragten Begriff der Synchronizitét, der ebenfalls den Orakelprozess
erklart bzw. deutet. Auch dieses Kapitel schliel3t mit Beispielen von Jungs

eigenen Orakelbefragungen.

Im siebenten Kapitel wird Katya Walters Interpretation des Yijing behandelt. Der
Ausgangspunkt ihrer Yijing-Rezeption ist die Chaosforschung. Darum wird hier
zunachst kurz beschrieben, worum es dabei geht und wie sich das Yijing in
diesen Zusammenhang einfugt. Walters Erklarung des Orakelprozesses
beinhaltet auch eine quasi-naturwissenschaftliche Erklarung, die hier ebenfalls
thematisiert wird, ebenso wie Walters (praktische) Verwendung und

Interpretation des Yijing.

Im achten Kapitel werden die drei Autoren und ihre Divinationstheorien einander
gegenuber gestellt. Die Frage, die den Ausgangspunkt dieses Kapitels bildet,
lautet: ,Was verbindet die drei Autoren und ihre Divinationstheorien?“. Der erste
Punkt, der hier behandelt wird, tragt den Titel ,Initiatorische Erlebnisse und
Visionen®. Es hat sich herausgestellt, dass Crowley, Jung und Walter
auldersinnlicher Erfahrungen (extra-sensory perceptions, kurz: ESP) teilhaftig
geworden sind, welche als initiatorische Erlebnisse gedeutet werden konnen.
Diese Ubten grofen Einfluss auf ihr Werk und ihre Interpretation des Yijing aus.

Worin sich diese Erfahrungen gleichen bzw. unterscheiden, wird hier geklart.

Es hat sich auch gezeigt, dass die drei Autoren in ihren Divinationstheorien
davon ausgehen, dass man bei der Orakelbefragung mit verschiedenen
Bereichen in Kontakt tritt, der hier verallgemeinernd als andere Seite bezeichnet
werden. Crowley spricht in diesem Zusammenhang von der Astralebene und
vom dao, Jung vom Unbewussten und Walter von dem Bereich, der jenseits der
physikalischen Planck-Skala liegt. Auch hier wird der Versuch unternommen, zu

zeigen, worin sich die drei Bereiche gleichen bzw. unterscheiden.

Im neunten Kapitel sind die Werke angefuhrt, die benutzt wurden um diese
Arbeit zu verfassen und im zehten Kaptitel - dem Anhang - sind die

Korrespondenz mit Katya Walter, mein Lebenslauf und ein Abstract enthalten.
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Diese Arbeit verwendet, wenn Spruche des Yijng zitiert werden, die
Ubersetzung Richard Wilhelms. Ebenso werden seine Ubersetzungen der
Hexagramm-Namen verwendet. Bei der Umschrift der chinesischen
Hexagramm-Namen wird, wie auch sonst in dieser Arbeit, das moderne
Umschriftsystem Hanyu Pinyin Fang'an verwendet. In Hinblick auf die Grof3-
und Kleinschreibung chinesischer Begriffe, werden - abgesehen von
Eigennamen (Personen, Orte und Werke) - alle Begriffe klein geschrieben.
Neben Wilhelm (1924) wurden ebenso die Ubersetzungen von James Legge
(1899), Richard Lynn (1994), Dennis Schilling (2009) und Rainald Simon (2014)

verwendet.

Was die verwendeten Graphiken und Bilder betrifft, habe ich mich bemuht,
samtliche Inhaber der Graphik- und Bildrechte ausfindig zu machen und ihre
Zustimmung zur Verwendung der Bilder eingeholt. Sollte dennoch eine

Urheberrechtsverletzung bekannt werden, ersuche ich um Meldung bei mir.

2. Zur Divination

2.1. Was ist Divination?

Das Handbuch religionswissenschaftlicher Grundbegriffe benutzt den Begriff
.(---) Divination als einen Oberbegriff fir alle religibs konzipierten Formen, in
denen die Existenz oder das Wirken von Goéttern, von Gott, dem »Heiligen«
erkannt und in Rituale gefal3t wird (...) Eine derartige >Erfassung« ist nach
verschiedenen religibsen Theorien mdéglich, weil die Gobtter »sich zeigen«
(—Epiphanie, Advent), weil sie den Menschen >Zeichen geben« (—Mantik) oder
die Menschen mehr oder weniger gewalttétig »inspirieren« (—Ekstase), oder
weil Menschen die Goétter an besonderen Orten und in besonderen Situationen

erkennen kénnen (—sensum numinis).“!

In der vorliegenden Arbeit geht es nach diesem Begriffsschema um Mantik. Es
wird jedoch im Folgenden der Einfachheit halber weiterhin der Begriff Divination

verwendet.

I Cancik/Gladigow/Laubscher 1990, Bd. 2, S. 226.
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Der Begriff ,Divination hat seinen Ursprung im lateinischen divinatio, was
gemeinhin mit ,Wahr-“ bzw. ,Weissagung“ Ubersetzt wird. Es handelt dabei um
den Versuch ,(...) Kiinftiges und Verborgenes, das aufgrund alltaglicher,
normaler und wissenschaftlicher Erfahrung und Erkenntnis nicht anzugeben ist,
zu ahnen und vorherzusagen. Was als »normal« und »alltdglich« anzusehen ist,

ist jeweils historisch und gesellschaftlich bestimmt.“?

2.2. Warum wird diviniert?

Laut Hartmut Zinser dienen divinatorische Techniken dazu
,a) »das Heutige, das Kommende und das Vergangene« zu kennen, wie Homer

in der »llias« (I, 70) bereits von dem Seher Kalchas verkiindet;

b) als Entscheidungshilfe in Situationen, in denen man aus subjektiven

Griinden oder objektiven Ursachen eine Entscheidung nicht féllen kann. (...)

¢) um sich von der Verantwortung flir Entscheidungen zu entlasten bzw. sich
diesen zu entziehen, indem diese durch die Inanspruchnahme einer
mantischen Technik auf Goétter, Geister, das Schicksal oder die Natur

geschoben werden und

d) zur Rechtfertigung und Legitimation durch héhere, als aulBermenschliche

aufgefallte Instanzen, seien es Goétter oder das Fatum.“®

2.3. Divination und Religionswissenschaft

Hartmut Zinser meint im Handbuch religionswissenschaftlicher Grundbegriffe,
die Religionswissenschaft habe im Hinblick auf die Divination bzw. Mantik zwei

Aufgaben:

1) ,die Analyse des psychischen und sozialen Prozesses der Divination und
2) die Analyse der Vorstellungen, mit denen in den Religionen oder, bei

sekular aufgefalSten Orakeln, auch auBerhalb* dieser ProzeR3 interpretiert

2 Cancik/Gladigow/Kohl 1998, Bd. 4, S. 109.
Ebd., S. 110.
4 Zinser meint hier ,,auBBerhalb der Religionen.
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wird.

In dieser Arbeit werden drei Autoren behandelt, die davon Uberzeugt sind, dass
man bei der Verwendung von Orakeln und speziell beim Gebrauch des Yijing
sinnvolle Resultate erhalt. Die Frage, wie dieser angebliche Tatbestand erklart
und gedeutet wird, steht im Zentrum der folgenden Ausfuhrungen. Es handelt
sich dabei in erster Linie um die Analyse der mit den Orakelprozess

verbundenen Vorstellungen.

2.4. Klassifikation der Divinationsmethoden

Es gibt eine Unmenge von verschiedenen divinatorischen Techniken. Hierzu
zahlen neben dem Yijing die Astrologie, das Kartenlegen, die Handlesekunst
(Chiromantie), das Lesen von Teesatz, ,Tischerlricken®, Eingeweideschau,

Traumdeutung uvm.

Cicero unterscheidet in seinem Werk Uber die Weissagung (de divinatione)

zwei Arten der Divination:

1.) Die ,naturliche” Divination (divinatio naturalis), bei welcher Personen ,in
einem Erregungszustand oder in einer spontanten Geistesbewegung
Zukiinftiges vorausahnen, wie es den Trdumenden oft gelingt“®- Dies wird ihm

zufolge durch géttliche Eingebung bzw. ,géttlichen Anhauch® bewirkt.”

2.) Die ,kunstliche®, auf wissenschaftlichem Regelwerk beruhende Divination
(divinatio artificiosa) nennt Cicro eine ,Wissenschaft®, welche verschiedenste
Erscheinungen durch Vermutungen und Folgerungen zu ergriunden versucht
und durch Beobachtungen zu deuten gelernt hat.2 Bei dieser Art der Divination
werden ,Zeichen“ verschiedenster Art beobachtet, aufgezeichnet und
methodisch gedeutet.? Als Beispiele hierfiir nennt Cicero die Eingeweideschau,
das Deuten von Wunderzeichen und Blitzen, die Vogelschau, Astrologie und

Orakeltechniken, bei denen durch das Fallen von Losen diviniert wird. 0

Cancik/Gladigow/Kohl 1998, Bd. 4, S. 111.
Cicero 1989, S. 22.

Vgl. ebd.

Vgl. ebd.

Vgl. ebd.

10 Vgl. ebd. S. 11, S. 22.

© ®© 9 N W
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In Mircea Eliades Encyclopedia of Religion findet sich eine Einteilung der

Divination in drei Hauptkategorien:

a) Intuitive Divination, ,in which the diviner spontaneously ,sees“ or ,knows*

reality or the futur!’,

b) Posession Divination, ,in which spiritual beings are said to communicate
through intermediary agents“'? (wobei Eliade hier zwischen ,human“ und ,non-

human agents® unterscheidet)

c¢) Wisdom Divination, ,in which the diviner decodes impersonal patterns of

reality“3.

Die vorliegende Arbeit beschaftigt sich mit dem Yijing. In welche der oben
beschriebenen Kategorien lasst sich dieses Orakelsystem nun einordnen? Wie
sich noch zeigen wird, werden beim Yijing ,Zeichen® eruiert, zu denen
bestimmte Orakelspriche gehoren, welche, wie auch die Zeichen selbst
interpretiert werden. Es handelt sich dabei offensichtlich, nach Ciceros

Einteilung, um eine divinatio artificiosa.

Bei Eliades Einteilung wurde das Yijing in die Kategorie der Wisdom Divination
fallen, in die Eliade es auch tatsachlich einordnet, da es sich bei den ,Zeichen”
des Yijing tatsachlich um ,impersonal patterns of reality” handelt. Da jedoch
sowohl entsprechend dem traditionellen chinesischen Verstandnis des
Orakelprozesses, wie auch bei Aleister Crowleys Interpretation sehr wohl
.Spiritual beings“ am Werke sind, welche sich mittels der ,Zeichen®, die als
,hon-human agents“ aufgefasst werden koénnen, kommunizieren, kann das
Yijing demnach auch der Kategorie der Possession Divination zugeordnet

werden.

3. Einfuhrung in das Yijing

3.1. Was ist das Yijing?

Beim Yijing handelt es sich um ein antikes chinesisches Orakel, das in der

11" Eljade 1987, Vol. 4, S. 376.
12 Ebd.
13" Ebd.
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ersten Halfte des ersten Jahrtausends v. Chr. entstand. Es ist eines der
frihesten Zeugnisse chinesischer Literatur. Im Zentrum des Yijing, auch das
Buch der Wandlungen genannt, stehen 64 Hexagramme, bei denen es sich um
Linien-Zeichen handelt, die bei der Orakelbefragung eruiert werden. Anhand der
Hexagramme und der dazugehdrenden Spriche kommt der Orakelsteller zu
einer Antwort. Das Yijing wurde auch als kosmologisches System gedeutet, das
im Laufe von Jahrhunderten Stoff flr vielfaltige Spekulationen bot. Es qilt
aullerdem als das friheste Zeugnis philosophischen Denkens Chinas und bildet

einen wichtigen Ausgangspunkt fur die antike chinesische Philosophie.

Das Buch der Wandlungen, wie es bis heute uberliefert wurde, ist eine
Kombination verschiedener Elemente. Die Hexagramme bilden den Kern des
Werkes. Zu diesen gehoéren die sogenannten Urteile (guaci) und Linienspriiche
(yaoci). Ein weiteres Element des Yijing sind die Bilder (xiang), wobei es sich
einerseits um den allgemeinen Sinngehalt der Hexagramme und andererseits
um bestimmte natirliche Phanomene (Berg, See, Himmel usw.) handelt, die

ihnen zugeordnet werden und ihren Sinngehalt mitpragen.

Ein Kommentarwerk ist ebenfalls fixer Bestandteil des Yijing. Es ist
zusammengesetzt aus sieben Texten, die auch ,Zehn Fligel“ (Shiyi) genannt

werden.

Um das Verstandnis des Gegenstandes zu erleichtern, wird nun kurz

beschrieben was bei einer Yijing-Orakelbefragung geschieht.

Zuerst wird eine Frage an das Orakel gestellt. Es wird gewohnlich die
,Meinung“ des Yijng zu einer gegenwartigen Situation oder einem
bevorstehenden Ereignis eingeholt, z.B. zu einem bevorstehenden (Wohn-)
Ortswechsel, einer finanziellen Investition, einer personlichen Verbindung oder

ahnlichem.

Es gibt zwei traditionelle Methoden der Befragung: Entweder werden Minzen
geworfen oder Schafgarbenstengel ausgezahlt. Die Munzmethode wird in
einem spateren Kapitel noch ausfuhrlicher beschrieben. Gleich welche Methode
verwendet wird, am Ende des Verfahrens gelangt man zu einem numerischen

Resultat, aus dem sich meistens zwei sogenannte Hexagramme ergeben. Das
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erste bezeichnet die Ausgangssituation, und das zweite die ,Richtung®, in die

sich die Ausgangslage entwickelt.

Nehmen wir nun an, dass wir dem Yijing folgende Frage stellen: Soll ich meinen
derzeitigen Job aufgeben und mir einen neuen suchen? und man erhalt,
nachdem die Minzen geworfen wurden, das erste Hexagramm qian — Ubersetzt
,das Schopferische“, dass aus sechs ,durchgezogenen“ yang-Linien

zusammengesetzt ist:

Bei einem Hexagramm, das man bei der Orakelbefragung erhalt, gibt es
sogenannte ,bewegte” und ,unbewegte” Linien. Die ,unbewegten Linien sind
diejenigen, die sich nicht verandern. Die ,bewegten“ wandeln sich in ihr
Gegenteil. Beim Hexagramm gian, welches nur aus ,durchgezogenen® yang-
Linien besteht, kdnnen sich ,bewegte“ Linien nur in unterbrochene yin-Linien
wandeln. Ware die erste Linie des 1. Hexagramms eine ,bewegte” Linie, dann
wurde sich das Hexagramm gqian in das 44. Hexagramm gou - ,das

Entgegenkommen® wandeln:

Jedes Hexagramm hat eine spezifische Bedeutung. Zu jedem der 64
Hexagramme gehdrt ein sogenannter Urteilsspruch (guaci) und ein Bild-
Kommentar (xiang). Ebenso gehort zu jeder der sechs Linien eines
Hexagramms ein Linienspruch (yaoci), der eine bestimmte Situation beschreibt.
Die Urteilsspriche, wie auch die Linienspriche, geben dartber Auskunft, ob
man sich in einer glick- oder ungliickverheiRenden Situation befindet und wie

man sich in dieser verhalten soll.

Der Urteilsspruch des 1. Hexagramms qian lautet ,Das Schépferische wirkt
erhabenes Gelingen, férdernd durch Beharrlichkeit.“’* Es handelt sich beim 1.
Hexagramm um ein besonders kraftvolles Zeichen, da es nur aus yéang-Linien

besteht, die fur ,lichthafte®, schopferische Aktivitat stehen. Dies wird im

14 Wilhelm 2008, S. 25.
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Folgenden noch genauer ausgefuhrt werden. Es ist eines der ,besten” - also
gluckverheilendsten - Hexagramme. Als Bild-Kommentar (xiang) ist ihm
folgender Spruch beigeflgt: ,Des Himmels Bewegung ist kraftvoll. So macht
der Edle sich stark und unermiidlich.“’® Der Linienspruch zur ersten Linien des
Hexagramms lautet: ,Verdeckter Drache, handle nicht!“’6. Richard Wilhelm

kommentiert diese Linie folgendermal3en:

,Der Drache hat in China eine ganz andere Bedeutung als in der westlichen
Auffassung. Der Drache ist das Symbol der beweglich-elektrischen, starken,
anregenden Kraft, die sich im Gewitter zeigt. Diese Kraft zieht sich im Winter in
die Erde zuriick, tritt im Friihsommer wieder in Wirkung und erscheint am
Himmel als Blitz und Donner. Infolge davon regen sich dann auf der Erde auch
die schépferischen Kréfte wieder. Hier ist diese schépferische Kraft noch
verdeckt unterhalb der Erde und hat daher noch keine Wirkung. Das bedeutet,
auf menschliche Verhéltnisse (bertragen, dald ein bedeutender Mensch noch
unerkannt ist. Aber er bleibt sich darum dennoch selber treu. Er 148t sich von
aulerem Erfolg und MiBerfolg nicht beeinflussen, sondern wartet stark und
unbekiimmert seine Zeit ab. So gilt es fur den, der diesen Strich zieht, zu
warten in ruhig starker Geduld. Die Zeit wird sich schon erfiillen. Man braucht
nicht zu flirchten, dal3 ein starker Wille sich nicht durchsetzt. Doch gilt es, seine
Kraft nicht voreilig auszugeben und etwas erzwingen zu wollen, das noch nicht

an der Zeit ist.“1”

Man bekommt also bei einer Yijing-Befragung eine Handlungsanweisung, die
sich in bildhafter Sprache ausdruckt. Oft werden dabei Analogien zu

Naturprozessen hergestellt.

Das 44. Hexagramm gou ist ebenso wie das 1. Hexagramm gqian aus
durchgezogenen yang-Linien zusammengesetzt, nur, dass eben die erste Linie
eine unterbrochene yin-Linie ist. Das Hexagramm deutet auf eine Situation hin,
in der die Zeit der Starke und des Lichtes (yang) am Schwinden ist, und sich
Schwache und Finsternis auszubreiten beginnen. Dies wird durch den yin-Strich

dargestellt, der von unten in das Zeichen eindringt. Die Zeichen des Yijing

15 Ebd, S. 27.
16 Ebd., S. 28.
17 Ebd.
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wurden auch in Entsprechung zum Jahresverlauf gesetzt. Das Zeichen gou wird
dabei dem funften Monat des chinesischen Kalenders zugeordnet der in
unserem Kalender den Monaten Juni und Juli entspricht. 8 Dies ist die Zeit der
Sommersonnenwende, in der der Sommer seinen Zenit erreicht hat und die

Tage von nun an wieder kirzer werden.

Wenn wir uns nun wieder an die oben gestellte Frage erinnern, so wirde der
Fragesteller in diesem Fall eine ziemlich klare Antwort erhalten, namlich, dass
ein Jobwechsel sehr wohl ein glickverheilendes Unterfangen ware, dass
jedoch die Zeit dafur noch nicht reif sei. Er/Sie sollte sich also, vorausgesetzt
dem Ratschlag des Yijing wird Folge geleistet, noch gedulden, jedoch den

geplanten Jobwechsel nicht aus den Augen verlieren.

3.1.2. Die Zeichen (gua)

Die Zeichen (gua) konnen als die Kerneinheiten des Yijing betrachtet werden.
Die malgeblichen Grundeinheiten sowohl der Trigramm- als auch der
Hexagramm-Zeichen sind der durchgezogene, ,harte® yang-Strich — und der
unterbrochene, ,weiche“ yin-Strich .. . Wenn diese Ubereinander gelegt
werden, erhalt man vier sogenannte Bigramme?® und wenn diesen noch eine
Linie hinzugefugt wird, erhalt man die acht Trigramm-Zeichen, welche bagua
genannt werden. Die folgende Graphik bildet die ,Entstehung” der Trigramme

ab. Sie ist von unten nach oben zu lesen.

Nun werden jeweils zwei Trigramme miteinander kombiniert, wodurch 64

sogenannte Hexagramme entstehen. Es wird dabei jede mdgliche Kombination

18 Ebd., S. 166.
19" Hierzu siehe Simon 2014, S. 655: ,,Zwei fundamentale Worter*.
20 Vgl. Legge 1963, S. 42, FuBnote.

19



von Trigrammen und yin- und yang-Linien (26 = 64) ausgeschopft. Jedes der
acht Trigramme hat eine besondere Bedeutung. Durch die Kombination der
Trigramme kommt die spezifische Bedeutung der Hexagramme zustande, die
zur Gesamtbedeutung eines Hexagramms beitragt. Die folgende Reihenfolge
der Hexagramme wird entsprechend der Tradition dem mythischen Koénig Wen

zugeschrieben.

3.1.3. Bilder (xiang)

Der Begriff xiang, welcher als ,Bild“ Ubersetzt werden kann, bezeichnet
allgemein den Sinngehalt, der mit den Zeichen (gua) verknlpft wird. Der Begriff
wurde im Laufe der Geschichte vielfaltig verwendet, spricht man jedoch heute
von den Bildern des Yijing, wird primar auf die naturlichen Phanomene Bezug
genommen, die den Trigrammen zugeordnet werden.2' Die folgende Tabelle
zeigt neben den Bildern weitere Entsprechungen der Trigramme, die dem

kanonischen Kommentar entnommen sind.?2

21 Nébheres hierzu in Schilling 2009, S. 317 ff.
22 Vgl. Wilhelm 2008, S. 246-254.
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Name Bild (xiang) |Eigenschaft |Familie
= |qian, das Schopferische |Himmel stark Vater
== | kdn, das Empfangende | Erde hingebend, Mutter

flgsam

== | zhen, das Erregende Donner, Blitz | bewegend 1. Sohn
= | xun, das Sanfte Wind, Holz eindringend 1. Tochter
= |kéan, das Abgrundige Wasser gefahrlich 2. Sohn
= | li, das Haftende Feuer leuchtend 2. Tochter
== | geén, das Stillehalten Berg ruhend 3. Sohn
= |dui, das Heitere See fréhlich 3. Tochter

Bei dieser Tabelle kann man erkennen, dass die Trigramme mit Erscheinungen
und Eigenschaften der phanomenalen Welt in Verbindung gebracht werden. Es
wird davon ausgegangen, dass zwischen den aufgelisteten Phdnomenen und

Trigrammen eine qualitative Entsprechung besteht, dass also beide am selben

.Wesen"

teilhaben.

Man spricht

in diesem Zusammenhang auch von

miteinander korrespondierenden Phanomenen bzw. Korrespondenzen.

In der folgenden Tabelle?® wird aufgezeigt, welcher Sinngehalt den Begriffen yin

und yang, bzw. den Linien, die sie darstellen, zugesprochen wird:

yang yin yang yin

Himmel Erde Oben Unten

Mann Frau Alter Junger

Tag Nacht Gast Gastgeber
Aktivitat Inaktivitat, Passivitdt |Reden Schweigen
Geben Nehmen, Empfangen |Vorrlicken Zuruckweichen
Herrscher |Beherrschter Gerade Gebogen

Hell Dunkel Heil} Kalt

Sonne Mond Trocken Feucht

23 Smith 2008, S. 33, 34.
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Leben Tod Feuer Wasser

3.1.4. Die Urteile (guaci) und Linenspriiche (yaoci)

Die Urteile (guaci) sind Erlauterungen zu den Hexagramm-Namen. In ihnen
kommt das Grundthema jedes Zeichens zum Ausdruck. Aulderdem zeigen sie,
ob es sich bei einem Hexagramm um eine gliick- (ji) oder ungllickverheil’ende

(xiong) Situation handelt, und wie man sich in ihr am besten verhalt.

Das Urteil zum 17. Hexagramm sui — ,die Nachfolge® = lautet z.B

,Die Nachfolge hat erhabenes Gelingen. Férdernd ist Beharrlichkeit. Kein
Makel.“?4,

das Urteil des 36. Hexagramms mingyi — ,die Verfinsterung des Lichts* ££ heil3t
,Die Vefrfinsterung des Lichts. Férdernd ist es, in der Not beharrlich zu sein.“?°.

Die Liniensprichen (yaoci) sind kurze Satze, die den einzelnen Linien der
Hexagramme zugeordnet werden. Es gibt insgesamt 384 (6x64) solcher
Linienspriche. Bei ihnen handelt es sich um mantische Formeln, die haufig auf
mogliches Glick (ji) oder Ungliick (xiéng) hinweisen. Ahnlich wie die
Urteilsspriche geben die Linienspriche auch Auskunft dariber, ob bzw. wie
man in einer gewissen Situation handeln soll. Neben der Deutung der Zeichen,
geben die Urteile und Linienspriche dem Orakelsteller Antwort auf seine Frage.
Die Spruche sind zum Teil sehr kryptisch und bieten daher die Moglichkeit
weitreichender Deutung. Dazu als Beispiel der Spruch zur sechsten Linie des

42. Hexagramms yi — ,die Mehrung“ £ :

»Er gereicht niemand zur Mehrung. Es schléagt ihn wohl gar jemand. Er hélt sein

Herz nicht dauernd fest. Unheil!“.26

oder der dritte Linienspruch des 15. Hexagramms gian — ,die Bescheidenheit*

,Ein verdienstvoll- bescheidener Edler bringt zu Ende. Heil!“?".

[}

4 Wilhelm 2008, S. 82.
> Ebd., S. 140.

¢ Ebd., S. 162.

7 Ebd., S.77.

NN
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3.1.5. Das Kommentarwerk

Das kanonische Kommentarwerk, auch Zehn Fliigel (Shiyi) genannt, besteht

aus folgenden Biichern:

— Tuanzhuan - ,die Uberlieferung des Urteils* - (zwei Blicher)

- Xiangzhuan - ,die Uberlieferung des Bildes* - (zwei Blicher),

- Weényanzhuan - die Uberlieferung der Worte von Kénig Wen* - (ein Buch),

- Dazhuan - ,die groRe Uberlieferung® - , auch genannt Xicizhuan -

,Uberlieferung der angehangten Spriiche* - (zwei Biicher),
- Shubgua - ,die Erklarung der Zeichen® - (ein Buch)
- Xugua - ,die Folge der Zeichen® - (ein Buch) und
- Zagua - ,das Vermischen der Zeichen® - (ein Buch).

Die ,Uberlieferung des Urteils“ (Tuanzhuan) gibt eine kurze Erklarung zu den
Hexagrammen, wobei die Bedeutung des jeweiligen Urteils (guaci) naher erklart
wird. Die Erklarung ful3t oft auf der Deutung der zwei Trigramme, aus denen ein
Hexagramm zusammengesetzt ist, und auf der Interpretation des jeweiligen

Linienbildes, also dem Aussehen des Hexagramms.

Bei der ,Uberlieferung des Bildes* (Xiangzhuan) handelt es sich auch um eine
Erklarung des Hexagramms, bei der der Aufbau des Zeichens ebenfalls mittels
der Symbolik der Trigramme, die das Hexagramm bilden, und mit Hilfe des

Linienbildes verdeutlicht wird.

Die ,Uberlieferung der Worte von Koénig Wén“ (Wényanzhuan) ist eine
Auslegung der Urteile, der Uberlieferungen des Urteils und der Linienspriiche

der beiden ersten Hexagramme qian und kan.

Bei der ,groBen Uberlieferung (Dazhuan), auch ,Uberlieferung der
angehangten Spruche® (Xicizhuan) genannt, handelt es sich um eine
Sammlung verschiedener Betrachtungen zu Herkunft, Aufbau und Wirkung des
Yijing. Weiters behandelt sie unter anderem die Auslegung einzelner Spriche

anhand der Worte von Konfuzius und die Technik des Orakelnehmens. Sie zahlt
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zu den bedeutendsten Texten antiker chinesischer Philosophie.?8

Die ,Erklarung der Zeichen® (Shudgua) bietet eine Erlauterung der Entstehung

des Yijing sowie eine Darstellung und Deutung der Trigramme.

Die ,Folge der Zeichen® (Xugua) erklart, weshalb die Zeichen in der bekannten,

Koénig Wen zugeschriebenen Reihenfolge angeordnet sind.

Beim ,Vermischen der Zeichen® (Zagua) handelt es sich um eine Erlauterung

der Namen der Zeichen.

3.2. Die Entstehung des Yijing

Die ,Erfindung“ der Trigramme wird gemafl der Tradition dem mythischen
Kaiser und Kulturgrinder Fuxi zugeschrieben. Nach Rainald Simon sollen in
einem Zeitraum zwischen dem sechsten und und zweiten Jahrtausend v. Chr
,die acht Trigramme als kosmische Symbole aus der Naturbeobachtung

hervorgegangen sein“?®. Im Kommentar Dazhuan ist folgendes zu lesen:

YAIs vor alters Bdo aus dem Clan Xi [Fuxi] Kénig dessen war, was unter dem
Himmel liegt, hob er das Haupt und erblickte die Bilder am Himmel; er senkte
das Haupt und sah auf Erden die Gesetzmé&Bigkeiten, er beobachtete Muster
der Tiere und das der Erde Entsprechende [die Pflanzen], in der Néhe nahm er
jeden Kérper heran, in der Ferne einen jeden Gegenstand und begann danach
die Acht Trigramme zu machen, um die Wirkméchte der numinosen Klarheit zu

durchlaufen und die Umstdnde der zehntausend Wesen einzuteilen. “30

Es ist ungewiss, wer fur die Schopfung der Hexagramme verantwortlich ist. Sie
werden oft ebenfalls Fuxi zugeschrieben, manche Quellen verweisen jedoch
auch auf Kénig Wén (Zhouwénwang), den Urvater der Zhou-Dynastie (ca. 1040
— 256 v. Chr.). Von ihm und seinem Sohn, dem Herzog von Zhou
(Zhougongdan), wird auflerdem behauptet, sie hatten die Hexagramme mit den
Urteilen (guaci) und Linienspriichen (yaoci) versehen.?' Die Entstehung des

Yijing wird Ubrigens auch im Yijing-Kommentar Dazhuan behandelt. Dort heif3t

)

8 Vgl. Schilling 2009, S. 394.

29 Simon 2014, S. 587.

30 Ebd., S. 484.

31 Vgl. Smith 2008, S. 8f.
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es: ,War es zur Herrschaftszeit der Yin und zur Bliite der Tauglichkeit [des
Klans] der Zhou, als die Wandlungen aufkamen? War es zu [der Zeit] als Kbnig
Wen [am Hof des letzten Herrschers der Yin] diente?“3? Die Frage wird jedoch

nicht beantwortet.

Der tatsachliche Ursprung der Zeichen (gua) ist moglicherweise im
Schildkrétenorakel (bdci) der Shang-Dynastie (auch Yin-Dynastie genannt) zu
finden, in der vor wichtigen politischen und personlichen Entscheidungen ein
Orakel zu Rate gezogen wurde. Dabei wurden zuerst Schildkrétenpanzer
angebohrt und dann erhitzt. Aus den sich dabei ergebenden Rissen und
Springen im Panzer wurde dann eine Vorhersage abgeleitet. Es wird
angenommen, dass sich aus der anfangs zweifaltigen Antwort, die entweder
Glick (ji) oder Unglick (xidng) verhie3, mit der Zeit die Hexagramme

entwickelten, die eine differenziertere Deutung zulieBen.33

Die Spriche (yaoci) scheinen aus alteren Spruchweisheiten, Redewendungen
und Liedern zusammengesetzt zu sein. In ihnen ist aulerdem reichlich
mythologisches Material vorhanden, wobei hier besonders die Legende vom
legendaren Konig Wén hervorzuheben ist, dessen mythische Geschichte im
Text immer wieder thematisiert wird. Sie weisen in einigen Fallen eine grole
Ahnlichkeit mit der Dichtung des Buchs der Lieder (Shijing) auf, einem Text, der
wie auch das Yijng zum konfuzianischen Kanon gezahlt wird.3* lhre

Kompilation geht wahrscheinlich auf das 9. und 8. Jahrhundert v. Chr. zurlick. 3°

Der Kommentar wurde, laut dem chinesischen Historiker und Schriftsteller
Simaqgian (ca. 145 — 86 v. Chr.), von Konfuzius (Kongzi, 551 — 479 v. Chr.)
verfasst. Seine Niederschrift ist jedoch tatsachlich erst auf den Zeitraum
zwischen dem 3. und 2. Jahrhundert v. Chr. anzusetzen.3¢ Er wurde vermutlich
im Jahr 136 v. Chr. fester Bestandteil des kanonischen Yijing, als der Han-
Kaiser WU (Hanwudi, 156 — 87 v. Chr.) einen Lehrstuhl fur die Auslegung des

Yijing errichten lieR.3”

32 Schilling 2009, S. 233, 234.
3 Vgl.ebd, S. 9.

3 Vgl. Schilling 2009, S. 304.
35 Vgl. ebd., S. 370.

36 Vgl. Simon 2014, S. 599.
37 Vgl. Schilling 2009, S. 382.
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3.3. Der historische Rahmen der Entstehung des Yijing

In der Mitte des 11. Jahrhunderts v. Chr. besiegten die Zhou, ein Blndnis
verschiedener Stamme, unter der Fuhrung des Klans der Ji die Shang. Die
Shang hatten sich in der Alluvialebene des Gelben Flusses und den
benachbarten Gebieten ein Reich aufgebaut, das in GroRe und kulturellen
Errungenschaften zu jener Zeit und in jener Region einzigartig war. Sie
verfugten unter anderem Uber eine Schrifttradition, Metallguss und ein
hochentwickeltes Staats- Militar- und Orakelwesen. Um das Jahr 1045 v. Chr.

kam es zur Unterwerfung der Shang durch die Zhou.38

Die Zhou Ubernahmen einen Grofdteil der vorhandenen kulturellen
Errungenschaften, darunter auch die Schrift- und Orakeltradition. Das neue
Herrscherhaus baute sein religioses Weltbild auf dem Ahnenkult der Shang auf.
Als oberste Gottheit und Urahn des Klans galt der Himmel (tian). Der Herrscher
wurde als direkter Nachfahre und Sohn des Himmels angesehen, wodurch
seine Vormachtstellung anderen Volkern gegenuber legitimiert wurde. Nach der
Ubernahme des Shang-Reiches wurden von den Zhou Angehérige ihres
Geschlechts, des Ji-Klans, und andere ihnen nahe stehende Familien mit der
Verwaltung einzelner Territorien betraut. Eine moglichst enge Bindung an die J1
berechtigte zur Herrschaft und zur Ahnenweihe, die eine zentrale Rolle im

religiosen Kult spielte.

Die ersten Konige der Zhou wurden als Gottheiten und Kulturheroen verehrt;
allen voran Chang von Ji, auch als Konig Wén bekannt, und sein Sohn, der
Herzog von Zhou, auch Konig Wu genannt. Es wurde von Wén angenommen,
dass er vom Himmel auserwahlt worden war, um die Shang zu stiirzen.3° Der
Legende nach wurde er vom letzten Herrscher der Shang-Dynastie als
Schutzherr der westlichen Gebiete des Shang-Reichs eingesetzt. Durch
Kriegszlige und die Unterwerfung von Nachbarvélkern konnte er zur Macht
gelangen. Der endgliltige Sturz der Shang wurde jedoch erst von seinem Sohn,

dem Herzog von Zhou, herbeifuhrt.

38 Vgl. ebd. 2009, S. 276.
3 Vgl. ebd. 2009, S. 275.
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Nachdem die Zhou in den folgenden Jahrhunderten ihr Reich auszudehnen
vermochten, waren sie mit neuen administrativen und militdrischen
Herausforderungen konfrontiert. Da sie von anderen Volkern bedrangt wurden,
waren sie 770 v. Chr. gezwungen, ihre alten Weihezentren im Weéi-Tal
aufzugeben und in ein Lehensgebiet umzusiedeln. Mit dem Umzug ging jedoch
die faktische Macht des Konigshauses in die Hande ihrer Beschitzer, der
Lehensfursten, Uber. In der folgenden Zeit blieb die Vorstellung bestehen, dass
die einzelnen Lehen, die sich inzwischen zu machtigen Staaten entwickelt
hatten, dem Konigshaus der Zhou Gefolgschaft zu leisten hatten. Die
Lehensfursten statteten sich jedoch mit Privilegien und Titeln aus, die friher nur

den tatsachlichen Zhou-Konigen vorbehalten waren.

Mitte des ersten Jahrtausends v. Chr. kam es hinsichtlich der
Herrschaftslegitimation zu einem Gesinnungswandel. Einerseits existierte die
Vorstellung, dass die Verbindung zum Geschlecht der Ji zur Herrschaft und zum
religiosen Kult der Ahnenweihe berechtigte und dass Geburt und Macht
unmittelbar miteinander verknlpft seien. Andererseits kamen damals auch
Geschlechter an die Macht, die keine Verwandtschaft zum Konigshaus
aufwiesen. Dies hatte zur Folge, dass die alte, die Herrschaft legitimierende
Vorstellung vom lichten Leib“ (mingdé) des Herrschers, in dem sich der als
gottlich vorgestellte Himmel (tidn) verkérperte, an Bedeutung verlor.
Stattdessen traten Tugend/Wirkkraft (dé) und Gute (rén) des Herrschers, als

Eigenschaften, die zur Herrschaft befahigten, in den Vordergrund.

Gegen Ende des 6. Jahrhunderts entwickelte sich eine weit radikalere
Auffassung vom Staatswesen, die Geburtsrecht und Qualitdten die zur
Herrschaft nétig waren, vollig auer acht lie, und das Funktionieren des
Staates allem anderen voran stellte. In Folge wuchs neues Interesse flr
kosmologische Uberlegungen und astronomisches Wissen. Diese galten
namlich als Voraussetzungen, um in Ubereinstimmung mit den Gesetzen von
Himmel und Erde herrschen zu kénnen und das Funktionieren des Staates zu
gewahrleisten. Der Herrscher hatte sich bei seinen Regierungsangelegenheiten
an kalendarischen Gesichtspunkten zu orientieren und in dieser Hinsicht seine

Kompetenz zu beweisen. Im Fall, dass es zu Missernten und sonstigen
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Misszustanden kam, wurde dies als Schwache der Herrschaftskunst gedeutet.4°

In der Mitte des ersten Jahrtausends v. Chr. ergab sich nun folgende Situation:
Das Kdnigshaus der Zhou hatte Macht und Einfluss verloren, wodurch sich die
Frage der Herrschaft unter den einzelnen Lehensflirsten ergab. Mit der Zeit
hatten sich sieben Staaten herauskristallisiert, die um die Vorherrschaft
kampften. Diese Periode wird die Zeit der Streitenden Reiche (475-221 v. Chr.)
genannt, eine der konfliktreichsten Phasen der chinesischen Geschichte, die
jedoch fur die Entwicklung der Philosophie auferst fruchtbar war. Die gesamte
antike Philosophie Chinas, wie z.B. der Konfuzianismus und Daoismus, haben
ihre Wurzeln in dieser Epoche. Da sich damals viele Fragen zu Moral,
Herrschaft und Religion ergaben, wanderten Philosophen von Furstenhof zu
Fiurstenhof, um den verschiedenen Herrschern ihre Gedanken und Strategien
zu unterbreiten. Einer dieser Wander-Philosophen war Konfuzius, dessen Lehre

enormen Einfluss auf die spatere chinesische Kultur austbte.

Im Jahr 256 v. Chr wurde der letzte Zhou-Konig vom Herrscher des Qin-Lehens
getotet. Somit endete die Herrschaft der Zhou, ohne dass der Konigstitel offiziell
weitergegeben wurde. Am Ende der Kampfe gelang es den Qin, die Herrschaft
zu erlangen und einen Einheitsstaat zu grinden, dem jedoch keine lange
Lebenszeit beschieden war. Unter der Qin-Herrschaft kam es zu einer radikalen
Neuordnung des gesamten Reiches. Die bisherige feudale Verwaltungsordnung
und die alten Adelsrechte wurden abgeschafft und durch eine zentralistisch
ausgerichtete Verwaltung ersetzt. Auch wurden unter anderem Male, Gewichte

und die Schrift vereinheitlicht.

206 v. Chr. wurde die Qin-Dynastie, 15 Jahre nach ihrem Regierungsantritt von
den Han gesturzt. Diese Ubernahmen den Verwaltungsapparat der Qin, flihrten
wieder die Vergabe von Lehen ein, hinderten ihre Lehensleute jedoch daran,
Macht und Einfluss wesentlich auszudehnen. Schliellich wurde die Zeit der
Han-Dynastie zu einer Blutezeit der chinesischen Kultur, die militarisch und
wirtschaftlich so erfolgreich war, dass sich das chinesische Volk fortan als Han-

Chinesen bezeichnete.

40 Vgl. ebd. 2009, S. 279.
28



3.4. Das Yijing in der chinesischen Antike

Im Yijing spiegeln sich in vielerlei Hinsicht die Begebenheiten des ersten
Jahrtausends v. Chr. wider. Seine Struktur ist Abbild der damaligen Herrschafts-
und Machtverhaltnisse und des religiosen Weltbildes. Es ist in besonderem
Mafde mit dem Konigshaus der Zhou verbunden und wurde auch urspringlich
als Zhouyi — die Wandlungen der Zhou - bezeichnet. Interessant ist in diesem
Zusammenhang, dass der Begriff yi, der gemeinhin als ,Wandlung“ Ubersetzt
wird, auch als ,Zeugung“ gedeutet und als Anspielung auf die Fruchtbarkeit der

Zhou verstanden werden kann.4

Als Orakel fand das Yijing zunachst am Koénigshof der Zhou Verwendung, in
den folgenden Jahrhunderten weitete sich sein Gebrauch auch auf die Lehens-
Flarstentumer aus. Ab dem 4. Jahrhundert v. Chr. wurde es auch von der
philosophischen Geisteswelt Chinas rezipiert. Seine Linien-Zeichen boten einen
weiten Rahmen fur kosmologische Spekulationen. Zu dieser Zeit zeigte sich
auch ein reges Interesse flr die moralischen und politischen Aussagen des
Buchs der Wandlungen. Ab dem dritten vorchristlichen Jahrhundert bekam es
den Status eines literarischen Vermachtnisses, das eine ideale
Herrschaftsordnung Uberliefert. Da seine Struktur das ,Wirken von Himmel und
Erde” widerspiegelt, besald es, nach damaliger Auffassung auch die Macht,
dariber Auskunft zu geben. Es wurde nun nicht mehr blol3 als Orakel
verwendet, sondern als etablierte Quelle kosmologischer, politischer und
philosophischer Inspiration geschatzt. Das friher nur unter dem Namen Yi — die
Wandlungen, oder Zhouyi — die Wandlungen der Zhou bekannte Werk wurde in
der Han-Zeit zum Leitfaden/Klassiker (jing) erhoben, woher auch der Name Yi-

jing — der Klassiker der Wandlungen stammt.*2

Die Han-Herrscher, die sich als die legitimen Nachfolger der Zhou betrachteten,
sahen es als ihre Aufgabe, die alten Wissenstraditionen zu pflegen, weswegen
der kaiserliche Staat ab dem 2. Jahrhundert v. Chr. die Grindung von
Institutionen zur Bewahrung und Auslegung der inzwischen vielfaltigen

Textfassungen und deren Exegese veranlasst und das Buch in den literarischen

41 Vgl. Schilling 2009, S. 759f.
2 ygl. ebd. 2009, S. 254, 255
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Kanon der Han integriert wurde. Mit kaiserlicher Wertschatzung ausgestattet,
begann das Yijng seinen Einfluss Uber die Jahrhunderte hinweg

auszubreiten.43

3.5. Die traditionelle Deutung des Yijing

Im Folgenden werden die Anfange der antiken chinesischen Yijing-Exegese
kurz dargestellt um eine kleinen Einblick in die umfangreiche Thematik zu

ermoglichen.

Ebenso wenig, wie Klarheit GUber die genauen Techniken des Orakelnehmens
des Yijing zur Zeit der Zhou-Dynastie besteht, ist ungewiss, wie die
Hexagramme gedeutet und analysiert wurden, da aus dieser Zeit nur wenig und
wenn, dann widersprichliches Material vorhanden ist. So wird z.B. einem Text
aus dem Jahr 535 v. Chr., der Zeit der Streitenden Reiche, beschrieben, wie der
Herzog Xiang von Wéi das Orakel befragt, um Auskunft dariber zu erhalten,
welcher seiner Sohne sein Nachfolger werden sollte. Dem Text ist zu
entnehmen, dass der Herzog durch das Auszahlen von Schafgarbenstengel zu
einem numerischen Resultat kommt, das im Verhaltnis zweier aufeinander
bezogener Hexagramme ausgedruckt wird. Bei seiner Interpretation stehen das
Urteil und der Linienspruch im Vordergrund.** Andererseits werden bei den
Konsultationen des Yijing im Zudzhuan (ca. 400 v. Chr.), einem Werk, das als
Kommentar zu den Fruhlings- und Herbstannalen interpretiert wird, nur die
Beziehungen zwischen Trigrammen und Hexagrammen in Betracht gezogen,

ohne die sich wandelnden Linien und Linienspriiche zu interpretieren.4®

Ab der Han-Dynastie ist die mit der Yijing-Deutung zusammenhangende
Methodik besser dokumentiert. Die Han-Zeit, eine Epoche grol3er politischer,
Okonomischer, sozialer und intellektueller Veranderungen und Reformen,
hinterlie® ein enormes kulturelles Vermachtnis. Besonders blihten in dieser
Epoche philosophische, politische und kosmologische Spekulationen. In Bezug

auf das Yijng entstanden ausgekligelte Systeme von Entsprechungen

43 Detailiertere Informationen zur Geschichte des Yijing in China finden sich in Richard Smith's
,Fathoming the Cosmos and Ordering the World — The Yijing and its Evolution in China®.

4 Vgl. Smith 2008, S. 24f.

4 Vgl ebd,, S. 28.
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zwischen der physischen, der metaphysischen Welt und den Trigrammen, den
Hexagrammen und ihren einzelnen Linien. Auf den Text selbst wurde in dieser
Epoche wenig eingegangen. Die Entsprechungen, die damals entstanden,
umfassten die kosmischen Kréfte yin und yang, die Lehre der fiinf Elemente*®
bzw. Wandlungsphasen (wiixing), musikalische Tone, Himmelskorper,
Nummerologie usw.. Dahinter stand die Vorstellung, dass diese Systeme von
Entsprechungen einerseits eine Hilfestellung zum Verstandnis des kryptischen
Yijing-Textes geben, und andererseits eine, aus damaliger Perspektive,
,wissenschaftliche” Erklarung des Kosmos bieten wirden, die nicht nur
ermoglicht, die Natur und den Kosmos zu verstehen, sondern ihn auch zu

kontrollieren.*4”

Die mit diesen Spekulationen in Zusammenhang stehenden Schulen der Yijing-
Auslegung, werden seit der Song-Zeit (960 — 1279 n. Chr.) die Schule der Bilder
und Ziffern (Xiangsht) genannt*®, weil sie bei der Yijing-Deutung den Bildern
(xiang) bzw. dem Sinngehalt der Trigramme und den Ziffern, die mit den
einzelnen Zeichen und deren Linien in Verbindung gebracht wurden, besondere

Aufmerksamkeit widmen.

Die hervorragendsten Vertreter dieser Schule sind Méngxi (ca. 90 - 40 v. Chr.)
und Jingfang (77 - 37 v. Chr.). Ersterer war der Begrunder der Theorie vom Qi
der Tri- bzw. Hexagramme (Guaqishuo). Diese Theorie beschaftigt sich mit dem
Bezug zwischen saisonalen Wetterveranderungen im Jahresverlauf und den
Hexagrammen. Jingfang verstand das Yijing als Kompendium, mit dem Glick
(/i) und Ungluck (xiong) vorhergesagt werden konnen. Dies versuchte er in
mehreren Systemen zu erklaren, wobei er Meéngxi's Guaqishuo-System
weiterentwickelte. Seine Interpretation des Yijing ist aulRerdem von den damals
aktuellen Theorien von yin und yang und den finf Wandlungsphasen (wd xing)

beeinflusst.

Diese beiden Vertreter der Guaqi-Theorie haben die spateren Schulen der
Yijing-Interpretation stark beeinflusst. Méngxi und Jingfang schufen mit ihren

Theorien ein Weltbild, in dem die Tri- und Hexagramme zur Beschreibung der

46 Die Fiinf Elemente (wiixing) sind: Feuer, Wasser, Erde, Luft, Holz.
47 Vgl. ebd., S. 60.
48 Bohn 1998, S. 61.
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Welt mit allen in ihr vorkommenden Phanomenen dienten. Das Yijing ,galt
demnach als Verdichtung sowohl der natlirlichen als auch der menschlichen
Welt, in der die grundlegende Verdnderungstendenz des Seins mittels der
beiden Qi-Arten von Yin und Yang und den Uberwindungs- und
Erzeugungskreisldufen der flinf Phasen innerhalb Tri-y Hexagrammen und ihren

Linien ausgedriickt wurden.“#

Eine weitere Auslegungs-Tradition, welche die Schule der Bilder und Ziffern
gewissermalen abldste, aber auch erganzte, ist die Schule der Bedeutung und
Muster (Yili). Diese verzichtete auf die Theorie des g/ der Tri- und Hexagramme
und nummerologische Spekulationen und interpretierte das Yijing nur noch
mittels des kanonischen Kommentars — den Zehn Flugeln. Ihr wichtigster
Vertreter ist der neo-daoistische Philosoph Wangbi (226 - 249 n. Chr.), der zur
Zeit der drei Reiche (ca. 208 — 280 n. Chr.) lebte. Er hatte den Posten eines
Kanzlers (huangménshilang) am Hof von Cao Shuang im Wei-Reich.
Besonderes bekannt ist er fur seine Kommentare zum Yijing und zum
Daodéjing, die beide noch erhalten sind. Das besondere an seinem Ansatz ist,
dass er sich, die Theorien der Schule der Bilder und Ziffern (Xiangshu)
ignorierend, in besonderem Mal3e auf den Text konzentriert und diesen anhand

der daoistischen Klassiker Daodéjing und Zhuangzi interpretiert.

In den spateren Epochen der chinesischen Geschichte, besonders ab der
Song-Zeit (960 - 1279 n. Chr.), strebten viele Gelehrte danach, die

unterschiedlichen Ansatze der beiden Schulen miteinander zu vereinen.°

Weitere detalliertere Ausfuhrungen sind Richard Simth's Werk ,Fathoming the
Cosmos and Ordering the World — The Yijing and it's Evolution in China“, sowie
in Hermann Bohns ,Die Rezeption des Zhouyi in der chinesischen Philosophie

von den Anféngen bis zur Song-Dynastie” zu entnehmen.

3.6. Das Yijing im modernen China

LAngefangen bei Qinshi Huangdi, der das Yijing von der Biicherverbrennung

ausschlof3, bis hin zu der nicht zu lberblickenden Anzahl von Kommentaren

4 Vgl. ebd., S. 77.
30 Vgl. Smith 2008, S. 59, 60.

32



aus den unterschiedlichsten philosophischen und religibsen Richtungen, hat
sich kein anderes der klassischen Werke durch alle Dynastien, ungeachtet der
politischen und sozialen Verhéltnisse, so kontinuierlicher Popularitit erfreut wie
das Yijing. Die Kombination von Wahrsagebuch und philosophischem Werk
verlieh ihm einen zeitlosen Charakter und beglinstigte seine Rezeption in allen

Gesellschaftsschichten. 1

Nach dem Zerfall der Qing-Dynastie 1911 verlor das Yijing seine institutionell
gefestigte und geforderte kanonische Autoritdt.52 Es kam in China zu einer
Phase der Selbstprifung, die als das New Cultural Movement (ca. 1915 - 1925)
bekannt ist. In dieser Zeit wurde von im Westen ausgebildeten Chinesen das
gesamte kulturelle Erbe Chinas in Frage gestellt. Es war ihr Bestreben, in einer
Zeit des politischen, sozialen und 6konomischen Chaos Konzepte flir neue
Werte und Institutionen zu entwickeln. Gleichzeitig herrschte grofl3es Interesse
fur westliche politische und soziale ldeen und eine weitverbreiteter Glaube an
die Wirksamkeit der westlichen Wissenschaft. In den nachsten Jahrzehnten
hatten zwei aufeinanderfolgende Regierungen, zuerst die Nationale Partei
(Gubémindéang), von 1928 bis 1949 und dann die Kommunistische Partei
(Gongchandang), von 1949 bis in die Gegenwart das Bestreben, China zu
,modernisieren®. Dabei wurde unter anderem versucht, den Aberglauben zu
zerstoren, was auch den Gebrauch des Yijing zum Zweck des Orakelnehmens

mit einschloss.®3

Von 1949 bis 1978 kam die Yijing-Forschung in China nahezu zum Stillstand.5*
Erst nach dem Tod von Maozédong 1976, insbesondere nach der Deklaration
der Reform- und Offnungspolitik (gaigékaifang) 1978 kam es zu einem
neuerlichen Aufschwung der Yijing-Forschung, die sich in den 1980er- und
1990er-Jahren noch verstarkte. Seit damals erschienen viele Blcher uber das
Yijing, neben wissenschaftlichen Arbeiten auch popularwissenschaftliche
Abhandlungen, die den Wert des Buchs der Wandlungen in Hinblick auf
moderne Themen wie Business-Management und Psychologie betonen. Der

Grund hierfur kann in der spirituellen Krise (jingshénwéiji) gefunden werden, zu

51 Hertzer 1996, S. 96, 97.
52 Vgl. Smith 2008, S. 199.
3 Vgl. ebd., S. 196.

3 Vgl. ebd., S. 196.
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der es in den 1980er-Jahren kam und die sich nach dem Massaker am
Tian'anmén-Platz 1989 noch verstarkte. Ab dieser Zeit suchten viele Chinesen
spirituelle Leitung und Inspiration in fremden aber auch eigenen religiésen und

philosophischen Traditionen, unter anderem auch im Yijing.5°

Heutzutage ist nahezu Uberall in den Buchladen in Festlandchina sowie in
Taiwan und Hongkong eine Vielzahl an Publikationen zum Yijing zu finden. In
den grofleren Stadten sind einschlagige Studiengruppen und Vortrdge zum
Yijing mehr oder weniger alltaglich. AuRerdem entwickelten sich mit dem Yijing
verknupfte historische Statten zu Touristenattraktionen, wie beispielsweise der
Themenpark Zhouyiyuan in Fuling, Sichuan, wo der Gelehrte Chéng Yi (1033—
1107) in der Song-Zeit einen berihmten Yijing-Kommentar verfasst haben

soll.5¢

3.7. Textfassungen

Der uns heute vorliegende Textus Receptus des Yijing geht auf eine Edition aus
der Tang-Zeit (618 - 907 n. Chr.) zurlck, die erstellt wurde, als die funf Blicher
des konfuzianischen Kanons Uberarbeitet wurden. Dies geschah unter der
Leitung von Kongyingda (574 - 648 n. Chr.). Diese Fassung, Zhdéuyizhéngyi
genannt, bildete fur mehr als sechs Jahrhunderte die autoritative Textfassung
des Yijing, die auch bei der Beamtenprufung Verwendung fand. Dieser Text fuldt
auf der Textfassung Wangbi's, welcher vermutlich Féizhi's (ca. 50 v. - 10 n.
Chr.) Fassung zugrunde liegt. Wesentlich ist hierbei, dass diese Fassungen das
Spruchwerk sowie die sieben Texte der frihen Auslegungs-Tradition — die Zehn
Fligel - umfassen und die Hexagramme in der Kénig Wén zugeschriebenen
Reihenfolge aufgelistet sind. Der Nachdruck eines Blockdruckes aus der Song-
Zeit (12. Jh. n. Chr.) aus dem Jahr 1826 gilt heute als Standardausgabe des
Zhéuyizhengyi>’

Der Text Zhbéuyizhézhdéng (Ubersetzt: ein ausgewogenes Kompendium der

Wandlungen der Zhou) stellt eine weitere einflussreiche Textfassung dar. Sie

3 Vgl. ebd., S. 206f.
%6 Vgl. ebd., S. 207.
37 Vgl. Schilling 2009, S. 366.
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wurde in der Qing-Dynastie (1644 - 1911) wahrend der Kangxi-Ara (1662 -
1722) vom Kaiser Xuanyé in Auftrag gegeben und von dessen Grol3sekretar
Liguangdi (1642 - 1718) editiert. Li hatte den Auftrag, die verschiedenen
Auffassungen zum Yijing zusammenzufassen und dabei einen Ausgleich
zwischen Auffassungen der Schule der Bedeutungen und Muster (Yili) und

derjenigen der Bilder und Ziffern (Xiangshu) zu schaffen.%®

Neben den Uberlieferten Textfassungen sind heute drei weitere, frihere
Fassungen bekannt, die als Grabbeigaben gefunden wurden. Die alteste ist das
unvollstandige Bambusmanuskript, aus dem Staat Chu (Guddianchdjian), das
Textfragmente zu 34 Hexagrammen umfasst. Der Text wird auf das ausgehende
4. oder 3. Jahrhundert v. Chr. datiert. Eine weitere Version wurde 1977 im
Distrikt Flyang in der Provinz Anhut gefunden. Bei diesem Text handelt es sich
ebenfalls um ein Bambusmanuskript, von dem jedoch nur Passagen erhalten
sind. Es wird auf das Jahr 165 v. Chr. datiert.5°

Im Jahr 1973 wurde in Mawangdui, einem Vorort der Provinzhauptstadt
Changsha, ein Grab aus der Han-Zeit entdeckt, worin ein fast vollstandig
erhaltenes Seidenmanuskript des Yijing entdeckt wurde, dem Kommentare
beigefiigt sind, von denen nur einer — die GroRe Uberlieferung (Dazhuan) -
weitgehend mit dem kanonischen Kommentar Ubereinstimmt. Weitere funf
beigefligte Kommentare waren bis dahin noch nicht bekannt. Weiters sind die

Hexagramme in einer anderen als der bekannten Wén-Reihenfolge aufgelistet.

3.8. Ubersetzungen in westliche Sprachen®®

Im 17. Jahrhundert nahm Europa durch die jesuitische Mission erstmals
Kenntnis vom Buch der Wandlungen. Eine erste Teilubersetzung wurde 1687
von flamischen Jesuiten Phillip Couplet in seinem Werk ,Confucius Sinarum
philosophus® in Paris veroffentlicht.6' Die erste englische Ubersetzung wurde
von Thomas McClatchie 1876 herausgebracht. Seine Ubersetzung fand jedoch

wenig Anklang, mdglicherweise, weil er das erste Hexagramm qian explizit als

3% Vgl. Smith 2008, S. 178.

% Vgl. Schilling 2009, S. 3771f.

0 Detailliertere Ausfiihrung dazu sind in Richard Rutt's ,,Zhouyi — The Book of Changes* entalten.
6l Vgl. Rutt 2002, S. 60.
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Phallus deutete. Die englische Standardubersetzung wurde von James Legge
im Rahmen von Max Miullers Reihe ,Sacred Books of the East* 1882 vorgelegt
und in Oxford verdffentlicht. James Legge hatte den Lehrstuhl fir chinesische
Sprache und Literatur in Oxford inne und hatte damals bereits andere Werke
der antiken chinesischen Philosophie Ubersetzt. Da er sich der Schwierigkeit
und Vielschichtigkeit des Yijing bewusst war, lie® er gro3e Zuruckhaltung bei

der Interpretation des Werkes walten.52

1924 erschien in Jena die erste deutschsprachige Ubersetzung. Sie wurde von
Richard Wilhelm (1873 - 1930) verfasst und fut auf der Textfassung
Zhouyizhézhong. Wilhelm kam 1899, als 26 jahriger geschulter Theologe und
Missionar, in das deutsche Pachtgebiet Qingdao in der Provinz Shandong,
grindete dort eine deutsche Schule und war als Seelsorger tatig. Er
interessierte sich mit der Zeit immer mehr fir die antiken chinesischen
klassischen Texte und widmete sich bald mit groRer Begeisterung ihrem
Studium. Im Jahr 1910 war er mit der Ubersetzung des Daodéjing fertig. Darauf
folgten bald Ubersetzungen des Zhuangzi, ein weiteres Buch mit chinesischen
Marchen und ein deutsch-englisch-chinesisches Fachworterbuch. Am 21. Marz
1913 begann Wilhelm mit der Ubersetzung des Yijing.6® In der Anfangsphase

seiner Arbeit beschreibt Wilhelm eine wunderliche Begebenheit:

»Ich hatte einen seltsamen Traum. Ein alter Mann mit freundlichen Augen und
weillem Bart kam zu mir auf Besuch. Er nannte sich >Berg Lao< und bot mir
an, mich in die Geheimnisse der alten Berge einzufiihren. Ich verneigte mich
vor ihm und dankte. Da war er verschwunden, und ich wachte auf. Es war in
Jjenen Tagen, dal3 der alte Generalgouverneur Tschou Fu, mit dessen Familie
ich in freundschaftlichem Verkehr stand, mir einen Vorschlag machte. Er sagte:
>lhr Européer arbeitet immer von aullen an der chinesischen Kultur herum.
Keiner von Euch versteht ihren eigentlichen Sinn und wahre Tiefe. Das kommt
davon, dal3 Ihr nie die richtigen chinesischen Gelehrten an der Hand habt. Wie
wére es, wenn ich lhnen einen Lehrer verschaffte, der wirklich im chinesischem
Geist gewurzelt ist, dal3 er Sie einfiihre in seine Tiefen. Sie kbénnen dann

manches libersetzen und anderes selbst schreiben, damit China sich nicht

62 Vgl. Schilling 2009, S. 413.
63 Vgl. Diederichs 1984, S. 250.
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dauernd in der Welt zu schdmen braucht!< Natlrlich war niemand erfreuter als
ich. Man schrieb an den Gelehrten. Ich bereitete in unseren Gebduden eine
geeignete Wohnung fir ihn. Nach ein paar Wochen kam er an mit seiner
Familie. Er hiel3 Lao, seine Ahnen stammten aus der Gegend des Berges Lao,
von dem die Familie noch ihren Namen hatte, und er glich aufs Haar dem

Greis, der mich im Traum besucht hatte.“6*

Jener Gelehrte, Laonaixuan (1843-1921)85 entstammte einer damals noch
lebendigen Traditionslinie der Yijing-Interpretation, die aber schon am
Erldschen war. Seine Yijing-Interpretation grindet auf einem Yijing-Verstandnis
aus der Song-Dynastie (960-1279). Sie stellt die orthodoxe Interpretation dar,
wie sie seit dem 14. Jahrhundert bis ins frGhe 20. Jahrhundert Uberliefert
wurde.% Mit Laos Hilfe Gbersetzte Wilhelm das Yijing ins Deutsche, wobei sich
Wilhelm den Text von Lao zuerst erklaren liel3, und ihn dann fur sich selbst ins
Deutsche Ubersetzte. Darauf legte er den Original-Text beiseite und Ubersetzte
seine Ubersetzung wieder ins Chinesische und verglich dann seine chinesische
Version mit dem Original. Auf diese Weise entwickelte sich durch andauernde
Unterstutzung des chinesischen Gelehrten und die hingebungsvolle Arbeit

Wilhelms eine moglichst authentische Ubersetzung.6”

Anders als alle Ubersetzer vor ihm betrachtete Wilhelm das Yijing als enormen
Gewinn fur seinen eigenen Kulturkreis. Fur ihn war das Yijing ,Ausdruck eines
allgemeinmenschlichen Weltversténdnisses“® Er bringt in seiner Ubersetzung
Passagen des Yijing unter anderem mit Goethes Dichtung und Bibelstellen in
Verbindung und ordnet es somit in einen allgemein bekannten philosophischen
Kontext ein. Durch Wilhelms Ubersetzung wurde das Yijing dem Westen das
erste Mal auf wirklich verstandliche Weise naher gebracht. Auf Wilhelms Buch
der Wandlungen folgten unzadhlige weitere Ubersetzungen, die ihm jedoch

seinen Rang nicht streitig machen konnten.

An dieser Stelle sei auf andere, modernere Ubersetzungen hingewiesen, die

weitere Ebenen des Verstandnisses erdffnen. Bei Richard Lynn's Werk ,A new

% Ebd. 1984, S. 252.

6 Vgl. Smith 2008, S. 211.

66 Vegl. ebd. S. xviii.

67 Vgl. Diederichs 1984, S. 253.
68 Schilling 2009, S. 414.
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translation of the | Ching as interpreted by Wang Bi“ handelt es sich, wie der
Titel verspricht, um das Yijing versehen mit dem Kommentar des Philosophen
Wang Bi. Die Ubersetzung ermoglicht es erstmals dem nicht-chinesisch-
sprachigen Leser, in das Yijing-Verstandnis der Schule der Bedeutungen und
Prinzipe (Yill) einzutauchen. Lynn's Yijing gilt zurzeit als eine der qualitativ
hochwertigsten Ubersetzungen,®® die viele Bedeutungsebenen abzudecken
vermag und in seinen Fullnoten auf andere Mdglichkeiten der Interpretation

hinweist.

2009 erschien im Verlag der Weltreligionen Dennis Schillings Yijing. Dieses
historisch orientierte Werk versucht, sich einem mdglichst frihem Verstandnis
des Buchs der Wandlungen anzunahern und einen Eindruck zu vermitteln, wie
dieses zur seiner Entstehungszeit, also um 1000 v. Chr. gelesen wurde. Es
umfasst neben dem Hauptwerk einen sehr ausfuhrlichen allgemeinen
Kommentar sowie einen aullerst detaillierten Stellenkommentar. Die jlingste
deutsche Ubersetzung des Yijing erschien im Februar 2014 im Reclam Verlag.
Sie wurde vom deutschen Sinologen Rainald Simon verfasst und stellt neben
Schilling die zur Zeit wohl hochwertigste Ubersetzung des Yijing in Deutsche

dar.

3.9. Die Orakelbefragung

3.9.1. Das Orakelnehmen

Gemal der Tradition, wird das Orakel durch das Abzahlen von
Schafgarbenstengeln (shi) befragt. Wie dies zu geschehen hat, beschreibt der
Kommentar Dazhuan und soll an dieser Stelle nicht genauer ausgeflhrt
werden.”%Da diese Methode relativ zeitaufwendig ist, ndmlich etwa 45 Minuten
beansprucht, hat sich auch eine zweite Methode etabliert, bei der man in nur
funf Minuten zu einem Ergebnis kommt — das Munzorakel (qgianbu). Diese
Methode soll vom daostischen Einsiedler Wangxu im vierten Jahrhundert n.

Chr. entwickelt worden sein.”" Hierbei werden in der Regel alte chinesische

% Vgl. Smith 2008, S. xviii.
70 Siehe Wilhelm 2008, S. 285 ff., S. 336 ff.
71 Vgl. Simon 2014, S. 613.
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Bronzemunzen mit einem Loch in der Mitte verwendet. Wenn diese jedoch nicht

zur Verfugung stehen, kdnnen auch andere Minzen verwendet werden.

Man braucht drei Minzen, die insgesamt sechs Mal gleichzeitig geworfen
werden. Aus jedem der sechs Wirfe entsteht eine Linie eines Hexagrammes.

Das Hexagramm wird von unten nach oben aufgebaut.

Anfangs werden den zwei Seiten der Minzen die Zahlen Zwei und Drei
zugeordnet. Entsprechend dem kanonischen Kommentar steht die Zwei fur yin
und die Drei fir yang.”? Nachdem man die drei Miinzen geworfen hat, zahlt man
die sich dabei ergebenden Zahlen zusammen. Hat man dreimal yin (Zahlenwert
= 2) geworfen, bekommt man die Sechs, bei drei mal yang (Zahlenwert = 3) die
Neun. Hat man ein Kombination von yin und yang geworfen, also zweimal yang
und einmal yin oder zweimal yin und einmal yang, bekommt man im ersten Fall
die Acht und im zweiten die Sieben. Ergeben sich bei den sechs Minzwirfen
nur Siebener und Achter, bekommt man nur ein Hexagramm als Orakelantwort,
kommt jedoch bei diesem Vorgang eine Sechs oder Neun vor, erhalt man zwei

Hexagramme.

Die Sieben und Acht stehen flr sogenannte junge, ruhende (sich nicht
verandernde) Linien, die Neun und die Sechs fur alte, sich wandelnde Linien.
Wenn man beim Muinzwurf eine Sechs erhalt, bedeutet dies eine
unterbrochene, alte yin-Linie, die sich in eine durchgezogene, junge yang-Linie
wandelt. Bekommt man eine Neun, ist dies eine alte yang-Linie die sich in eine
junge yin-Linie wandelt. So erhalt man neben einem Ursprungs-Hexagramm

(bengua) ein zweites ,Wandlungs“-Hexagramm (zhigua).

Von den zwei Hexagrammen wird das erste als Grundsituation gedeutet und
das zweite zeigt die ,Geneigtheit, Tendenz oder Bewegungsrichtung an, in die
sich die Ursprungs- situation verandert. Falls man beim Orakelnehmen nur ein
Hexagramm erhalt, ist dies insofern zu deuten, dass es sich um eine Situation
handelt, die sich zur Zeit nicht verandert und (mdglicherweise) in Stagnation

geraten ist.

Hinter den sich wandelnden Linien steht die Idee, dass sich yin und yang, wenn

sie ihren Hohepunkt bzw. Zenit (taiji) erreicht haben, wieder in ihr Gegenteil
2 Vgl. ebd., S. 285.
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wandeln. Als Beispiel dafur kann der Jahreslauf herangezogen werden. Die
Tageszeit, die mit yang in Verbindung gebracht wird, wird im Fruhling von Tag
zu Tag bis zur Sommersonnenwende immer langer. Damit ist der Hohepunkt
erreicht und die Tage werden wieder kurzer. Das Dunkel, ,die Nacht®, die yin
zugeordnet wird, nimmt wieder zu. Ebenso ist die Sonne, nachdem sie mittags
ihren hochsten Punkt erreicht hat, wieder im Begriff unterzugehen. Das Zeichen
des Yijing kénnen somit als Spiegel von Naturprozessen betrachtet und

verstanden werden.

Wenn man zwei Hexagramme erhalt, werden neben der Deutung der Zeichen
(gua), das Urteil (guaci), die ,Uberlieferung des Urteils* (Tuanzhuan) und die
,Uberlieferung des Bildes“ (Xiangzhuan) des ersten und zweiten Hexagramms
interpretiert. Auerdem werden die Linienspriiche (yaoci) und die ,Uberlieferung
des Bildes” zu den Liniensprichen der sich wandelnden Linien des ersten
Hexagramms zur Interpretation herangezogen. Erhalt man nur ein Hexagramm,
werden nur sein Zeichen, Urteil, Uberlieferung des Urteils und Uberlieferung

des Bildes interpretiert.”

3.9.2. Deutung der Zeichen (gua)

Das Folgende soll einen kleinen (unvollstandigen)’ Einblick geben, wie die
Zeichen (gua) des Yijing anhand der Song-zeitlichen Interpretation Richard
Wilhelms gedeutet werden. In diesem Zusammenhang ist der Begriff der Bilder
(xiang) von grolBer Bedeutung. Darunter wird, wie schon erwahnt, der
Sinngehalt der Zeichen (gua) verstanden, wobei es sich dabei nicht nur um
Konkretes, wie Berge, Seen, Donner u.A. handelt, sondern auch um Abstraktes

wie z. B. Ideen und Situationen, die mittels des Yijing erfasst werden.

73 Vgl. Lynn 1994, S. 21.

74 Ausfiihrlichere Deutungen des Yijing sind in Richard Wilhelms ,,] Ging — Text und Materialien®,
Richard Lynn's ,,A new translation of the I Ching as interpreted by Wang Bi*, Dennis Schillings
,» Yijing — Das Buch der Wandlungen® und Rainald Simons ,,Yijing / Buch der Wandlungen* enthalten.
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3.9.2.1. Deutung anhand der Trigramme

Die folgende Tabelle zeigt die Trigramme mit den ihnen zugeordneten Namen,

Bildern und Eigenschaften.

Name Bild (xiang) Eigenschaft
= |qian, das Schopferische Himmel stark
== |kun, das Empfangende Erde hingebend, fugsam
== |zhén, das Erregende Donner, Blitz bewegend
= |xun, das Sanfte Wind, Holz eindringend
= |Kén, das Abgrundige Wasser gefahrlich
= |li, das Haftende Feuer leuchtend
== |gen, das Stillehalten Berg ruhend
= |dui, das Heitere See frohlich

Jedes der 64 Hexagramme kann als eine spezifische Kombination von
,Naturkraften verstanden werden, die in jedem Hexagramm in einem
besonderen Verhaltnis zu einander stehen. Dabei wird berucksichtigt, welches
der beiden Trigramme innerhalb eines Hexagramms ,oben oder unten®, bzw.
.innen oder aul’en® bzw. ,vorne oder hinten® steht. Das untere Trigramm ist das
untere, innere und vordere. Aullerdem wird den Trigrammen oft eine
Bewegungsrichtung innerhalb der Hexagramme zugeordnet, die maf3geblich die

Deutung beeinflusst.

Wenn wir das 11. und 12. Hexagramm betrachten, wird offensichtlich, wie die
Bewegungsrichtung der Trigramme und ein ,oben-unten-Verhaltnis“ zur
Deutung beitragen. Beide Hexagramme sind aus den Trigrammen gian = und
kdn =z zusammengesetzt, wobei beim 11. Hexagramm tai — ,der Friede®, gian -
,der Himmel“ unten ist und kin - ,die Erde“ oben £ . Beim 12. Hexagramm pi —
,die Stockung“ ist es hingegen genau umgekehrt £ . Da die Bewegungsrichtung
von gian — ,des Himmels“ aufwarts ist und die von kin - ,der Erde” abwarts
(der Himmel steigt auf, die Erde sinkt), weist das Hexagramm tai auf eine
Situation hin, in der Himmel und Erde sich begegnen und gegenseitig

befruchten. Beim Hexagramm pi ist es genau umgekehrt, gian und kadn
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bewegen sich in entgegengesetzte Richtungen: Das untere Trigramm kin — ,die
Erde® sinkt weiter ab und das obere Trigramm gian - ,der Himmel“ steigt auf.

Das deutet auf eine Situation des Niedergangs und der Stockung hin.

Das 7. Hexagramm shi — ,das Heer“ == erhalt seine Bedeutung unter anderem
durch ein ,Innen-Aufl3en-Verhaltnis®. Sein unteres Trigramm ist kdn — ,das
Abgrindige“ ==, dessen Bild das Wasser ist, und sein oberen Trigramm ist das
der Erde zugeordnete Zeichen kiun — ,das Empfangende® z=. Die Eigenschaft,
die kan zugeordnet wird, ist die Gefahr, die Eigenschaften von kidn sind
Hingebung und Fugsamkeit. Anhand dieser Bilder (xiang) wird Folgendes
vorgestellt: Unter der Erdoberflache befindet sich Grundwasser. Davon
ausgehend wird die Analogie zur Kriegsmacht eines Volkes aufgestellt, das wie
das Grundwasser unsichtbar unter der Oberflache der Gesellschaft vorhanden
ist. Die Eigenschaften der beiden Trigramme verweisen auf das Wesen des

Heeres: innen gefahrlich (Trigramm ké&n ==), auf3en fligsam (Trigramm kin ==).7°

Es gibt eine weitere Mdglichkeit, die Hexagramme mittels der sogenannten
Kern-Trigramme (hugua) zu deuten, die hier der Vollstandigkeit wegen erwahnt
sei. Dabei wird auf die zwei ,inneren“ Trigramme Bezug genommen. Das erste,
innere Trigramm besteht aus der zweiten, dritten und vierten Linie eines
Hexagramms und das zweite aus der dritten, vierten und funften Linie. Z.B. ist

im 7. Hexagramm shi — ,das Heer“ Z£ das erste, innere Trigramm zhén - ,der

K -

Donner® == und das zweite kin — ,die Erde“ =z. Wie diese die Deutung des
Zeichens beeinflussen variiert von Zeichen zu Zeichen. Der zeitgendssische
Yijing-Interpret René van Osten meint beispielsweise, dass das Trigramm zhen
- ,der Donner® z= im 7. Hexagramm auf die innere Schlagkraftigkeit eines

Heeres hinweist.”®

3.9.2.2. Deutung anhand der Linien-Komposition

Die Deutung mancher Hexagramme wird auch durch die Komposition der Linien
bestimmt, wobei hier beachtet wird, ob die yin- und yang-Linien gunstige und

ungunstige Positionen innerhalb eines Hexagramms einnehmen. Gunstig ist es,

75 Siehe Tabelle!
76 Van Osten 2004, S. 140.
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wenn der erste (unterste), dritte und flinfte Platz mit einer yang-Linie besetzt ist.
Ebenso ist dies fur eine yin-Linie auf dem zweiten, vierten und sechsten

(obersten) Platz der Fall.

Weiter ist zu beachten, dass sich das untere und obere Trigramm jedes
Hexagramms ,in Interaktion” miteinander befinden und dass jeweils der erste,
zweite und dritte Platz in Beziehung zum viertem, flinften und sechsten Platz
steht. Hierbei wird es als gunstig angesehen, wenn die ersten und vierten,
zweiten und funften, und dritten und sechsten Linien jeweils verschiedener
Natur sind. Z.B. wird eine yang-Linie auf erstem Platz und eine yin-Linie auf
vietem Platz positiv bewertet, da sich die beiden Platze durch die

Unterschiedlichkeit ihrer Linien erganzen.

Das 63. Hexagramm jiji - ,Nach der Vollendung“ £ ist zusammengesetzt aus
den Trigrammen /i - ,Feuer” = und kéan - ,Wasser® =, wobei sich hier /i unten
und kdn oben befindet. Dieses Hexagramm stellt einen Zustand aullerster
Harmonie dar, da alle yin- und yang-Linien auf glinstigen Platzen stehen. Die in
diesem Zeichen beschriebene Situation stellt den Betreffenden vor die

Herausforderung, diesen labilen Gleichgewichtszustand aufrecht zu halten.””

Die einzelnen Linien der Hexagramme werden auch personifiziert. Alle
Hexagramme haben einen sogenannten ,Herrscher®, wobei es sich um eine
oder mehrere Linien handelt, die das Hexagramm besonders markant

bestimmen.

Beim bereits beschriebenen 7. Hexagramm shi — ,dem Heer" 22 wird die yang-
Linie auf zweitem Platz als ,Herrscher” des Hexagramms angesehen. Die Linie
stellt laut Richard Wilhelm einen ,tlichtigen General der das Heer in Gehorsam

hélt“8 dar.

Das 37. Hexagramm jiarén — ,die Sippe“ £ stellt laut Wilhelm ,die Gesetzte dar,
die innerhalb einer Sippe walten“’®. Es ist ein weiteres Beispiel, das zeigt,
inwiefern die Linien eines Hexagramms personifiziert werden. Die oberste yang-

Linie wird als Vater und die unterste yin-Linie als Sohn gedeutet. AuRerdem

7 Vgl. Wilhelm 2008, S. 229 f.
8 Ebd., S. 49.
 Ebd, S. 143.
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stellt die funfte yang-Linie den Gatten und die zweite yin-Linie die Gattin dar.
Die dritte und funfte yang-Linie werden als zwei Bruder und die yin-Linien auf
zweitem und vierten Platz als ihre Frauen gedeutet ,so dal3 alle Beziehungen
und Verhéltnisse innerhalb einer Sippe zu ihrem wesensgemél3en Ausdruck
kommen.®® Dazu ist zu bemerken, dass, entsprechend der konfuzianischen
Lehre, die Position des Vaters zu seinem Sohn, wie auch die Stellung des
Ehemannes gegenlber der Ehefrau, die von waltendem yang zu sich figendem

yin sein sollte.

Die sechs Linien-Platze eines Hexagramms werden auf3erdem mit Funktionen
im Staat in Verbindung gebracht. Dabei werden in der Regel der unterste und
oberste Platz aulRer Acht gelassen. Der flnfte Platz gilt als Furst bzw. Herrscher
und der vierte als Minister, der sich in der Nahe des Herrschers befindet. Der
dritte hat, als oberster Platz des unteren Trigramms, eine Art Ubergangsstellung
inne. Die Linie auf dem zweiten Platz wird mit dem Beamten im Lande
assoziiert, der mit dem Flrsten auf dem funften Platz in direkter Verbindung
steht und seine Befehle ausfihrt. Der erste Platz reprasentiert gewissermalen
den Anfang einer Situation, die sich schon zu entwickeln beginnt, ohne jedoch
schon wirklich konkret zu sein, wahrend der sechste Platz auf etwas oder
jemanden hinweist, das/der sich schon aus der Geschaftigkeit zurlickgezogen

hat.8?

3.10. Philosophischer Hintergriinde

Das Yijing steht in historischer Hinsicht sowohl dem Daoismus als auch dem
Konfuzianismus nahe. Es existieren demnach auch verschiedene, heterogene
Auffassungen und Interpretationen des Yijing und der Orakelpraxis. Die primare
Quelle der mit dem Yijing in Verbindung stehenden Philosophie ist der
traditionelle, konfuzianische Kommentar Dazhuan. dem das Yijing seinen Ruf

als philosophisches Werk verdankt.82

Wie sich im Laufe dieser Arbeit noch zeigen wird, spielt bei bei der westlichen

80 Ebd.
81 Vgl. ebd., S. 331.
82 Vegl. Schilling 2009, S. 394.
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Rezeption des Yijing vorallem der Daoismus eine Rolle. Sowohl Crowley und
Jung als auch Walter rezipieren und interpretieren den dao-Begriff. Alle drei
berufen sich jedoch ausschliel3lich auf Laozi's Daodéjing. Es ist anzunehmen,
dass sie ebenfalls den Dazhuan studierten, in dem ebenfalls vom dao die Rede
ist. Allerdings werden von den drei Autoren niemals die ,Gesprache® (Lunyd)
des Kongzi (Konfuzius) erwahnt, in denen der dao-Begriff ebenfalls eine

wichtige Rolle spielt.

3.10.1. Der Daosimus

Beim Daoismus handelt es sich um eine Philosophie, die in der Zeit der
Streitenden Reiche (475-221 v. Chr.) entstand. In dieser Epoche kam es zu
enormen politischen, religidsen und O6konomischen Umbrichen. Sieben
Firstentimer bekampften sich gegenseitig und versuchten die Macht
Ubereinander sowie Uber das gesamte damalige Zhdu-Reich zu erlangen.8 Es
entstand eine Vielzahl philosophischer Schulen, die das Ziel verfolgten,
pragmatische Konzepte zu entwickeln, die (vor allem) den verschiedenen
Herrschern helfen sollten den politischen, aber auch religiosen Wirren der Zeit
zu begegnen. Sowohl der Daoismus wie auch die Lehren des Kongzi
(Konfuzius) zahlen zu den Philosophien dieser Epoche. Im Lauf der Geschichte
wurde der Daoismus auch als Religion interpretiert, wodurch er sich in zwei
Stromungen einteilen lasst, in den philosophischen (Daogjigd) und in den

religiosen Daoismus (Daojiao).

Wie auch in den anderen philosophischen Richtungen jener Zeit, spielt im
Daoismus die Staatskunst eine entscheidende Rolle. Im wichtigsten Werke des
Daoismus, dem Daodéjing, wird die Art und Weise beschrieben, wie ein
Herrscher handeln muss, um erfolgreich und nachhaltig zu regieren. Dies
geschieht am besten, indem er die Dinge und Angelegenheiten zum rechten
(auch kalendarischen!) Zeitpunkt, solange sie noch im Keimen bzw. im
Entstehen sind, (sanft) in die Richtung lenkt, die ihrer Natur entsprechen. Da
sich die Dinge normalerweise von alleine in die, ihrer Natur entsprechende

Richtung entwickeln, lautet die prinzipielle Grundhaltung des Daoisten wuwéi —

83 Siehe Kapitel: Der historische Rahmen der Entstehung des Yijing.
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Nicht Eingreifen.

Die wichtigsten Werke des Daoismus sind das Daodéjing - der Klassiker (jing)
vom Weg (dao) und von der Tugend (dé) und das Zhuangzi - ,das wahre Buch

vom slidlichen Bliitenland”, wie es Richard Wilhelm Ubersetzt.

Beim Daodéjing handelt es sich um ein kleines Buchlein, das in 81 kurze
Kapitel unterteilt ist, in denen jeweils ein kurzes, weises Sprichlein steht. Sein
Verfasser soll entsprechend der chinesischen Tradition Laozi sein. Dies wird
von der heutigen Forschung in Frage gestellt.84 Es wird heute angenommen,
dass das Buch zwischen 350 und 250 v. Chr. von der Jixia-Akademie des
Farstentums Qi kompiliert wurde.®> Ab etwa 250 v. Chr. wird als Autor der
Spruchsammlung Laodan genannt.86 Erst ab der frihen Han-Zeit (206 v. Chr. -

8 n. Chr.) wurde das Werk dem ,alten Meister” Laozi8” zugeschrieben.

Das Besondere an diesem Werk ist, dass es auf vielfaltigste Weise interpretiert
werden kann. Es kann einerseits als (moralischer) Leitfaden fur die Herrschaft
verstanden werden, aber ebenso als kosmologisches Konzept, das mit
wenigen, einfachen Begriffen den Kosmos und die Stellung des Menschen
darin beschreibt. Ebenso enthalt es Spriche, die zu Selbsterkenntnis und
Meditation anleiten. Wie Dennis Schilling bemerkt, ahnelt das Daodéjing stark
dem Yijing-Kommentar Dazhuan (,GroBe Uberlieferung®).8 Beide Texte stellen
Versuche dar, das dao — den (rechten) Weg - aufzuzeigen. Ebenso ist die yin-

yang-Lehre in beiden Werken anzutreffen.

Das Zhuangzi entstand vermutlich in der zweiten Halfte des vierten
Jahrhunderts vor unserer Zeitrechnung.8 Anders als beim Daodéjing handelt es
sich dabei um ein umfangreicheres Werk, das sich in 33 Kapitel gliedert, in
denen hauptsachlich Geschichten beschrieben werden, die die Wirkungsweise
des dao sowie die Handlungsweise des daoistischen Weisen (shéngrén)
veranschaulichen. Anderes als das Daodéjing, das einen eher sachlichen,

ernsten Charakter hat, werden im Zhuangzi viele komische Anekdoten

84 Siehe Kalinke 2011, S. 21ff.

85 Ebd, S. 37.

86 Ebd.

87 Fiihere Schreibweisen: Lao-Tse, Lao-Tzu etc.
8 Vgl. Schilling 2009, S. 394.

8 Vgl. Zhuangzi 2008, S. 12.
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geschildert, deren Witz die Jahrtausende muhelos Uberstanden hat. In diesem
Werk nimmt die Staatskunst, anders als im Daodéjing keinen wesentlichen
Platz ein, es auldert sich sogar negativ zur politischen Tatigkeit und propagiert
vielmehr die Zuriickgezogenheit von der Gesellschaft und beschriebt, wie die

Lehren des Daoismus im Leben des Individuums umgesetzt werden konnen.

3.10.1.1. Die wichtigsten Begriffe des Daoismus

Vorerst muss darauf hingewiesen werden, dass der dao-Begriff bzw. das
chinesische Schriftzeichen, das als zentraler Begriff des Daoimus aufgefasst
werden kann, keine einfache, eindeutige Bedeutung hat. Vielmehr kann es
sowohl als Pfad/Weg/Lauf als auch als Methode und Sinn Ubersetzt werden.
Zusatzlich hat er in den verschiedenen antiken chinesischen Schriften

unterschiedliche Konnotationen und Bedeutungsumfange.

Im (konfuziansichen) Yijing-Kommentar Dazhuan wird dao folgendermalien
definiert:

,Einmal Yin, einmal Yang — das heil3t Dao [Weg].?° Das ihm Folgende ist das
Gute.®’ Das wozu etwas wurde, das ist seine Natur. (...) Offenbar ist (das Dao
von Yin und Yang) in grundsétzlichem Wohlwollen fiir andere, verborgen ist es

in seiner Anwendung.“%?

Laut Marcel Granet kann das dao als Faktor angesehen werden, der das
Wechselspiel von yin und yang reguliert. ,Jede Gegebenheit wird durch ihre
Position innerhalb des Raum-Zeit-Gefiiges definiert; das Tao ist jeder

Gegebenheit immanent; es ist der Rhythmus des Raum-Zeit-Gefiiges.“%3

Im Daodéjing haben wir es mit einem weiteren dao-Begriff zu tun. Darin
beschreibt es sowohl den Lauf der Dinge bzw. der Welt / des Reichs als auch
die (erfolgreiche!) Methode, die die Natur der Dinge berucksichtigt und sie
unterstitzt. Der Begriff bekommt jedoch zusatzlich noch die Bedeutung des

absoluten Seinsgrunds, welcher sich Uber ,nicht unmittelbar mitteilbare

%  Simon 2014, S. 464.

1 Schilling 2009, S. 212.
92 Simon 2014, S. 464 f.
9 Granet 1963, S. 24.

O
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mystische geistige Prozesse‘®* vermittelt.

Im ersten Kapitel des Daodéjing wird gesagt, es sei nicht moglich, vom dao zu
sprechen®, was insofern verstanden werden kann, dass es jenseits
begrifflicher Definition existiert. Im 25. Kapitel heil3t es: ,Ich kenne seinen
Namen nicht, darum nenne ich es Dao (...)“° Dies weist darauf hin, dass das
dao mit unmittelbarer, intuitiver Erkenntnis zu tun und man sich ihm mit

Begriffen nur anndhern kann.

Das dao wird gemeinhin als etwas vorgestellt, von dem es sich lohnt, dass man
sich ihm annahert, weil es eben mit der tatsachlichen Natur der Dinge zu tun
hat. Es kann als Zustand idealer Angemessenheit und Naturlichkeit betrachtet
werden, der gleichzeitig als Quelle und Ursprung von ,Himmel und Erde®

(tiandi) aufgefasst wird.°”

Ein weiterer wichtiger Begriff des Daoismus ist dé. Es wird als Wirkkraft,
Tugend, Tuchtigkeit, Integritdt uvm. Ubersetzt. Es bezeichnet die Wirkkraft des
Dao: ,das Dao bringt hervor / belebt, die Wirkkraft / Tugend zieht grol3, a3t
wachsen und pflegt, ndhrt und laRt reifen“®®. Weiter heildt es im Daodéjing:
.Was Wirkkraft / Tugend auch erreichen mag, sie folgt allein dem Dao {...)“%°
Das dé kann demzufolge als AuBerung des dao verstanden werden, das in
seiner Tatigkeit das Prinzip des dao umsetzt. Wie schon erwahnt, wurde in der
chinesischen Antike angenommen, dass es das dé sei, dass das einen

Herrscher zum Herrschen befahigt.

Wohl eines der bekanntesten Konzepte das Daoismus ist wuwéi. Es wird u.a.
als Nichtstun, Nicht-Handeln, Nicht-Eingreifen Ubersetzt. Unter wuwéi wird die
Art und Weise verstanden, wie sich das dao bzw. der Daoist verhalt. So heif3t
es im 37. Kapitel: ,Das Dao verharrt (ohne einzugreifen) dauernd im Nichtstun,
doch nichts bleibt ungetan. Wenn die Flrsten und Kénige es zu wahren
verstiinden, so wandelten sich die zahllosen Dinge von selbst (...)“’% Das

,Nichtstun® ist nicht als bloRes Faulenzen zu verstehen (,obwohl es dies

94 Simon 2009, S. 250.

9 Kalinke 2009, S. 11 (Ddodéjing 1).
% Ebd., S. 41 (Daodéjing 25).

o7 Ebd., S. 11 (Daodéjing 1).

% Ebd., S. 72 (Ddodéjing 51).

9 Ebd., S. 36 (Ddoddjing 21).

100 Ebd., S. 54 (Ddodéjing 37).
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durchaus bedeuten kann“'°?), sondern als Handlungsmaxime, die es der
Umgebung erlaubt, nach ihrer eigenen Art zu handeln, ohne in sie einzugreifen.
Es ist eine Grundannahme des Daoismus, dass sich die Dinge tendenziell
selbst organisieren. Der weise daoistische Herrscher lasst die Dinge also ihren

eigenen Wege gehen und greift nur ein, wenn es nicht anders geht.
Nach Viktor Kalinke zeichnet sich wuwéi durch folgende Merkmale aus:10?

(1) Respekt vor den Dingen und Menschen sowie der ihnen innewohnenden

Natur,

(2) Kenntnis der natiirlichen Entwicklungswege, d.h. wie wiirden sich die
Dinge /Menschen entwickeln, wenn man sie so sein 1a3t, wie sie sind, so

dal3 sie sich spontan entfalten kbnnen,

(3) Wahrnehmung der Scheidepunkte und Wegkreuzungen, d.h. derjenigen
Orte und Zeiten (,Gelegenheiten®), an denen es mehrere Mbglichkeiten

der Weiterentwicklung gibt,

(4) Nutzung der Gelegenheiten, um durch minimale Intervention den

nattrlichen Entwicklungsverlauf zu lenken, ohne ihn zu stéren.

Der Begriff ziran, der in der daoistischen Philosophie ebenfalls eine wichtige
Rolle spielt, wird als Spontaneitat, Naturlichkeit, Selbstbestimmtheit Ubersetzt.
Es bezeichnet die bereits erwahnte, den Dingen innewohnende Natur. Als
Sinnbild des ziran wird in den Grundtexten des Daoismus das Bild des
,unbehauenen Holzes* verwendet. Damit wird auf einen natlrlichen Zustand
verwiesen, der sich noch jenseits menschlichen, ,kunstlichen® Einflusses
befindet. ziran ist dasjenige, das von sich aus so ist wie es ist, ohne zwanghaft
kultivier worden zu sein. Das Konzept ist eng mit dem Konzept des ,Nichtstuns®

verwoben.

101 Kalinke 2011, S. 133. :-)
102 Ebd., 134.
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4. Traditionell-chinesische Begriindungsversuche

divinatorischer Praxis — der Dazhuan

Das folgende Kapitel beschaftigt sich damit, wie die Funktionsweise des
Orakelprozesses und seine Funktion im Weltgeschehen urspringlich aufgefasst
wurde. Das ursprunglichste und aussagekraftigste Dokument dazu ist der
Yijing-Kommentar Dazhuan — die groRe Uberlieferung, welcher zu den
frihesten Kommentaren zum Yijing, den ,Zehn Flugel* (Shiyi) gehort. Das
Yijing bestand anfangs nur aus Hexagrammen, den ihnen beigefligten Urteilen
und den Liniensprichen. Das gesamte Kommentarwerk, in dem die mit dem
Yijing in Zusammenhang stehende Philosophie besprochen wird, entstand erst

wesentlich spater (4.- 1. Jh. v. Chr.)103,

Das nun Folgende grundet sich auf den Inhalten des Dazhuan. Es sei darauf
hingewiesen, dass es sich hierbei um eine Interpretation handelt. Gerade bei
frGhen chinesischen Texten hangt der Sinn von Textpassagen von der Deutung
einzelner Schriftzeichen ab, deren Sinngehalt oft nicht mehr mit Sicherheit
rekonstruierbar ist. Wenn man verschiedene Ubersetzungen des Yijing und
seiner Kommentare miteinander vergleicht, wirde man es oft nicht fir moglich

halten, dass es sich dabei urspriinglich um den gleichen Text handelt. 4

Es sei an dieser Stelle angemerkt, dass die Kapitelzahlung der beiden am
meisten verbreiteten Fassungen des Uberlieferten Textes voneinander
abweichen. Die vorliegende Arbeit folgt der Zahlung des Zhouyibényi, an die
sich auch Richard Wilhelm, Richard Lynn und Rainald Simon halten. Dennis
Schilling hingegen folgt der Zahlung der Textfassung Zhdéuyizhengyi. Was die
Zahlung der Satze innerhalb der Kapitel betrifft, so folgt diese Arbeit der

Einteilung von Rainald Simon.'%

103 Vgl Schilling 2009, S. 271f.

104 Siehe Simon 2014, S. 678. Kapitel V: Zur Ubersetzung: vom »heillosen Konglomerat« oder vom
»Pfeifen der Hamsterratte«.

105 'Wenn in einer FuBnote ,, Dazhuan 1.4.3“ zu lesen ist, so handelt es sich dabei um den dritten Satz des
vierten Kapitels des ersten Buches.
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4.1. Die Philosophie des Dazhuan

In der Philosophie des Yijing steht bekanntermallen die Bewegung bzw. der
Wechsel der Gegensatze im Mittelpunkt. Das Zeichen yi, das von Richard
Wilhelm als ,Wandel“ Ubersetzt wurde, wodurch es zum bekannten Titel ,,Buch
der Wandlungen*® kam, hat jedoch noch mehrere Bedeutungen, die Aufschluss
darUber geben, womit wir es bei dem Text zu tun haben. Dennis Schilling macht
auf eine weitere Bedeutung des Zeichens yi aufmerksam, das er als die
Fahigkeit der Reproduktion versteht, welche die ldentitdt des Geschlechts im
Zeugungsakt weitergibt.'% Die urspriingliche Bezeichnung flir das Yijing -
Zhouyi ,die Wandlungen des Zhou“, kénnte somit als ,die Zeugungen der
Zhou“ Ubersetzt werden.’®” Trotzdem pragt die Idee der Wandlung als
Grundprinzip des Buchs seit der Han-Zeit (2. Jh. v. Chr.) die Interpretation des
Yijing.108

Das Denken des Yijng ist als Analogie-Denken bzw. ,Denken in
Entsprechungen aufzufassen,’®® wobei es sich um eine intuitive
Verwendungsweise von Ideen und Begriffen handelt, wie sie auch bei den
Vorsokratikern anzutreffen ist.''® Das Yijing bildet auf symbolische Weise die
Welt bzw. den Kosmos ab. Mit Hilfe der Analogie-Bildung werden die
Hexagramme, Trigramme und yin- und yang-Linien, sowie die sprachlichen

Bilder der Linienspruche und Urteile auf reale Situation bezogen.

Das Yijing wird primar als Werkzeug des Herrschers verstanden, das ihn dabei
unterstitzen soll, sein Regieren in Einklang mit dem dao zu bringen. Sein
Zweck ist nicht das Wahrsagen, im Sinne der Schau einer unabanderlich
vorherbestimmten Zukunft, es mdchte vielmehr die gegenwartige Situation
erfassen und ihre ,Geneigtheit® in die Zukunft aufzeigen. Das Yijing verkiindet
kein determiniertes Schicksal, das vom Tun und Lassen des Menschen
unabhangig ist. Aus den Liniensprichen und Urteilen ist ersichtlich, dass in den
darin beschriebenen Situationen eine bestimmte Handlungsweise als

angemessen und eine andere als unangemessen betrachtet wird. Das Ziel ist

106 Vgl. Schilling 2009, S. 343.

107 Vgl. ebd. S. 760.

108 VeI, ebd. S. 341.

109 Siehe Kapitel ,,Die Deutung des Yijing in China“.

110 Vgl. z.B. Empedokles' Lehrgedicht: die Lehre der vier Elemente Feuer, Wasser, Erde und Luft.
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es, sich den Situationen so gut wie moglich anzupassen und eine
Handlungsweise an den Tag zu legen, die mdglichst nachhaltig und fur die

Allgemeinheit nutzlich ist.

Das Yijing versteht sich ebenfalls als moralischer Leitfaden. Sein Ideal ist der
,Furstensohn” bzw. der ,Edle“""" (jinzi), dessen Handlungsweise, im Gegensatz
zur Handlungsweise des ,Gemeinen® (xidorén), die richtige, erfolgreiche bzw.
auf lange Sicht nutzliche ist. janzi bezeichnet entsprechend dem Yijing-
Kommentar Wényanzhuan den Zhou-Kénig Wén. In den ,Gesprachen® (Lunyd)
des Konfuzius bezeichnet er den moralisch vorbildhaften Adligen — das Ideal
des Konfuzianismus. Ab der Han-Zeit halten sich die meisten Yijing-

Auslegungen an die konfuzianische Interpretation. 2

Eine weitere Vorstellung die im Dazhuan zum Ausdruck kommt, besagt, dass es
fur Handlungen gunstige und unglnstige Gelegenheiten gibt. Wenn ein
Vorhaben zur richtigen Zeit in Angriff genommen wird, dann wird es erfolgreich
sein, ein ungunstiger Zeitpunkt jedoch wirkt sich nachteilig auf das jeweilige
Vorhaben aus. Wenn man nun sein Vorhaben in einem auspicious moment in

die Tat umsetzt, sollte dieses folglich erfolgreich sein.3

Ebenso existiert die Vorstellung von ,Keimen des Geschehens®.4 Je friiher
man diese Keime erkennt, desto einfacher ist es, auf das folgende Geschehen
Einfluss zu nehmen, da, solange die Dinge noch im Entstehen sind, sie mit
Leichtigkeit in die gewlinschte Richtung gelenkt werden kénnen.'5 Das Yijing
wird entsprechend dem Kommentar Dazhuan als Instrument betrachtet, mit

dessen Hilfe man Uber diese Keime Auskunft erhalt.

Die Lehre der ,Keime des Geschehens® fand ubrigens auch im Daodégjing ihren

Niederschlag''é, wo es heilt:

,Was fest ist, ldsst sich leicht halten;
was nicht durch ein Omen angezeigt wird,
dartiber lasst sich noch spekulieren;

11 Bei Richard Wilhelm ,,der Edle*, bei Dennis Schilling ,,der Fiirstensohn.
112 Vgl. Schilling 2009, S. 432.

113 Vgl. Granet 1963, S. 249.

114 Vgl. Wilhelm 2008, S. 415, Simon 2014, S. 493.

115 Vel. Wilhelm 2008, S. 17f.

116 Vgl. Daodéjing, Kapitel 59 und 64.
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was fragil ist, 16st sich leicht auf
und was winzig ist, verteilt sich leicht.

Eingreifen muss man, solange etwas noch nicht vorhanden ist.

Regeln muss man etwas, bevor noch Chaos entsteht.

Ein nur von mehreren zu umfassender Baum
wéchst aus etwas Winzigem,

eine neunstufige Terrasse

erhebt sich auf einem ersten Erdhaufen,

ein Marsch von tausend Meilen

beginnt mit einem ersten Schritt.“1”

Das Daodéjing scheint Ubrigens einen anderen philosophischen Standpunkt als
der Dazhuan einzunehmen. Im Dazhuan geht es darum, durch das Wissen um
die Keime und den glnstigen Moment positiven Einfluss auf das Geschehen
auszulben — es geht also, Uberspitzt formuliert, um die Kontrolle des
Schicksals. Im Daodéjing hingegen verlagert sich der Fokus auf das
Geschehenlassen bzw. Nicht-Eingreifen (wdwéi) und auf das ,frihzeitige
Behandeln der Dinge“''é. \orherwissen bzw. Weissagung'® sowie libermaRige

Kontrolle'20 werden im Daodéjing negativ bewertet.

4.2. Das Yijing als Abbild des Kosmos

Es wird im Dazhuan berichtet, dass die Seher der Vorzeit'?!, die das Yijing
schufen, die Welt bis ins AuRerste’22 verstanden. Sie sollen den Wechsel der
Gegensatze, den Kreislauf von Entstehen und Vergehen, das dao von yin und
yang, vollstandig begriffen haben. ,Sie verfolgten die Anfénge [der Wesen] bis

hin zu ihren Urspriingen und zuriick zu [ihren] Enden. So erkannten sie die

17 Simon 2009, S. 199.

118 Vgl. Wilhelm 1978, S. 102.

119 Vgl. Daodéjing 38. z.B. Wilhelm 1980, S. 81. Es handelt sich hier um eine Textstelle, die auch anders
interpretiert werden kann. Das Zhuangzi distanziert sich explizit von der Yijing-Orakeltradition. Siehe
Zhuangzi, 23,1.

120 Vgl. Daodéjing 9.

121 Chin.: shéngrén. Bei Wilhelm: der heilige Weise, Legge, Lynn: sage, Schilling: der Berufene, Simon:
der Vollkommene.

122 Chin.: taiji. @ Bei Wilhelm: der grofe Uranfang, Lynn: great ultimate, Schilling: der grofie
Dachfirst, Simon: das Allerhéchste.
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Lehre von Leben und Tod.“123

,Die Berufenen’?* waren in der Lage, die inneren Krifte des Reiches
wahrzunehmen und sie ihrer Gestalt und ihrem Aussehen nach zu erschliel3en,

um sie so in den Eigenschaften der Wesen zur Bildhaftigkeit zu bringen.“12°

Nun setzten sie als ,Zeichen®, die den beobachteten Wechsel der von Tag und
Nacht, hell und dunkel, Leben und Tod usw. beschreiben sollten, den
durchgezogenen yang-Strich und den unterbrochenen yin-Strich. Sie nannten
dieses Gegensatzpaar gian, — das aktive mannliche Prinzip, und kdn, — das
passive weibliche Prinzip. Sie identifizierten gian mit dem Himmel und kdn mit
der Erde.

Es sei hier daran erinnert, dass die Entstehung des Yijing, vor allem die der
Zeichen (gua), mehr als 3000 Jahre zurlckliegt. Aus den Schilderungen im
Dazhuan wird offensichtlich, dass das Setzten von Zeichen als symbolische
Reprasentation flir die damaligen Menschen einen viel geheimnisvolleren

Charakter hatte, als es fur die heutigen der Fall ist.
Weiter steht im Dazhuan:

,Das Buch der Wandlungen ist mit Himmel und Erde ebenbiirtig, deshalb kann

es die Bahn [das Dao] von Himmel und Erde génzlich umfassen.“'26

Das Yijing mit seinen Hexagrammen versucht, die Wirklichkeit zu erfassen und
symbolisch darzustellen. Richard Wilhelm meint hierzu: ,Eben weil im Buch der
Wandlungen ein vollkommenes Abbild von Himmel und Erde, ein Mikrokosmos
aller méglichen Beziehungen gegeben ist, vermag man alle Bewegungen der

entsprechenden Beziehungskomplexe daraus zu berechnen.“'%7

Wir haben es hier mit einem Symbolsystem zu tun, das versucht, den Lauf der
Dinge — das dao - fur den menschlichen Geist fassbar zu machen. Wie dem
ersten Dazhuan-Zitat zu entnehmen ist, waren die Berufenen deswegen, weil

sie imstande waren, die inneren Kréfte (ze)'?® des Reiches wahrzunehmen,

123 Schilling 2009, S. 211 (Dazhuan 1.4.3).

124 Siehe FuBnote 118.

125 Schilling 2009, S. 213 (Ddzhudn 1.7.1).

126 Simon 2014, S. 463 (Ddzhuan 1.4.1).

127 Wilhelm 2001, S. 272.

128 Zur tieferen Bedeutung des Begriffs siehe Schilling 2009, S. 776.
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dazu fahig, sie auch ihrem Wesen gemald symbolisch darzustellen und mit

Spruchen zu versehen.

Um die standige Veranderung (der man als Mensch ausgesetzt war und ist)
abzubilden, bedienten sich die Schopfer des Yijing der sechs sogenannten
Kreuzungen (yao) - der sechs Platze eines Hexagramms. Auf diesen
Kreuzungen vollzieht sich bei der Divination auf symbolische Weise der

Wechsel bzw. das Zusammenspiel von yin und yang.

Richard Wilhelm meint: ,Die Zeichen des Buchs der Wandlungen (...) zeigen in
ihrem Zusammenhang den Zusammenhang des Weltgeschehens. So waren sie
Darstellungen der Ideen. Allein diese Bilder oder Erscheinungen zeigten nur
das Tatséchliche. Es blieb nur noch (brig, daraus einen Ratschlag zu
entnehmen, damit man wul8te, ob eine Richtung des Handelns, die sich aus
dem Bild ergab, wertvoll oder schéadlich war, ob man sie einschlagen oder

vermeiden sollte.“129

Der Dazhuan richtet sich an den Staatsmann und sein Anliegen, das Reich zu
verwalten und zu ordnen. Die Berufenen schufen mit dem Yijing ein geistiges,
abstraktes Abbild, das es vor allem dem Herrscher ermoglichen sollte, positiv
auf das Schicksal seines Reiches einzuwirken. Da aber jeder Mensch in
gewissem Malde Herrscher Uber sein Leben und seine Umgebung ist, kann das

Yijing auch vom ,kleinen Mann“ verwendet werden.

4.3. qian und kuin

Der Dazhuan beginnt mit einer Beschreibung der beiden Prinzipe, die den Kern
der Philosophie des Yijing bilden: gian — der mannlich vorgestellte Himmel - und
kdan — die weibliche Erde. Die Schopfung bzw. das Weltgeschehen werden als

Resultat der Interaktion dieser beiden Prinzipe aufgefasst.

gian wird von Dennis Schilling als ,das Walten“ Ubersetzt und kin als ,das Sich-
Flgen“. Dahinter steht die Vorstellung, dass alles, was auf der Erde geschieht,
auf ,Befehl des Himmels® hin geschieht. Wie Richard Wilhelm in seinem

Kommentar zum 1. Hexagramm (das ebenso gian genannt wird und zur Ganze

129 Wilhelm 2001, S. 267.
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aus yang-Linien besteht) feststellt, ist dieses Prinzip mit der Zeit verbunden.
Das weist darauf hin, dass von gian, — dem Himmel als dem Prinzip der Zeit,
die Veranderungen in Lauf der Himmelkérper — und damit verbunden - der
Wechsel der Jahreszeiten abhangen. Die Erde hingegen wird von diesem
Wechsel beeinflusst und ,fugt sich® ihm. Folglich ist der Himmel auch mit dem
Wetter verbunden und bringt den Regen hervor.'3 Die Erde wird dadurch

fruchtbar und lasst es, auf ,Befehl des Himmels* hin, spriel3en.

Es handelt sich hierbei ganz klar um eine Hierarchie. gian wird als das
herrschende, befehlende Prinzip verstanden und kdn als das gehorchende und
ausfuhrende. Beide Prinzipe sind gleich wichtig und hangen voneinander ab.
Ohne qian kein kiin und umgekehrt. Die Philosophie des Yijing Ubertragt diese
Prinzipe auch auf die Gesellschaft und die Geschlechter. Der Herrscher des
Reiches bzw. die herrschende Klasse wird mit gian identifiziert und die niederen
Stande mit kdn. Ebenso wird der Mann gian und die Frau kdn zugeordnet.
Moéglicherweise waren hier aus heutiger Sicht moralische bzw.
emanzipatorische Einwande angebracht, gian und kdn stellen aber in erster
Linie Funktionen dar, die jenseits moralischer Normen wirken. Im Dazhuan
steht:

,Das Walten erkennt die groBen Anfédnge. Das Sich-Fiigen stellt die Vollendung

der Wesen her.“131

Damit ist gemeint, dass in gian — dem Walten, die Samen (jing) vorhanden sind,
die von kdn — dem Sich-Flgen ausgebildet werden. kdn flugt sich dahingehend,
dass es auf den ,Befehl” der Samen reagiert und im Ubertragenen wie auch im
wortlichen Sinn ,Fruchte tragt®. Es handelt sich hierbei, wie bei vielen anderen
Stellen im Dazhuan um eine sexuelle Symbolik, die jedoch analog auch auf die
Gesellschaft Ubertragen werden kann. Dabei kdénnen die Weisungen und
Befehle des Herrschers als ,Samen® verstanden werden, die von den
Untergebenen empfangen und realisiert werden. In diesem Zusammenhang
handelt es sich bei Samen um Ideen bzw. Bilder (xiang). Interessant ist, dass
der Begriff xiang ebenso die Gestirnskonstellationen bezeichnet, die somit

ebenso als ,Samen® fur die Ereignisse auf Erden verstanden werden kénnen.

130 Vgl. Schilling 2009, S. 12.
131 Schilling 2009, S. 209 (Dézhuan 1.1.10).
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Wenn wir die metaphorische Leiter der gesellschaftlichen Hierarchie bzw. der
Befehlskette nun weiter hinauf zu steigen versuchen, stellt sich die Frage, von

welcher Instanz die Befehle des weltlichen Herrschers abhangen.

4.4. Der Befehl des Himmels - geistige Wesenheiten

Das Yijing wird entsprechend dem Dazhuan als Instrument verstanden, mit dem
der Herrscher seine Herrschaft in Einklang mit dem dao bringen kann. Das dao
umfasst, wie bereits besprochen, die Dualitat bzw. das Zusammenspiel von yin
und yang bzw. kdn und gqgian. Es existiert jedoch auch die traditionelle

Auffassung, die das dao als den Willen des Himmels interpretiert. 32

Die fruhen Konige der Zhou verstanden sich selbst als Verkdrperungen des
Himmels und leiteten davon ihre Herrschaftslegitimation ab. Fir sie war es ein
grofRes Anliegen ihre Taten in Ubereinstimmung mit dem Himmel zu bringen,
und den ,Befehl des Himmels“'3% umzusetzen. Das Yijing diente ihnen dazu,
diesen ,Befehl bzw. ,Willen zu eruieren.'3* Die ,Befehle des Himmels* werden
fur den Herrscher somit zu den Keimen des kinftigen Geschehens bzw. ihrer

kinftigen Handlungen.

Der Dazhuan fordert den ,Furstensohn® (jdnzi) dazu auf, (nur!) wenn er in

Aktion tritt, das Orakel zu befragen:

»,S0 befragt der Flirstensohn [»die Wandlungen«], wenn er etwas tun will und
wenn er etwas ausfihren will, dal3 sie ihm sagen welchen Befehl er erhélt. Wie
ein Echo gibt es [fir »die Wandlungen«] nichts, das zu fern oder nah liegt, das

zu verborgen oder zu tief ist. So erkennen sie die kommenden Wesen.“13%

Im 11. Kapitel des Dazhuan werden die Schafgarbenstengel, die dazu
verwendet wurden, ein Orakel zu erstellen, als ,rund und geistig“ beschrieben,
die Hexagramme hingegen als ,eckig und wissend“.'36 Weiter heil3t es: ,Das

Geistige erkennt das Kiinftige. Das Wissende birgt das Vergangene“'3’. Dies

132 Vgl. Lynn 1994, S. 2.

133 Siehe zu niherem Verstindnis des ,,Befehls des Himmels* den Text und Kommentare des 25.
Hexagramms wuwong.

134 Vgl. Simon 2014, S. 479 (Dazhuan 1.13.1).

135 Schilling 2009, S. 217 (Dazhuan 1.10.2).

136 Vgl. ebd., S. 219 (Dazhuan 1.11.1).

137 Ebd. (Dazhuadn 1.11.3).
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kann so verstanden werden, dass die Schafgarbenstengel als etwas
.-Himmlisches” und die Hexagramme als etwas ,Irdisches” aufgefasst wurden,
da die Eigenschaften ,rund“ und ,eckig® entsprechend dem antiken
chinesischen Weltbild dem Himmel und der Erde zugesprochen wurden. Da die
Texte zu den Hexagrammen tatsachlich einen gewissen Erfahrungswert
widerspiegeln, koénnen sie als ,Wissensspeicher® friherer Generationen
aufgefasst werden und bergen somit das Vergangene in sich. Um ein Orakel zu
erhalten muss man insgesamt 50 Schafgarbenstengel immer wieder teilen, um
schlie3lich ein Hexagramm zu erhalten. Durch sie wird der Orakelsteller in die
Lage versetzt, einen Ausblick auf die Qualitdt moglicher kunftiger Ereignisse zu
erhaschen. Deshalb kann behauptet werden, dass sie das Zukinftige in sich
bergen. Sowohl die Schafgarben als auch der Vorgang des Teilens werden als
etwas ,Geistiges” (shén) aufgefasst. Durch sie wird der ,Flrstensohn® in die
Lage versetzt, zu erfahren, wodurch ,(...) Ddmonen und Geister in Bewegung

gesetzt werden. 38

Was ist nun unter ,Geister (shén) und Damonen (gui)“ zu verstehen? Leider ist
eine eindeutige Antwort darauf nicht moglich, da die Textstelle im Dazhuan die
Quelle fur die spatere Han- und Song-zeitliche Metaphysik darstellt und damals
schon ,nur‘ noch interpretiert wurde.'3® Schilling meint, dass unter Damonen
(gui) Totenseelen verstanden werden und dass Geister (shén) Orte, Pflanzen,

Tiere und Menschen beseelen.140
Richard Wilhelm meint:

,Die lichten Geister (Schen) gehen aus, das sind die wirkenden, die neue
Verkérperungen eingehen kbnnen, die dunklen Geister (Gui) kehren heim, das
sind die sich zurtickziehenden, die den Ertrag des Lebens verarbeiten. Es liegt
in dieser Auffassung von riickkehrenden und ausgehenden Geistern
keineswegs der Gedanke von guten und bdsen Wesen, sondern nur der
Unterschied des sich ausstreckenden und sich zusammenziehenden Substrats

der Lebenskraft. Es sind Wechselzustande im groRen Meer des Lebens. 4!

138 Schilling 2009, S. 216 (Dazhuan 1.9.5).
139 Vgl. Schilling 2009, S. 768f.

140 Vel. ebd., S. 769.

141 Wilhelm 2008, S. 273.
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4.5. Der Geist der Schafgarbe

Der bedeutsame, neo-konfuzianische Gelehrte Zhixi (1130 — 1200 n. Chr.)
verfasste einen Kommentar zum Yijing, der die ursprungliche Orakeltechnik der
Zhou zu rekonstruieren versucht.'#? Darin ist ein Kapitel mit dem Namen
,Zeremonie des Schafgarbenorakels“ enthalten, welches sowohl Auskunft GUber
die Methodik des Auszahlens der Schafgarbenstengel gibt, wie auch auf
Vorstellungen schlieBen lasst, die mit dem Orakelprozess in Verbindung

stehen.143

Wie schon erwahnt, beschreibt der Dazhuan die Schafgarbe als etwas
,Geistiges®. Sie wird offenbar auch von Zhixi als Mittler, durch welchen der
Mensch Auskunft Gber den ,Befehl des Himmels“ erhalt. Diese Idee fand auch

in der besagten Zeremonie ihren Niederschlag.
Zu Beginn der Zeremonie wird die Schafgarbe mit folgendem Befehl angerufen:

,Néhere dich, erhabene Schafgarbe, [du, welche] Besténdigkeit hat! [Ich,] das
Amt so und so bekleidend, mit Namen so und so, mit Vornamen so und Sso,
weil3 ob dieser und jener Sache nicht, was zu tun ist. So frage ich, woriiber ich
Zweifel hege, Geister und Zauberkréfte. Uber Gliick und Ungliick, Gewinn und
Verlust, Schaden und Leid, Sorge und Wégen kannst allein du, welche

Geistigkeit besitzt, [mir] klar Auskunft geben.“'#4

4.6. Das Yijing als ,,Buch der Schopfung*“

Das 12. Kapitel des Dazhuan prasentiert das Yijing als Buch bzw. System, das

den Uranfang der Schépfung in sich birgt. Dort heil3t es:

»(---) das Yijing [hat] das Allerhéchste [taiji] in sich. Dies erzeugt die beiden
Erscheinungen [Himmel und Erde]. Die beiden Erscheinungen [Himmel und

Erde] bringen die vier Jahreszeiten hervor. Aus den vier Jahreszeiten gehen die

142 Vgl Schilling 2009, S. 347.
143 Siche ebd., S. 348f.
144 Ebd., S. 351.
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Acht Trigramme hervor.“14°

Das Zeichen, das Rainald Simon hier als ,Allerhdchstes® Ubersetzt, heilt im
Chinesischen faiji. Der Begriff spielt in der spateren Philosophiegeschichte
Chinas als ,Weltprinzip“ eine groRe Rolle und ist im Westen vor allem durch

seine symbolische Darstellung bekannt: @

Was mit taiji wirklich gemeint ist, ist schwer zu sagen, da auch diese Stelle im
Dazhuan die literarische Grundlage fur die metaphysischen Spekulationen der

folgenden Dynastien bildet und im Laufe der Zeit verschieden gedeutet wurde.

Mit Sicherheit lasst sich sagen, dass der Begriff einen ,Dachfirst” bezeichnet.
Das ist die Stelle, an der die beiden Seiten eines Giebeldaches
zusammenstolen. Es wurde in der Folge als Scheitelpunkt des
Himmelsgewdlbes — als Zenit — verstanden. Es kann als der Punkt oder
Zustand aufgefasst werden, an dem sich yin und yang am nachsten bzw.

ununterscheidbar sind.

Der Yijing-Kommentator Wangbi (226 — 249) meint, das Sein (ydu) entspringe
notwendigerweise dem Nichtsein (wa). taiji bezeichnet ihm zufolge den Zustand
jenes Nichtseins. Es bezieht sich auf etwas, das per definitionem unfassbar ist.
Um sich ihm jedoch anzundhern, meint er, musse man sich den aulersten
Punkt vorstellen, den die Existenz birgt (hier die aulierste Beziehung von yin

und yang) und misse ihn als Aquivalent fur jenes Ungreifbare annehmen. 746

Kongyingda (574 — 648), ein weiterer einflussreicher Yijing-Kommentator,
meint, taiji bezeichne den subtilen Stoff, welcher die chaotische Masse formte,
die vor der Trennung von Himmel (gidn) und Erde (kin) existierte.'” Er meint,

taiji sei mit dem dao zu identifizieren.48

Die oben zitierte Stelle beschreibt, dass dem taiji ,,die beiden Erscheinungen®
entspringen. Diese werden einhellig als gian und kdn bzw. yin und yang
aufgefasst. Weiter heilt es, dass diese wiederum ,die vier Jahreszeiten”
erschaffen, aus welchen die acht Trigramme hervorgehen. Was hier als ,vier

Jahreszeiten® bezeichnet wird, meint die Vierheit von yang und ,altem® yang,

145 Simon 2014, S. 477 (Ddzhuan 1.12.1.).

146 Vgl. Lynn 1994, S. 65.

147 Vgl. Legge 1963, 376 (FuBinote zu Paragraph 70).
148 Vgl. ebd.
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sowie yin und ,altem® yin. Wie schon erwahnt, liegt dem Yijing die Idee
zugrunde, dass sowohl yang als auch yin, sobald sie ihren Hohepunkt erreicht
haben, wieder in ihr Gegenteil umschlagen. Das Wechselspiel der Jahreszeiten
veranschaulicht diesen Prozess. Der Sommer ist mit yang und der Herbst mit
saltem® yang gleichzusetzen, der Winter hingegen mit yin und der Frihling mit

,altem® yin.

Was nun die Trigramme angeht, so lassen sich diese ebenso dem Jahreszyklus
zuordnen, geben jedoch ein differenzierteres Bild ab. Wenn dies nun anhand
der fur das Yijing typischen Linienzeichen dargestellt wird, ergibt sich folgende
Graphik:

Das besondere an den verschiedenen Stadien der Differenziertheit ist, dass auf
jeder Stufe theoretisch ,alles” enthalten sein muss. Sie unterscheiden sich blof
durch den Grad der Differenziertheit.

Es sei hier erwahnt, dass es im Daodéjing eine Stelle gibt, die stark an diese

Abstufung erinnert. Dort heifl3t es:

,Dao erzeugt das Eine, das Eine erzeugt das Zweifache, das Zweifache

erzeugt das Dreifache, das Dreifache erzeugt die zehntausend Dinge.“'4°

4.7. Zusammenfassung

Zunachst sei daran erinnert, dass dem Yijing, weil es als adaquates Abbild des
Kosmos angesehen wurde, das vermeintliche Vermdgen zugeschrieben wurde,

Uber diesen Auskunft zu geben. In diesem Zusammenhang sei an den

149 Simon 2009, S. 133.
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Impuls/Samen/ Befehl des Himmels-Prinzips (qian) erinnert, der vom Erd-

Prinzip empfangen und verwirklicht wird.

Weiter wurde angenommen, dass man mit dem Yijing den ,Befehl des Himmel*
eruieren konne, welcher mit dem dao gleichgesetzt wurde, und, dass dem als
.geistig® (shén) aufgefassten Himmels-Prinzips (qgian) die Information bzw. ,der
Wille® zukunftiger Ereignisse innewohne, der mit Hilfe der ebenfalls ,geistigen®
Schafgarbe zu ermittel sei. Somit erhalt man Information dartber wie
,Ddmonen [gui] und Geister [shén] in Bewegung gesetzt werden“'®. Wenn wir
Richard Wilhelms Deutung folgen, handelt es sich bei den Geistern und
Damonen um das ,sich ausstreckende und sich zusammenziehende Substrats

der Lebenskraft”.

Weiter kann angenommen werden, dass wenn, wie der Dazhuan meint, das
Yijing den ,Ursprung aller Dinge“ - taiji - in sich birgt, man mit seiner Hilfe mit
diesem bei der Orakelbefragung in Kontakt tritt. Entsprechend Kdngyingda's
Auffassung des taiji, bedeuted dies, dass man bei der Yijing-Divination mit dem
dao kommuniziert. Nach Wangbi's Deutung des taiji-Begriffs kdnnte man
sagen, dass man bei der Orakelbefragung Informationen Uber das (zukinftige)

Sein (you) aus dem Nichtsein (wd) erhalt.

Weiter kdnnte man annehmen, dass im taiji / dao / Nichtsein (wu) die ,Keime
des Geschehens bzw. Seins (you) oder die ,Geister und Damonen® (der

Zukunft) enthalten sind, welche mit Hilfe des Yijing offenbart werden kénnen.

5. Aleister Crowley

5.1. Einleitung

Dieses Kapitel beschaftigt sich mit Aleister Crowleys Rezeption und

Interpretation des Yijing und der Divination.

Ich werde im Folgenden zunachst versuchen einen kurzen Einblick in Crowleys
Lehre und Werk zu geben. Dabei werden der Liber AL vel Legis und seine

Religion Thelema behandelt, und danach seine Auseinandersetzung mit der

150 Schilling 2009, S. 216 (Dazhuan 1.9.5).
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chinesischen Philosophie. Im nachsten Unterkapitel wird besprochen, welche
Rolle die Divination in Crowleys Lehre spielt und wie er die Funktionsweise der
Divination auffasst. Es handelt sich dabei meines Wissens um die erste
systematische Ausarbeitung von Crowleys Divinationstheorie. Sie soll als
vorlaufiger Interpretationsversuch verstanden werden, der moglicherweise noch
weiterer Vertiefung und Korrektur bedarf. Schlief3lich werden noch einige von

Crowley durchgefuhrte Orakelbefragungen und ihre Interpretation beschrieben.

Aleister Crowley (1875-1947) war einer der einflussreichsten englischen
Okkultisten des 20. Jahrhunderts. Er trat 1898 dem Hermetic Order of the
Golden Dawn bei, einem ,magischen“ Orden, in dem er neben der Kabbala,
zeremonieller Magie und Astrologie auch den Tarot kennenlernte. Heutzutage
ist er besonders fir seine Schopfung des Thoth Tarot bekannt, welcher eine
optisch wie auch inhaltlich bunte Neuinterpretation der Golden Dawn-Tarot-

Karten darstellt. 51

1904 wurde ihm von dem Geistwesen Aiwass/Aiwaz’%? der Liber AL vel Legis
(Ubersetzt: Buch des Gesetzes, kurz: Liber AL) diktiert. Die darin enthaltenen
mystisch-philosophischen, moralischen und kosmologischen Konzepte bilden
die Grundlage der von Crowley gegrindeten Religion Thelema (Ubersetzt:
Wille). Ein grol3er Teil seines schriftichen Werkes kann als Kommentar zum
Liber AL vel Legis verstanden werden. Dieser bildet fur ihn einen unantastbaren
Ausgangspunkt, vor dessen Hintergrund sich bei ihm auch die Rezeption und
Interpretation des Yijing abspielt. Crowleys daraus entnommener Leitsatz
lautet: , Tu was du willst.“153 Der Wille steht im Zentrum seines philosophischen,
psychologischen und kosmologischen Denkens und Strebens.
Divinationssysteme koénnen ihm zufolge in diesem Zusammenhang bei der
Urteilsfindung hilfreich sein, welche die Grundlage fir den ,erleuchteten
Willen“154 bildet. Die Divination unterstiitzt den Vorgang der Introspektion, der

dem aktiven, extrovertierten Willen vorangeht.

Crowley beschaftigte sich jahrzehntelang mit den verschiedensten

Orakelsystemen. Besondere Aufmerksamkeit widmete er dem Tarot, der

151 Crowley, Aleister: Das Buch Thoth — Agyptischer Tarot, Urania Verlags AG., Neuhausen, 2001.
152 Crowley verwendet beide Schreibweisen, die beide gesondere numerische Bedeutungen haben.
153 Crowley / Aiwass 2011, S. 26ff.

134 Vgl. Crowley, Magick Bd. 1, S. 478, Crowley 2012, S. 250.
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Geomantie, der Astrologie und dem Yijing und verfasste zu diesen Systemen
auch mehrere Schriften. Seine ausfuhrlichste diesbezigliche Abhandlung ist
das 18. Kapitel seines Werks Magick in Theory and Practice (erschienen 1929),
in dem er die Divination im Allgemeinen und die genannten Divinationssysteme
im Besonderen behandelt. Das Werk Magick in Theory and Practice, von dem
man wohl behaupten kann, dass es ,the summa of his mature thought on
magic“’°° darstellt, bildet die wichtigste Quelle zu seiner Divinationstheorie. Eine
weitere Quelle stellt Crowleys Tarot-Buch The Book Thoth dar, in dem er die
Parallelen zwischen den (kabbalistisch interpretierten) Tarot-Karten und den
Hexagrammen des Yijing aufzeigt. Dieses Werk ist besonders in Hinblick auf

seine Verwendung und Interpretation von Symbolsystemen aufschlussreich.

Ich moéchte noch darauf hinweisen, dass von Crowley in Bezug auf die
Divination auch widerspriichliche AuRerungen vorhanden sind. Dies mag
moglicherweise damit zusammenhangen, dass sein Werk Uber Jahrzehnte
hinweg entstand und sich wohl auch seine Ansichten im Laufe der Zeit
anderten. Es kdnnte aber auch Ausdruck eines bestehenden Zweifels bzw.
einer Inkonsequenz in seinem eigenen Handeln sein. Beispielsweise betont er
im Book of Thoth, dass das Wahrsagen, im Sinne einer Zukunftsvorhersage, als
Missbrauch der Divination aufzufassen sei.'%® Anderenorts rihmt er sich dann
aber, dass alle seine aus der Divination hervorgegangenen Zukunftsprognosen

zugetroffen hatten.157

Ebenso gibt es in Hinblick auf die Ideen bzw. astralen Wesenheiten, welche mit
Hilfe von Symbolsystemen wie dem Yijng oder dem Tarot systematisiert
werden, offene Fragen. Inwieweit existieren solche Wesenheiten? Inwiefern
konnen sie auf die materielle Ebene einwirken? Sind sie ,nur” als Imagos des

menschlichen Geistes oder tatsachlich als objektive Naturkrafte aufzufassen?

5.2. Der Liber AL vel Legis — das Buch des Gesetzes

1904 wurde Crowley in Kairo, nachdem er gemeinsam mit seiner Frau

155 Pasi, Varieties of Magical Experience, in Bogdan/Starr 2012, S. 66.
156 Crowley 2008, S. 80.
157 Crowley 1987, Confessions Bd. 2, S. 223.
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verschiedene magische Rituale vollzogen hatte, von dem Geistwesen
Aiwaz/Aiwass?® der Liber AL vel Legis — das Buch des Gesetzes (Liber AL)
diktiert, der sein Werk und seine Lehre nachhaltig beeinflusste und auf dessen
Inhalt sich ein groRRer Teil seines Werks stitzt. Der Liber AL bildet den
Ausgangspunkt seines ,magischen” Weltbildes. Vor diesem Hintergrund
interpretiert er alle anderen Philosophien, Weltanschauungen und Religionen,

mit denen er sich auseinandersetzt.

Im Buch des Gesetzes wird das Zeitalter des Horus angekiindigt. Diesem ging,
laut Crowley, das Zeitalter des Osiris, die Epoche der ,Sterbenden Gotter” wie
Osiris, Adonis, Attis und Jesus voran, und diesem wiederum das Isis-Zeitalter.
Alle 2000 Jahre solle es zu einem solchen Zeitenwechsel kommen. %% Crowley
war davon uberzeugt, der Prophet des neuen Zeitalters zu sein. Was den Liber
AL angeht, so meinte er, die in ihm enthaltene Botschaft stelle die Losung fur
die Probleme von Philosophie, Religion und Ethik dar'® und misse darum von

ihm verkindet werden.

Das Buch ist in drei Kapitel gegliedert, von denen jedes einer agyptischen

Gottheit gewidmet ist.

Das erste handelt von der Himmelsgéttin Nuit’®’, die meist als gewodlbte,
nachtliche Himmelskuppel, die mit Handen und FuRen die Erde beruhrt,
dargestellt wird. Sie ist Crowley zufolge mit der Materie gleichzusetzen.62
Crowley identifiziert sie aber ebenfalls mit dem Konzept des unbegrenzten
Raumes'%? und den darin enthaltenen unbegrenzten Mdéglichkeiten'84. Poetisch
ausgedriickt ist sie ,,der unendliche Raum und die unendlichen Sterne darin“'6®,
Der dritte Vers des Liber AL lautet: ,Jeder Mann und jede Frau ist ein Stern.“?66
Nuit als der Raum und die Materie wird als allgegenwartig und ewig vorgestellt
und beinhaltet alles und jeden. Sie ist anders als ihr Korrelat, die Gottheit Hadit,

durch die Sinne fassbar und dem unmittelbaren Erkennen zuganglich.

158 Eg existieren beide Schreibweisen.

139 Vermeer 2009, S. 33.

160 Vgl. Crowley 2012, Appendix IX, S. 693ff.

161 Die dgyptische Gottheit auf dies sich Crowley bezieht, heiit Nuz.
162 Vgl. Crowley 2010, S. 22.

163 Vgl. Crowley / Aiwass 2001, S. 14.

164 Vgl. Crowley 2001, S. 124.

165 Vgl. Crowley / Aiwass 2001, S. 15.

166 Ebd.,, S. 9.

65



Sie wird im Liber AL sowohl als Nichts als auch als Zweiheit beschrieben.’” Im
Grunde ihres Wesens ist sie Nichts, sie manifestiert sich jedoch immer als
Zweiheit. Crowley driickt dies mit folgender Gleichung aus: 0 = (+1) + (-1).168
Nuit ist namlich ,geteilt um der Liebe willen, fiir die Mobglichkeit der
Vereinigung.“'%° Weiter heildt es im Buch des Gesetzes: ,Dies ist die Schépfung
der Welt, dass der Schmerz der Trennung wie Nichts ist, und die Freude der

Auflésung alles.“'7° Die Auflésung ergibt sich aus der Rechnung (+1) + (-1) = 0.

Der zweite Teil des Buchs ist der agyptischen Erdgottheit Hadit’’” gewidmet, die
meistens als gefligelter Globus, der sich im Herzen von Nuit befindet,
dargestellt wird.'72 Er ist ihr mannlicher Gegenpol und wird von ihr
umschlossen. Hadit beschreibt sich und seine Beziehung zu Nuit im Liber AL
folgendermalden: ,/m Raum bin ich lberall die Mitte, so wie sie, der Umfang,
nirgendwo gefunden wird.“'”3 Nuit ist der unendliche Raum und Hadlit, welcher
selbst unausgedehnt ist (r=0), bildet Uberall im Raum das Zentrum
desselben.’”4 Hierbei handelt es sich (brigens um ein Bild, das in der

europaischen Philosophie bereits eine lange Geschichte hat.'”®

Nuit nennt ihren mannlichen Gegenpol ihre geheime Mitte, ihr Herz und ihre
Zunge.'”® Er kann als ihr Agens verstanden werden. Selbst identifiziert er sich
mit der ,Flamme, die in jedem Menschenherzen brennt und im Kern jedes

Sternes“’’7, und bezeichnet sich als ,Leben und Lebensgeber 78,

Ein weiterer wichtiger Aspekt von Hadit, mit dem er sich identifiziert, ist die
Bewegung und die Veranderung. Auf menschliche Verhaltnisse Ubertragen ist
Hadit mit dem konzentrierten Willen gleichzusetzen, der Veranderung bzw.
Wechsel (orig.: change) hervorruft. Anders als Nuit, die sich in der Zweiheit

manifestiert und erkannt werden kann, ist er unerkennbar, weil er eben selbst

167 Crowley / Aiwass 2001, S. 21.

168 Vgl. Crowley 2001, S. 38.

169 Crowley / Aiwass 2001, S. 21.

170 Ebd.

171 Die dgyptische Gottheit auf die sich Crowley bezieht, heiBt Geb.
172 Vgl. Vermeer. 2009, S. 34

173 Crowley /Aiwass 2011, S. 55.

174 Vgl.

175 Vgl. Dietrich Mahnke: Unendliche Sphire und Allmittelpunkt.
176 Vgl. Crowley / Aiwass 2011, S. 9.

177 Ebd., S. 55.

178 Vgl. ebd.
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der ,Erkennende® ist. Laut Crowley, ist er der ,allgegenwértige
Gesichtspunkt“’7® (orig.: ubiquitous point-of-view)8%. Hadit ist laut Crowley
unpersonlich. Er ist zwar in z.B. verschiedenen Individuen prasent, sein Wesen

ist jedoch in allen (und allem) identisch. 18

Crowley meint in seinem Kommentar zum Liber AL seine ,Theogonie“ sei
ganzlich wissenschaftlich.'82 Nuit ist die Materie und Hadit die Bewegung im
physikalischen Sinne und - vereinfacht ausgedrickt - das Nomen und das Verb
im Satz.'8 Man koénnte wohl auch sagen, dass Hadit als Subjekt und Nuit als

Objekt beschrieben werden kdonnen.

Der Inhalt des dritten Kapitels behandelt die Gottheit Ra-Hoor-Khuit. Sie stellt
das Ergebnis der Vereinigung der beiden Gotter dar. Crowley meint in Magick
in Theory and Practice, es handle sich dabei um eine Einheit, ,welche alle
Dinge einschlie3t und leitet.“’®* Nuit und Hadit bedingen sich gegenseitig und
kénnen unmdglich getrennt voneinander existieren.'® |hre Verbindung bringt
ein ,Kind“ hervor. Crowley zufolge ist Ra-Hoor-Khuit mit dem heiligen
Schutzengel gleichzusetzen, einem in Crowleys Lehrsystem
ausschlaggebendem Konzept, das spater noch ausfuhrlicher erklart wird. Ra-
Hoor-Khuit kann also als der Wille bzw. die Bewegung/Veranderung im Raum
aufgefasst werden, der die darin enthaltenen unbegrenzten Moglichkeiten

ausschopft.

In furchterregenden Bildern wird im Liber AL beschrieben, wie sich diese
Gottheit gebardet. Ra-Hoor-Khuit bezeichnet sich selbst als Kriegs- und
Rachegott'® und wird mit Sieg und Erfolg'® sowie mit Starke, Stolz und
Erhabenheit'8® in Verbindung gebracht. Er verachtet hingegen Feigheit',

,Weichheit des Herzens"1%0 sowie Mitgefiihlt und Mitleid. In der Folge fordert er

179 Crowley 2001, S. 124.

180 Crowley 1992, S. 115.

181 Vgl. Crowley 2010, S. 107f.

182 Ebd., S. 22.

183 Ebd.

184 Crowley, Magick Bd. 1, S. 266.
185 Ebd.

186 Vgl. Crowley / Aiwass 2011, S. 101.
187 Vgl. ebd., S. 131.

188 Vgl. ebd., S. 137.

189 Vgl. ebd.

190 Vgl. ebd., S. 127.
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unter anderem dazu auf, sich Uber andere Religionen und Weltanschauungen

zuU erheben:

Ich bin (...) die Blasphemie gegen alle Gétter der Menschen. (...) Mit meinem
Falkenkopf pick ich nach den Augen Jesu, da er am Kreuze héngt. Ich schlage
meine Fligel in das Gesicht von Mohammed und blende ihn. Mit meinen
Klauen rei8e ich das Fleisch des Inders und des Buddhisten, Mongolen und
Din91 heraus. (...) Ich spucke  auf  eure  jammerlichen

Glaubensbekenntnisse.“19?

5.3. Thelema und Magick

Crowley entwickelte ein ,magisches” Lehrsystem bzw. einen ,spirituellen® Weg,
welcher den Aspiranten dazu anleiten soll, die Lehre des Liber AL vel Legis in
seinem Leben umzusetzen, um ihn schlieBlich zu personlicher
Vervollkommnung zu fuhren. Sein System benennt er mit der altgriechischen
Bezeichnung fir den ,Willen“: Thelema.’®® Sein Leitspruch, den Crowley dem
Liber AL vel Legis entnahm, lautet: ,Tu was du willst soll das ganze Gesetz

sein. “194

Das hochste Ziel des Thelema-Systems ist es, den Magier'® in Kontakt mit
seinem ureigenen wahren Willen zu bringen und soll ihn in der Folge dazu
anleiten, sich selbst zu verwirklichen. Um diesen Kontakt herzustellen, muss er
mit einer Wesenheit bzw. einem Prinzip in Kommunikation treten, das Crowley

den heiligen Schutzengel nennt.

Das Konzept des heiligen Schutzengels entstammt Abraham von Worms' Buch
Abramelin.’% Im ersten Teil seiner im Equinox Vol. 1, Nr.1 publizierten Schrift
The Temple of Salomon the King stellt Crowley jedoch fest, dass es sich dabei

um dasselbe Prinzip handelt, das

191 Din“ bezieht sich hier, entsprechend dem offiziellen Kommentar zum Liber Al, sowohl auf das
Judentum als auch auf den Islam. Vgl. Crowley 2010, S. 238.

192 Ebd. S. 135ff.

193 Vgl. Kaczynski 2009, S. 53.

194 Crowley / Aiwass 2011, S. 271f.

195 Wenn im Folgenden vom ,,Magier* die Rede ist, ist damit die Person gemeint, die sich in Crowleys
Lehrsystem {ibt.

196 Abraham von Worms: Buch Abramelin, Edition Araki, Leipzig 2001.
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— im Hermetic Order of the Golden Dawn Genius,
- in der Bhagavad Gita Visnu,

- von den Theosophen als Hbéheres Selbst,

- von den Gnostikern Logos,

- in der Kabbala Jechidah,

- von den Daoisten dao

- und im Yijing der Edle (janzi) genannt wird.97

(Crowley war der Meinung, auf seinen Reisen durch Europa, Agypten, Indien,
Sri Lanka, China, Arabien, Siam, Tibet, Japan, Mexiko und die USA das
gesamte Wissen gesammelt zu haben, das das ,mystische Erkennen der
Menschheit“%8 berihrt hat'®® und schien der Ansicht gewesen zu sein, diesem
lage ein gemeinsamer Kern zu Grunde, was in der oben angefuhrten

Aufzahlung zum Ausdruck kommt.)

Der heilige Schutzengel kann als innere Stimme aufgefasst werden, die den
Geist des Magiers in Bezug auf seinen wahren Willen informiert und leitet.
Crowley meint: ,Die vom Engel mitgeteilte Wahrheit, welche den Horizont des
Adepten unermeflllich ausdehnt, ist vollkommen bestimmt und prédzise. Es
handelt sich nicht um Zweideutigkeiten und Abstraktionen.“?%° Wie schon
erwahnt, lautet Crowleys bekanntester Leitspruch: ,Tu was du willst soll das
ganze Gesetz sein“. Damit will er den Magier dazu auffordern, sich selbst und
die eigenen Motivationen bis aufs Letzte zu erforschen, bis man schliel3lich eine

innere Instanz erkennt und mit ihr zu kommunizieren lernt.

In seinem Hauptwerk Magick in Theory and Practice unterteilt er sein Thelema-
System in Yoga?°' - Introversion und Magick - Extroversion.202 Unter Yoga
versteht er den achtgliedrigen Yoga-Weg, den Pataijali im Yogasditra schildert.
Magick, den ,extrovertierten Aspekt® seines Systems, definiert er

folgendermafRen?%3;

1. Definition: ,,Magick ist die Wissenschaft und Kunst, Wechsel (orig.:

197 Vgl. Crowley 1993, Equinox, S. 159 f. Die List wird im genannten Text noch weiter ausgefiihrt.
198 Crowley 1993, Trinen Bd. 1, S. 157.

199 Vgl. ebd.

200 Vgl. Crowley, Magick Bd. 2, S. 151.

201 Tm Book Four nennt Crowley den Yoga-Aspekt ,,Mystik*.

202 Vel. Crowley 1993, Trinen Bd. 2, S. 284.

203 Crowley, Magick Bd. 1, S. 245f.
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change) in Ubereinstimmung mit dem Willen hervorzurufen.*
Diese Definition fuldt auf folgendem Postulat:

2. Postulat: ,Jeder geforderte Wechsel kann durch die Anwendung der
richtigen Art und des richtigen Grades von Kraft in der richtigen Art durch

das richtige Medium auf das richtige Objekt bewirkt werden.”

Crowley gibt zu, dass nicht jeder Wechsel moglich ist. Er sieht jedoch gerade
den Zweck von Magick darin, den Radius der Moglichkeiten mit Hilfe
,wissenschaftlicher* Methodik zu erweitern. Der Definition und dem Postulat
folgen insgesamt 28 Theoreme, die einen Einblick in seine ,wissenschaftliche®

Methodik bieten. Hier die ersten funf:
3. Theorem 1: ,Jede absichtliche Handlung ist eine magische Handlung.*

Theorem 2: ,Jede erfolgreiche Handlung hat sich dem Postulat

angepallt.”

Theorem 3: ,Jeder MiBerfolg beweist, dal3 eine oder mehrere

Voraussetzungen des Postulates nicht erfiillt wurden.”

Theorem 4: ,Das erste Erfordernis um irgendeinen Wechsel
hervorzurufen, ist griindliches, qualitatives und

quantitatives Verstdndnis der Bedingungen.”

Theorem 5: ,Das zweite Erfordernis, um irgendeinen Wechsel zu
verursachen, ist die praktische Féhigkeit, die notwendigen

Kréfte in richtige Bewegung zu versetzen.”

Es handelt sich bei Magick ebenfalls um eine allgemeine Anleitung flr
erfolgreiches Handeln, die gewdhnliche, alltagliche Handlungen und Resultate
nicht ausschlie3t. (Auch fur alltaglichste Verrichtungen muss man ein gewisses
,qualitatives und quantitatives Verstdndnis der Bedingungen“ an den Tag
legen.) Aus den weiteren der insgesamt 28 magick'schen Theoreme wird aber
offensichtlich, dass Crowley annimmt, es gabe ,unerforschte“ Naturkrafte (orig.:
force) und es als Aufgabe des Magiers betrachtet, diese zu erforschen, mit
ihnen in Kommunikation zu treten und sie schliel3lich beherrschen zu lernen.

Das letzte und wichtigste Ziel von Thelema ist und bleibt jedoch die Kenntnis
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und Kommunikation mit dem Heiligen Schutzengel.

Wie kommt man nun zu dieser Kenntnis und Kommunikation? Der achtgliedrige
Yoga-Weg des Patanjali bildet gewissermalien die Grundlage von Crowleys
Lehrsystem. Die beschriebenen Praktiken werden geubt, um Kontrolle Uber den
Geist (orig.: mind) bzw. die Geistesverfassung (orig.: state of mind) zu erlangen.
Diese ist wiederum die Voraussetzung flr die ritualmagische Arbeit, da diese,
um erfolgreich zu sein, in einem besonderen Geisteszustand vollzogen werden
sollte. Die Ritualmagie gehort zu Magick, dem handlungsbezogenen Teil des
Thelema-Systems. Als Kulmination von Yoga und Magick kann das Ritual
angesehen werden, das vollzogen werden muss, um Kenntnis vom und
Kommunikation mit dem heiligen Schutzengel zu erlangen. Dieses wird von
Crowley im Liber Samekh beschrieben. Es kann angenommen werden, dass
die Kommunikation mit dem Heiligen Schutzengel mit der Erlangung des
Samadhi-Zustandes des Yogasdtra gleichzusetzen ist oder diesen zumindest

voraussetzt.

5.4. Aleister Crowleys Auseinandersetzung mit chinesischer

Philosophie
5.4.1. Crowley und das Yijing

Crowley war ein groRer Bewunderer des Yijing und bringt in seinen Werken
mehrfach seine ,reine enthusiastische Freude an der Schénheit und Harmonie
des Systems™94 zum Ausdruck. Er war von der Wirksamkeit der verschiedenen
Orakelmethoden Uberzeugt und berichtet in seiner ,Autohagiographie®, den
Confessions, an einigen Stellen Uber die sinngemaRe Ubereinstimmung von
Frage und Antwort des Orakels.295 Auch wenn er sich ebenso mit anderen
Orakelmethoden beschaftigte, schatzte er das Yijing in besonderem Malde und
bezeichnet es in Magick in Theory and Practice als ,das befriedigendste
System fiir die allgemeine Arbeit“?°¢. In den Confessions meint er: ,Ich selbst

experimentiere sténdig und habe es gelernt, absolut verldBliche Ergebnisse

204 Crowley 1993, Triinen Bd. 1, S. 84.
205 Vgl. Crowley 1987, Confessions Bd. 2, S. 224f., 183ff.
206 Crowley, Magick Bd. 1, S. 484, Crowley 2012, S.
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nach mehreren Methoden [der Divination] zu bekommen, besonders aber mit
dem Yi King.?%"

Es existiert eine Yijing-Version, die Crowley anscheinend erst ziemlich spat
verfasste, da er in Magick in Theory and Practice, das 1929 erschien, davon
spricht, mit einer Abhandlung Uber das Yijing beschaftigt zu sein, die er jedoch
nicht vollenden konnte.2%® Das Werk erschien erst 1971 unter dem Namen Shih
Yi in der Reihe Equinox (Liber CCXVI in Equinox Vol. 3, Nr.7.).2%° James
Legges Ubersetzung bildet offensichtlich die Basis fiir diese Version, da
Crowley neben fast wortwortlicher Abschrift mancher Passagen fur die
chinesischen Hexagramm-Namen auch das Transskriptionssystem von Max
Millers Sacred Books of the East verwendet?'?, in dessen Reihe auch Legges

Yijing-Ubersetzung erschien.

Das Besondere an seiner ,Ubersetzung* ist, dass sowohl die Urteilsspriiche, als
auch die Spriche zu den einzelnen Linien in Reimen verfasst sind. Zu jedem
Hexagramm schreibt er zunachst einen Satz, um die Bedeutung des
Hexagramms aufzuzeigen. Dabei bezieht er sich auf die traditionell
Uberlieferten Urteilsspriche (guaci), gibt diese jedoch meist verklrzt oder in
mehr oder weniger abgewandelter Form wieder. Darauf folgt je ein kurzer Satz
zu jeder Hexagramm-Linie. Der Sinngehalt dieser Satze weicht ebenfalls oft

vom ursprunglichen ab.

Der Text zum ersten Hexagramm qian = liest sich folgendermal3en:

Urteilsspruch: ,Originating form the term, piercing advantageous,
right and firm.

Linie 1: The dragon lurks: it is no time to act.

Linie 2: The dragon's in the field: now make thy pact

Linie 3: Be active, watchful, using care and tact.

Linie 4: The dragon leaps; a bursting cataract.

Linie 5: The dragon ploughs the sky with pace exact.

207 Crowley 1987, Confessions Bd. 2, S. 223.

208 Ebd., S. 485

209 Das Werk ist vergriffen. Online ist es hier zu finden: http://hermetic.com/crowley/libers/lib216.html,
Zugriff am 10.8.2014.

210 Vg, Legge 1963.
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Linie 6: Exceed not, dragon, lest thy force react.“?"

Neben seinem Yijing verfasste er auRerdem den Liber Trigrammaton?’?, in
welchem er mit Hilfe der Trigramme des Yijing eine Art ,Ontologie® entwirft,
wobei er zu den Trigrammen insgesamt 27 koan-ahnliche Satze verfasst. Das

Buch ist ihm zufolge ,ein Bericht iiber den kosmischen Prozess.“?'3

Crowley erwahnt in einer Leseliste ein weiteres von ihm verfasstes Werk zum
Yijing - den Liber XLIX: Shih Yi Chien. Dieses soll laut seinem Kommentar ein
,Bericht Uiber die Gobttliche Vollkommenheit, illustriert durch die siebenfache
Permutation der Dyade“?'# sein. Das Werk, das er selbst als ,unpubliziert”
bezeichnet, scheint leider verloren gegangen zu sein. Es ist ein Zeugnis seines
kreativen Umgangs mit den Symbolen des Yijing. Im Yijing selbst wird die
,Dyade" - also die yin- und yang-Linien, sechsfach permutiert. Die Hexagramme
haben sechs Platze, auf denen sich die yin- oder yang-Linien befinden und
verandern kénnen. Im Shih Yi Chien scheint er ,Heptagramme® entworfen zu
haben, bei denen die yin- bzw. yang-Linien sieben Platzen zur Verfugung

haben.

5.4.2. Crowley und der Daoismus

Daoistisches Gedankengut nimmt in Crowleys Werk einen wichtigen Platz ein.
Er betont in seinen Schriften immer wieder seine Hochachtung sowohl
gegeniiber dem Daodéjing?’® als auch gegeniiber dem Yijing?’¢ und betrachtet
die beiden Werke als ein einheitliches, zusammengehodrendes philosophisches
Lehrgebaude. In der Leseliste, die im Appendix von Magick in Theory and
Practice enthalten ist, stehen das Daodéjing und das Yijing an oberster Stelle
gleich nach seinen eigenen Gesammelten Werken und seinem Magazin
Equinox. Auch dies lasst auf seine Wertschatzung gegentber dem daoistischen

Denken schliel3en.

211 Ebd.

212 Online ist das Werk hier zu finden: http://hermetic.com/crowley/libers/1ib27.html, Zugriff am
22.9.2014.

213 Crowley Magick Bd. 2, S. 34.

214 Ebd.,, S, 35.

215 7 B. vgl. Crowley 1993, Trdnen Bd. 1, S. 279ff.

216 Vgl ebd., S. 81ff.
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In Magick without Tears beschreibt Crowley seine erwachende Begeisterung flr
die daoistischen Lehre. Die nun folgenden Schilderung bezieht sich auf seine
China-Reise, die 1905/06 stattfand.

Crowley: ,Wéhrend meiner Wanderungen zwischen den bergigen Oden von
Yun Nan, durchdrang die spirituelle Atmosphére Chinas meinen Geist, dank der
Abwesenheit einer intellektuellen Beschéftigung von meinem Organ des
Wissens. Das Tao-Teh-King offenbarte meiner Seele seine Einfachheit und
Sublimitat Stiickchen fiir Stiickchen, als die Bedingungen meines physischen
und nicht minder meines spirituellen Lebens die Heiligtimer meines Geistes
durchdrangen. Die Philosophie von Lao-Tse kommunizierte sich mir selbst,
ohne auf die stdndigen Anstrengungen meines Geistes zu achten, es dazu zu
bringen, mit meiner vorgegebenen Annahme davon konform zu gehen, was der
Text zu bedeuten hat. Dieser Prozel3, der wéhrend dieser wundervollen Monate
der Wanderungen durch Yun Nan in meiner innersten Intuition Wurzeln
geschlagen hatte, wuchs wéhrend der folgenden Jahre stéandig an. Wann
immer ich mich in der Lage befand, die Stérungen und Ablenkungen zu fliehen
welche der Kontakt mit dieser Zivilisation dem Menschen aufzwingt, (...) fand
ich, dal3 die Philosophie von Lao-Tse ihren Einflul3 auf meine Seele bei jeder

folgenden Gelegenheit subtiler und stérker austibte.“??”

Crowley meint, die Lehre des dao sei im Liber AL vel Legis enthalten.?'®
Sowohl seine Identifikation der beiden Goétter Hadit und Nuit mit dao und dé als
auch die Betonung des absichtslosen Handelns ist in diesem Zusammenhang
hervorzuheben. Die Absichtslosigkeit wird im Liber AL vel Legis in Bezug auf
den wahren Willen ebenfalls erwahnt2'® und stellt ein bedeutendes Merkmal
desselben dar. Demnach ist es das gleiche, dem wahren Willen entsprechend
zu handeln wie auch in Ubereinstimmung mit dem ddo zu handeln.220 Crowley
meint auch, nach seinem wahren Willen zu handeln sei dasselbe wie im
Einklang mit seiner eigenen Natur zu handeln.?2! Auch dazu findet sich eine

Parallele im Daoismus. In daoistischen Texten (auch im Daodéjing) bezeichnet

217 Ebd.

218 Vgl. Crowley 1993, Trédnen Bd. 1, S. 274.

219 Vgl. Crowley 2011, S. 29ff. (Liber AL, 1,44).
220 Vgl. ebd.

221 Vgl. Crowley 2003, S. 53.
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der Begriff ziran die den Dinge innewohnende Natur. Es wird als Ziel des
Daoismus angesehen, die Natur der Dinge und des Menschen zu erkennen und

in ihrem eigenen Sein zu belassen, ohne in sie einzugreifen.

Das Daodéjing war von 1905 an Crowleys fortwadhrendes Studienobjekt.??? Er
empfahl das Werk oft seinen Freunden als ,das (berlegene Meisterstiick
initiierter Weisheit“??> Er wurde jedoch wiederholt enttauscht, wenn sich diese
davon unbeeindruckt zeigten.??* Crowley: ,Ich kam so an den Punkt zu sehen,
dal3 der Fehler an Legge's Ubersetzung lag und ich fiihlte mich selbst dazu
verdammt, die Aufgabe zu U(bernehmen, Lao-Tse in einer Sprach zu
préasentieren, die von der innigen Verbundenheit zwischen der Initiation und der

spirituellen Erfahrung, welche mir gegeben waren, durchdrungen war. “?2°

1918 verfasste er das Werk innerhalb von drei Tagen mit Hilfe eines Adepten,
den er Amalaranth nennt. Es erschien 1975 (wie sein Yijing) in der Reihe
Equinox (Liber CLVII, in Equinox Vol. 3,Nr. 8).226

Seinen offensichtlich ungenugenden Chinesischkenntnissen begegnet er,
indem er in den ersten Seiten des Werkes die Sinologen, die mit seiner
Ubersetzung nicht einverstanden sind dazu auffordert, seiner (spirituellen)
Meisterschaft zu vertrauen. Weiter meint er, dass, ungeachtet dessen, was
auch immer Laozi gesagt und gedacht haben moge, der Inhalt seines
Daodéjing das sei, was er, Crowley, sage und denke.??” Das Werk stellt also

eine recht eigenwillige — eben thelemitsche - Interpretation des Werks dar.

Neben der Daodéjing-,Ubersetzung® verfasste er noch weitere Werke, die sich
mit daoistischer Philosophie beschaftigen. Neben den Schriften zum Yijing und
seinem Symbolismus verfasste er noch den Liber XLI: Thien Tao ,ein Essay
Uber die Erlangung des Weges des Gleichgewichts“??¢ und eine gereimte

Version von Géxuan's Qingjing Jing,?2® welcher wieder James Legges

222 Vgl. Crowley, Magick ohne Trénen Bd. 1, 1993, S. 285

223 Ebd., S. 285.

224 Vgl. Ebd.

225 Ebd,, S. 284.

226 Das Werk ist vergriffen. Online ist es hier zu finden: http://hermetic.com/crowley/libers/lib157.html,
Zugriff am 13.8.2014.

227 Vgl. Lao Tze 2011, S. 13

228 Online ist das Werk hier zu finden: http://hermetic.com/crowley/libers/lib41.html, Zugriff am
22.9.2014.

229 Bei Crowley: Liber XXI: Ko Yuen - Khing Kang King. Online unter:
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Ubersetzung zugrunde liegt.

5.5. Crowleys Divinationstheorie

5.5.1. Die Stellung der Divination im magick’schen System

Bei Magick dreht sich alles um den Willen. Dieser ist jedoch Crowley zufolge
bloR ,eine blinde Kraft“?3, wenn er nicht von der rechten Intelligenz geleitet
wird. Der Magier erhalt das Wissen, das er fur eine magick'sche Operation
bendtigt, durch Hellhéren und Hellsehen.23' Crowley spricht in diesem
Zusammenhang von der Kommunikation mit héheren Intelligenzen, welche uber
Jahre hinweg geubt werden musse, bevor sie erfolgreich praktiziert werden
kdénne.232 Es ist daher fiir den Magier nitzlich, eine Technik zu besitzen, die es
ihm ermdoglicht, ohne bereits Experte im Hellsehen und Hellhdéren zu sein,
Aufschluss uber - fur ihn - wichtige Fragen zu erhalten.233 Diese Technik ist die
Divination. Er weist jedoch auch darauf hin, dass wenn man bereits in
Kommunikation mit seinem heiligen Schutzengel steht, dieser die hdchste
Intelligenz darstellt und die Divination nicht mehr bendétigt wird: ,/In Kenntnis und
Kommunikation mit seinem Heiligen Schutzengel besitzt der Adept alles, was er
tberhaupt brauchen kann. Einen anderen um Rat zu fragen, heil3t seinen Engel

zu beleidigen. 234

5.5.2. Die Orakelbefragung

In Crowleys Schriften finden sich verschiedene Anleitungen zur Divination. Die
ausgefeilteste, in Magick in Theory and Practice, beschreibt den Ablauf einer
Geomantie-Divination. Im Book of Thoth findet sich eine Anleitung zur Tarot-
Divination, die Crowley dem Equinox Vol.1, Nr 8 entnahm?3, und in seiner

Yijing-Version schildert Crowley eine Yijing-Divination. Eine weitere allgemeine

http://hermetic.com/crowley/libers/lib2 1.html, Zugriff am 22.9.2014.
230 Crowley, Magick, Bd. 1, S. 478.

21 Vgl. ebd. S. 479.

232 Vgl. ebd.

233 Vgl. ebd.

234 Ebd., S. 497.

235 Vgl. Equinox Vol. 1, Nr. 8, S. 207ff.

76


http://hermetic.com/crowley/libers/lib21.html

Divinations-Anleitung findet sich in der Schrift Temple of Solomon the King,

Book 2 (continued), welche im Equinox, Vol.1, Nr.3236 erschien.
In seiner Yijing-Version beschreibt Crowley folgenden Vorgang:

~When a Situation ariseth in thy mind, and you wouldst seek an oracle, do thus:
Go and take out thine coins or sticks. Face thou East; and make clear thy mind,

so that no thoughts shall intrude. “?3”

In Magick in Theory and Practice meint Crowley, der Magier musse grundlich
uber seine Frage an das Orakel reflektieren. Um eine aussagekraftige Antwort
zu erhalten, kann und darf diese nur im Rahmen der Fragestellung interpretiert
werden. Wenn sich der Magier nun zu einer Frage entschieden hat, ist es
dringend notwendig, dass er sich uUber seine personlichen Neigungen, die den
Sachverhalt der Frage betreffen, im Klaren ist und diese nicht Einfluss auf

seinen Geist (orig.: mind) ausiben lasst.238

So fuhrt Crowley als Beispiel die Frage an: ,Ist es weise zu heiraten?“ und
meint, dass man vom Orakel diesbeziglich nicht erwarten durfe, einen
allgemeinen Richtspruch uber die ,Weisheit des Heiratens® an sich zu
bekommen. Die Frage sei nur auf die eigenen momentanen Verhaltnisse und

das eigene Verstandnis von Weisheit beziehbar.239

Weiter schreibt er in seinem Yijing: ,Call upon what god ye will; filling thyself
with pure light, and raising thine mind to a fixed image of the situation which

you inquire. “?4°

Dies fuhrt Crowley in Magick in Theory and Practice genauer aus: ,In Féllen,
wo die Sphére der Frage genau festgelegt ist, ist es gut, die Divination mit
Anrufung der dazugehérigen Kraft zu beginnen.“?#’ Wenn man, um beim
Beispiel zu bleiben, ein Orakel zu Liebesangelegenheiten befragt, ware es

passend z.B. die Gottin Venus anzurufen.

236 Vgl. Equinox Vol. 1, Nr. 3, S. 163ff.

237 Crowley: Liber CCXVTI: Yi King, http://hermetic.com/crowley/libers/1ib216.html, Zugriff am
23.9.2014.

238 Vgl. Crowley, Magick Bd. 1., S. 490.

239 Vgl. ebd., S. 495.

240 Vgl. Crowley: Liber CCXVI: Yi King, http://hermetic.com/crowley/libers/1ib216.html, Zugriff am
23.9.2014.

241 Ebd., S. 489.
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Was die Konzentration auf die in Frage stehende Situation betrifft, weist er
darauf hin, dass der notwendige Fokus auf die in Frage stehende Situation die
Loslésung des eigenen Gemiuts von dem betreffenden Gegenstand erschwert,
und meint, hierzu musse der Magier in der Meditationspraxis bereits
fortgeschritten sein: ,Er muss mit Erfolg die Neigung des Egos zerstért haben,

sich in das Objekt der Gedanken zu mischen. %42

»Then, gently toss thy sticks or coins toward East; they wilst fall into a certain
pattern which thou wilt arrange into a Hexagram — the unit of Divination of this
book: Yi King.?43

Crowley meint, der Magier musse sich mit der Intelligenz, die er kontaktieren
mochte — im konkreten Fall die Intelligenz des Yijing-Orakels - identifizieren und
dieser, im Moment, in dem er das Orakel erstellt, die Fihrung Uberlassen.244
Dieser Augenblick erfordert ein gewisses spirituelles Geschick, denn der Magier
muss, hachdem er die Frage gestellt und sich mit der Intelligenz verbunden hat,

auf einen inneren Impuls warten, der es ihm gestattet, die Miinzen zu werfen.245

Wenn das Hexagramm erstellt ist, soll der Divinierende samtliche Quellen, die
ihm Aufschluss Uber die Bedeutung eines bzw. mehrerer Hexagramme geben,
zu Rate ziehen.?*6 Nachdem dies geschehen ist, soll er versuchen, das
Gelesene und Formulierte ,auf die Figur?*” als Ganzes zu konzentrieren, fast so
als wére sie Gegenstand seiner Meditation.”?*® Jedoch soll auch bei diesem
Prozess mit Vorsicht vorgegangen werden, da die Neigungen des Egos auch
dabei, wenn der Magier sich nicht vorsieht, ,ihre Finger im Spiel haben® und die
Antwort verklaren konnen.?*® Am Ende der Befragung sollte man ein Urteil
erhalten, welches ,unabhéngig von aller intellektuellen und moralischen

Beschrankungen‘?® ist.

Crowley verwendene verschiedene Methoden, um das Yijing zu befragen. In

242 Ebd., S. 490.

243 Crowley: Liber CCXVI: Yi King, http://hermetic.com/crowley/libers/lib216.html, Zugriff am
23.9.2014.

244 Vgl. ebd., S. 490, 491.

245 Vgl. ebd., S. 490.

246 Vgl. ebd., S. 493.

247 — das Hexagramm.

248 Ebd.

249 Vgl. ebd.

250 Ebd., S. 494.
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seiner Yijing-,Ubersetzung® fordert er dazu auf, sechs Miinzen oder Stabe zu
verwenden, von denen jeweils eine/r anders eingefarbt ist. Diese werden sanft
in Richtung Osten geworfen und dann so angeordnet, dass die nachstplatzierte
Milnze bzw. der nachste Stab die erste Linie eines Hexagramms darstellt und
die/der entfernteste/r Minze bzw. Stab die sechste Linie. Die einzige anders

eingefarbte Munze, bzw. der andersfarbige Stab steht fur die ,bewegte” Linie.

Kaczynski schildert in seiner Crowley-Biographie Perdurabo andere Utensilien,

die Crowley zur Yijing-Befragung verwendet:

»Since the start of 1937, Crowley was absorbed in the study of the Chinese
oracle of | Ching, making some incisive observations and arriving at new
theories. On June 7 Crowley recovered his | Ching sticks — a set of six turtle
shell rectangles with a solid line on one side and a broken line on the other.
This apparatus, which diverged from the traditional method of using fifty-one
yarrow wands to produce a series of six broken, unbroken, and moving lines,
provided a quick and dirty way of casting a hexagram. From this point on,
Crowley consulted the | Ching daily for a general hexagram, and deferred to the

Chinese oracle for many other decisions. “?°"

5.5.3. Die Quelle der Orakelantwort

Crowley meint in seinem Yijing, das dao gebe dem Orakelsteller die Antwort auf
seine Frage.?®? Er vertritt einen synkretistischen Ansatz und glaubt mit Hilfe der
Kabbala die verschiedensten Denksysteme auf ,einen gemeinsamen Nenner*
bringen zu kénnen. Das dao bringt er, diesem Ansatz folgend, sowohl mit der
Gottin Nuit des Liber AL vel Legis als auch der kabbalistischen Null bzw. dem
“Nichts” (Ain) in Verbindung. Sowohl beim dao als auch bei der Géttin Nuit und
dem kabbalistische Ain handelt es sich um Konzepte, die den Ursprung der

Schoépfung versinnbildlichen.

Wie bereits im Kapitel zum Liber AL beschrieben wurde, teilt sich die Gottin Nuit

entzwei. Durch diese Teilung entsteht die Schopfung, wie wir sie kennen, in der

251 Kaczynski 2010, S. 496.
252 Vgl. Crowley: Liber CCXVTI: Yi King, http://hermetic.com/crowley/libers/1ib216.html, Zugriff am
23.9.2014.
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alle Phanomene in Gegensatzen und Polaritaten existieren. Eine ahnliche
Vorstellung ist auch in der Kabbala vorhanden, in der das “Nichts” zu einem
Punkt (Kether) kondensiert bzw. sich in diesem konzentriert. Dieser teilt sich
dann wiederum in eine mannliche (Chokmah) und eine weibliche Kraft (Binah).
Auch das dao ist laut Daodéjing der Ursprung aller Dinge. Crowley erkannte die
Vorstellung der ursprunglichen, schopferischen Teilung auch im Daoismus und
meinte sogar, die ,gesamte“ chinesische Philosophie basiere auf der
,elementaren Unterteilung des urspriinglichen Nichts“?®3 Das dao manifestiert
sich ihm zufolge sukzessive durch das dé — die Wirkkraft des dao.?’# Es erhalt
so ,eine objektivere Natur“?°® und kann daher positiv als yin und yang formuliert

werden.2%

Im 21. Kapitel des Daodéjing wird beschrieben, dass das dao “Bilder’
hervorbringt, welche von Richard Wilhelm als “Samen der Wirklichkeit?®"
aufgefasst werden. Wilhelm meint, die “Bilder” des dao entsprachen den
platonischen Ideen, weist jedoch darauf hin, dass die Ideenlehre von Laozi im

Unterschied zur platonischen nicht dialektisch entwickelt wurde.2%8

Ein weiterer Strang von Crowleys Lehren zur Divination besagt, dass man bei
der Divination mit astralen Intelligenzen und der Astralebene in Kontakt triff. Es
muss nun darauf hingewiesen werden, dass Crowleys “magische” Lehren stark
von Eliphas Lévi beeinflusst sind. (Er war sogar der Ansicht, eine Reinkarnation
Lévis zu sein.?%%) Seine Lehre der Astralebene bzw. des Astralllichts knUpft
offensichtlich an Lévi an. Dieser beschreibt in seinem Werk Dogma et Rituel de
la haute Magie eine magische Kraft — das Astrallicht — das er auch den
“allumfassenden Lebensstrom™% und "das groRe magischen Agens™%’ nennt.
Er bezeichnet es als ein “inneres[!] Licht’?62 und betrachtet es (wie auch

Crowley!)?®3 als Aufgabe des Magiers, diese Kraft beherrschen zu lernen. Wie

253 Vgl. Crowley 2001, S. 38.

254 Vgl. ebd., S. 39.

255 Vgl. ebd., S. 262.

256 Vgl. ebd.

257 Wilhelm 1978, 139

258 Vgl. ebd.

29 Vgl. Crowley 2012, S. 175f.

260 Tévi 2012, S. 133.

261 Ebd., S. 122.

262 Vgl., Lévi 2012, S. 444,

263 Vgl. Crowley, Magick Bd. 2, S. 82f.
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das dao ist auch das Astrallicht der Ursprung von “Reflexen” bzw. “Bildern”264
und “Schwingungen”?®>, welche von hellsichtigen Menschen empfangen werden

kdnnen.

Das kabbalistische Sephiroth-System, das das Grundgerlst von Croweys und
Lévis “magischem” Weltbild darstellt, veranschaulicht, wie sich das
ursprungliche “Nichts” (Ain) durch 10 Stufen — die Sephiroth — manifestiert, bis
schliel3lich in der zehnten Stufe die (materielle) Schépfung zustande kommt.
Lévi ordnet das Astrallicht der sechsten Emanationsstufe (Tiphereth) zu, die
sich in der Mitte zwischen dem Ain bzw. Kether und der materiellen Schopfung
(Malkuth) befindet. Es stellt sich die Frage, ob Crowley dies auch so versteht,
oder ob er das Astrallicht mit einer bestimmten Auspragung des kabbalistischen
“Nichts” — dem unbegrenzte Licht (Ain Soph Aur) — gleichsetzt, welches er mit

dem dao in Verbindung bringt.

5.5.4. Intelligenzen

Crowley geht davon aus, dass der Magier bei der Divination mit Intelligenzen
(intelligences) in Kontakt tritt, die innerhalb gewisser Grenzen in der Lage sind,
richtig auf die Fragen des Divinierenden zu antworten.?66 Es ist in diesem
Zusammenhang auch von astralen Wesenheiten die Rede. Es kann
angenommen werden, dass Crowley diese Intelligenzen mit den ,Bildern® in
Lévis Astrallicht und den “Bildern” des dao entweder gleichsetzt oder sie

zumindest als Auspragungen derselben auffasst.

Crowley behauptet nicht, eine vollkommen schllissige Theorie des betrachteten
Gegenstands prasentieren zu konnen. Er meint in Hinsicht auf die Definition
astraler Phanomene: ,Hbchste Bequemlichkeit [in der Beschreibung derselben]

ist unser Kanon der 'Wahrheit', “?67

So kann jedes Objekt alsvon einer astralen Form besessen betrachtet

werden.?68 Diese verhalt sich zu ihrer materiellen Basis ,wie unser

264 Ebd.
265 Ebd., S. 129f.
266 Vgl ebd.
267 Crowley, Magick Bd. 2, S.76f.
268 Vgl. Crowley, Magick Bd. 2, S. 79.
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menschlicher Charakter zu unserer physikalischen Erscheinung“?%°. Sie kénnen
als ,die unbekannten Ursachen verschiedener beobachteter Wirkungen“?”°
betrachtet werden. Crowley weist in seinem Book of Thoth darauf hin, dass
diese ,animistischen Vorstellungen®, wie er sie nennt, auf einer platonischen
Weltanschauung beruhen.?”! Er meint, dass dieser Vorstellung zufolge jedes in
der Natur vorhandene Objekt nicht nur seine materiellen Eigenschaften besitze,
sondern aullerdem die Manifestation einer ,mehr oder weniger falbaren
Idee?’? sei. Innerhalb dieser Ideen gibt es auch Hierarchien bzw. Grade der

Abstraktion. Crowley beschreibt dies folgendermalien:

,Der Teich war selbstverstandlich ein Teich, aber er war auch der Wohnort einer
Nymphe. Sie wiederum war abhédngig von einer héheren Art von Nymphe, die
viel weniger mit irgendeinem bestimmten Teich in Beziehung stand, sondern mit
allen Teichen; und so weiter bis zur héchsten Herrin des Wassers, die eine
allgemeine Oberaufsicht Uber ihr Herrschaftsgebiet auslibte. Sie war natiirlich
dem Obersten Herrscher (lber die Vier Elemente untertan. Es war genau die
gleiche Idee, wie im Falle des einfachen Polizeibeamten, der seinen

Wachtmeister, Inspektor, Oberinspektor und Oberkommissar hat.“?”3

Die astrale Ebene ist der Wirkungsbereich des Magiers, der mittels Ritualmagie
manipuliert wird. Die ,Bewohner der astralen Ebene besitzen Macht und
Wissen,274 weshalb es fiir den Magier interessant ist, mit ihnen in Kontakt zu

treten und sie zu kontrollieren.

In Notes for an Astral Atlas geht Crowley detailliert auf die Frage der Existenz
und Qualitat astraler Wesenheiten ein. Ob sich diese nun aulderhalb oder
innerhalb des Magiers befinden, also ,ein objektives Ganzes oder ein
verborgener Teil des Gemiites des Divnierenden“?’® sind, macht Crowley
zufolge keinen Unterschied.2’® Spater spricht er dann doch von inneren

Quellen*?”” und verortet die astralen Wesenheiten damit klar im psychischen

269 Ebd.

270 Ebd.

2711 Vgl. Crowley 2001, S. 48.

272 Ebd.

273 Ebd.

274 Vgl. Crowley, Magick Bd. 2, S. 78.
275 Crowley, Magick Bd. 1, S. 479.

276 Vgl. ebd.

277 Ebd., S. 85.
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Bereich des Magiers. Er ist jedoch trotzdem der Meinung, es sei fur die
ritualmagische Praxis ,bequemer, die objektive Existenz eines Engels, welcher
uns Wissen gibt, anzunehmen, als zu behaupten, dal8 unsere Anrufung in uns
selbst eine lbernatiirliche Kraft erweckt hat“?’é. Es handelt sich also bei der
Vorstellung von Intelligenzen bzw. astralen Wesenheiten um eine
Arbeitshypothese, die Crowley auch kritisch hinterfragt. So meint er: ,Die
Astralebene — real oder imagindr — ist eine Gefahr fiir jeden, (...) der seine
Autonomie aufgibt aus dem Grunde, dal8 die subtile Natur der astralen
Phénomene ihre Autoritét und Integritéat garantiere.?”® Crowleys psychologische
Interpretation astraler Wesenheiten kann im Zusammenhang mit der

Psychologisierung der Magie um 1900 aufgefasst werden.280

Die in der Divination verwendeten Symbolsysteme stellen Versuche dar, die
Gesamtheit dieser astralen Wesenheit symbolisch zu erfassen. Dies ist auch
der Grund, warum die verwendeten Symbolsysteme der Idee nach eine
Ganzheit bilden missen, welche weder vermehrt noch vermindert werden darf.
Es muss in ihnen ,alles enthalten sein, da das Orakel die Mdglichkeit haben

muss, ein ,allumfassendes” Repertoire an Symbolen zur Verfigung zu haben.

Interessanterweise spinnt Crowley das Netz weiter und meint, dass auch die
verschiedenen Divinationssysteme als Wesenheiten bzw. Intelligenzen
unterschiedlichen  Charakters  kategorisiert ~werden  konnen.?8"  Die
Divinationssysteme sind aufgrund ihres besonderen Charakters flr

verschiedene Themenbereiche besonders geeignet bzw. ungeeignet.

Die Intelligenzen, die dem geomantischen System innewohnen, werden dem
Element Erde zuordnet und sollen daher besonders gut Uber materielle
Angelegenheiten Auskunft geben koénnen.?®2 Die Intelligenzen des Tarot
hingegen sind grundsatzlich ,merkurischen Charakters*?®3, haben also
Eigenschaften, die dem (astrologischen) Merkur zugesprochen werden. lhre

Starke ist es, Gedanken mitzuteilen.?®* Crowley meint: ,Sie sind nicht so grob

278 Crowley, Magick Bd. 2, S. 78.

279 Ebd., S. 80, 81

280 Siehe hierzu Hanegraaff 2005: Dictionary of Gnosis and Western Esotericism, Bd. 2, S. 738 ff.
281 Crowley, Magick Bd. 1, S. 485.

282 Vgl. ebd., S. 485.

283 Ebd., S. 486.

284 Vgl. ebd., S. 485f.
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wie geomantische D&monen; dagegen aber haben sie keine Skrupel, den

Divinierenden zu tduschen.“285

Das Yijing jedoch wird, wie er meint, ,von Wesen bedient, die frei von diesen
Méngeln sind. Die intensive Reinheit der Symbole verhindert, dal Intelligenzen,
die auf ihren Vorteil bedacht sind, sich die Herrschaft (iber sie anmal3en.“86
Weiter schreibt er: ,Das | Ging ist streng und erhaben, dennoch von solcher
Anpassungsfahigkeit an jede mégliche schwierige Lage, dal8 seine Figuren so
gedeutet werden kbnnen, dal3 sie sich fiir alle Arten von Fragen eignen. Man
kann die verborgensten spirituellen Schwierigkeiten nicht weniger I6sen als die

allerweltlichsten Dilemmas...“?87

5.5.5. Symbolsysteme

Die Divinationssysteme, mit denen sich Crowley in Magick in Theory and
Practice ausfuhrlich auseinandersetzt, sind der Tarot, die Geomantie, die
Astrologie und das Yijing. Es handelt sich dabei um Systeme, bei denen man
einen Satz von Symbolen288 zur Verfligung hat, von denen eines oder mehrere
bei der Orakelbefragung auf die eine oder andere Weise nach dem
Zufallsprinzip eruiert werden. Tarotkarten zieht man gewohnlich aus einem
Stapel, bei der Geomantie zieht man Striche in die Erde, bei der Astrologie
erstellt man eine Horoskop und beim Yijing werden gewdhnlich Munzen

geworfen oder Scharfgarbenstengel ausgezahit.

Crowley meint, man misse annehmen, dass der Satz von Symbolen, aus
denen ein Orakelsystem besteht, flexibel genug ist, jede nur mogliche Idee zu
enthalten und wiederzugeben.?®® Diese Symbolsysteme seien vergleichbar mit
einer rudimentaren Sprache.2% Das jeweils verwendete Symbolsystem, miisse
eine ,vollstdndige Darstellung des Universums sein (...) das eine Vermehrung

und Verminderung nicht zuldsst.?°’ Die acht Trigramme, wie auch die 64

285 Ebd., S. 486.

286 Ebd.

287 Ebd., S. 485.

288 Crowley verwendet den Begriff ,,Hieroglyphen®.
289 Vgl. ebd. S. 480.

290 Vgl. ebd.

291 Ebd. S. 481.
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Hexagramme des Yijing schopfen alle moglichen Kombination von yin- und
yang-Strichen aus. Trigramme und Hexagramme stellen somit beide ein
,vollstandiges® symbolisches Universum dar. Vermehrung und Verminderung ist
in beiden Fallen nicht moglich (ohne eine zusatzliche Linie hinzuzufligen). Man
kann daher annehmen, vorausgesetzt man ist bereit den Trigrammen oder
Hexagrammen eine Bedeutung zuzuschreiben, dass in ihnen ,alles” enthalten

sei.

Wie schon in der Einleitung erwahnt, stellen sich Fragen in Hinsicht auf
Crowleys semiotisches Verstandnis. Es ist oft nicht ganz klar, in welcher
Beziehung Symbolsysteme zu den Inhalten stehen, mit denen sie verknupft
werden. So scheint Crowley z.B. einzelne Hexagramme bzw. Tarot-Karten als
real existierende, lebende Wesenheiten aufzufassen, mit denen man in

Beziehung treten kann.292

Beim Erforschen verschiedener, zur Divination verwendeten Symbolsysteme,
stellt er die Identitdt kabbalistisch(!) interpretierter Tarot-Karten mit Yijing-
Hexagrammen und geomantischen Figuren fest. Daraus schliel3t er, dass diese
voneinander unabhangigen Systeme, Tarot bzw. Kabbala, Yijing und
Geomantie, eine ,reality in nature” reprasentieren und kein willktrliches ,set of

aritificial conventions“?93 sind.2%

Anderenorts zeigt er den Fehler auf, Symbole, mit den von ihnen
reprasentierten Inhalten zu verwechseln: ,Ein exzellenter Mann gro8er
Intelligenz, ein gelehrter Kabbalist, setzte den Meister Therion?%® einmal in
Erstaunen, indem er feststellte, dal3 der Baum des Lebens das Gerlist des
Universums wére. Es war, als wenn jemand ernsthaft behauptet hétte, dal8 eine
Katze eine Kreatur wére, die durch die Platzierung der Buchstaben K.A.T.Z.E.

in dieser Reihenfolge konstruiert sei. “?%

In seiner Schrift Notes for an Astral Atlas meint er dann wieder, dass die

Realitat und Objektivitat der Symbole, durch die astrale Wesenheiten erfasst

292 Vgl. Crowley 2001, S. 52: ,,Die Karten als lebendige Wesenheiten bzw. S. 246.

293 Kaczynski 2010, S. 510.

294 Vgl. ebd.

295 Meister Therion® ist eine Selbstbezeichnung von Aleister Crowley die auf das Tier (gr.: therion) in
der Offenbarung des Johannes (13.18) anspielt, mit dem sich Crowley seit seiner Kindheit
identifizierte.

2% Vgl. Crowley, Magick, Bd. 1, S. 272.
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werden, stiinde nicht zur Diskussion.297

Diese Divergenz steht modglicherweise damit im Zusammenhang, dass die
Inhalte der Symbole bzw. Symbolsysteme in verschiedenen z.B. durch
Meditation erreichten Bewusstseinszustanden, welche die Vereinigung von

Subjekt und Objekt zum Ziel haben, unterschiedlich wahrgenommen werden.

5.5.6. Die Geistesverfassung

Crowley meint, Orakel seien in der Lage, ,Schwingungen® (orig.: vibrations) des
Geistes (orig.: mind) aufzunehmen und wiederzugeben.2®®¢ Er meint
diesbeziglich: ,Divination (...) antwortet auf den leisesten Druck.?% Er geht in
Magick in Theory and Practice detailliert auf die zur Divination notwendige
Geistesverfassung (orig.: frame of mind) ein und ist der Ansicht, dass jeder
Gedanke, der, wenn das Yijing konsultiert wird, z.B. beim Werfen der Miinzen
vorhanden ist, die Antwort des Orakels beeinflusst. Daher ist es sehr wichtig,
dass der Geist des Magiers beim Divinieren vollkommen auf die Frage
konzentriert ist. ,Jeder dazwischentretende Gedanke verwirrt das Orakel so
sicher, wie es einen Zeitungsleser verwirren wird, wenn er einen Abschnitt liest,
in den sich ein paar Zeilen einer anderen Spalte verirrt haben.“% Der Magier
muss sich vollkommen in die Intelligenz, die er um Rat fragt, versenken und
sich mit ihr identifizieren, als ob die eigene Personlichkeit mit ihren Winschen
und Neigungen nicht mehr existiere,30' ,sodal3, wenn er die Frage stellt, es ihm
vorkommt, als sei er selbst diese Intelligenz und hére einen Fremden, der ihm
gleichgiiltig ist, diese Frage stellen”.3%2 Er empfiehlt daher, sich durch rituelle
Reinigung und Weihung auf die Orakelbefragung vorzubereiten und sich

dadurch ,von seiner Persénlichkeit frei zu machen03,

297 Vgl. Crowley, Magick Bd. 2, S. 80.
2% Vgl. ebd., S. 488.

2% Ebd. S. 489.

300 Ebd., S. 490.

301 Vig. Ebd.,, S. 490, 491.

302 Ebd., S. 491.

303 Ebd.
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5.5.7. Zusammenfassung

Hier muss wieder darauf hingewiesen werden, dass die folgende Crowley'sche
Divinationstheorie nur eine Interpretation darstellt. Crowley selbst behauptete
nicht, eine vollstandige Erklarung derselben geben zu kdénnen. (Er meint, die
Divination sei eine Methode, ,die wir (berhaupt kaum verstehen, und nur wie
Pfuscher benutzen. Erfolg fiir den besten Divinierenden, der jetzt lebt, ist in
irgendeinem besonderen Fall nicht sicherer als ein Schlag mit einer Ballkeule

bei einem beriihmten Golfspieler.“3%4)

Nach Crowleys Divinationstheorie kommuniziert man bei einer Orakelbefragung
mit dem Ursprung der Schopfung, welchen er dao, Nuit und Ain nennt. Diese
Arbeit vertritt die Ansicht, dass Crowley, auch wenn er es selbst nirgends
explizit ausspricht, diesen Ursprung mit Eliphas Lévis Astrallicht gleichsetzt
oder zumindest das Astrallicht als ,vergrobstofflichtere® Form (Tiphererth)

dieses Ursprungs auffasst.

Diesem entstromen ,Bilder* bzw. gewissermalien ,ideelle* Intelligenzen, die er
astrale Wesenheiten nennt. Sie befinden sich auf einer ,feinstofflichen” Ebene
der Schopfung — der Astralebene, auf der sich die Dinge und Ereignisse noch
nicht vollends manifestiert bzw. ,vergrobstofflicht* haben. Eben dadurch, dass in
diesem Bereich die Dinge noch nicht vollstandig ausgebildet und noch
gewissermallen ideell® sind, ist es modglich Informationen Uber zukunftige

Ereignisse zu erhalten.

Die (ebenfalls ideelle) Gesamtheit der Wesenheiten wird durch verschiedene
Symbolsysteme erfasst. Dazu zahlen der kabbalistische Baum des Lebens, der
Tarot, die Figuren der Geomantie und auch die Trigramme bzw. Hexagramme
des Yijing.

Es gibt Schwingungen, die vom Orakel aufgefangen und wiedergegeben
werden. Es ist naheliegend anzunehmen, dass diese Schwingungen von dem
Astrallicht bzw. den darin enthaltenen astralen Wesenheiten ausgehen, auch

wenn Crowley dies nirgends ausdricklich feststellt.

Der Magier, der die Divination ausfihrt, macht sich selbst zum Empfanger

304 Crowley, Magick Bd. 1, S. 501.
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dieser Schwingungen und ist nur in der Lage, diese aufzunehmen, wenn er sich
selbst von seiner Personlichkeit und seinen personlichen Neigungen frei macht.
Seine Geistesverfassung wirkt sich auf das Orakel aus und ist mit ihm
verbunden. Die richtige — gleichzeitig geldste und auf die Frage konzentrierte -

Geistesverfassung ist Voraussetzung fur eine erfolgreiche Orakelbefragung.

Crowley stellt den Magier, der die Divination ausfuhrt, in den Mittelpunkt seiner
Spekulationen zur Divination. Er und nicht das Symbolsystem, das er
verwendet, ist ausschlaggebend. Man kann also zusammenfassen, dass der
Divinierende, vorausgesetzt dass alle Bedingungen (richtige Fragestellung etc.)
erfullt sind, in dem Moment, in dem er die Yijing-Minzen wirft, durch seine
Intention und die richtige Geistesverfassung in der Lage ist, ,reine*
Schwingungen des Astrallichts zu empfangen, und dadurch bewirkt, dass sich
die Schwingungen auf die Munzen ubertragen. Diese liefern dann durch die Art,

wie sie fallen, eine ,wahrheitsgemalie” Antwort.

Crowley: ,Die Tatsche ist, dal3 die Gesetze der Natur unvergleichlich subtiler
sind, als es die Wissenschaft ahnt. Die Erscheinungen auf jeder Ebene sind
eng miteinander verwoben. (...) Es gibt kein Ding im Universum, das nicht
jedes andere Ding auf die eine oder andere Weise beeinflulSte. Es ist kein
Grund in der Natur vorhanden, warum die augenscheinlich zuféllige
Zusammenstellung von einem halben Dutzend Stdbchen aus Schildpatt nicht
mit den menschlichen Gemdit [orig.: mind] sowohl als mit dem ganzen Bau des
Universums so verbunden sein sollte, dal3 die Beobachtung ihrer Stellung
zueinander uns nicht instandsetzen kénnte, alle Dinge im Himmel und auf

Erden zu messen. “305

5.6. Crowleys Verwendung und Interpretation des Yijing

Wann Crowley zum ersten Mal mit dem Yijing in Kontakt kam, ist unbekannt.
Aus Kaczinskys Werk Perdurabo erfahren wir, dass er 1906 den Liber
Trigrammaton sub Figura XVII verfasste, der sich mit den Trigrammen des

Yijing auseinandersetzt. Dies setzt voraus, dass Crowley das Yijing zu jener

305 Crowley, Magick Bd. 1, S. 503.
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Zeit schon gut kannte.

In den Confessions erwahnt Crowley das Yijing erst ab dem Jahr 1920.3% Aus
seinen Schilderungen ist ersichtlich, dass er das Yijing Uber Jahrzehnte hinweg
oft mehrmals taglich3” konsultierte und Uber Perioden hinweg
Tageshexagramme erstellte, wobei es sich um Yijing-Hexagramme handelt, die
die jeweilige Tagessituation widerspiegeln sollen. Weiter zeigt sich aus seinen
Erzahlungen, dass er in existenziell wichtigen Momenten seines Lebens das
Yijing befragte und sich auch konsequent an den erhaltenen Ratschlag bzw.

seine Interpretation hielt.3%8

5.6.1. Beispiele der Orakelbefragung

Die erst Yijing-Befragung, die Crowley in den Confessions beschreibt, fand am
12. Januar 1920 statt. Er war damals eben aus den USA nach England
zuruckgekehrt, war mittellos und befand sich auch moralisch in einer Lage
Jeidenschaftlicher Verzweiflung“3%° Zu dieser Zeit hatte er sich noch nicht
selbst dazu verpflichtet, die Lehre des Liber AL vel Legis zu verbreiten. Er
wandte sich damals mit folgender Frage an das Yijing: ,Soll ich mein gesamtes
magisches Werk aufgeben, bis ein eindeutiges Zeichen erscheint?“310 Als
Antwort erhielt er das 22. Hexagramm bi — ,die Anmut“ £ , dessen Urteilsspruch
folgendermalden lautet: ,Anmut hat Gelingen. Im Kleinen ist es férdernd, etwas
zu unternehmen.“®"" In einer FuRnote bemerkt er, dass die Art der Fragestellung
eine Ja/Nein-Antwort verlange und daher nicht empfehlenswert sei, da weder
das Yijing, noch der Tarot eine solche zu geben vermogen.3'2 Trotzdem fasste
er die erhaltene Antwort als eindeutige Zustimmung auf.313 Danach rief er in
einem magischen Ritual Aiwaz / Aiwass an, das Geistwesen, das ihm den Liber

AL diktiert haben soll, und fragte es, auf welches Zeichen er warten solle und

306 Ebd., S. 183.

307 Vgl Booth 2000, S. 362.

308 Vgl. Crowley 1987, Confessions Bd. 2, S. 183ff.

309 Vgl. ebd., S. 183.

310 Bbd., S. 183

311 Wilhelm 2009, S. 98.

312 Vgl. Crowley, Confessions Bd. 2, S. 183, FuBnote 1.
313 Vgl. ebd., S. 184.
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bekam (in einer Vision?)3'4 eine Antwort, die er auf die, im Buch des Gesetzes

vorkommende Gottin Nuit bezog: ,Die Allanwesenheit meines Leibes“13.

Da er den Satz nicht vollig verstand, befragte er das Yijing ein weiteres Mal und
bekam nun als Antwort das 36. Hexagramm mingyi — ,die Verfinsterung des
Lichtes” £ .376 Dessen Urteilsspruch lautet , Verfinsterung des Lichts. Férdernd
ist es, in der Not beharrlich zu bleiben.”®'" Im Yijing ist oft vom Gegensatz
zwischen dem weisen ,Edlen® (jdnzi) und dem ,Gemeinen® (xidoren) die Rede.
Ersterer ist derjenige der erfolgreich, zum Wohle der Allgemeinheit mit den
Gegebenheiten umgeht, letzterer hingegen folgt seinen ,niedrigen” egoistischen
Neigungen. Entsprechend der traditionellen Deutung beschreibt das 36.
Hexagramm eine Situation, in der die ,Edlen® von den ,Gemeinen®
zurlckgedrangt werden. Dies wird dadurch dargestellt, dass sich das untere
Trigramm /i ==, das mit der Sonne identifiziert wird, unter dem Trigramm kdn =z,
dem die Erde zugeordnet wird, befindet. In dem Yijing Kommentar Xiangzhuan
ist dazu Folgendes zu lesen: ,Das Licht ist in die Erde hineingesunken: das Bild
der Verfinsterung des Lichtes. So lebt der Edle mit der groBen Menge: er

verhlillt seinen Schein und bleibt doch hell.“38

Crowley interpretierte das Hexagramm vollkommen anders. Ihm zufolge deutet
das Hexagramm auf die Ankunft der im Buch des Gesetzes beschriebenen
Goéttin Nuit hin, womit er eine Verbindung zum Satz ,Die Allanwesenheit meines

Leibes*” herstellt.

Nach der Orakelbefragung besuchte er in Paris eine Bekannte, die ihm nach
seiner Ankunft ein Seidentuch zeigte, auf das sie eine agyptische Stele
appliziert hatte.®'® Es handelte sich um die Stele der Offenbarung, die Crowley
das erste Mal, kurz vor der Abfassung des Buchs des Gesetzes gesehen hatte.
Auf der Stele sind die Géttin Nuit sowie ihr mannliches Pendant, der Gott Hadit
abgebildet.

Crowley bewunderte noch im Nachhinein die ,Genauigkeit mit der das

314 Crowleys diesbeziigliche Schilderungen sind sehr unklar.
315 Ebd.

316 Vgl. ebd.

317 Wilhelm 2008, S. 140.

318 Ebd.

319 Vgl. Crowley, Confessions Bd. 2, S. 185.

90



Hexagramm des Yijing das ,Zeichen” vorausgesagt hatte32°:

Das obere Trigramm kdn ==, das aus drei yin-Linien besteht, symbolisiert fur
ihn Nuit, da auch sie, ebenso wie das yin, eine primordiale Weiblichkeit
verkorpert. Das untere Trigramm /i == verkorpert den Gott Hadit, dem im Liber
AL vel Legis tatsachlich die Sonne zugeordnet wird. Er nahm darauf sein
,magisches Werk" wieder auf und begann in der Folge die Lehre des Buches

des Gesetzes zu verbreiten.

Im Fall dieser Orakelbefragung bezieht sich Crowley nur auf das Linienbild und
lasst den dazugehorigen Urteilsspruch und die Linienspriche scheinbar vollig
auller Acht.

Er beschreibt in den Confessions eine weitere Yijing-Befragung, die im Mai
1922 stattfand. Interessant ist, dass er dabei jede der sechs Linien eines
Hexagramms als ,Phase” einer Situation auffasst. Diese ,Phasen®
manifestieren sich, beginnend mit der ersten, untersten Linie, eine nach der
anderen.3?' Dies stellt eine von der traditionellen Auffassung3?? deutlich
verschiedene Deutung der Hexagramme und deren Bezug zum zeitlichen
Geschehen bzw. zum Wandel dar. Entsprechend dem traditionellen Verstandnis
verandert sich das Hexagramm, das man zu einer Situation erhalten hat,
meistens durch eine oder mehrere sich wandelnde Linien in ein anderes
Hexagramm. Das erste stellt dabei die Ausgangslage dar und das zweite die

Richtung, in die sich eine Situation verandert.

Crowley befand sich zu jener Zeit in London und konnte (gegen seinen
Wunsch) das Land nicht verlassen. Was seine damaligen Absichten betraf,
meinte er, dass er sich nach Jahren, die er in Zuruckgezogenheit verbrachte
hatte, wieder imstande sah, am 6ffentlichen Leben teilzunehmen.323 Er befragte
das Yijing wie es ihm weiterhin in England ergehen wurde und erhielt als

Antwort das 21. Hexagramm shiké — ,das Durchbeilen® == . Das Zeichen stellt

320 Ebd.

321 Crowley, Confessions Bd. 2, S. 224, 225.

322 Damit ist die von Richard Wilhelm beschriebene Verwendung und Interpretation des Yijing gemeint.
323 Ebd., S. 224.
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wie das 27. Hexagramm yi — ,die Erndhrung“ £ einen Mund dar. Jedoch
anders als bei diesem, gibt es beim 21. Hexagramm ein ,Hindernis“, das die
Lippen daran hindert sich zu vereinen.3?* Dieses ,Hindernis“ wird durch die
harte yang-Linie auf dem vierten Platz angezeigt. In Richard Wilhelms
Kommentar zu diesem Hexagramm ist Folgendes zu lesen: ,Um eine
Vereinigung herbeizufiihren, bedarf es des energischen Durchbeillens des
Hindernisses.“?°> Der Urteilsspruch lautet: ,Das DurchbeiBen hat Gelingen.

Férdernd ist es, Gericht walten zu lassen. “326

Der Spruch zur ersten Linie des Hexagramms lautet: ,,Steckt mit den Fil3en im
Block, da3 die Zehen verschwinden. Kein Makel.“3?” Fur Crowley weist dieser
Spruch auf seine Ausgangslage hin: ,Die erste Phase zeigt, dal3 sich die Lage
festgefressen hat und es keine Fluchtmdglichkeiten gibt. Wéhrend der ersten
Monate in London besal3 ich praktisch keinen Pfennig, hatte nicht einmal etwas
Ansténdiges zum Anziehen und war gezwungen, Meilen zu Ful3 zu gehen, um

die Kosten eines Telefonanrufes oder Bustickets zu sparen. “3%8

Der zweite Linienspruch lautet: ,Man beil3t auf weiches Fleisch, dal3 die Nase
verschwindet.(...)*?° Crowley war zu jener Zeit damit beschaftigt, Biicher, die er
im Lager einer Druckerei hatte einlagern lassen, zurickzubekommen. Anfangs
schien das kein Problem zu sein, spater stellte sich jedoch heraus, dass der
bisherige Eigentumer die Druckerei verkauft hatte und der neue Besitzer ihm

Schwierigkeiten bereitete.

Der Spruch zur dritten Linie lautet: ,Beil8t auf Dérrfleisch und trifft auf Giftiges.
(...)“ Crowley, der seine Bucher nicht zurickbekam und sich mit dem neuen
Druckereibesitzer stritt, erinnerte sich nun an den Urteilsspruch des
Hexagramms, das er zu seinem Aufenthalt in London erhalten hatte:
,Durchbeilen hat Gelingen. Férdernd ist es, Gericht walten zu lassen.“33° und

konsultierte einen Rechtsanwalt.33' Da ihm jedoch nicht die nétigen finanziellen

324 Vgl. Wilhelm 2008, S. 94.

325 Ebd.

326 Ebd.

327 Ebd.,, S. 95.

328 Crowley, Confessions Bd. 2, S. 224.

329 Wilhelm 2008, S. 96.

30 Ebd., S. 95.

31 Vgl. Crowley, Confessions Bd. 2, S. 549.
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Mittel zur Verfugung standen, kam es zu keiner Klage und Crowley sah seine

Bulcher nie wieder.

Die vierte ,Phase” beschreibt eine Situation, in der gro3e Schwierigkeiten zu
Uberwinden sind. Im Linienspruch hei3t es ,BeilSt auf getrocknetes
Knorpelfleisch. (...) Férdernd ist es, der Schwierigkeiten eingedenk und
beharrlich zu sein. Heil!**3? Fir Crowley wies diese ,Phase“ auf seine
anschliefienden Bemuihungen hin, einen Verleger flr sein Buch The Diary of a

Drug Fiend aufzutreiben.

Der Spruch zur funften Linie lautet: ,Beilst auf getrocknetes Muskelfleisch.
Erhélt gelbes Gold. Beharrlich der Gefahr bewul3t sein. Kein Makel.“ Nach
andauernden Bemuhungen gelang es Crowley, einen Verleger zu finden, der
ihm sogleich einen Vorschuss auszahlte. Den funften Linienspruch bezog er auf
diese Situation. Die im Linienspruch angekindigte Gefahr verstand er als
Hinweis auf einen moglichen Skandal, den die Veroffentlichung seines Werkes

auslosen konnte — und tatsachlich kam es zum Skandal.

Zur sechsten Linie ist folgender Spruch zu lesen: ,Steckt mit dem Hals im
hélzernen Kragen, dalR die Ohren verschwinden. Unheil!“333 Diesen
unglicksverheiflenden Spruch bezog er auf die Angriffe der Presse auf seine

Person, die auf die Veroffentlichung seines Buchs folgten.334

Bei diesem Beispiel der Yijing-Befragung bezog Crowley alle Linien des
Hexagramms, wie oben beschrieben, auf seine Situation und erlebte ein
sukzessives Durchschreiten der einzelnen Linien. Die Spriche und
Hexagramme des Yijing hatten sich fir ihn jedenfalls als mit seiner

Lebensrealitat in Ubereinstimmung erwiesen.

6. Carl Gustav Jung

6.1. Einleitung

Das folgende Kapitel widmet sich C.G. Jungs (1875 - 1961)

332 Wilhelm 2008, S. 96.
33 Ebd, S.97.
34 Vgl. Crowley, Confessions Bd. 2, S. 225.
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Auseinandersetzung mit dem Yijing. Es wird darin zuerst Licht auf Jungs Lehre
geworfen, um den Rahmen seines Zugangs zum Yijing offenzulegen. Dabei
werden die fur unseren Gegenstand wichtigsten von ihm gepragten Begriffe
erklart. In der anschlieRenden Zusammenfassung wird aufgezeigt, wie Jung das
bisher Beschriebene in Hinblick auf das Yijing interpretiert. Darauf folgt eine
Darstellung des Synchronizitatsprinzips. Bei der Orakelbefragung beobachtete
Jung, dass sich die Antworten des Yijing quasi regelmaRig sinngemaf auf die
Fragen, die an das Orakel gestellt wurden, beziehen Ilassen. Diese
Ubereinstimmung des Sinngehaltes nennt Jung Synchronizitét. SchlieBlich wird

darauf eingegangen, wie Jung das Yijing verwendet.

Es wird in diesem Kapitel, wie auch schon im Kapitel zu Aleister Crowley, die
Rezeption des Daoismus behandelt. Der Daoismus, besonders das Daodéjing
und das Yijing, stellen fur Jung enorm bedeutungsvolle Quellen &stlicher
Weisheit dar, auf die er sich in seinem Werk an vielen Stellen bezieht. Er war
der Ansicht, dass der menschlichen Psyche ein universelles (kollektives)
Substrat zugrunde liegt. Bei seiner Erforschung des kollektiven Unbewussten
stellen far ihn philosophische, religibsse und mystische Zeugnisse
verschiedenster Kulturen ,Beweise® dar, die, seiner Ansicht nach seine
Theorien Uber das kollektive Unbewusste untermauern. In diesem

Zusammenhang ist auch seine Daoismus-Rezeption zu interpretieren.

C. G. Jung studierte Medizin an der Universitat Basel, Schweiz und arbeitete
von 1900 bis 1909 an der Psychiatrischen Universitatsklinik Burghdlzli. Von
1905 bis 1913 lehrte er als Privatdozent das Fach ,Psychiatrie® an der
Universitat Zarich. 1909 eroffnete er eine Privatpraxis in seinem Haus am

Zurichsee.

Wahrend seiner Zeit an der Universitatsklinik war Jung Anhanger von Sigmund
Freuds Ideen und stand mit ihm auch in persénlichem Kontakt. 1912 publizierte
Jung das Werk Symbole der Libido, in dem er Freuds Theorien kritisierte,
wodurch es zum Bruch mit Freud kam. Von da an nannte er seinen
Forschungsbereich nicht mehr ,Psychoanalyse, sondern ,Analytische
Psychologie®. Letztere beschaftigt sich, wie Sigmund Freuds Psychoanalyse,
mit den Einflissen unbewusster Komplexe auf das Bewusstsein. Die
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Analytische Psychologie nimmt jedoch an, dass das Unbewusste einen weitaus
umfangreicheren Bereich bildet, als dies in der Psychoanalyse der Fall ist. Das
Freudsche Unbewusste wird in der Analytischen Psychologie zu einem
Teilbereich des unbewussten Seelenlebens, in dem noch ganz andere Inhalte
und Wirkfaktoren angesiedelt sind. Jung lenkte damit die Theorie seelischer

Erkrankungen in ganzlich neue Bahnen.

Jung schrieb und publizierte sein ganzes Leben lang. Post mortem erschienen
seine Gesammelten Werke, die 24 Bande335 bzw. 11754 Seiten umfassen. Vier
von Jungs Schriften sind in Hinblick auf das Yijing besonders wichtig. Erstens
die 1930 verfasste Gedéchtnisrede auf Richard Wilhelm, aullerdem das 1948
verfasste Vorwort zum | Ging, welches eine vorlaufige Version des Forword
darstellt, welches Jung anlasslich der 1950 erschienenen englischen
Ubersetzung von Richard Wilhelms Yijing33® verfasste. Als dritter einschlagiger
Text unterscheidet sich das englische Forword in wesentlichen Punkten vom
deutschen Vorwort und bildet somit ein eigenstandiges Zeugnis Jung'scher
Yijing-Interpretation. Der vierte Text ist seine 1952 publizierte Schrift
Synchronizitét als ein Prinzip akausaler Zusammenhénge. Darin beschreibt er,
wie das Yijing und der Daoismus mit dem von ihm beschriebenen

Synchronizitétsprinzip in Zusammenhang stehen.

6.2. Jung, das Yijing und Richard Wilhelm

Jung experimentierte mit dem Yijing seit etwa 1920337 und es begleitete ihn von
da an sein ganzes Leben. Er beschreibt den Beginn seiner Experimente

folgendermalien:

,ES war wéhrend eines Sommers in Bollingen, als ich den Entschlul3 fal3te, dem
Réatsel dieses Buches auf den Leib zu riicken. (...) Da sal8 ich denn oft
stundenlang unter dem hundertjghrigen Birnbaum auf dem Boden, den | Ging
neben mir, und (bte die Technik in der Weise, dal3 ich die sich ergebenden

»Orakel« aufeinander bezog wie in einem Frage- und Antwortspiel. Es ergaben

35 Jung, C. G., Gesammelte Werke 1-20, Patmos Verlag, Ostfildern, 2011.

336 Richard Wilhelm / Cary F. Baynes: The I Ching or The Book of Changes, Bollingen Series XIX,
Princeton University Press, New York, erste Auflage 1950.

37 Vgl. Wilhelm/Jung 2005, S. 177.
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sich dabei allerhand nicht zu leugnende Merkwiirdigkeiten — sinnvolle
Zusammenhdnge mit meinen eigenen Gedankengéngen, die ich mir nicht
erkldren konnte. (...) Ich stiel8 immer wieder auf erstaunliche Koinzidenzen, die
mir den Gedanken eines akausalen Parallelismus (einer Synchronizitét, wie ich

ihn nachmals nannte) nahe legten“38

Jung arbeitete mit zwei verschiedenen Yijing-Ubersetzungen. Zuerst
verwendete er James Legges Version, die in Max Mdlllers Reihe Sacred Books
of the East erschienen war. Als Richard Wilhelms Ubersetzung publiziert wurde,
arbeitete er vorzugsweise mit dieser. Jung meinte hierzu, Wilhelms
Ubersetzung lobend: ,Bevor ich WILHELMS Ubersetzung kennenlernte, habe
ich mich jahrelang mit LEGGES unzulénglicher Ubersetzung beschéftigt und
war daher in der Lage, den aulBerordentlichen Unterschied in vollem Mal3e zu

erfahren.“39

Jung wurde mit Richard Wilhelm Anfang der 1920-Jahre bei einer Tagung von
Hermann Graf Keyserlings ,Schule der Weisheit“ in Darmstadt bekannt,340 als
ihn die Psychologische Gesellschaft Zurich 1923 dazu einlud, einen Vortrag
Uber das Yijing zu halten. Die beiden lernten sich bei dieser Gelegenheit besser
kennen.34' Damals wurde Wilhelm gebeten, ein Yijing-Orakel Uber die
Psychologische Gesellschaft zu erstellen. ,Die Diagnose, die sich ergab, war
verbliiffend richtig und ebenso war es die Prognose, welche ein Ereignis
beschrieb, das erst spéater eintraf“*42 und das selbst Jung zu diesem Zeitpunkt

nicht vorausgesehen hatte.343

(Jungs Schulerin und langjahrige Mitarbeiterin Marie-Louise von Franz meint:
,ES erscheint wie eine Synchronizitdt, dal3 Jung gerade damals, als er dieses
Phénomen zu beobachten begann, Richard Wilhelm kennenlernte und durch
ihn in die Geheimnisse des | Ging eingefiihrt wurde, welches véllig auf dem

Synchronizitétsprinzip aufgebaut scheint. “>#4)

Jung und Wilhelm schatzten die Arbeit des anderen in hohem Malle und

38 Ebd., S. 177, 178.

39 Jung 2001, Bd. 15, S. 64.

340 Vgl. Wilhelm/Jung 2005, S. 177.
341 Vel. Diederichs 1984, S. 169.

342 Ebd., S. 149.

33 Vgl. Ebd.

344 Von Franz 2003, S. 54.
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tauschten sich intensiv Uber philosophische und religiosse Themen aus.34% Den
Hohepunkt ihres gemeinsamen Wirkens stellt das Werk Geheimnis der
goldenen Bliite — das Buch von Bewulitsein und Leben dar, welches erstmals
1929 in Minchen erschien34. Dabei handelt es sich um einen Text Uber
daoistische Mystik, den Wilhelm aus dem Chinesischen ins Deutsche
Ubersetzte und zu dem Jung einen einflhrenden psychologischen Kommentar
schrieb. Weiters verfasste Jung, wie schon erwahnt, ein Vorwort zur englischen
Ubersetzung von Richard Wilhelms' Yijing. Als Wilhelm 1930 starb, verfasste
Jung zum Gedachtnis an ihn und sein Lebenswerk eine Rede. Die beiden Texte
sind in Hinblick auf die Beziehung Jungs zum Yijing von grof3er Bedeutung, weil
sie einerseits einen tiefen Einblick in seine Sicht auf das Yijing und die
chinesische Philosophie geben, andererseits aber, weil in ihnen erstmals in
seinem gesamten  Schriftkorpus von einem ,psychophysikalischen

Parallelismus® bzw. von einem ,synchronistischen Prinzip“ die Rede ist.

6.3. Jungs psychologische Begriffe und Theorien

Jung sieht im Yijing eine Methode, die dazu dient, das Unbewusste zu
erforschen,?” und meint, es beruhe auf der Psychologie des
Individuationsprozesses.?*8 Um zu verstehen, was damit gemeint ist, ist es
notig, die fir unseren Gegenstand wichtigsten Begriffe, die Jung zur
Beschreibung seiner Theorien benutzt, zu erklaren. Im Folgenden wird daher
beschrieben, wie er das I/ch und das Bewusstsein, das Unbewusste, den
Schatten, die Archetypen des Unbewussten, den Anima/Animus-Archtypus, das
Selbst und den Individuationsprozess definiert und in welcher Beziehung diese
Faktoren zu einander stehen. Jungs Verstandnis der Psyche ist sehr komplex
und vielschichtig. Das Folgende darf daher nicht als ausreichende Darstellung
seiner psychologischen Theorie verstanden werden. Ich habe bei der
Begriffsbeschreibung versucht, die Eigenschaften, die mir flr unseren

Gegenstand wesentlich erscheinen, hervorzuheben.

345 Vgl. Wilhelm/Jung 2005, S. 179.
346 Vgl Ebd., S. 162.

347 Wilhelm/Baynes 1967, S. xxii.
48 Vgl Jung 2011, Bd. 9, S. 359.
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Es ist an dieser Stelle wichtig, darauf hinzuweisen, dass es sich bei den
folgenden Begriffen, so meint Jung, nicht um theoretische Spekulationen
handelt, sondern um Faktoren, die tatsachlich in der menschlichen Psyche
vorhanden sind. Sie stellen das Resultat seiner jahrzehntelangen empirischen

psychologischen Forschung dar.

6.3.1. Das Ich und das Bewusstsein

,Unter «lchy ist jener komplexe Faktor, auf den sich alle Bewul3tseinsinhalte
beziehen, zu verstehen. Er bildet gewissermallen das Zentrum des
BewuBtseinsfeldes, und insofern dieses die empirische Persénlichkeit umfalt,
ist das Ich das Subjekt aller persénlichen BewulBseinsakte. Die Beziehung
eines psychischen Inhaltes zum Ich stellt das Kriterium des Bewul3tseins
desselben dar, denn kein Inhalt ist bewusst, der nicht dem Subjekt vorgestellt

waére. “349

Jung meint, dass theoretisch dem Bewusstseinsfeld und damit auch dem Ich
keine Grenzen gesetzt sind, dass es jedoch empirisch seine Grenzen im Gebiet
des Unbekannten findet.3%° Diese Unbekannte besteht aus all dem, was dem
Ich unbekannt ist, also in keiner bewussten Beziehung zum Ich-Komplex steht.
Das Unbekannte besteht sowohl aus sinnlich erfahrbaren, wie auch aus inneren
unmittelbaren Tatbestanden.3%' Erstere stellen die dullere Umwelt und letztere

die Innenwelt dar.

Das Ich beruht sowohl auf somatischer3®? als auch auf psychischer Grundlage.
Erstere sind endosomatischen Empfindungen — die Empfindungen des eigenen
Korpers, die, insofern sie bewusst sind, auch mit dem Ich in Verbindung stehen.
Es besteht jedoch, laut Jung, kein Zweifel, dass ,ein groBer Teil der
endosomatischen Reizvorgédnge schlechterdings bewul3tseinsunféahig” ist. Die
psychische Grundlage besteht aus dem gesamten Bewusstseinsfeld und der

Gesamtheit unbewusster Inhalte. Letztere bestehen 1.) aus willkirlich

reproduzierbaren Inhalten — dem Gedachtnis, 2.) aus nicht willkirlich
39 Jung 2001, Bd. 9/2, S. 12.

350 Vgl. ebd.

31 Vgl. ebd.

332 Soma (griechisch) = Korper.
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reproduzierbaren Inhalten und 3.) aus Uberhaupt nicht bewusstseinsfahigen

Inhalten.3%3

Das Ich entsteht einerseits aus dem Zusammenstol} des somatischen Faktors
mit der Umwelt, anderseits, wenn sich bereits ein Subjekt herausgebildet hat,

aus dem Zusammenstoflt des Subjekts mit der Umwelt und der Innenwelt.3%*

Jung weist darauf hin, dass das Ich von der Gesamtheit der Persoénlichkeit
verschieden ist, da diese notwendigerweise auch unbewusste Aspekte der
Personlichkeit umfasst. Es stellt zwar das Zentrum des Bewusstseinsfeldes,
jedoch nicht die Gesamtpersonlichkeit dar. Fir letzteres verwendet Jung den
Begriff Selbst.

Das Ich hat innerhalb der Reichweite des Bewusstseinsfeldes relative
Willensfreiheit. Diese ist jedoch durch duf3ere Umstande — die Notwendigkeiten
der Umwelt, wie auch innere Begebenheiten beschrankt.3%® Sie ist also kein von
weiteren Faktoren der Gesamtpersonlichkeit unabhangiger Faktor. Der Wille
stellt die dem Bewusstsein zur Verfligung stehende Energiesumme dar.3% ,Der
Willensvorgang wére demnach ein energetischer Prozess, der durch bewusste
Motivation ausgelést wird.“?®” Ein psychischer Vorgang, der nicht durch
bewusste Motivation ausgelost wird, ist demnach nicht als Willensvorgang zu

bezeichnen.3%8

6.3.2. Das Unbewusste

Es handelt sich, Jung zufolge, beim Unbewussten um einen Begriff, der sich
ausschlieBlich auf ein psychologisches Phidnomen bezieht.3%® Er meint: ,Die
Berechtigung, lberhaupt von der Existenz unbewullter Vorgénge zu reden,
ergibt sich mir einzig und allein aus der Erfahrung, und zwar zunéchst aus der
psychopathologischen Erfahrung, welche unzweifelhaft dartut, dall zum

Beispiel in einem Fall von hysterischer Amnesie das Ich von der Existenz

353 Vgl. ebd., S. 13.

34 Ve, ebd. S. 14.

355 Vgl. ebd.

356 Vgl. Jung 1994, Bd. 6, S. 520.
357 Ebd.

358 Vgl. ebd.

339 Vgl. ebd. S. 517.
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ausgedehnter psychischer Komplexe nichts weils, dal3 aber eine einfache
hypnotische Prozedur imstande ist, im ndchsten Moment den verlorenen Inhalt
vollkommen zur Reproduktion zu bringen. Aus den tausenden Erfahrungen
dieser Art leitet man die Berechtigung ab, von der Existenz unbewuliter

psychischer Inhalte zu reden. “%0

Der Begriff des Unbewussten ist heutzutage gelaufig, er war jedoch zu Jungs
Lebenszeit noch nicht in diesem Male allgemein anerkannt. Noch fur Sigmund
Freud ist das Unbewusste ein Sammelort vergessener und verdrangter
psychischer Inhalte und dementsprechend ausschlieBlich personlicher Natur.361
Jung hingegen unterscheidet zwischen dem persénlichen und dem kollektiven
Unbewussten. Eine oberflachliche Schicht des Unbewussten ist demnach
personlicher Natur. Seine Inhalte sind hauptsachlich gefiihisbetonte Komplexe
,welche die personliche Intimitat des seelischen Lebens ausmachen.“3%? Sie
stellen Akquisitionen des personlichen, individuellen Lebens dar. Es handelt
sich also um ,Vergessenes, Verdréngtes, unterschwellig Wahrgenommenes,

Gedachtes und Gefiihltes“3%3.

Das personliche Unbewusste ruht auf einer tieferen Schicht, deren Inhalte nicht
der personlicher Erfahrung und Erwerbung entstammen, sondern angeboren
sind.3%4 Diese Schicht nennt Jung das kollektive Unbewusste.*%% Er benutzt den
Begriff ,kollektiv® deshalb, weil das kollektive Unbewusste ,nicht individueller,
sondern allgemeiner Natur ist, das heil8t es hat im Gegensatz zur persénlichen
Psyche Inhalte und Verhaltensweisen, welche (lberall und in allen Individuen
cum grano salis die gleichen sind. Es ist mit anderen Worten, in allen
Menschen sich selbst identisch und bildet damit eine in jedermann vorhandene,
allgemeine seelische Grundlage (berpersénlicher Natur.“*¢¢ Es handelt sich
dabei nicht um bewusstseinsfahige Inhalte, sondern um ,latente Dispositionen
zu gewissen identischen Reaktionen“%” Diese sind Ausdruck der Identitat der

menschlichen Gehirnstruktur. Jung meint: ,Daraus erklért sich die Analogie, ja

360 Ebd. S. 518.

36! Vgl Jung 2011, Bd. 9/1, S. 13.

362 Ebd., S. 14.

363 Jung, 1994, Bd. 6, S. 519.

364 Ebd., S. 13.

365 Jung entdeckte das kollektive Unbewusste 1912. Vgl. Jung 2011, Bd. 18/2, S. 505.
366 Ebd., S. 13, 14.

367 Wilhelm/Jung 2005, S. 16.
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sogar Identitdt der Mythenmotive und der Symbole und der menschlichen

Verstandnismdéglichkeit (iberhaupt.“368

Das Unbewusste ist, laut Jung, nicht ruhend, sondern dynamisch und standig
mit der Gruppierung und Umgruppierung seiner Inhalte beschaftigt ist. Es ist
normalerweise mit dem Bewusstsein koordiniert und steht mit letzterem in einer
kompensatorischen Beziehung.3%° Das heillt, dass diejenigen Aspekte des
Lebens oder der Personlichkeit, denen das Bewusstsein zu wenig
Aufmerksamkeit schenkt, im Unbewussten wirken. ,Auf persénlicher Stufe sind
es die im Bewulltsein nicht anerkannten persénlichen Motive, welche in
Trdumen erscheinen, oder es sind Bedeutungen von Tagessituationen, die wir
libersehen haben, oder Schliisse die wir nicht gezogen, oder Affekte, die wir

uns nicht gestattet, oder Kritiken, die wir uns erspart haben.370

Das Unbewusste ist, bei Jung, als Ursprung des Bewusstseins aufzufassen.37"
Es stellt die Quelle von Bildern, Impulsen, Gedanken und Geflhlen und
Traumen dar,372 die durch ihr Erscheinen wahrgenommen und reflektiert werden
kdnnen, wodurch wiederum Bewusstsein entsteht. Er ist der Ansicht, dass das
Unbewusste auch die Quelle der Libido enthalt bzw. diese sogar selbst ist.373
Jungs Libido-Begriff ist jedoch nicht wie bei Freud nur mit dem Sexualtrieb
gleichzusetzen. Er versteht darunter ganz allgemein (psychische) Energie, die

sich in bestimmten psychischen Wirkungen und Leistungen aufert.374

Die verschiedenen Impulse, die dem Unbewussten entspringen, stehen jenseits
des bewussten Wollens und kénnen Jung zufolge als ,Gotteswillen* bzw. als
,operation of natural forces“ aufgefasst werden.3’> Damit weist er darauf hin,
dass es psychologisch vorteilhaft ist, die Triebe und Naturkrafte, die im
menschlichen Wesen wirken, als absolute Gegebenheiten aufzufassen, die
man nicht unterdricken kann und soll. Es bleibt dem Menschen nur die

Moglichkeit, den ,richtigen“ bzw. den entsprechenden Umgang mit ihnen zu

368 Ebd.

369 Vel. Jung, 2011, Bd. 7, S. 136.
370 Jung 2011, Bd. 7, S. 187.

371 Vgl. Jung 2011, Bd. 9/1, S. 298.
372 Vgl. Jung 2011, Bd. 18/2, S. 774.
373 Vgl. Jung 2011, Bd. 7, S. 174.
374 Vgl. Jung 1994, Bd. 6, S. 483.
5 Vgl. Jung 2001, Bd. 972, S. 35.
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erlernen.376

Das Unbewusste wird von Jung auch als ein Bereich aufgefasst, in dem ,sich
vorbereitende seelische Entwicklungsprozesse, d.h. Vorwegnahmen kiinftiger
Bewusstseinsprozesse und allgemein alle schépferischen Inhalte konstelliert

sind.*77

6.3.3. Die Archetypen des Unbewussten378

Es gibt ,innere“ Bilder die im menschlichen Geist erscheinen. Es kann sich
dabei um Erinnerungen, Wunsche uvm. handeln, die mit dem personlichen,
individuellen Leben in Zusammenhang stehen. Es gibt jedoch Jung zufolge
auch urtiimliche, kollektiv vorhandene Bilder. Sie werden als urtiimlich bzw.
archaisch bezeichnet, wenn sie mit bekannten mythologischen Motiven
Ubereinstimmen.37? Sie sind dann Ausdruck des kollektiven Unbewussten und

keine Akquisitionen personlicher Erfahrung.

Diese urtimlichen Bilder, auch Archetypen genannt, stellen Inhalt und Struktur
des kollektiven Unbewussten dar. Der Archetypus-Begriff ist fir Jung eine
erklarende Beschreibung der Platonischen Ideen.380 Diese Ideen stehen
»gleichsam als Musterbilder in voller Wirklichkeit da, die Einzeldinge aber sind
ihnen &hnlich und sind Abbildungen von ihnen und die Teilnahme der
Einzeldinge an den Ideen besteht in nichts anderem als in dieser
Nachbildung.“®®" Es handelt sich dabei also um a priori vorhandene Strukturen,

die sich immer wieder auf unterschiedliche Weise manifestieren.

Die Archetypen sind einerseits formale Faktoren, die unbewusste seelische
Vorgange anordnen,3? sie haben jedoch auch eine ,spezifische Ladung®, die
eine numinose Wirkung entfaltet und sich in Affekten auRert.383 Unter dem

Affekt verstent Jung eine Emotion, die durch eine Stérung des

376 Vgl. Ebd.

377 Von Franz 2003, S. 3.

378 Jungs maBgebliche Schriften dazu sind in Bd. 7 und 9 der Gesammelten Werken enthalten.
379 Vgl. ebd.

380 Vgl. Jung 2011, Bd. 9/1, S. 14.

381 Platon 1988, S. 61.

382 Vgl. Jung 1995, Bd. 8, S. 476.

383 Vgl. Ebd.
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Vorstellungsablaufes und eine merkbare Koérperinnervation384 gekennzeichnet
ist.385 Wenn ein Archetypus in einer Person wirkt, dann ist sie dermaf3en von
ihm eingenommen, dass andere mogliche Bewusstseinsinhalte in den
Hintergrund treten und unbewusst werden. Der herrschende Archetypus
entzient namlich diesen die Energie, wodurch nur er in auflerordentlicher
Klarheit wahrgenommen wird.38 Die Person, in der ein Archetypus wirkt, ist
also gewissermalien von ihm besessen. Es sei hier darauf hingewiesen, dass
es ,normal” ist, unter dem Einfluss von Archetypen zu stehen, da sie die
strukturierenden Faktoren des in jedem Menschen wirkenden kollektiven

Unbewussten sind.

Jung geht seiner Schrift Die Archetypen und das kollektive Unbewusste
beispielsweise auf den Mutter-Archetypus und den Kind-Archetypus ein.
Darunter ist zu verstehen, dass es in Hinblick auf die Mutter und das Kind
kulturibergreifende ,patterns of behavior® gibt, die ihren Niederschlag in den
verschiedenen Mythen und Marchen der Menschheit fanden und finden. Durch
die Analyse letzterer glaubte er, in die Nahe des Kerns dieser archetypischen

Phanomene vordringen zu kdnnen.

6.3.4. Der Schatten

Der Schatten ist ebenfalls ein Archetypus des Unbewussten. Er ist in
besonderem MalRe mit dem personlichen Unbewussten verknipft und ist mit
dem ,dunklen Aspekt der Persénlichkeit*®” gleichzusetzen. Auch wenn er in
erster Linie mit dem personlichen Unbewussten in Verbindung steht, stellt er
einen Archetypus des kollektiven Unbewussten dar, da er in jedem Menschen
vorhanden ist. Sein Charakter lasst sich aus den Inhalten des personlichen
Unbewussten erschlieRen3®® und besteht hauptsachlich aus verdrangten
Komplexen. Es handelt sich beim Schatten um einen Archetypus, der, neben

dem Anima/Animus-Archetypus am haufigsten das Ich beeinflusst bzw. stort,38°

384 Korperinnervation® ist die Leitung der Reize durch Nerven zum Kérper.
35 Vgl. Jung 1994, Bd. 6, S. 440, 441.

386 Vgl. Ebd.

37 Jung 2001, Bd. 9/2, S. 17.

388 Vgl. ebd.

389 Vgl. ebd.
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da er wie dieser einen projektionsbildenden Faktor darstellt.

Er ist emotionaler Natur und besitzt eine gewisse Autonomie. Wenn der
Schatten zum Vorschein kommt, dufert er sich in einer Emotion — in einem
Geschehnis, das einem zustoft. Dieses ereignet sich normalerweise ,an den
Stellen geringster Anpassung und offenbart zugleich den Grund der
verminderten Anpassung, nédmlich eine gewisse Minderwertigkeit und das

Vorhandensein eines gewissen niederen Niveaus der Persénlichkeit.“3%0

Es handelt sich beim Schatten in erster Linie um ein moralisches Problem, mit
welchem sich das Ich-Bewusstsein auseinandersetzen muss. Der eigene
Schatten kann mit einem gewissen moralischen Aufwand eingesehen und
anerkannt werden. Die Anerkennung des Schattens bzw. der eigenen
.,minderwertigen“ Charakterzuge stellt laut Jung eine unerlassliche Bedingung
der Selbsterkenntnis3®! bzw. Individuation dar. Bei der Analyse der Psyche
kommen zuerst die Inhalte des Schattens zum Vorschein. Darauf folgen

diejenigen des Anima/Animus-Archtypus.

6.3.5. Anima und Animus?392 und Projektion

Beim Anima-/Animus-Archtypus handelt es sich um ein nur schwer fassbares
Phanomen. Jung beschreibt es einerseits als Personifizierung der Inhalte des
kollektiven Unbewussten und meint andererseits, es stelle diejenige Funktion
dar, die die Inhalte des Unbewussten an das Bewusstsein Uibermittelt.3% Der
Anima-/Animus-Archetpyus personifiziert die Art und Weise, wie sich das
Individuum gegeniber den eigenen inneren Regungen, Gedanken und
Gefiihlen verhalt,3®4 ist aber auch mit letzteren gleichzusetzen. Die
Schwierigkeit besteht hier darin, dass dieser Archetypus, wenn er sich in einem
harmonischen Zustand befindet unmerkbar seine Pflicht — die Vermittlung
unbewusster Inhalte an das Bewusstsein — erfillt. Er wird in diesem Fall nicht

als etwas Eigenstandiges wahrgenommen. Wenn das Bewusstsein diesen

39 Ebd., S. 17, 18.

31 Vgl. ebd. S. 17.

392 Die wichtigesten Schriften zu diesem Thema sind in GW, Bd. 7, Bd. 9/1 und Bd. 9/2 enthalten.
93 Vgl. Jung 2001, Bd. 9/2, S. 28, 29.

94 Vgl. Jung 1994, Bd. 6, S. 498.
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inneren Regungen und Impulsen jedoch nicht Folge leistet, tritt der Archetypus
personifiziert dem Bewusstsein gegeniiber.3% Letzteres &ulert sich in

Neurosen und Psychosen.

Jung meint, Manner besalien ein weibliches Unbewusstes, eine Anima und
Frauen ein mannliches, einen Animus. Damit kompensiert das innere Wesen
das aulere. Er vertritt die Auffassung, dass sich das auflere Wesen von
Mannern gewdhnlich verninftig, Logos-betont, und das von Frauen dagegen
emotional bzw. Eros-betont verhalt.3%6 Dies kehrt sich in Bezug auf ihr Inneres
um. Der nach auf3en hin starke, logische Mann ist in seinem Inneren besonders
weich und gefuhlsbetont und die sich im Auf3en emotional gebardende Frau ist
in ihrem Inneren wiederum strikt rational. Die Anima des Mannes auf3ert sich in
unbegrindeten Launen und der Animus der Frau in unverninftigen Meinungen,
welche auf unbewussten und unreflektierten, apriorischen Voraussetzungen

beruhen.397

Mittels Animus und Anima kommunizieren Mann und Frau mit ihrem
Unbewussten. Sie treten nur dann als unbegrindete Meinungen bzw. Launen in
Erscheinung, wenn sie nach auf3en projiziert werden. Die Projektion ist eine
weitere wichtige Funktion von Anima und Animus. Anders jedoch als die Inhalte
des Schattens, die auf beide Geschlechter projiziert werden, werden die Inhalte
von Anima bzw. Animus immer auf das andere Geschlecht projiziert. Dabei wird
ein subjektiver (psychischer) Inhalt einem im Aufen vorhandenen Objekt

einverleibt.3%

,Die Projektion beruht auf der archaischen Identitét von Subjekt und Objekt, ist
aber erst dann als Projektion zu bezeichnen, wenn die Notwendigkeit der
Auflésung der Identitdt mit dem Objekt eingetreten ist. Diese Notwendigkeit tritt

ein, wenn die Identitét stérend wirkt“399.

Mit der angesprochenen ,archaischen Identitat® meint Jung einen primordialen

unbewussten Zustand, der auch Charakteristikum des frihkindlichen

%5 Vgl Jung 2001, Bd. 972, S. 29.

39 Jung versteht unter Logos die Unterscheidungs- und Erkenntnisfahigkeit und unter Eros die
Beziehungsfunktion, Vgl. Jung 2001, Bd. 9/2, S. 23

37 Vgl. Jung 2011, Bd. 7, S. 215.

398 Vgl. Jung 1994, Bd. 6, S. 493.

399 Ebd.
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Geisteszustandes ist.#%0 [dentitdt ist, laut Jung, immer eine unbewusste
Wahrnehmung des Gleichseins von Subjekt und Objekt. Ware man sich der
Identitat bewusst, ware man sich auch des Vorhandenseins zweier getrennter
Dinge bewusst, wodurch die Identitdt aufgehoben ware.4%" Jung verwendet in
diesem Zusammenhang Lucien Lévy-Bruhls Ausdruck Participation mystique.
Darunter ist eine urspringliche psychologische Verbundenheit mit dem Objekt
zu verstehen. Sie ist beim heutigen ,Kulturmenschen® in der Regel zwischen
Personen, seltener zwischen Personen und Dingen zu beobachten.402
Beispielsweise beruht auf diesem Phanomen die normale Erscheinung der

Identifikation mit den Eltern bzw. den nachsten Familienangehdrigen.403

sIinsofern der Unterschied zwischen Subjekt und Objekt nicht bewul3t wird,
herrscht unbewul3te Identitdt. Dann ist das Unbewul3te ins Objekt projiziert und
das Objekt ins Subjekt introjiziert d.h. psychologisiert. Dann benehmen sich
Tiere und Pflanzen wie Menschen, Menschen sind zugleich Tiere, und alles ist

von Spuk und Géttern belebt. “404

6.3.6. Individuation und das Selbst+

Jung versteht unter Individuation einen Prozess, der ein ,psychologisches
«Individuumy, das heil3t eine gesonderte, unteilbare Einheit, ein Ganzes,
erzeugt.“°6 Es handelt sich um einen Differenzierungsprozess bei dem sich das
Einzelwesen als ein von der Allgemeinheit, von der kollektiven Psyche
verschiedenes Wesen erkennt. Es hat die Entwicklung einer individuellen
Personlichkeit zum  Ziel.4%” Jung nennt diesen Prozess auch
Selbstverwirklichung oder Verselbstung.4%® Er handelt sich dabei um einen von
aulleren Bedingungen unabhangigen, zielsuchenden Vorgang, der durch

Analyse der Psyche bzw. durch die Neurosenbehandlung berthrt wird, jedoch

40 Vgl. ebd., S. 467.

401 Vel. ebd.

402 Vgl. ebd. S. 486.

403 Vgl. ebd. S. 468.

404 Wilhelm/Jung 2005, S. 52.

405 Jungs maBgebliche Schrift zu dem Thema: ,,Die Beziehung zwischen dem Ich und dem UnbewufSten

406 Jung 2011, Bd. 9, S. 293.
407 Jung 1994, Bd. 6, S. 470.
408 Vgl Jung 2011, Bd. 7, S. 183.
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Uber das ,Nur-arztliche“ hinausgeht.*%° Theoretisch bedeutet die Vollendung der
Individuation, dass die Inhalte des Unbewussten nicht mehr ins Objekt projiziert

werden.410

Jung meint, dass allgemein angenommen wurde, dass sich im Ich-Bewusstsein
die Ganzheit des psychologischen Individuums widerspiegle. Da jedoch
wesentliche Anteile der Psyche unbewusst sind, kann diese Behauptung nicht
zutreffen. Jung verwendet darum den Begriff des Selbst, der ,den
Gesamtumfang aller psychischen Phdnomene im Menschen“4'" bezeichnet. Er
beinhaltet sowohl alle bewussten als auch alle unbewussten Inhalte der
Psyche. Das Selbst steht fur Ganzheit und Vereinigung des Gegensatzlichen -
also des Bewusstseins und Unbewussten im Menschen. ,Empirisch erscheint
das Selbst in Trdumen, Mythen und Mérchen in der Figur der «libergeordneten
Persénlichkeit», wie Kbénig, Held, Prophet, Heiland usw. (...) Insofern es eine
complexio oppositorum, eine Vereinigung von Gegensétzen darstellt, so kann
es auch als eine geeinte Zweiheit erscheinen, wie zum Beispiel das Tao als
Zusammenspiel von yin und yang“'2. Es handelt sich bei dem Selbst also um
einen Archetypus, einen im kollektiven Unbewussten vorhandenen Faktor, der
sich in den verschiedenen Mythen und Religionen auf unterschiedliche Weise
dargestellt wird. Jung meint, es sei mit allen ,supremen
Ganzheitsvorstellungen, wie sie vorziiglich allen monotheistischen und
monistischen Systemen eignen“3, gleichzusetzen. So sind Jesus Christus4'4

ebenso wie das dao als Symbole des Selbst aufzufassen.

Im Laufe seiner analytischen Arbeit kam er zu dem Schluss, dass die
Beziehung zwischen dem Bewusstsein und dem Unbewussten und der
Individuationsprozess Probleme darstellen, die regelmalig im spateren Verlauf
einer analytischen Behandlung auftreten.4'® Jung zufolge ist ein ,erheblicher
Bestandteil der nervenérztlichen Praxis“4’6 von der Reaktion des Unbewussten

auf eine Uberbewertung des Bewusstseins gepragt. Ersteres pocht namlich,

45 Vgl Jung 2011, Bd. 12, S. 19.

410 Vel, Wilhelm/Jung 2005, S. 51.

411 Jung 1994, Bd. 6, S. 505.

412 Ebd.

413 Vgl. Jung 2001, Bd. 9/2, S. 43.

414 Dazu Jung 2001, Bd. 9/2, 5. Kp.: ,,Christus, ein Symbol des Selbst*.
415 Jung 2011, Bd. 9/1, S. 293

416 Wilhelm/Jung 2005, S. 18.
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umso mehr es in den Hintergrund gedrangt wird, auf sein Recht. Die Integration
und Bertcksichtigung des unbewussten psychischen Faktors stellt somit eine
notwendige Angelegenheit dar, um das psychische Gleichgewicht

aufrechtzuerhalten bzw. es wiederherzustellen.

,Man ist geneigt zu denken, dal3 das Ichbewul3tsein fdhig sei, das Unbewul3te
zu assimilieren, oder man hofft wenigstens, dal3 solch eine L6sung méglich sei.
Doch ungliicklicherweise ist das Unbewul3te wirklich unbewul3t, das heilst man

kennt es nicht. Und wie kann man etwas Unbekanntes assimilieren?“417

Das Bewusstsein ist und wird also niemals in der Lage sein das Unbewusste zu

,schlucken®.

Jung ist der Ansicht, dass das Unbewusste die Quelle der Libido enthalt bzw.
mit dieser identisch ist.#® Das Unbewusste ist also kein kraftloses
Unbewusstes, sondern im Gegenteil Ursprung der Lebenskraft. Was den
Umgang mit dem Unbewussten angeht, besteht also die einzige Moglichkeit

darin, es anzuerkennen und ihm seinen gebuhrenden Platz einzuraumen.

Jung beschreibt auch (Krankheits-) Falle, in denen das kollektive Unbewusste
die Oberhand Uber das Ich-Bewusstsein gewinnt und letzteres von ersterem
,verschluckt® wird. In diesem Fall ist eine Differenzierung des Ich-Bewusstseins
vom kollektiven Unbewussten notwendig, um einen Gleichgewichtszustand

herbeizufihren.

Bei dem Individuationsprozess werden also entweder unbewusste psychische
Inhalte vom Bewusstsein integriert oder aber die Inhalte des Unbewussten die
Archetypen vom Ich-Bewusstsein, soweit es moglich ist, geschieden. In jedem
Fall handelt es sich um eine Auseinandersetzung mit dem kollektiven

Unbewussten.

Jung verfasste das Vorwort zu Richard Wilhelms Ubersetzung der daoistischen
Schrift ,Das Geheimnis der goldenen Bliite“. Bei dieser Schrift handelt es sich
um eine Meditationsanleitung, die eine Erleuchtungszustand zum Ziel hat. Jung
interpretiert im Vorwort diesen Prozess auf psychologische Weise mit seinen

eigenen Begriffen. Schon in seiner Schrift ,Zur Empirie des

417 Jung 2011, Bd. 9/1, S. 305.
418 Vgl Jung 2011, Bd. 7, S. 174.
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Individuationsprozesses® bemerkte er, dass die Individuation ein Hauptanliegen
des Daoismus darstellt.4’® Dies wird von ihm im erwahnten Vorwort weiter
ausgefuhrt. Er beschreibt dabei einen Zustand, der auf die Integration des
kollektiven Unbewussten folgt und der als Ziel der Individuation aufgefasst

werden darf.

,Gelingt es nun, das Unbewul3te, anzuerkennen und so zu leben, dal3 bewul3te
und unbewul3te (resp. Instinktive) Forderungen nach Méglichkeit beriicksichtigt
werden, so ist das Gravitationszentrum der Gesamtpersénlichkeit nicht mehr
das Ich, welches bloBes Bewulltseinszentrum ist, sondern ein sozusagen
virtueller Punkt zwischen dem Bewul3ten und dem Unbewul3ten, welchen man

das Selbst bezeichnen kénnte.“420

Laut Jung geht das Erreichen dieses Zustandes mit der Aufhebung der bereits
erwahnten Participation mystique, der unbewussten ldentitat von Subjekt und
Objekt einher. Es handelt sich um einen Zustand in dem das Unbewusste nicht
mehr seine Inhalte ins Objekt projiziert. Das Ziel der Individuation ist somit eine
Ldosung des Subjekts vom Objekt, woraus eine Personlichkeit entsteht, ,die
sozusagen nur noch in den unteren Stockwerken leidet, in den oberen aber
dem leid- und freudvollen Geschehen eigentiimlich entrtickt ist.“4?" Jung meint,
es ware moglich, dass diese Losung eine naturliche Vorbereitung auf den Tod

ist, die nach der Lebensmitte einsetzt.422

6.3.7. Zusammenfassung

6.3.7.1. Yijing-Befragung als Projektion

Jung geht davon aus, dass ein betrachtlicher Teil der Psyche unbewusst ist. Er
beobachtete in der personlichen Entwicklung einen Prozess, den er
Individuation nennt. Dabei wird die bewusste und unbewusste Seite des
Individuums in einen harmonischen Zustand gebracht, in dem beide Seiten

entsprechend ihrer Natur wahrgenommen und gelebt werden. Da das

419 Jung 2011, Bd. 9/1, S. 359.
420 Wilhelm/Jung 2005, S. 52.
421 Ebd. S. 53.

22 Vel. ebd.
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Unbewusste tatsachlich unbewusst ist, sich sukzessive offenbart und reflektiert
werden muss, handelt es sich bei der Individuation um einen Prozess der

Selbsterkenntnis. Das Yijing kann hierbei eine unterstiitzende Rolle spielen.

Jung ist der Ansicht, dass es moglich sei, die Interpretation einer Yijing-
Befragung als (blo3e!) Projektion subjektiver Inhalte in die Symbole des Yijing

zu beschreiben:

»Eine solche Kritik, die vom Standpunkt westlicher Rationalitét vernichtend wére
tut der Funktion des | Ging keinen Abbruch. Im Gegenteil, der weise Chinese
wirde mir ldachelnd entgegnen: Siehst du nicht, wie nltzlich der | Ging ist,
indem er dich dazu bringt, deine unbestimmten Gedanken in seinen abstrusen

Symbolismus hineinzuprojizieren?“4?3

Marie-Louise von Franz sagt: ,Orakel sind meines Erachtens Versuche, mit der
dynamischen Ladung einer archetypischen Konstellation Kontakt aufzunehmen
und ein lesbares Muster davon zu geben.“?# Sie spricht damit aus, was Jung
an einigen Stellen in seinem Werk angedeutet hat.#?® Wie schon erwahnt,
betrachtet er den Schatten und den Anima-/Animus-Archetypus als die
projektionsbildenden Faktoren der Psyche. Daraus kann man folgern, dass man
sich bei der Orakelbefragung mit seinem Schatten bzw. seiner/seinem Anima
bzw. Animus auseinandersetzt. Das heil3t, dass man sowohl zu seinem
personlichen, wie auch zum kollektiven Unbewussten Kontakt herstellt. M.-L.
von Franz meint Ubrigens auch, dass man bei der Yijing-Befragung mit dem

Selbst kommuniziert.426

Wie wir jedoch noch spater sehen werden, handelt es sich bei dem bisher
Gesagten um nur eine maogliche Beschreibung der Yijing-Interpretation. In
Hinblick auf die Beschreibung der Synchronizitét ist es wichtig hervorzuheben,
dass es sich bei der Beschreibung der Orakelbefragung als Prozess der
Projektion um eine kausale Beschreibung handelt. Das heil3t, dass
angenommen wird, dass man bei der Orakelbefragung ein zufalliges Ergebnis

erhalt, in welches die im eigenen Unbewussten vorhandenen Wunsche,

423 Diederichs 1984, S. 178, Wilhelm/Baynes 1967, S. xxxix.
424 Von Franz 1992, S. 76.
425 Vgl. Jung 2011, Bd. 8, S. 490, vgl. Jung 2011, Bd. 11, S. 596.
426 Vgl.Von Franz 1992, S. 87.
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Hoffnungen und Bedurfnisse hineinprojiziert werden. Dass man die Antwort des
Orakels als sinnvoll erkennt, also sinngemaf auf die Frage beziehen kann, wird
als Auswirkung der eigenen Projektionen verstanden. Wir haben es hier also mit

einem Verhaltnis von Ursache und Wirkung zu tun.

Das Problem, dass sich dabei ergibt, (wie noch bei der Beschreibung der
Synchronizitdt zu sehen sein wird) ist die Tatsache, dass man im
Wahrnehmungsprozess als Subjekt unmittelbar mit-eingebunden ist. Auch wenn
sich der eigene Verstand einer moglichen Projektion bewusst ware, andert das
nichts an den vom Subjekt wahrgenommenen Inhalten. Subjektive
Wahrnehmung vom Objekt ist immer ein Phanomen das eine bestimmte
Wirkung auf das Subjekt hat, die vom Verstand nicht beeinflusst werden kann.

Das Subjekt ist immer mittendrin.

6.3.7.2. Die Strukturen des Yijing und der Individuation

Wie schon erwahnt, ist Jung der Ansicht, das Yijing beruhe auf der Psychologie
des Individuationsprozesses. Damit ist einerseits gemeint, dass sich im Yijing
die gleichen Strukturen widerspiegeln, die Jung in Bezug auf den
Individuationsprozess wahrnimmt. Anderseits wird das Yijing als Instrument

aufgefasst, das den Menschen bei seiner Individuation unterstiitzt.427

Die Grundeinheiten des Yijing sind der yin- und yang-Strich. Es ist das Ziel des
Yijing offenzulegen, wie diese beiden Krafte bzw. Tendenzen im Moment der
Befragung zueinander stehen und aufeinander wirken. Anhand der
momentanen Qualitat der Beziehung von yin und yang rat das Orakel, wie und
ob man handeln soll. Das Zusammenwirken von yin und yang wird im Yijing als
dao bezeichnet. Das Yijing stellt also ein Instrument dar, durch das man sich
bzw. sein Handeln optimal dem dao anpassen kann. Das dao wird im Daoismus
auch als Zustand absoluten Gleichgewichts zwischen yin und yang

beschrieben, den der Daoist zu erreichen anstrebt.

Beim Individuationsprozess geht es um das Zusammenspiel von Bewusstsein

und Unbewusstem. Jedes von beiden hat seine notwendige Funktion, die

27 Vgl. Jung 2011, Bd. 9/1, S. 357 ff.
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bertcksichtigt werden muss. Die Summe beider Faktoren nennt Jung das
Selbst. Der Individuationsprozess bezeichnet den Weg des Individuums den
Forderungen des Bewusstseins und des Unbewussten gerecht zu werden und
zielt auf eine optimale Anpassung an diese ab. Wie schon beschrieben, geht
Jung davon aus, dass es moglich ist einen Punkt zu erreichen der zwischen

Bewusstsein und Unbewusstem liegt, den er ebenfalls Selbst nennt.

Wir haben es also bei den Strukturen des Yijng und des

Individuationsprozesses mit einander entsprechenden Triaden zu tun.

Yijing Individuation

yang Bewusstsein
yin Unbewusstes
dao Selbst

6.4. Synchronizitat

6.4.1. Jung und der Zufall

.,Nehmen wir an, es sei nicht purer Unsinn was in dem Buche [Yijing] steht, und
nicht lauter Autosuggestion, was der Fragesteller hineindeutet, so ist unser
westlicher, philosophisch und naturwissenschaftlich gebildeter Geist trotz
bereitwilliger Krediterteilung doch ernstlich durch die Tatsachenfrage
beunruhigt. Man mul3 sich ja, wenn man nur im Geringsten geneigt ist, etwas
daran zu finden, mit der unleidlichen Tatsache auseinandersetzen, dal3 eine
psychologische Situation sich in der Zufallsteilung der 49 Schafgarbenstengel
oder dem ebenso zufélligen oder noch zufélligeren Fallen der Miinzen
auszudriicken vermége, und zwar in einer solchen Totalitdt, dal3 sogar ein
Sinnzusammenhang sichtbar wird. Diese Konsequenz ist flir unseren
westlichen Verstand, der ganz andere Denkgewohnheiten hat, doch etwas
unerhért. Es ist daher nur allzu begreiflich, wenn unser Geist derartiges als

unméglich ablehnt.“428

In Hinblick auf das Yijing, war Jung von dessen Treffsicherheit Uberzeugt. Es

schien ihm, ,dal8 die Anzahl an deutlichen Treffern eine Prozentzahl erreicht,

428 Diederichs 1984, S. 152, 153.
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die weit (iber aller Wahrscheinlichkeit liegt.“4?° Die sich hier ergebenden Fragen
lauten: ,Kann den Antworten des Yijing tatsachlich ein objektiver Wert
beigemessen werden? Konnen sie wirklich objektive Informationen zu einem

Sachverhalt liefern, die jenseits von Projektion sind?

6.4.2. Synchronizitat

Es sei anfangs darauf hingewiesen, dass es sich bei Jungs
Auseinandersetzung mit der Synchronizitdt um den Versuch handelt, ein
aullerst seltsames Phanomen zu beschreiben. Wobei er nicht den Anspruch

erhebt, dieses endguiltig verstehen und erklaren zu konnen.
,Das Synchronizitdtsphdnomen besteht aus zwei Faktoren:

1. Ein unbewufBtes Bild kommt direkt (wértlich) oder indirekt (symbolisiert

oder angedeutet) zum Bewul8tsein als Traum, Einfall oder Ahnung.
2. Mit diesem Inhalt koinzidiert ein objektiver Tatbestand.“43°

Synchronizitét stellt fGr Jung ein Erklarungsmodell dar, das die Verbindung von
Ereignissen beschreibt. Es steht fur ihn als Erklarungsmodell ,ebenburtig*
neben der Kausalitat,*3" also dem Prinzip von Ursache und Wirkung. Anders
als dieses, das, wenn angewandt, objektive, statistische ,Wahrheiten® liefert, die
(angeblich...) unabhangig vom Beobachter bestehen, stellt die Synchronizitat
einen ,psychophysikalischen Parallelismus® dar, bei dem das Subjekt unbedingt
mit-eingebunden ist. Jung spricht in diesem Zusammenhang auch von
sinngemél3en Koinzidenzen, woraus ersichtlich wird, dass es sich dabei um das
Zusammenfallen von Ereignissen handelt, die sinngemal} auf einander bezogen
werden kénnen. Die Instanz, die denn Sinnzusammenhang herstellt, ist immer
das Subjekt.

Er beschreibt in seiner 1952 erschienenen Schrift Synchronizitét als ein Prinzip
akausaler Zusammenhénge, dass er sich seit den 1920er Jahren ernsthaft mit

diesem Prinzip beschéaftigte.432 Bei der Untersuchung der Phanomene des

429 Diederichs 1984, S. 149, 150.
430 Vgl. Jung 2011, Bd. 8, S. 487.
$1 Vgl. ebd,, S. 475.
82 Vgl. ebd,, S. 477.
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kollektiven Unbewussten stiel3 er immer wieder auf ,Zusammenhange®, die er
sich nicht erklaren konnte.433 Er fiihrt als Beispiel die Situation an, bei der ihm
eine Patientin wahrend einer therapeutischen Sitzung von einem Traum
erzahlte, in dem sie einen goldenen Skarabaus als Geschenk erhielt. Noch
wahrend sie ihm den Traum noch naher schilderte, horten die beiden ein
Klopfen das vom geschlossenen Fenster her kam. Ein Insekt stiel3 gegen das

Fenster. Jung 6ffnete es und fing das Insekt ein.

,ES war die néchste Analogie zu einem goldenen Skarabé&us, welche unsere
Breiten aufzubringen vermochte, ndmlich ein Scarabaeide (Blatthornkéfer),
Cetonia aurata, der »gemeine Rosenkéfer«, der sich offenbar veranlal3t gefiihlt
hatte, entgegen seiner sonstigen Gewohnheiten in ein dunkles Zimmer gerade

in diesem Moment einzudringen. “434

Jungs' Synchronizitadt beschreibt also die (mehr oder weniger vorhandene)
Gleichzeitigkeit von einem subjektiven Ereignis (z.B. einem psychischen
Zustand) und einem objektiven Ereignis, das auflerhalb des betroffenen
Subjektes passiert. Im genannten Beispiel sind die beiden aufeinander
bezogenen Ereignisse einerseits der Skarabaus im Traum bzw. der Augenblick
der Erzahlung, andererseits der ,gemeine Rosenkafer in der Therapiesitzung.

Die Ubereinstimmung des Sinngehaltes ist dabei offensichtlich.

Jung meint weiter, dass sinngemalle Koinzidenzen oft auf ,archetypischer
Grundlage“ zu beruhen scheinen43® und mit dem Individuationsprozess in
Verbindung stehen. Als Vorgeschichte zum Scarabaeiden-Beispiel muss hier
erwahnt werden, dass die Patientin die den Skarabaus-Traum hatte, an einem
starren cartesianisch gepragten Wirklichkeitsverstandnis festhielt. Sie litt
darunter und hatte deswegen schon mehrere Arzte kontaktiert.436 Jung spricht
in diesem Zusammenhang von der Besessenheit des Animus-Archtypus.
Nachdem die Patientin nun den Traum vom Skarabaus gehabt hatte, war diese
Besessenheit schon ein wenig ins Schwanken geraten. Als jedoch noch der
Blatthornkafer ins Zimmer geflogen kam, ,konnte ihr natiirliches Wesen den

Panzer der Animusbesessenheit durchbrechen, womit auch der die Behandlung

433 Vgl. ebd.

434 Ebd., S. 478.
45 Vgl. Ebd. S. 28.
436 Vgl. Ebd.
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begleitende Wandlungsprozess zum ersten Mal in FluB kam. Wesentliche
Einstellungsédnderungen bedeuten psychische Erneuerung, die fast in der
Regel durch Wiedergeburtssymbole in Trdumen und Phantasien begleitet
werden.“37 Jung meint in diesem Zusammenhang, dass der Skarabaus ein
klassisches Wiedergeburtssymbole sei und beruft sich dabei auf die
Schilderung des altagyptischen Buchs Am-Tuat in dem der Skarabaus mit dem
Unter- und Aufgehen der Sonne in Verbindung gebracht wird. In seinem Werk
Symbole der Wandlung identifiziert Jung den Skarabaus als
Wiedergeburtssymbol der agyptischen Mythologie, von dem es heil’t, dass er,

nur mannlichen Geschlechts, in der Lage sei, sich selbst wiederzuerschaffen.438

6.4.3. Der Affekt und die Rhine'schen Experimente

Jung beobachtete, dass sich Synchronizitdten haufig in Zusammenhang mit
Affekten, in Situationen grol3er psychischer Anspannung ereignen. Er versteht
den Affekt als die den Archetypen innewohnende energetische Ladung. Solche
psychischen Spannungszustande sind beispielsweise bei Todesfalle von nahen
Bekannten und Verwandten, Geburten und ersten grol3e Liebeserlebnissen zu
beobachten.43® Wie jedoch Marie-Louise von Franz hervorhebt, dirfen die
Archetypen und ihre energetische Ladung nicht als Ursache von
Synchronizitatserfahrung verstanden werden, da es sich dabei wieder um eine
kausale Erklarung handeln wiirde.#40 Es muss eher so verstanden werden, dass
Momente psychischer Spannung und Synchronizitatsphanomene sich
gegenseitig bedingen, das heil3t, oft gemeinsam auftreten und voneinander

abhangig sind.

Jung geht ein seiner Schrift zum Synchronizitatsphanomen auf J. B. Rhines in
den 1930er Jahren gemachten Experimente ein.44! Diese bestanden darin,
dass vom Experimentierenden je 25 Karten aufgedeckt wurden, auf denen funf
verschiedene Motive abgebildet waren. In dem Kartensatz befanden sich je funf

Karten von jedem Motiv. Zugleich wurden, vom Experimentierenden raumlich
47 Ebd.

48 Vgl. Jung 2011, Bd., S. 346.

49 Vgl. ebd. 38.

440 Vgl. Von Franz 2003, S. 40.

#1 Vgl Jung 2011, Bd. 8, S. 471ff.
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getrennte Versuchspersonen (V.P.) dazu aufgefordert die Motive der 25 Karten
anzugeben. Es handelt sich bei dem Experiment um ein ,synchronistisches*
Experiment, da es (offensichtlich) auf eine Ubereinstimmung im Sinngehalt der
vom Experimentierenden aufgedeckten Karten mit den, von der V.P.

angegebenen Karten, abzielt.

Die statistische Trefferquote musste bei funf erratenen Karten liegen, sie lag
jedoch durchschnittlich bei 6,5 Treffern. Es wurde nun untersucht, ob es
Bedingungen fir positive, also hohe Trefferzahlen gab. ,Eine durchgehende
Beobachtung bei diesen Experimenten ist die Tatsache, dall nach dem ersten
Versuch die Trefferzahl abzusinken beginnt und damit die Resultate negativ
werden. Tritt aber aus irgendeinem &uBeren oder inneren Grund eine
Auffrischung des Interesses seitens der V.P. ein, so erhéht sich die Trefferzahl
wieder. Interesselosigkeit und Langeweile wirken prohibitiv; Anteilnahme,
positive Erwartung, Hoffnung und Glaube an die Méglichkeit der ESP [extra-
sensory perceptions] verbessern die Resultate und scheinen daher die
eigentliche Bedingung fiir das Zustandekommen derselben (berhaupt zu

sein.“42

6.4.4. Die Zeit und Astrologie

Als weiteres Beispiel fur das Synchronizitatsphanomen fuhrt Jung die Astrologie
an. Wir haben es in diesem Zusammenhang wieder mit zwei Gegebenheiten zu
tun, die sinngemal® aufeinander bezogen werden. Einerseits haben wir ein
Horoskop, dass ein Abbild der Konstellation der Planeten im Sonnensystem und
deren Beziehung zum Fixsternhimmel darstellt. Es handelt sich hierbei um eine
,Momentaufnahme in der Zeit", die subjektiv gedeutet wird. Die Geschehnisse,
die sich im Leben (des Individuums) ereignen, sind andererseits die damit

koinzidierenden objektiven Tatbestande.

In Bezug auf die Charakterhoroskopie haben wir sowohl das
Charakterhoroskop, das auf Geburtsort und Geburtszeit der betreffenden

Person abgestimmt ist als auch die Person fir die das Horoskop erstellt wurde,

442 Ebd., S. 475.
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ihre Biografie und ihren Charakter.

Jung ist dazu geneigt anzunehmen, dass man bei der Astrologie zu sinnvollen

Resultaten gelangt:

,S0llte die Charakterhoroskopie im allgemeinen stimmen (wofiir einige
Wahrscheinlichkeit vorhanden ist), so wére sie nicht wunderbarer als die
Fahigkeit eines guten Weinkenners, der aus dem Charakter des Weines
dessen Region, értliche Lage (Weinberg) und Jahrgang mit Sicherheit
bestimmt, was dem Nichtkenner zunéchst fragwtirdig vorkommt. Aber ebenso
kann ein guter Astrologe mir auf den Kopf zusagen, in welchen Zeichen meine

Geburtssonne und mein Geburtsmond stehen und welches mein Aszendent
jst. 443

Er meint, dass eine Erklarung fir diese Phanomene in der Zeit gefunden

werden konne:

.,ES Scheint ndmlich, dass die Zeit nichts weniger ein Abstraktum, sondern
vielmehr ein Kontinuum sei, welches Qualitdten oder Grundbedingungen
enthélt, die sich in relativer Gleichzeitigkeit an verschiedenen Orten in kausal
nicht zu erkldrendem Parallelismus manifestieren kbnnen, wie zum Beispiel in
Féllen von gleichzeitigem Erscheinen von Gedanken, Symbolen oder

psychischen Zusténden. 444

In Hinblick auf die Charakterhoroskopie ist darunter zu verstehen, dass, wenn
jemand in einem bestimmten Moment geboren wird, sich die Qualitat der Zeit in
ihm manifestiert.#45 Plakativ ausgedriickt kann man sich darunter vorstellen,
dass Menschen die im Fruhling geboren werden einen eher stlirmischen
Charakter haben, und diejenigen, die ihm Herbst zur Welt kommen, eher zu
Depressionen neigen usw. Eine Grundaxiom der Astrologie lautet: der
Mikrokosmos entspricht dem Makrokosmos. Diese Aussage geht von einer
Einheit und Verbundenheit alles Existierenden aus. Es wird angenommen, dass
das, was sich in unserem alltaglichen Leben ereignet, nicht zufallig und von
einem groReren Zusammenhang gesondert passiert, sondern, dass im Umlauf

und der Konstellation der Planeten im Sonnensystem und deren Beziehung
#3 Vgl. Jung 2011, Bd. 11, S. 592.

44 Vel. Jung 2011, Bd. 15, S. 66.

445 Vel. ebd, S. 67.
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zum Fixsternhimmel dasselbe auf einer anderen Ebene zum Ausdruck kommt
und somit alles miteinander verbunden ist. Jung spricht in diesem
Zusammenhang vom Unus mundus*5, der primordialen Einheit alles

Existierenden.

6.4.5. Synchronizitat und Kausalitat

Was ist nun der Unterschied zwischen Kausalitat und Synchronizitat? Sie
beschreiben beide unterschiedliche Arten und Weisen der Verknlipfung von
Ereignissen. Die Frage der Kausalitat lautet: Weshalb geschieht etwas? Sie ist
Ausdruck linearen Denkens, demzufolge auf eine bestimmte Ursache eine
bestimmte Wirkung folgt. Es wird mit ihrer Hilfe eine Folge von Ereignissen
hergestellt: Weil A, deswegen B. Daraus folgt C, welches wiederum D
hervorbringt usw. Wenn auf der Grundlage des Kausalitatsprinzips
experimentiert wird, werden Rahmenbedingungen geschaffen, die es
ermoglichen sollen, dass sich ,die Natur® in immer gleicher Weise verhalt, um
dadurch auf eindeutige Kausalitats-Ketten schlieRen zu kénnen. Das Ziel ist ein
Resultat, dass von jedem Experimentierenden, der die gleichen materiellen(!)
Rahmenbedingungen schafft, jeder Zeit reproduzierbar sein soll. Wichtig ist
hierbei, dass die Ergebnisse kausalistischer Forschung als Wahrheiten
betrachtet werden, die unabhangig von der Zeit existieren. Sie beruhen auf dem

scheinbar immer identischen Verhalten der Materie.

Bei der Synchronizitat haben wir es mit einer anderen Fragestellung zu tun,
namlich: Was neigt dazu, sich zu einer bestimmten Zeit, auf verschiedenen
Ebenen zu ereignen und wie lassen sich die auf verschiedenen Ebenen
stattfindenden Phanomene aufeinander beziehen? Es gibt also einen
bestimmten Moment, und verschiedene Ereignisse, die sich in diesem Moment
zutragen. Es wird von synchronistischem Denken angenommen, dass diese
Ereignisse in einem sinnvollen Zusammenhang zueinander stehen und sich
aufeinander beziehen Ilassen. Es handelt sich bei synchronistischen
Experimenten immer um einen einmaligen, unwiederbringlichen Moment, der

auf seinen Sinngehalt hin untersucht wird. Es werden dabei alle Ebenen, seien
446 Sjehe Von Franz 2003, Kap. 2.
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sie psychischer, physischer oder astronomischer Natur, miteinbezogen44’ und

als miteinander verbundene Einheit aufgefasst.

Beim Kausalitatsdenken haben wir es hingegen immer mit zwei Faktoren zu
tun: Ursache und Wirkung. Synchronistisches Denken macht diese
Unterscheidung nicht. Bei diesem gibt es nur den einen Moment in dem sich
verschiedene Sachverhalte ereignen. Diese sind aber immer und nur in diesem
einen Moment verbunden und werden als Ausdruck der selben (Zeit-) Einheit
verstanden. Keine der betrachteten Ebenen wird als Ursache und Wirkung einer
anderen aufgefasst. Jedoch aufgrund der angenommenen Entsprechung der
Ebenen wird bei Handlungen die auf dem synchronistischen Prinzip beruhen,
versucht, die verschiedenen Ebenen miteinander in Einklang zu bringen. Es
wird dabei kausalistisch vorgegangen. Es wird jedoch nicht direkt, sondern
indirekt vorgegangen, in dem ein Problem auf einer anderen Ebene behandelt
wird. In dem z.B. in der traditionellen chinesischen Medizin (TCM) auf das
(ideele?) Meridian-System bzw. im indischen Ayurveda auf das Nadi-System

eingewirkt wird, kommt es zur Heilung am (materiellen) Korper.

6.4.6. dao und Synchronizitat

Jung nimmt in seinem Werk an vielen Stellen Bezug auf den Daoismus. Er
begreift die daoistische Terminologie als Ausdruck archetypischer Vorstellungen
und benutzt sie, um seine eigenen psychologischen Theorien zu erklaren. Das
Yijing wie auch das Daodégjing stellen fur ihn wichtige begriffliche und
philosophische Bezugspunkte dar. In Hinblick auf Jungs Rezeption des
Daoismus ist besonders sein Kommentar zum Werk Das Geheimnis der
Goldenen Bliite hervorzuheben in dem er seine Psychologie zu daoistischen
Konzepten in Beziehung setzt. In seiner Schrift Uber die Synchronizitat
behandelt er ,Vorldufer der Synchronizitéatsidee®. Unter anderem beschaftigt er

sich dabei mit dem Daoismus.

Die Ubereinstimmung des ,Sinn“gehalts bildet fir Jung das wesentliche

447 Heutzutage gibt es esoterische Ansiitz, die versuchen das Verhalten von Quanten auf das alltéglche
menschliche Leben umzumiintzen. Siehe z.B. Stephen Wolinsky: Das Tao des Chaos, erschienen im
Liichow Verlag.
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Kriterium der Synchronizitat. Er geht davon aus, dass die Zeit eine Qualitat
besitzt, die sich in relativer Gleichzeitigkeit an verschiedenen Orten auf
unterschiedliche Weise manifestiert. Diese Zeitqualitat lasst sich auch als Sinn
beschreiben. In diesem Zusammenhang bezieht er sich auf Richard Wilhelm,
der in seiner Ubersetzung der daoistischen und konfuzianischen Klassiker dao

mit ,Sinn“ Ubersetzt und setzt somit das dao mit der Zeitqualitat gleich.

Es ist tatsachlich eine Eigenart des chinesischen Denkens, Ereignisse, die sich
zu einem bestimmten Zeitpunkt zutragen, aufeinander zu beziehen. Marie-
Louise von Franz schildert in diesem Zusammenhang eine Geschichte aus der

Zeit der Tang-Dynastie:

,Da ist ein Vulkan ausgebrochen; zuerst bildete sich ein Kratersee, in dessen
Mitte ein Vulkankegel entstand. Die damalige Kaiserin war eine sehr
herrschsiichtige Frau, die ihren Gatten véllig entmachtete. Diese Kaiserin hatte
nun den Berg besucht und nannte ihn Gliicksberg. Und da hat ihr ein Untertan
einen hoéflichen Brief geschrieben: ,Majestét, ich habe gelernt, dal3 die Welt
gestort ist, wenn der Atem des Himmels gestért ist. Wenn die Atmung der Erde
gestort ist, ist die menschliche Seele gestért. Eure Majestat haben sich in
ménnlicher Art lber das Weibliche erhoben. Ich wiirde Eurer Majestét raten,
Reue und Umkehr zu Uben, damit kein Unheil iber das Reich kommt.“ Die
Kaiserin hat eine Wut bekommen und den Menschen vom Hof verbannt. Berg
heil3t in China ,Gen” und ist ein ménnliches Prinzip. Der See heildt ,Dui“ und ist
ein weibliches Prinzip. Weil sich ein Berg liber dem See gebildet hat, spiegelt
dies den seelischen Zustand der Kaiserin oder des Kaiserhauses
synchronistisch wider. So wurde das &ullere Geschehen als Abbild eines

psychischen gesehen. “448

Jung ist der Ansicht, dass das dao das Wissenschaftsprinzip des Ostens,
speziell Chinas darstellt: ,Der Osten griindet sein Denken und seine Bewertung
der Tatsachen auf einem anderen Prinzip [als der Kausalitat]. Wir kennen nicht
einmal ein Wort fiir dieses Prinzip. Der Osten hat natiirlich ein Wort dafiir, aber
wir verstehen es nicht. Das Gstliche Wort ist Tao.“44° Jung meinte, mit seinem

Synchronizitatsbegriff einen dem dao entsprechenden Begriff geschaffen zu

448 Von Franz 2003, S. 26.
449 Jung 2011, Bd. 18/1, S. 85.
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haben.450

6.4.7. Zusammenfassung: Synchronizitat und das Yijing

Was geschieht nun bei der Yijing-Befragung? Man stellt dem Orakel eine Frage,
die sich meistens auf die eigene momentane Lebenslage bezieht: In welcher
Beziehung stehe ich zu dieser oder jener Person oder Situation? Was soll ich in
Hinblick auf dieses oder jenes tun? Es gibt also meistens einen objektiv
vorhandenen Tatbestand, auf welchen die Antwort des Orakels bezogen wird.
Wenn sich diese nun, was ihren Sinngehalt betrifft, auf den Tatbestand
beziehen lasst, gibt es den bekannten ,Wow-Effekt‘. Es handelt sich dann um

eine Synchronizitéat.

Das Yijing ist laut Marie-Louise von Franz ,das einzig bis heute bestehende
arithmetische Instrumentarium, um die Synchronizitét zu erforschen“#°?. Damit
ist es gleichermallen als Instrument zu verstehen, mit dessen Hilfe man dem
dao, dem Sinn bzw. der Qualitat des Augenblicks auf die Spur kommen kann,
welcher fur Jung offensichtlich ein objektiven Tatbestand darstellt. Jung meint

hierzu:

,ES liegt mir (...) nicht daran die Giiltigkeit der Aussagen des «I Ging» objektiv
festzustellen, sondern ich setze sie voraus (...) und beschéftige mich darum
blo3 mit der erstaunlichen Tatsache, dal3 die qualitas occulta des Zeitmoments,
ausgedrtickt durch das Hexagramm im «| Ging», lesbar geworden ist.“45? Die
oben gestellte Frage, ob es sich bei den Antworten des Yijjng um mehr als

blofRe Projektionen handelt, wird von Jung hiermit bejaht.

In Hinblick auf die beschriebene Wirkung von Affekten, die, laut Jung, bei
synchronistischen Phanomenen eine Rolle spielen, kdnnen wir folgendes
rekapitulieren: Wenn man sich in einer psychisch angespannten Situation
befindet, ist die Wahrscheinlichkeit fir eine erfolgreiche Orakelbefragung hdher.
Das liegt an der gesteigerten Bereitschaft des Unbewussten, der Orakelantwort

eine Sinn bzw. eine Bedeutung zu geben, weil ein Archetypus konstelliert ist.

0 Vel. ebd.
451 Von Franz 2003, S. 44.
42 Jung 2011, Bd. 15, S. 67
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Wenn man das Orakel nach etwas fragt, was man ohnehin weil} bzw. was einen
gar nicht wirklich interessiert, wird auch die Antwort des Orakels
dementsprechend uninteressant und sinnlos ausfallen. Wenn man aber vom
Orakel eine Antwort auf eine, fir einen selbst bedeutungsvolle Frage erhalt,
steigt damit auch das Interesse und die Bereitschaft sie als sinnvoll zu
erachten. Seltsamerweise scheint dieses erhdhte Interesse bzw. energetische
Niveau der Psyche, wenn wir uns an die Rhine'schen Experimente erinnern,
eine Bedingung dafiir zu sein, dass es zu einer sinnhaften Ubereinstimmung
zwischen Frage und Antwort kommen kann. Jung war der Meinung, dass wir mit
dem Yijing, seiner ,divinatorischen Kraft® und dem ihm zugrunde liegenden
synchronistischen Prinzip ,,einen archimedischen Punkt beriihren, von welchem
aus unsere abendldndische Geisteshaltung aus ihren Angeln gehoben werden

kénnte. “4%3

AbschlieRend ist feststellen, dass sich Jung die Frage, wie (und ob)
synchronistische Ereignisse zu verstehen und erklaren sind, selbst nicht
befriedigend beantworten konnte. In seinem Forword zur englischen Ausgabe
von Richard Wilhelms Yijing meint er abschlielRend: ,,Je weniger man (ber die

Theorie des | Ging nachdenkt, desto besser schléft man.“4%*

6.5. Jungs Verwendung und Interpretation des Yijing

Wie schon erwahnt, begleitete das Yijing Jung etwa seit 1920. Er verwendete
es zu privaten Zwecken und ebenso in therapeutischen Sitzungen.4%® Er
schildert in diesem Zusammenhang den Fall eines Patienten mit einem starken
Mutterkomplex, der die Absicht hatte zu heiraten. Aus Unsicherheit und Furcht,
dass er womoglich ,unter dem Einflu83 seines Mutterkomplexes aus Versehen
wiederum eine iiberwéltigende Mutter heiraten kénnte“4°¢ befragte Jung mit ihm
das Yijing. Als Antwort bekam er das 44. Hexagramm gou - ,das

Entgegenkommen“ £ . Sein Urteilsspruch lautet: ,Das Entgegenkommen. Das

453 Jung 2011, Bd. 15, S. 65

454 Diederichs 1984, S. 178.

455 Vgl. Wilhelm/Jung 2005, S. 178.
456 Ebd.
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Médchen ist méchtig. Man soll ein solches Médchen nicht heiraten. “457

Jungs vertritt dem Yijing gegenilber eine pragmatische Einstellung.#%® Er meint,
das Ziel der Orakelmethode sei offenkundig Selbsterkenntnis und glaubt, dass
derjenige, der sich auf offene und intelligente Weise dem Yijing nahert,

lehrreiche Erfahrungen damit machen wird.4>°

In seinem deutschen, vorlaufigen Vorwort zu Richard Wilhelms Yijing, aulRert er

sich zur Methode der Orakelbefragung folgendermalien:

,Die Methode steht jedem Mil3brauch offen. Sie eignet sich darum nicht fiir
unreife, kindische und spielerisch eingestellte Menschen, so wenig wie fiir
intellektualistische und rationalistische Naturen, wohl dagegen fiir meditative
und reflexive Leute, die es lieben, lber das, was sie tun und was ihnen
geschieht nachzudenken, was mit hypochondrischem Griibeln nichts zu tun
hat. (...) Die Methode will mit einiger Intelligenz gehandhabt sein. Dummheit ist

bekanntlich keine Kunst,“460

Er betrachtet die Auswertung des Resultates einer Yijing-Befragung als
einigermalien schwierig, da die Spriche zu den Hexagrammen und
Hexagramm-Linien oft recht kryptisch sind und weist darauf hin, dass
Kenntnisse der Psychologie des Unbewussten beim Deuten der Orakelspriche
helfen.461 Eine weitere Schwierigkeit sieht er in der Unkenntnis des eigenen
Schattens. Jener unbewusste Teil der Personlichkeit versucht namlich oft

verdrangte Inhalte zu ignorieren.462

,Die Tatsache, dal8 man hé&ufig fiir die eigenen Fehler mit systematischer
Blindheit geschlagen ist, erweist sich dem Studium und dem Verstédndnis des |
Ging gegentliber als &ullerst hinderlich. Man kbénnte beinahe sagen, dal}
Jjemand, der bei 6fterem Gebrauch der Methode nichts Verstdndliches findet,
héchst wahrscheinlich einen blinden Fleck von betrdchtlicher Ausdehnung

besitzt.”

457 Wilhelm 2008, S. 166.
458 ygl. Ebd., S. 154.

459 gl Ebd.

460 Diederichs 1984, S. 152.
461 Vgl. Ebd.

462 ygl. Ebd., S. 155
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6.5.1. Beispiele der Orakelbefragung

In seinem Vorwort zur englischen Ausgabe von Richard Wilhelms Yijing,
beschreibt Jung eine von ihm durchgeflihrte Yijing-Befragung, in der es darum
geht festzustellen, wie das Yijing zu seinem derzeitigen Vorhaben, namlich das
Buch der Wandlungen einem englischsprachigen Publikum vorzustellen, stehe.
Entsprechend seiner Vorstellung, dass dem Yijing geistige Agentien (shén)
innewohnen, stellte er sich dabei das Yijing als Person vor, die imstande ist,
eine Antwort zu geben. Gemal} der Fragestellung muss also die Antwort des
Orakels so aufgefasst werden als ob das Yijing selbst die sprechende Person

waére.

Er bekam als Antwort das 50. Hexagramm ding — ,der Tiegel“ £ . Entsprechend
der Ubersetzung und Interpretation Richard Wilhelms handelt es sich dabei um
ein Opfergefald, das gekochte Nahrung enthalt. AuRerdem handelt es sich bei

dem Tiegel um ein GefaR handelt, das dazu dient dem Gott zu opfern.463

,Das héchste Irdische mull dem Géttlichen geopfert werden. Aber das wahrhaft
Gottliche zeigt sich nicht abgesondert vom Menschlichen. Gottes héchste
Offenbarung ist in Propheten und Heiligen. Ihre Verehrung ist die wahre
Gottesverehrung. Der Wille Gottes, der durch sie geoffenbart wird, mul}
demiitig entgegengenommen werden, dann entsteht eine innere Erleuchtung

und das wahre Weltversténdnis, das zu groBem Heil und Erfolg fiihrt. “464

Entsprechend der vorangegangenen Hypothese nimmt Jung an, dass das
Yijing dies von sich selbst aussagt. Es beschreibt sich also selbst als
Instrument, das den Willen Gottes*65 offenbart, woraus beim Menschen innere

Erleuchtung und wahres Weltverstandnis entstehen kann.

Da beim Hexagramm die zweite und dritte Linie ,bewegte” Linien waren, bekam

er zwei Linienspriche. Der Spruch zur zweiten Linie lautet:

.Im Tiegel ist Nahrung. Meine Genossen haben Neid, Aber sie kbnnen mir

463 Vgl. Wilhelm 2008, S. 186

464 Ebd., S. 186, 187.

465 Eg handelt sich hierbei um Richard Wilhelms Kommentar. Wilhelm ist als christlicher Missionar nach
China  gekommen und interpretierte das Yijing entsprechend seinem eigenen christlich-
abrahamitschen Religionsverstindnis.

124



nichts anhaben. “466

Jung deutet dies insofern, dass es sich bei der im Tiegel enthaltenen Nahrung
um ,geistige“ Nahrung handelt und ,,Da Besitz von GroBem immer Neid erregt,
So gehért der Chor der Neider zum Bilde des groBen Besitzes. Neider wollen es
ihm nehmen, d.h. seinen Sinn rauben und zerstéren. Aber ihre Feindseligkeit ist
vergeblich. Sein Sinnreichtum ist ihm sicher, d.h. er*¢’ st (iberzeugt von seinen

positiven Leistungen, die ihm niemand nehmen kann. “468
Der dritte Linienspruch lautet:

,2p0er Henkel des Tiegels ist verdndert. Man ist behindert in seinem Wandel. Das
Fett des Fasans wird nicht gegessen. Wenn erst der Regen féllt, dann erschopft

sich die Reue. Endlich kommt Heil.“469

FUr Jung handelt es sich bei dem genannten Henkel um den Griff des Tiegels
und er meint, dass darunter der ,Begriff‘ zu verstehen sei, den man vom Yijing

hat.470

.Im Laufe der Zeit hat sich offenbar der Begriff veréndert, so dall man heute
den Yijing nicht mehr begreifen kann. Infolgedessen ist man «in seinem Wandel
behindert», das heil3t man ist nicht mehr unterstiitzt von dem weisen Rat und
der tiefen Einsicht des Orakels“4’1. Beim Fett des Fasans handelt es sich laut
Jung um den besten Teil des Gerichts, der nicht gegessen, also nicht sinnvoll
genutzt wird. Das Fallen des Regens ist der Moment in dem der Mangel
aufgehoben wird.4”2 Bei Wilhelm ist zu dieser Linie folgendes zu lesen: ,Es ist
damit jemand gezeichnet, der in einer Zeit hoher Kultur an einer Stelle sich
befindet, wo er von niemandem beachtet und anerkannt wird. Das ist flir sein
Wirken eine schwere Hemmung.“4”? Jung meint, das Yijing beklage sich also
daruber, dass seine guten Eigenschaften unerkannt und es darum ungenutzt

bleibe.474

466 Wilhelm 2008, S. 187.

467 Fiir Jung ist es der Yijing und nicht das Yijing.
468 Jung 2011, Bd. 11, S. 595.

469 Wilhelm 2008, S. 188.

40 Vgl. Jung 2011, Bd. 11, S. 595.

471 Ebd.

472 Ebd.

473 Wilhelm 2008, S. 188.

474 Vgl. Jung 2011, Bd. 11, S. 596.
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Jung bekam also auf seine Frage eine durchaus sinnvolle Antwort, die fur ihn

keiner besonderen interpretatorischen Leistung bedurfte:

.,Mit gesundem Menschenverstand kann jedermann den Sinn der Antwort
erkennen: sie ist wie die Antwort eines Menschen, der keine geringe Meinung
von sich besitzt, in seinem vollen Werte aber weder allgemein anerkannt noch
tiberhaupt gekannt ist. Das antwortende Subjekt hat von sich selber eine sehr
interessante Auffassung: es empfindet sich als ein Gefal3, in welchem Gottern
Opfer dargebracht werden, resp. Opferspeisen zu deren Erndhrung. Es
versteht sich also als kultisches Instrument, welches dazu dient, jenem
unbewullten Faktor oder Potenzen (spiritual agencies!), welche als Gotter
projiziert wurden, geistige Nahrung, d.h. gebihrenden Aufmerksamkeit zu

verschaffen, so dal3 sie am Leben des Individuums teilhaben kénnen.“47%

7. Katya Walter: Das Yijing und die Chaostheorie

7.1. Einleitung

Dieses Kapitel widmet sich Katya Walters Divinationstheorie. Walter prasentiert
in ihrem Werk eine Theory Of Everything (TOE) in der sie verschiedene
Weltanschauungen zu verbinden versucht. Das Yijing, das sie mit Hilfe der
Chaostheorie deutet, bildet in diesem Zusammenhang ihren Ausgangspunkt,
und stellt ein Abbild des master codes des Universums dar, der sich auf
verschiedenen Ebenen, unter anderem im genetischen Code und in der
menschlichen Psyche, widerspiegelt. Sie entwickelt in ihren Blchern eine
eigene quasi-naturwissenschaftliche Beschreibung des Universums und

versucht, die Funktionsweise der Divination darin zu verorten.

Das folgende Kaptitel wird also zunachst auf die Strukturen des Yijing
eingehen, die die Grundlage des master codes des Universums bilden.
AnschlieRend folgt eine Darstellung von Walters Interpretation der Begriffe
Linearitdt und Analogie, welche in Hinblick auf ihre Sichtweise auf das Yijing
eine wichtige Rolle spielen. Darauf folgt eine kurze Einfuhrung in die

Chaosforschung. AnschlieRend wird auf ihre Kosmogonie eingegangen.

475 Ebd.
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Anknipfend daran wird in einem zusammenfassenden Kapitel beschrieben,
wie sich das Yijing in diese Zusammenhange einflgt, wie es funktioniert und
warum man es anwenden sollte. Schliellich werden noch praxisbezogene
Aspekte besprochen und Beispiele von Walters eigenen Orakelbefragungen

angefuhrt.

Katya Walter (*22.8.1941 in Plainville, Texas)*’® studierte an der Universitat
Texas, Austin, interdisziplinare Philosophie und schloss das Studium mit einem
Doktortitel ab. Darauf lehrte sie 15 Jahre an amerikanischen Hochschulen und
publizierte in den Bereichen der Kultur- und Literaturanalyse sowie afrikanischer

Kosmologie.4””

Am 4.3.1985 hatte sie einen Traum in dem ihr Gott begegnete und sie sich mit
ihm vereinte. Dabei reiste sie entsprechend ihrer Auffassung zum Ursprung der
Schopfung und wurde in die ,Geheimnisse der Schopfung” eingeweiht.478 Von
da an bemuht sie sich, ihre Erfahrung in naturwissenschaftliche, philosophische
und psychologische Begriffe zu kleiden. Sie verbrachte in der Folge funf
Studienjahre in der Schweiz,47® um sich im Selbststudium am C. G. Jung Institut
der Psychologie und Philosophie und an der ETH Zurich der Physik und
Chaostheorie zu widmen.#80 Danach war sie ein Jahr in Kanton, China,
unterrichtete an der Jinan Universitat (Jinandaxué) und erforschte das Yijing.48’
Seither ist sie an internationalen Workshops Uber Chaosforschung und die
Dynamik von Synchronizitatssystemen beteiligt.482 2009 stellte sie ihr Modell
des Universums bei der internationalen Konferenz der Society for Chaos

Theory in Psychology & Life Sciences vor.483

In der Studienzeit, die auf ihren Traum folgte, stiel® sie auf Parallelen zwischen
dem Yijing, der Chaosforschung und dem genetischen Code und veroéffentlichte
ihre Erkenntnisse 1994 in dem Buch Chaosforschung, | Ging und der

genetische Code — Das Tao des Chaos. In ihren folgenden vier Buchern

476 Vgl. E-Mail vom 24.10.2011, enthalten im Anhang.
477 Vgl. Walter 1992, Klappentext.

478 Vgl. Walter 2010, Vol. 2, S. 59ff.

479 Vgl. Walter 1992, Klappentext.

480 Vgl. Walter 2010, Vol. 2,, S. 89.

481 Vgl. ebd., S. 142.

482 Vgl. Walter 1992, Klappentext

483 Vgl. E-Mail vom 24.10.2011
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prasentiert Walter eine neue Theory of Everything (TOE), in der sie behauptet,
Antworten auf gangige Fragen der Naturwissenschaften geben zu kénnen. Ihr
gesamtes Werk, das unter dem Titel Touching God's TOE bisher erschien, ist

als Ausarbeitung ihrer Traum-Vision aufzufassen.

Walters Werk ist eine Konglomerat aus verschiedenen Weltanschauungen. Es
ist ihr ausgesprochenes Anliegen, die verschiedenen Sichtweisen auf die
Realitat, entsprechend ihrer Traum-Erfahrung, in einer einheitlichen Theory of

Everything zu verbinden.

Der ,gemeinsame Nenner“ ihrer TOE sind das Yijng und seine ,inneren®
Strukturen. Ahnlich wie Jung und Crowley betrachtet sie das Yijing und das
Daodéjing als einheitliche Philosophie, die sie in ihrem Werk als Metaphysics
bezeichnet. Weitere ,Ingredienzien® ihres Werks sind die Chaostheorie, die
Genetik und die Physik. Da sie in ihrem Traum Einblick in den Ursprung und die
Funktions- bzw. Wirkungsweise des Universums bekam, versucht sie, ihre
Erkenntnisse auch in Begriffen der Physik zu beschreiben. Dabei entwickelt sie
eine eigene physikalische Beschreibung des Universums und seines
Ursprungs, welcher wiederum die Struktur des Yijing widerspiegelt. Es muss
hier darauf hingeweisen werden, dass Walter in ihrem Werk unbewiesene
physikalische Theorien prasentiert. Da schon Grundlagen dieser Theorien den
Rahmen dieser Arbeit sprengen wuirden, kdnnen ihre diesbezlglichen

Vorstellungen nur angedeutet werden.

Die letzte ,Zutat® ist die Psychologie Carl Gustav Jungs. Archetypen,
Synchronizitét, der Schatten und das Unbewusste sind fur sie begriffliche
Bezugspunkte, die sie jedoch mit Hilfe chaostheoretischer Begriffe und

entsprechend ihrer Theory of Everything neu interpretiert.

7.2. Die innere Struktur des Yijing

Die innere Struktur des Yijing bildet die Grundlage von Walters Theory of
Everything. Das Yijing offenbart dabei eine Art Kurzschrift, welche den master

code des Universums in sich birgt.48

484 Vgl. Walter 2010, Vol. 2, S. 2.
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Diese ,innere Struktur® wird in einem Absatz aus dem 12. Kapitel des Yijing-
Kommentars Dazhuan beschrieben, in dem das Yijing als Buch bzw. System
prasentiert wird, welches den ,Ursprung der Schoépfung® in sich birgt. Dort heif3t

es:

.(...) das Yijing [hat] das Allerhéchste [taiji] in sich. Dies erzeugt die beiden
Erscheinungen [Himmel und Erde]. Die beiden Erscheinungen [Himmel und
Erde] bringen die vier Jahreszeiten hervor. Aus den vier Jahreszeiten gehen die

Acht Trigramme hervor.“48

Diese Textstelle wird durch die Liniensymbole des Yijing folgendermalen

dargestellt. Sie sind von unten nach oben zu ,lesen”.

Die ,beiden Erscheinungen®, welche als gian und kdn bzw. yin und yang
aufgefasst werden, sind durch die beiden yin- und yang-Striche darstellt. Die
Lvier Jahreszeiten® werden durch die vier Bigramme symbolisiert, welche
entstprechend der chinesischen Tradition mit yang und ,sich wandelndem®
yang, sowie yin und ,sich wandelndem® yin identifiziert werden. Wie schon
erwahnt, liegt dem Yijing die ldee zugrunde, dass sowohl yang als auch yin,
sobald sie ihren Hohepunkt erreicht haben, wieder in ihr Gegenteil umschlagen.
Das Wechselspiel der Jahreszeiten veranschaulicht diesen Prozess. Die
Trigramme geben nun dazu ein noch differenzierteres Bild. Auch sie wurden
ursprunglich dem Jahreszyklus zugeordnet, stellen jedoch noch feinere,
abgestuftere Qualitdten der Zeit dar. Die Bigramme und Trigramme wurden
aber nicht nur dazu verwendet, um Zeitqualitaten zu beschreiben, sondern
ebenso, um den Raum zu erfassen. So werden sie in den Yijing-Kommentaren

auch den Himmelsrichtungen zugeordnet.

Wenn jeweils zwei Trigramme Ubereinandergestapelt werden, bekommt man 64

Hexagramme. Es handelt sich dann um zwei Dreier-Einheiten, die gemeinsam
485 Simon 2014, S. 477. (Dazhuan 1.12.1.)
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ein Hexagramm bilden. Fur die folgenden Ausfuhrungen ist wichtig, dass
entsprechend der traditionellen Deutung die beiden Trigramme, die ein

Hexagramm bilden, in ,Interaktion“ stehen und miteinander ,kommunizieren®.

7.3. Linearitat und Analogie

Katya Walter meint, eine neue Wissenschaftsmethode entdeckt zu haben,
welche sie den analinearen Forschungsansatz nennt. Das Yijing betrachtet sie
diesbezlglich als Werkzeug, mit dem man analinear forschen kann. Das
malfigebliche Element dieses Ansatzes ist die Zahl, welche sie als Jung'schen
Archetypus auffasst. Das Wort analinear wurde von ihr erfunden und setzt sich
zusammen aus linear und analog und beschreibt zwei verschiedene Funktionen
der Zahl. Die Symbole des Yijing werde von ihr als ,Zahl-Einheiten® aufgefasst,
welche sowohl lineare als auch analoge Information wiedergeben kénnen. Es
sei hier darauf hingewiesen, dass Walter den Begriff des Analogons eigenwillig

interpretiert.

Katya Walter erkannte in ihrem Traum den Ursprung des Universums in der

Zahl,*8¢ und beschreibt dies folgendermalen:

Lt carried me into a landscape beyond imagining and showed me things
beyond my physical senses or ordinary understanding. It dropped me into the
biochemical level (...), but then | sank deeper, into quantum physics, into bare
number itself. Threre | realized that everything in our own universe originates in

mind seeing number. | felt, lived, was the origin of all things in number. “487

Jung fasst die Zahl als den grundlegendsten Archetypus der Ordnung auf,488

eine Ansicht, der sich in diesem Zusammenhang auch Walter anschliel3t.

Jung: ,Wenn man (...) von einer Gruppe von Gegenstédnden jeden einzelnen
aller seiner Eigenschaften beraubt, so bleibt zuletzt doch noch die Anzahl
derselben (ibrig, womit der Zahl der Charakter einer unabdingbaren Grée

verliehen wird. 489

486 Vgl. Walter 2010, Vol. 2, S. 71.
487

488 Vgl. Jung 2003, S. 44.
489 Ebd., S. 43f.
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Wie sind die Begriffe Linearit4t und Analogie nun in diesem Zusammenhang zu

verstehen?

Linearitat ist tief in unserer Wahrnehmung der Welt und in dem westlichen,
naturwissenschaftlichen (Newton'schen) Weltverstandnis verankert. Linearitéat
ist eine mathematische Struktur, die quantifizierbar ist und in einem Diagramm
als Linie dargestellt werden kann. Beispielsweise wird Zeit als linear aufgefasst
— ein Erlebnis folgt dem anderen, und diesem wiederum folgt ein weiteres usw.
Linearitat ist auch in Hinblick auf das physikalische Wissenschaftsverstandnis
wichtig, da es einen klar nachvollziehbaren Zusammenhang von Ursache und
Wirkung voraussetzt und beschreibt. Ein gegenwartiger Zustand ist die
Auswirkung eines vergangenen Zustands und mogliche Ursache eines
zukUnftigen. Dies ist auch in unserer alltaglichen Erfahrung zu beobachten. Kurt

Brauer meint dazu:

,Wenn ich mich auf eine Priifung gut vorbereitet habe, werde ich sie bestehen,
oder wenn ich zu jemandem freundlich bin, wird er diese Freundlichkeit
erwidern. Das sind lineare oder kausale Zusammenhénge, die nicht schwer zu

durchschauen sind.“49°

Wenn nun linear geforscht wird, wird ein bestimmtes Objekt isoliert und darauf
untersucht, in welchem kausalen Zusammenhang es mit anderen Objekten
bzw. Ereignissen steht. Dabei werden quantitative Ergebnisse erzielt, welche
als objektiv aufgefasst werden und somit eine ,Wahrheit* beanspruchen, die
vom Subjekt unabhangig sein soll. Es kann z.B. berechnet werden, wie lang ein
Auto braucht um von A nach B zu kommen, oder wie viel Gewicht von einem
Stahltrager getragen werden kann. Dadurch werden Prozesse dem
menschlichen Verstandnis zuganglich und erlauben Voraussagen. Nun ist es
aber so, dass in der Realitat Objekte nie ,isoliert* vorkommen, sondern alle
Dinge aufs engste miteinander verwoben sind und langfristig alles auf alles
einwirkt.*%' Natlrliche Prozesse sind im Allgemeinen nicht-linear und daher dem
Verstandnis nur begrenzt zuganglich. Das bedeutet nicht, dass gewisse
Prozesse nicht berechnet werden konnen, jedoch, dass diese Berechnungen

immer nur Annaherungen darstellen und niemals absolut ,wahr” sind.

490 Brauer 2002, S. 3.
¥1 Vgl. ebd., S. 4.
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In Bezug auf den Archetypus ,Zahl“, bedeutet Linearitdt, dass Zahlen
Quantitaten abbilden, welche auf einer Linie dargestellt werden kénnen. Wenn
man eine Linie zieht, auf der, wie bei einem Lineal, Abschnitte mit Zahlen
versehen sind, so kann man, wenn man die Quantitit von finf Apfel
beschreiben will, bei der Nummer Funf ein Markierung setzen. Wenn man
diesen Apfeln noch zwei weitere hinzufiigt, kénnte man die Nummer Sieben
markieren usw. Der lineare Aspekt der Zahl ermdglicht Addition und Subtraktion
von Einheiten. Ebenso sind Losungen ein wichtiger Aspekt der Linearitédt. Es
kann eine klare Frage gestellt werden und im Idealfall ein klare, quantitative

Lésung gefunden werden.

Was ist nun ein Analogon? Das altgriechische Wort Analogon (plural: Analoga)
bedeutet soviel wie ,Entsprechung“ bzw. ,Gleichartigkeit. Bei Walter erhalt das

Wort jedoch eine Bedeutungserweiterung, die hier nun dargestellt werden soll.

Das Analogon steht ihrer Auffassung zufolge der Linearitdt diametral
gegenuber. Es ist also in unserem Zusammenhang mit Nicht-Linearitét
gleichzusetzen. Bei Analoga geht es immer um Beziehungen und Verhaltnisse
zwischen Dingen und die Qualitdt dieser Beziehungen bzw. Verhaltnisse.
Analoga ermoglichen und bewirken — anders als Linearitdt - eine
gefuhlsmaRigen Bezug und sind daher anders als lineare Quantitdten mit dem

Subjekt und der subjektiven Wahrnehmung verbunden.

Um den Unterschied zwischen Analoga und Linearitdt aufzuzeigen, benutzt

Walter das Bild der Analog- und der Digitaluhr:

ve.
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Durch das analoge, runde Ziffernblatt kann man zu den Proportionen der
Zeitabstande ein ,Gefuhl“ aufbauen, weil sie im Verhaltnis zueinander ,intuitiv®
abschatzbar werden. Digitale Uhren hingegen zeigen eine Ziffer nach der
anderen. Es handelt sich dabei um eine lineare Abfolge. Proportionen bzw.
Verhaltnisse sind bei Digitaluhren nicht sichtbar. Ein weiter Aspekt, den Walter
den Analoga zuschreibt, ist die Kreisform, die einen immer wiederkehrenden
Prozess beschreibt, der zwar Veranderung beinhaltet aber anders als lineare

Prozesse niemals endgultige Losungen hervorbringt.

Analoga sind Walter zufolge allgegenwartig und ebenso in den subjektiven
Erfahrungen des alltdglichen Lebens vorhanden. Man stelle sich die Situation
vor, dass man beim Autofahren von einem anderen Auto geschnitten wird. Dies
kann verschiedene Ursachen haben. Mdglicherweise ist der andere Autofahrer
ungelibt, Gbermiitig oder unaufmerksam.4%? Aus linearer, objektiver Perspektive
waren die Situation und die moglichen Ursachen an sich als neutral
aufzufassen, wenn man aber selbst am Steuer sitzt und mdglicherweise in eine
gefahrliche Situation gebracht wird, baut man zum anderen Auto und seinem
Fahrer oft unwillkirlich eine Beziehung auf, die eine bestimmte Qualitat hat.
Dabei handelt es sich Walter zufolge um den analogen Aspekt der Situation.
Falls z.B. ein Autofahrer dem anderen hilft, sich in eine Kolonne einzureihen,

kann diese Qualitat nattrlich auch positiv sein.

Analoga beziehen das Subjekt immer mit ein. Um den Begriff noch anhand
eines sprachlichen Beispiels — der Analogie - zu veranschaulichen, stelle man
sich eine Situation vor, in der, um Erstaunen oder Uberraschung auszudriicken,
die sprachliche Analogie ,etwas haut mich vom Hocker* verwendet wird. Dabei
wird ein qualitatives Entsprechungs-Verhaltnis zwischen der Situation, die
beschrieben werden soll, und dem sprachlichen Bild hergestellt. Dabei wird
mehr bzw. eine andere Art von Information transportiert, als wenn man schlicht
sagen wiurde: ,Das hat mich Uberrascht bzw. erstaunt” Es handelt sich hierbei
um nicht quantifizierbare Prozesse, da sie mit den qualitativen, unmittelbaren

Wahrnehmungen und Erfahrungen des Subjekts verbunden sind.

Auch die Orakelbefragung ist ein zutiefst analoger und subjektiver Vorgang, weil

492 Oder im schlimmsten Fall alles auf einmal...
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man dabei z.B. ein Yijing-Hexagramm in Bezug zu einer Situation oder
Erfahrung setzt, welcher immer die subjektive Wahrnehmung und Deutung

zugrunde liegt.

Was ist nun die analoge Funktion der Zahl? Katya Walter bezeichnet damit in
erster Linie die Eigenschaft der Zahl, zwei verschiedene ,Pole” darzustellen, da

die an sich neutrale Zahl dadurch eine bestimmte Qualitat bekommt;

,We can see it in action whenever we put + or — in front of a number...or assign
polarity to anything else (...). But of course, positiv or negativ polarity does not
automatically equate to ,good” or ,bad” in simplistic moralizing. We don't say
that a negativ pole of a battery is bad, but its positiv pole is good. It equates
more to the Chinese view of positiv yang and negativ yin. These are
complementary twin dynamics;, both are equally necessary, able, and
admirable. Both are equally useful in their appropriate place... and

counterproductive when not.“493

AuBerdem bringt Walter mit dem analogen Aspekt der Zahl die Multiplikation
und Division in Verbindung, weil bei diesen Rechenmethoden Zahlen in ein

Verhaltnis zueinander gesetzt werden.

Was ist nun an den Hexagrammen, Trigrammen und Linien linear? Walter
bezieht sich bei dieser Aussage auf eine Erkenntnis des Philosophen und
Mathematikers Gottfried Wilhelm Leibniz (1646-1716), der meinte, das
Binarsystem erfunden zu haben, das zur Darstellung von Zahlen nur zwei
Ziffern — 0 und 1 — benutzt. Nachdem ihm der jesuitische Missionar Joachim
Bouvet aus China ein Exemplar des Yijing mitbrachte, erkannte er sein
Binarsystem darin wieder,*** da auch das Yijing nur zwei Symbole — die

durchgehende yang-Linie und die unterbrochene yin-Linie — verwendet.

Dabei wird den einzelnen Stellen, an denen die beiden Ziffern 0 und 1 stehen,
ein eigener Wert zugeordnet, welcher sich immer weiter verdoppelt. Die erste
Stelle hat im Dezimalsystem den Wert 1, die zweite 2, die dritte 4, die vierte 8,
die funfte 16 und die sechste 32 usw. Binare Zahlen werden von rechts nach

links gelesen. In einem dreistelligen Binarsystem stellt also 000 den Wert O dar,

493 ‘Walter 2010, Vol. 2, S. 71.
494 Vgl. Walter 1992, S. 140.
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001, den Wert 1 und 010 den Wert 2. 100 ist dann gleich 4 und 111 gleich 7.
Statt den Ziffern 0 und 1 kénnen aber ebenfalls yin- und yang-Linien verwendet
werden. Die folgende Graphik zeigt sowohl die Schreibweise binarer Zahlen mit

den Ziffern 0 und 1 als auch mit den Linien des Yijing.

win 000000 = 0
uinl 000001 =1

Binary Number 0 - 63

Warum sind die Symbole des Yijing analog? Wie bereits beschrieben, wird bei
der Orakelbefragung ein Bezug zwischen (mindestens) einem Hexagramm und
der Situation hergestellt, wegen der das Orakel befragt wird. Die Hexagramme
Trigramme und Linien und die damit verbundenen Spriche werden dabei als

Analoga zu der jeweiligen Situation aufgefasst.

Die Symbole des Yijing bilden bestimmte, allgemein vorhandene Qualitaten und
Situationen ab, die von jedem Menschen auf die eine oder andere Weise
subjektiv erfahrbar sind. Die beiden grundlegendsten Symbole, die
unterbrochene yin-Linie und die durchgezogene yang-Linie, stehen flr polare
Qualitaten wie Ruhe und Aktivitat, Dunkelheit und Helligkeit, Weichheit und

Harte usw.

Auch den Trigrammen werden bestimmte Eigenschaften zugeschrieben. Dem
Trigramm dui = wird als Bild (xiang) der See und als menschliches
Korperorgan der Mund zugeordnet. Es werden diesem Trigramm nun die
Eigenschaften der Heiterkeit, Offenheit und der Fahigkeit des Sprechens
zugesprochen. Symbolisch wird dies dadurch ausgedrickt, dass die obere Linie
des Trigramms eine unterbrochene ,weiche“ yin-Linie ist, die auf die Weichheit
des Wassers auf der harten Oberflache der Erde schlieBen lasst oder als
Offenheit gegentber dem AulRen aufgefasst werden kann. Das Trigramm gén ==

stellt wiederum andere, dem Trigramm dui = entgegengesetzte Qualitaten dar.
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Sein Bild ist der Berg und sein Korperorgan die Hand. Gen kann als Sinnbild far

Ruhe, Stille, Still-halten und Ge- bzw. Verschlossenheit aufgefasst werden.

Auch die Hexagramme bilden Situationen ab, die sehr allgemein sind und mit
denen bestimmte erfahrbare Qualitaten einhergehen. Durch die Allgemeinheit
ihres Sinngehalts, kdnnen die Hexagramme in einer Orakelbefragung als

Analoga der jeweiligen Situation gedeutet werden.

Die beiden folgenden Hexagramme sollen die Allgemeinheit der Hexagramm-
Bedeutungen und ihre damit verbundene Eignung zur Analogon-Bildung

veranschaulichen.

Das Hexagramm tfai = - ,der Friede” bildet eine Situation ab, in der sich jeweils
drei yang- und drei yin-Linien aufeinander zu bewegen, weil es heildt, dass
yang-Linien immer nach oben steigen und yin-Linien sinken. Dies wird als
Zustand grofter Fruchtbarkeit und Produktivitat aufgefasst: ,Himmel und Erde
stehen im Verkehr und vereinigen ihre Wirkungen. Dies gibt eine allgemeine

Zeit des Bliihens und Gedeihens. 4%

Das Hexagramm pi == veranschaulicht die gegensatzlichen Situation. Die drei
yin- und yang-Linien entfernen sich von einander, weil wieder yin sinkt und
yang aufsteigt. Das Hexagramm hat entsprechend Richard Wilhelms
Ubersetzung den charakteristischen Namen ,die Stockung“: ,Die
schopferischen Kréfte stehen auller Beziehung. Es ist die Zeit der Stockung

und des Niedergangs.“4%6

7.4. Die Chaostheorie

Die Chaostheorie nimmt in Walters Werk eine wichtige Stellung ein. Sie meint,
das Universum sei ein gigantisches fraktales Gebilde, welches sich sowohl im
Raum als auch in der Zeit ausbreitet und von der Planck-Skala ausgeht.
Fraktale sind geometrische Strukturen, in welchen sich selbst-ahnliche Muster
in verschiedenen Grdélkenordnungen wiederholen. Das Yijing ist fur sie in Bezug

darauf ein Instrument, mit dem die fraktalen Muster, die sich im individuellen

495 Wilhelm 2008, S. 62f.
4% Ebd., S. 66.
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Leben manifestieren, sowohl auf materieller als auch auf mentaler Ebene

erfasst werden konnen.

Die Chaostheorie ist ein Randgebiet der Mathematik und Physik, das sich mit
dem Verhalten dynamischer, nicht-linearer Systeme, wie z.B. dem Wetter, der
Bildung von \Verkehrsstaus, dem Verhalten von Bodrsenkursen oder
Tierpopulationen auseinandersetzt. Die Chaosforschung ist somit nicht auf eine
bestimmte Disziplin beschrankt, sondern setzt sich mit Strukturen dynamischer
Systeme auseinander, die quasi allgegenwartig sind. Die Weltauffassung der
Chaosforschung unterscheidet sich grundlegend von derjenigen der
neuzeitlichen Naturwissenschaft. Letztere legt ihren Schwerpunkt darauf,
universelle Gesetzmalligkeiten in der Verschiedenheit der Erscheinungen zu
entdecken.*?” |hr liegt die Annahme zugrunde, dass die Natur auf prinzipiell
vorhandenen Gesetzmalliigkeiten beruht, welche entdeckt und berechnet
werden kénnen und schlielBlich Voraussagen erlauben. Bei entsprechenden
Experimenten werden experimentelle Situationen geschaffen, welche so eng
wie moglich mit den theoretischen Beschreibungen Ubereinstimmen. Es wird
eine ,ideale® Situation geschaffen, in der das jeweilige Phanomen isoliert

betrachtet und Storfaktoren so weit wie mdglich beseitigt werden. 498

Die Chaosforschung geht davon aus, dass diese ,ideale” Situation in der Natur
niemals vorhanden ist, und legt ihren Fokus darauf zu beobachten und zu
berechnen wie sich die ,Stérfaktoren® bzw. die variablen Parameterwerte auf
eine Grundsituation auswirken. Die Errungenschaft der Chaosforschung und die
damit verbundene Revolution im naturwissenschaftlichen Weltbild kann darin
gesehen werden, dass die Unvorhersagbarkeit der Entwicklung von
dynamischen Prozessen mit mathematischer Genauigkeit modelliert werden
kann.#?° Dies schlielt die Glltigkeit naturwissenschaftlicher GesetzmaRigkeiten
nicht aus, diese verlieren jedoch dadurch ihren paradigmatischen Charakter als
einzig gultiges Beschreibungsmodell, weil: ,(...) das Universum ist kein

Uhrwerk, der Planet keine Maschine, Lebewesen sind keine Automaten und

497 Vgl. Kiippers 1996, S. 156.

498 Hierzu ein Witz: Ein Bauer der Probleme mit der geringen Zahl gelegter Eier in seinem Hiihnerstall
hat, ruft einen Physiker um fiir das Problem eine Losung zu finden. Nachdem der Physiker einige
Berechnungen vorgenommen hat, sagt dem Bauern, er habe eine Losung gefunden, diese gelte jedoch
nur fiir kugelféormige Eier in einem Vakuum...

49 Vel. ebd., S. 171.
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das soziale Zusammenleben fiigt sich keinem Plan“5%,

7.4.1. Der Bifurkationsbaum

Stellen wir uns nun als Beispiel die theoretische Situation vor, dass man die
Entwicklung einer Tierpopulation in einem bestimmten Gebiet Uber Jahre
hinweg beobachten wirde. Nehmen wir an es handelte sich um eine Spezies,
welche in einem stabilen Okosystem lebt und sich jedes Jahr einmal fortpflanzt,
so dass ihre Population immer abhangig von der Population des Vorjahres ist,
und jedes Jahr erneut gemessen werden kann. Wenn die Umweltbedingungen
wie Klima, Nahrungsmittelangebot usw. begrenzt und stabil sind, wird sich das
dynamische System ,Tierpopulation® bei einem bestimmten periodischen Wert
einpendeln und diesen in den folgenden Jahren anndhernd immer wieder
reproduzieren. Es wurde sich dabei um einen dynamischen Zustand handeln, in
dem sich Umweltbedingungen und Reproduktion gegenseitig kompensieren

und sich dadurch ein Gleichgewichtszustand einstellt.

Um dieses Beispiel zu berechnen wird eine logistische Gleichung benutzt. Das
Besondere daran ist, dass dabei ein Anfangswert, wie z.B. die Zahl einer
Population, bei jeder weiteren Berechnung berucksichtigt wird, indem er in die
Berechnung der Populationszahl des Folgejahrs wieder eingesetzt wird.
Dadurch entsteht eine Wiederholung bzw. Ruckkopplung, bei der ein Wert
immer in Beziehung zum vorherigen steht. Dieser Prozess wird [teration
genannt. Walter betrachtet diese Rechenmethode als analinear. Sie ist linear,
weil sie einen fortschreitenden Prozess beschreibt, und analog, weil sich die
Information, die dabei generiert wird, durch das Verhaltnis der Werte
zueinander definiert. AufRerdem kann der Rulckkopplungsprozess als

,Zyklisches® Verhalten interpretiert werden.

Was geschieht nun, wenn sich in unserem dynamischen System
»rierpopulation die Umwelteinflisse verandern und sich auch der Wert der
variablen Parameter verandert? Wenn sich beispielsweise das Klima oder das

Nahrungsmittelangebot geringfligig wandelte, wirde das metaphorische

300 Ebd.
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Pendel, das urspringlich auf einer ausgewogenen Stelle stand, auszuschlagen
beginnen. Es wurde beobachtet, dass der Wert — also die Zahl der Tiere — in so
einem Fall anfangs zwischen zwei Grenzwerten zu schwanken beginnt. Das
bedeutet, dass ein Rhythmus von zwei Werten auftaucht, welcher im Zwei-
Jahres-Takt hin und her pendelt. Bei drastischeren Umweltveranderungen
wurde die Tierpopulation dann nicht mehr zwischen zwei, sondern zwischen
vier Werten hin und her springen, bei noch groReren zwischen acht, dann
sechzehn usw. Ab einem gewissen Grad von Umweltveranderungen wirde
uberhaupt kein periodisches, regelmafiges Verhalten mehr feststellbar sein,
sondern die Populationszahl wirde sich scheinbar jedes folgende Jahr vdllig
irregular zwischen verschiedenen Werten hin und her bewegen und wir hatten

es mit einem unberechenbaren, chaotischen System zu tun.

Graphisch kann dies mit Hilfe eines ,Bifurkationsbaumes®” dargestellt werden:

Die vertikale Achse beschreibt den Wert der Tierpopulation, der hier bei 3/3 liegt
und die horizontale Achse beschreibt die Zeit, in der sich die

Umweltbedingungen zunehmend verandern. Die einzelne, horizontale Linie
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(links), die auf der horizontalen Zeit-Achse vom Wert 1,9 bis ca. 2,02 reicht,
beschreibt die Dauer der noch konstanten, ausgewogenen Population, bei der
sich Umweltbedingungen und Reproduktion gegenseitig kompensieren. Dieser
Zustand wird als erste Periode bezeichnet. Ab dem Zeitpunkt an dem die Linie
den Wert 2,02 erreicht, teilt sie sich. Es kommt zu einer sogenannten
Bifurkation — einer Gabelung. Sie markiert den Punkt, an dem sich die
Umweltbedingungen zu verandern beginnen und der Gleichgewichtszustand
verlassen wird. Von nun an springt die Zahl der Tierpopulation jedes Jahr
zwischen zwei Grenzwerten hin und her und wir haben es mit Periode 2 zu tun.
Ab dem Wert 2,45 gabeln sich die beiden Bifurkationszweige erneut auf und wir
haben es mit vier verschiedenen Werten bzw. Perioden zu tun. Diese vier
Zweige teilen sich noch ein letztes Mal auf und bringen Periode 8 hervor. Bei
dem Wert 2,55 kommt es zu einer weiteren Bifurkation, bei der sich die acht
vorangegangenen Werte wieder aufteilen. Ab diesem Punkt steigt die Zahl der
Bifurkationen rasant an und geht Uber ins Chaos (rechts). Das bedeutet in
Bezug auf unser Beispiel, dass die Zahl der Tierpopulation zwischen scheinbar

vollig willkarlichen Werten hin und her springen wurde.

7.4.2. Das Periode-3-Fenster und Fraktale

In Hinblick auf diese Graphik sind zwei Phanomene fir die folgenden
Erklarungen ausschlaggebend. Circa bei dem Wert 2,83 lichten sich die
Verzweigungen in der Graphik und alle vorherigen, chaotischen Bifurkationen
laufen in drei ,Astgabeln® zusammen. Diese ,Lichtung“ (fachsprachlich:
Intermittenz) wird als Periode-3-Fenster bezeichnet. In Hinblick auf die
Tierpopulation wurde das bedeuten, dass in der Zeit, die durch dieses ,Fenster®
dargestellt wird, die Zahl der Tiere sich bei drei verschiedenen Werten
,einpendelt® und in einem Drei-Jahres-Zyklus zwischen den drei Werten hin und

her springt.

James Yorke und Tien-Yien Li bewiesen in ihrem 1975 publizierten Aufsatz
Periode Three Implies Chaos, dass, wenn in einem System ein Periode-3-

Fenster erscheint, dies ein Garant dafir ist, dass es sich dabei um ein
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chaotisches System handelt.50"

(Dieses Miteinander von chaotischen, unberechenbaren Zustdanden mit
Uberschaubarer Ordnung wirft interessante Fragen in Hinblick auf unser
Realitatsverstandnis auf: ,Entsteht Chaos, weil die regelméf3ige Ordnung
kurzzeitig zusammenbricht? Oder ist Ordnung der »Zusammenbruch« des

Chaos, das der Realitét zugrunde liegt?“%?)

Das nachste wichtige Phanomen, das bei der graphischen Darstellung
chaotischer Systeme offenbar wird, ist die Tatsache, dass es sich bei den dabei
entstehenden Formen oft um Fraktale handelt. Der Begriff wurde von Benoit
Mandelbrot gepragt®® und bezeichnet bestimmte kiinstliche und natrliche
geometrische Gebilde und Muster. Die maligebliche Eigenschaft der Fraktale ist
ihre Selbstdhnlichkeit. Dies bedeutet, dass gewisse Strukturen die im Grol3en
vorhanden sind, sich auch im Kleinen wiederholen (oder umgekehrt). Es
handelt sich in gewisser Weise um ein zyklisches, rhythmisches Verhalten, in
dem schon Vorhandenes mit kleinen Variationen immer wieder neu
hervorgebracht wird. Dies stent in Zusammenhang mit der bereits
besprochenen logistischen Gleichung bzw. der [teration. Auch beim
Bifurkationbaum wiederholt sich seine Struktur, wie der vergrélerte Abschnitt
zeigt, im Kleinen immer wieder und wieder. Sie ist niemals exakt dieselbe,

sondern eben immer nur selbst-dhnlich.

Fraktale Strukturen sind nicht nur, wie beim obigen Beispiel, bei Phanomenen
zu beobachten, die zeitliches Verhalten (z.B von Tierpopulationen) im Raum
darstellen, sondern sie sind allgegenwartig. Selbstahnliche Muster kommen in
der Natur praktisch Uberall vor. So sind z.B. selbst-ahnliche Verzweigungen —
Bifurkationen — im Verlauf von Arterien und Fllissen oder in der Verastelung von
Baumen vorhanden. Die folgenden Bilder zeigen einen Farn und einen
Romanesco-Blumenkohl. Beide reproduzieren ein im Grof3en vorhandenes

fraktales Muster im Kleinen immer wieder und wieder.

01 Vgl. Gleick 1988. S. 112.
302 Briggs/Peat 2004, S.102.
303 Siehe Benoit Mandelbrot: Die fraktale Geometrie der Natur.
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7.4.3. Der Lorenz-Attraktor

Edward Lorenz (1917-2008) war Mathematiker und Meteorologe. Er war
Professor flr Meteorologie am Massachusetts Institut of Technology (MIT) und
gilt als einer der Vater der Chaosforschung. Er wies als erster auf die sensible
Abhéngigkeit von Anfangswerten bei dynamischen Systemen - den bekannten
Schmetterlings-Effekt — hin.5%4 Er entdeckte diesen, als er 1960 mit Hilfe eines
Computers und einigen nicht-linearen  Gleichungen versuchte die
Erdatmosphéare zu simulieren. Als er die Glltigkeit einer auf diese Weise
entstandenen Wettervorhersage Uberprifen wollte, gab er die gleichen Daten
fur Temperatur, Luftdruck und Windrichtung noch einmal in sein System ein,
rundete die Ziffern jedoch von sechs auf drei Dezimalstellen ab. Das Ergebnis,
das er erhielt, war von dem vorherigen vollig verschieden. Dies lag daran, dass
die Kombination aus Nicht-Linearitdt und Iteration — die Wiederholung des
gleichen Prozesses auf der Grundlage bereits gewonnener Zwischenwerte —
den Unterschied zwischen den beiden Durchlaufen enorm verstarkt hatte.
Dieses Experiment wies deutlich auf die sensible Abhéangigkeit von
Anfangswerten bei dynamischen Systemen hin. Eine Redensart besagt
demzufolge, dass wenn ein Schmetterling in Hongkong mit den Fllgeln schlagt,

dies in New York ein Gewitter ausldsen kdnnte.%0%

In Zusammenhang mit der Erforschung von Wetterprognosen entwickelte
Lorenz eine idealisierte mathematische Beschreibung eines hydrodynamischen
Systems, bei dem eine Flussigkeit von unten erhitzt wurde. Deren aufsteigende

Stromungen (Konvektion) konnte er mit Hilfe dreier gewohnlicher nicht-linearer

304 Vgl. Brauer 2002, S: 72.
305 Vgl. Briggs/Peat 2006, S: 97.
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Differenzialgleichungen (Ordinary Differential Equation, kurz: ODE) beschreiben
und graphisch darstellen. Die folgende Graphik, die diesen Prozess
veranschaulicht, wird Lorenz-Attraktor genannt. Das sich dabei ergebende Bild
zeigt zwei Schlingen, deren Linien ineinander Ubergehen, deren Verlauf sich

jedoch niemals genau wiederholt:

" Norenzflorenz_attractor’

Die Bahnen der beiden Schlingen werden fachsprachlich Attraktoren genannt,
da sich die Bewegungen der Stromungen in einem bestimmten, sich
wiederholenden Bereich vollziehen, und gewissermal3en zu diesem aufgrund
ihrer Dynamik hingezogen (attracted) werden. Auch hierbei handelt es sich um
ein Fraktal, da es, wie auch der Bifurkationsbaum, ein Muster — die doppelte
Schlinge — immer wieder und wieder selbst-dhnlich reproduziert. Die Graphik ist
auch noch Abbild eines sowohl chaotischen als auch deterministischen
Systems, da es in einem gewissen Rahmen eine Vorhersage zulasst, im

Grunde seines Wesens aber doch chaotisch ist.

7.4.4. Das Yijing als Fraktal

Katya Walter ist der Ansicht, die Struktur des Yijing sei ebenfalls ein Fraktal. Sie

meint, dass die Yijing-Struktur, bei der aus dem taiji — dem Ursprung — zuerst

die beiden polaren Urkrafte yin und yang hervorgehen, die dann die Bigramme
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erzeugen, aus welchen wiederum die Trigramme hervorgehen, bildet einen
Bifurkationsprozess ab bzw. konnen als solcher gedeutet werden. Die linke
Graphik zeigt den Bifurkationsbaum und die rechte den ,Schépfungsprozess®

der Trigramme.

Der erste grof3e Unterschied zwischen den beiden Strukturen ist die Tatsache,
dass der Bifurkationsbaum ab der Periode 8 chaotisch wird. Bei der Yijing-
Struktur hort der Prozess der anwachsenden Komplexitat mit den Trigrammen
— also bei Periode 8 - auf. AuBerdem unterscheidet sich die Yijing-Struktur vom
Bifurkationsbaum dadurch, dass sie polar ist. yin und yang werden traditionell
als sich gegenseitig bedingende und definierende Pole verstanden. Die beiden
ersten ,Astgabeln“ des Bifurkationsbaumes weisen diese Qualitat nicht auf. Sie
bezeichnen lediglich zwei unterschiedliche Werte eines dynamischen Systems.
Walter sieht in der zusatzlichen Eigenschaft der Polaritat einen Vorteil fur die
Yijing-Struktur, und meint, sie sei dadurch in der Lage mehr Information zu

transportieren. Dies wird von ihr ausfiihrlich beschrieben.%%

Nun folgt ein weiterer, nur schwer nachvollziehbarer Schritt. Walter meint, man
konne die drei Stufen der Bifurkation, die beim Bifurkationsbaum zur Periode 8
und beim Yijing zu den Trigrammen fuhren als vertikales (!) Periode-3-Fenster
interpretieren.%%” Damit bringt sie das Periode-3-Fenster ins Spiel, das, wie
bereits erwahnt, wenn es in einem dynamischen System vorkommt, eine Garant
daflr ist, dass es sich dabei um ein chaotisches System handelt. In diesem
Zusammenhang kann wieder, wie es auch Walter tut, das Daodéjing zitiert

werden in dem es heildt:

,Dao erzeugt das Eine, das Eine erzeugt das Zweifache, das Zweifache

306 Vgl Wa.ter 2010, Vol. 2., S. 49.
307 Vgl. Walter 1992, S. 146.
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erzeugt das Dreifache, das Dreifache erzeugt die zehntausend Dinge. “5%8

Das Eine, das Zweifache und das Dreifache kann in diesem Zusammenhang
als die vertikalen Perioden und die zehntausend Dinge als Zustand chaotischer,

unberechenbarer Fllle eines dynamischen Systems interpretiert werden.

Da nun ein Hexagramm — die eigentliche Sinneinheit des Yijing — aus zwei
miteinander verbundenen Trigrammen besteht, handelt es sich laut Walter bei
der Yijing-Struktur um ein komplementares Chaos-Muster das aus zwei
miteinander interagierenden Bifurkationsbaumen besteht.5%® Sie geht in ihren
Schriften ausfuhrlich auf die Deutung und Interpretation des Yijing als

komplementares Chaos-Muster ein.510

7.4.5. Der genetische Code und das Yijing

Es kann im Folgenden nur angedeutet werden, worum es bei den Parallelen
zwischen dem genetischen Codes und dem Yijing geht. Walter widmet diesem

Thema ihr erstes Buch Chaosforschung, | Ging und genetischer Code.

Genetik ist die Lehre von der Vererbung. Sie beschaftigt sich damit, wie
Merkmale von den Eltern an den Nachwuchs weitergegeben werden. Die
Vererbung wird durch Gene gesteuert, wobei es sich um physische Einheiten
handelt, die in allen lebenden Organismen vorzufinden sind. Gene bezeichnen
Abschnitte der DNS (Desoxyribonukleinsaure). DNS ist ein langkettiges
Biomolekul (Polymer), das aus zahlreichen Molekul-Einheiten (Monomeren)
besteht. Die Monomere der DNA werden Nukleotide genannt. Nukleotide sind
Molekule, die aus drei Bestandteilen zusammengesetzt sind: einem Zucker —
der 2'-Desoxyribose, Phosphorsaure und aus einer der vier charakteristischen,
stickstoffhaltigen Basen Adenin, Guanin, Thymin und Cytosin. Die vier sich

darus ergebenden Molekile heilden ausgeschrieben:

- 2'-Desoxyadenosin-5'-triphosphat, abgekurzt dATP oder kurz A
- 2'-Desoxyguanosin-5'-triphosphat, abgekuirzt dGTP oder kurzG
- 2'-Desoxycytidin-5'-triphosphat, abgekurzt dCTP oder kurzC

508 Simon 2009, S. 133.
309 Vgl. ebd. S. 161.
310 Walter 1992, S. 1391f., Walter 2010, vol. 2, S. 45ff.
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- 2'-Desoxythymidin-5'-triphosphat, abgekurzt dTTP oder kurz T

Was die vier Basen anbelangt, sei hier noch hervorgehoben, dass sich diese in

zwei Gruppen aufteilen lassen:

- Adenin und Guanin sind Purine und
-~ Thymin und Cytosin sind Pyrimidine.

Wenn sich die Nukleotide nun miteinander verbinden, entsteht ein langkettiges
Molekul, das man Polynukleotid nennt. Die DNS besteht aus zwei ineinander
verschlungenen Polynukleotiden - der berihmten Doppelhelix. Die Basen
befinden sich auf der Innenseite der Helix. Hieraus ergibt sich eine sogenannte
,Basenpaarung“, da die Base eines Helixstranges auf der gegenuberliegenden
Seite auf eine andere Base trifft, mit der sie sich verbindet. Die Regel besagt,
dass sich A mit T und G mit C paart. Andere Kombinationen sind normalerweise
nicht maoglich. Daraus ergibt sich, dass die Polynukleotide der Doppelhelix
komplementar sind und dass die Nukleotidsequenz des einen Stranges die
Sequenz des anderen festlegt. Wie diese sogenannte Transkription, der
,Kopiervorgang“ der Gene, zustande kommt, soll hier nicht weiter ausgefuhrt
werden, kann aber bei Bedarf z.B. in T. A. Browns Moderne Genetik

nachgeschlagen werden.5"!

Die Nukleotide ordnen sich zu Dreiergruppen, sogenannten Tripletts oder
Codons an, die sich am gegenuberliegenden Strang der Doppelhelix mit einem
entsprechenden komplementaren Triplett verbinden. Wenn das Triplett aus den
drei Nukleotidbasen AAG zusammengesetzt ist, dann verbindet es sich mit
einem Triplett, das aus den Basen TTC besteht. Da die Dreiergruppen aus vier
Nukleotidbasen zusammengesetzt werden, ergiben sich 64
Basenkombinationen. Als Gene werden nun Abschnitte des DNA-Molekils —
der Doppelhelix — bezeichent, die duch ihre Nukleotidsequenz bzw. ihre

Anordnung von Tripletts charakterisiert werden.

Ein Aspekt der Ubereinstimmung der Strukturen von genetischem Code und
dem Yijing — dem sogenannten master code - den Walter in der Struktur der

beiden Systeme sieht, wird durch folgende Graphik veranschaulicht:

ST Brown 1999, S. 62ff.
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Thymine Cytosine  Guanine Adenine

VARV

Pyrimidines Purines

DNA ®

Wir haben es hier bei beiden Strukturen mit einer ,urspringlichen®
Differenzierung zu tun, bem Yijing mit yin und yang und beim genetischen
Code mit der Unterscheidung der Basen in Pyrimidine und Purine. Diese
werden weiter ausdifferenziert in einander entsprechende Vierheiten. Beim

Yijing gibt es vier Bigramme und beim genetischen Code die vier Basen.

Die Struktur der Tripletts — die Dreiheit — entspricht im Yijing der Dreiheit der
Trigrammstruktur. Es muss hier jedoch darauf hingewiesen werden, dass die
Tripletts laut Walter nicht einfach in Entsprechung zu den Trigrammen gesetzt
werden koénnen.%'? Sie zeigt jedoch auf, dass wir es bei beiden Systemen, mit
komplementaren Dreiheiten zu tun haben: beim Yijing mit zwei Trigrammen,
welche gemeinsam ein Hexagramm und beim genetischen Code mit

komplementaren Tripletts, die gemeinsam die Doppelhelix bilden:

Hexagram

Wie dies in Zusammenhang mit der Transkription der Gene zu verstehen ist,
kann hier nicht weiter ausgefiihrt werden und ist bei Walter nachzulesen.5'3 In
Hinblick auf die Verbindung zur Chaosforschung, handelt es sich Walter zufolge
bei den Tripletts wieder um Periode-3-Fenster, die sich mit komplementaren

Periode-3-Fenstern verbinden.

312 Vel. Walter 1992, S. 200ff.
313 Vgl. ebd.
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Eine weitere Parallele zwischen genetischem Code und dem Yijing ist die Zahl
der 64 Basenkombinationen und der 64 Hexagramme. Walter ist jedoch nicht
die erste, die auf diese Ubereinstimmung hinweist. Marie-Louise von Franz,
eine Schuilerin von Carl Gustav Jung, machte als erste in ihrem 1968
erschienen Aufsatz Unus Mundus darauf aufmerksam.%'* Als nachster wies
Martin Gardner 1974 im Scientific American auf die Ubereinstimmung hin. Kurz
darauf erschien Martin Schonbergers Buch Weltformel | Ging und der
genetische Code. Seine Darstellung der Parallelen unterscheidet sich jedoch
deutlich von Katya Walters Auffassungen. Um diese Reihe zu vervollstandigen,
sei noch auf Gunther S. Stents The Coming of the Golden Age und auf Johnson
F. Yans DNA and the | Ching: The Tao of Life hingewiesen, die sich ebenso

diesem Thema widmen.

7.4.6. Chaosmuster im Alltag

Walter betrachtet das Universum als ein gigantisches fraktales Gebilde,
welches sich sowohl im Raum als auch in der Zeit auf verschiedenen Ebenen
ausbreitet. So haben wir es ihr zufolge nicht nur beim genetischen Code mit
chaotischen Mustern zu tun, sondern diese sind auch im alltaglichen Leben

vorhanden.

Das menschliche Leben ist auch von selbst-dhnlichen Iterationen — sich
wiederholenden Mustern (Erfahrungen), die auf vorherigen Mustern

(Erfahrungswerten) aufbauen — bestimmt. Walter meint:

,ES ist &hnlich wie in unserem Leben, mit seinen taglich sich wiederholenden
Kreisldufen, die zwar &hnliche Muster aufweisen, aber doch jeden Tag ein

biBchen anders sind.“1®

Jeder Tag ist die Wiederholung eines vorangegangenen Tages. Und in jeden
Tag und in die taglichen Handlungen flieRen die Erfahrungen der vergangenen
Tage und Handlungen ein. Linear betrachtet sind die meisten Handlungen
immer und immer wieder dieselben. Vom analogen Standpunkt aus

unterscheiden sie sich jedoch jedes Mal erneut und bieten immer von Neuem

314 Vgl. Von Franz 2003, S. 51ff.
515 Walter 1992, S. 17
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die Gelegenheit, sie qualitativ neu und anders zu gestalten und zu erfahren. Als
Beispiel dafur kann man den Weg zur Arbeit oder die Arbeit selbst nehmen, die

Gesprache mit den Mitmenschen und deren Inhalte usw.

Als Attraktoren kann man Verhaltensmuster, Gewohnheiten, Interessen und
Vorlieben auffassen, die das individuelle Leben pragen. Wenn man
beispielsweise gerne Pizza isst, oder einen bestimmten Sport ausubt, dann
handelt es sich dabei um Phanomene, zu denen man immer wieder
hingezogen wird und die dann eben einen besonderen Stellenwert im Leben
einnehmen und dieses pragen. Auch hierbei handelt es sich um selbst-&hnliche
Muster, weil keine Pizza genau wie eine andere schmeckt®'® und keine

Trainingseinheit einer vorherigen oder folgenden gleicht.

Bifurkationen konnen als Weggabelungen auf dem Lebensweg bzw. Ereignisse,
die das Leben auf eine neue Bahn lenken, interpretiert werden. Wenn im Leben
gewisse Abschnitte bzw. Zyklen zu Ende gehen wie z. B. die Schul- bzw.
Studienzeit, ein Arbeitsverhaltnis oder eine Beziehung, ist man mit der Situation

konfrontiert, neue ,Weichen“ zu legen bzw, neue ,Wege“ zu beschreiten.

7.5. Katya Walters Kosmogonie

Katya Walter beschreibt in ihren Werken eine Entstehungsgeschichte des
Universums, der ihre Traum-Erfahrung zugrunde liegt. Ihre Kosmogonie wird
hier nur in groben Zugen dargestellt, da Details den Rahmen dieser Arbeit

sprengen wurden.

7.5.1. Die Planck-Skala

Die Planck-Skala, eine Satz physikalischer GrofRen, stellt fur Walter einen
wichtigen Bezugspunkt in ihrer Kosmogonie dar. Dabei handelt es sich im

wesentlichen um Folgendes:

Man stelle sich vor, dass man mit einem gigantischen (fiktiven) Mikroskop in

den Raum und in die Zeit ,hineinzoomt* und diesen Bereich mit physikalischen

316 Ausgenommen hiervon sind natiirlich Tiefkiihlpizzas.
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Begriffen beschreibt. Es stellt sich nun die Frage, wie weit man wohl vordringen
konnte? Ware es moglich zu dem Bereich vorzudringen in dem Raum und Zeit
unausgehnt sind (r=0, t=0) — zur sogenannten Singularitat, aus der alles
entstanden sein soll? Die moderne Physik verneint dies. Max Planck
entwickelte einen Satz fundamentaler Einheiten, die den Ausgangspunkt
physikalischer Berechnungen bestimmen, und den er in seinem 1906
erschienenen Werk ,Theorie der Warmestrahlung® beschrieb. Dieser
Ausgangspunkt wird Planck-Skala genannt und setzt sich aus den
Grundeinheiten der Planck-Lange (Ip), Planck-Zeit (fp), Planck-Masse (mp),
Planck-Energie (Ep), Planck-Temperatur (Tp) und Planck-Dichte (pp) zusammen.
Diese sind Planck zufolge dermafl3en fundamental, dass sie ,ihre Bedeutung fiir
alle Zeiten und fiir alle, auch ausserirdische und aussermenschliche Kulturen

notwendig behalten*®'”.

Diese sogenannten Planck-Einheiten werden auf Grundlage der
Naturkonstanten der Quantentheorie (Planck'schen Konstante h), der speziellen
Relativitatstheorie  (Lichtgeschwindigkeit ¢) und der allgemeinen
Relativitatstheorie (Newton'sche Gravitationskonstante G) festgelegt und sind

daher unabhangig von jedem physikalischen Objekt oder Zustand.5'8

Wenn diese Konstanten miteinander kombiniert werden, ergibt sich eine
bestimmte Lange - namlich die Planck-Lange Ip (1,6 - 10°° Meter). Es wird
angenommen, dass in Abstanden der Grdélkenordnung Ip die Geometrie der
Raumzeit nicht mehr ,glatt® und klar definiert, sondern durch
Quantenfluktuationen zerzaust ist.>'® Dieter Mesched meint hierzu in seinem
Physik-Lehrbuch:

»,S0 sieht ja auch die Meeresoberfldche nur aus gro3er Hbhe glatt aus; wenn
man sehr nahe kommt, 16st sie sich in ein Gewirr von Spritzern, Schaumblasen
usw. auf, die sich nur statistisch, nicht mehr in den Einzelheiten vorhersagen

lassen. “20

Die Planck-Lange stellt somit fur die Mikroskopie eine unuberwindliche Grenze

517 Planck 1899, ,,Uber irreversible Strahlungsvorgéinge®, in den Sitzungsberichten der Koniglich
PreuBlischen Akademie der Wissenschaften zu Berlin 1899, Erster Halbband, S. 479f.

18 Vgl. Teller 1993, S. 242, Fufinote.

519 Meschede 2006, S. 1026.

520 Ebd
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Entsprechend der gangigen Vorstellungen entstand das Universum durch den
Urknall - den Big Bang. Dabei sollen Raum, Zeit und Materie gleichzeitig aus
einer Singularitdt, entstanden sein. Es besteht heute weitestgehende
Ubereinstimmung darin, dass die Planck-Zeit (5,4 - 10* Sekunden) die
Grundeinheit der Zeit darstellt, welche nicht weiter in Intervalle unterteilt werden
kann.522 Die Eigenschaften, die durch die Quantentheorie der Raumzeit
zugeschrieben werden, implizieren, ,dall die Zeit gewissermallen »begann«,
als das Universum 10 Sekunden »alt« war. Die Singularitit selbst wird sich
nie erforschen lassen. Was vorher als eine Singularitdt im Ursprung der Zeit

behandelt worden war, wird durch die Quanteneffekte verwischt. “®23

Die Planck-Lange und die Planck-Zeit wie auch die weiteren Planck-Einheiten,
bestimmen somit einen klar abgesteckten Bereich der ,Raumzeit®, Uber den
hinaus keine physikalische Aussagen, die auf der Quantentheorie beruhen,

moglich sind.

7.5.2. Der Ursprung des Universums

Walter nimmt an, dass das Universum eine lebendige Wesenheit sei, und meint
es handle sich dabei um einen ,Creativ impulse, or God, or whatever you
choose to call this power that originates all things“®?4. Inr zufolge ist diese
Wesenheit und ihr Bewusstsein nicht von uns getrennt, sondern lebt und nimmt
sich gewissermaf3en in und durch uns wahr. Jene Kraft ist einst zu einem
Zustand hochster Perfektion und Symmetrie gelangt, womit aber auch ein
Stillstand einherging. Diesen Zustand bzw. das Wesen dieses Zustands
beschreibt Walter als ,Null“ (0) oder ,Nichts®.

Es stellt sich nun die Frage, wie denn etwas aus ,Nichts* entstehen kann.5%5
Nach Walter begann das Universum, als das ,Nichts” sich seiner selbst als Zahl

bewusst zu werden begann. Damit ging ein (analoger!) Prozess des inneren auf

321 Vgl. Teller 1993, S. 242.

322 Vgl. Davies/Gribbin 1997, S. 130.

523 Ebd.

524 Walter 2010, Vol. 4, S. 85.

325 Es heift ja bekanntlich, dass von nichts, nichts kommt...
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sich selbst Bezug-nehmens einher. Dadurch wurde aus dem ursprunglich

statischen Zustand ein dynamischer:

.Seeing the relational potential within its sheer nothing destabilized and
ruptured its balance point of 0. (...) Twitches of relationship whithin the initial 0
of nothing destabilized it because number can polarize. It can split info a
balancing act where two equal opposites balance each other out and together

make 0 as... 0 = +1 and -1.“5%6

In diesem Entwicklungsstadium versuchte das junge Universum verschiedene
Varianten, um eine stabile Dynamik zu erzeugen. Es erreichte irgendwann die
GrolRe der Planck-Skala und kam hier wieder zum Stillstand. Von da entwickelte
sich eine erneute Dynamik, die sich in zwei Richtungen erstreckte — namlich
oberhalb und unterhalb der Planck-Skala. Walter behauptet, die Form des
Universums, die von hier ausgeht, lie3e sich als Bifurkationsbaum beschreiben,
der in zwei Richungen wachst. Von der Planck-Skala gehen also fraktale Muster
aus. Sie meint, das Universum sei von Natur aus symmetrisch und die Planck-
Skala sei als Schnittstelle aufzufassen, an der sich die beiden
Bifurkationsbaume berihren und spiegeln. Diese Schnittstelle hat die Gestalt
eines Lorenz-Attraktors und seine Form kommt durch die Bewegung
sogenannter Gravitonen zustande.’?” Bei diesen handelt es sich um die

hypothetischen (!) Elementarteilchen des Graviationsfeldes.

Diejenige Halfte des Universums, die oberhalb der Planck-Skala ,wachst®, ist
der Bereich, der von der modernen Physik beschrieben wird. Er hat drei Raum-
Dimensionen und eine Zeit-Dimension. Die ,untere® gespiegelte Halfte
hingegen hat genau umgekehrt drei Zeit-Dimensionen und eine Raum-
Dimension. Walter bezeichnet die beiden Bereiche als mirror-twins und nennt
sie das Double Bubble Universe, weil sie gemeinsam, ebenso wie ihre

Schnittstelle im Kleinen, die Form eines Lorenz-Attraktors haben.

Die beiden mirror-twins spiegeln den Ursprung des Universums, die auf sich
selbst Bezug-nehmende ,Polarisierung” des ,Nichts®, auf einer groReren Ebene

wieder.

526 Walter 2010, Vol. 2, S. 70.
27 Vgl. Walter 2010, Vol. 2, S. 117ff.
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Die Struktur der beiden Blasen wird laut Walter im Yijing durch die Struktur der
Hexagramme abgebildet. Die drei Raum- und Zeit-Dimensionen der beiden
Bereiche werden durch die drei Linien der beiden Trigramme, die zusammen
ein Hexagramm bilden, dargestellt. Die beiden Blasen stehen, wie auch die
Trigramme des Yijing und die Tripletts des genetischen Codes, in einem

komplementéren Verhaltnis zueinander.

7.5.3. Diesseits und Jenseits der Planck-Skala

Der Bereich oberhalb der Planck-Skala kann als das materielle Universum
beschreiben werden in dem wir uns bewegen. Der Raum ist drei-dimensional
und dehnt sich in Lange, Breite und H6he aus. Der Zeit hingegen wird nur eine
Dimension zugesprochen. Walter meint, die Zeit sei in diesem Bereich als ein

ewiges lineares ,Jetzt* aufzufassen:

LIt chained us right on the point of eternal now and kept us shooting along to
trace the shaft of time. Up there [oberhalb der Planck-Skala] time always flies
forward to leave our dead past skewered behind on the shish kebap of

history. “28

In dieser oberen Blase des Double Bubble Universe nehmen wir uns als
voneinander getrennte, materielle Lebenwesen wahr und machen die Erfahrung

sinnlicher Wahrnehmung.

Der andere Bereich hingegen setzt sich aus nur einer Raum-Dimension —
einem allgegenwartigen ,Hier und drei Zeit-Dimensionen zusammen. In dieser
Blase ist wiederum die Zeit ,ausgedehnt’ in Vergangenheit, Gegenwart und

Zukunft, welche als gleichzeitig vorhanden vorgestellt werden mussen.

Dieser Bereich ist damit beschaftigt, Erfahrungen bzw. Geschehnisse, die in
dem oberen Bereich stattgefunden haben, stattfinden und stattfinden werden,
zu verarbeiten und zu simulieren. Es handelt sich dabei um einen
Ruckkopplungsprozess, der an der Planck-Skala stattfindet und den

gegenwartigen Augenblick als Drehpunkt hat.5?° Die genaue Funktionsweise

328 Ebd., S. 99
329 Vgl. Walter 1992, S. 94.
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dieses Prozesses ist bei Walter nachzulesen.?3° Das Ziel des Double Bubbles
ist: , to know and be known in all parts, to realize itself and Other en toto.“531

Dies findet in und durch bewusste Lebewesen statt.

Der untere Bereich des Double Bubble Universe ist gewissermalien als
.psychisch bzw. ,geistig“ aufzufassen. Walter nennt ihn ,Universal Mind“ und
bringt ihn mit Jungs kollektivem Unbewussten, mit dem dao%%? und der Akasa-
Chronik®33 in Verbindung. Die Wirkung dieses Bereichs auf den oberen kann
unter Umstanden wahrgenommen werden. Es ist demnach maoglich, auf die
,Wellenlange® des unteren Bereichs zu kommen. Dieser Zusand des
Synchronisiert-seins ist Walter zufolge der Ursprung dessen, was Jung als

Synchronizitat beschreibt.534

Walter meint, die Inhalte dieses Bereichs wurden in der Geistesgeschichte als
Gotter aufgefasst. Entsprechend Carl Gustav Jungs Psychologie handele es
sich dabei um Archetypen. Sie selbst aber meint, diese seien als fraktale

selbst-dhnliche Muster aufzufassen.53°

Sinnliche Wahrnehmung ist unterhalb der Planck-Skala nicht mdglich, laut ihr ist
es jedoch mdglich, mit dem Geist (orig.: mind) in diesen Bereich einzudringen
und Informationen daraus zu gewinnen. Dies geschieht auch bei der Divination.
Walter ist jedoch der Ansicht, man konne sich auch ohne Orakelmethoden
diesem Bereich annahern und ,jenseitiger® Information teilhaftig werden. Sie
spricht in diesem Zusammenhang von Deep-Sea-Diving. Das Fehlen eines
linearen Zeitablaufs, der charakteristisch flir den unteren Bereich der Double
Bubble ist, sei beispielsweise in Zustanden veranderten Bewusstseins erlebbar.
Dazu zahlt sie Meditations-, Trance-Zustande, Traume%® und Drogen-
Erfahrungen.53” Die Erfahrungen bzw. Visionen, die dabei erlebt werden, sind
jedoch nicht als ,vollwertig“ real zu betrachten, sondern sind eben nur als das,

was sie sind — Verarbeitung und Simulation — aufzufassen und mussen daher

530 ‘Walter 2010, Vol. 2, S. 1171f.

531 Walter 2010, Vol. 3, S. 141.

32 Vgl. Walter 1992, S. 54.

333 Vgl. Walter 2010, Vol. 2, S. 28.
334 Vgl. Walter 2010, Vol. 3, S. 142.
35 Vgl. Watler 2010, Vol. 4, S. 72
336 Vgl. ebd., S. 101.

37 Vgl. ebd., S. 106.
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mit gebUhrendem Respekt behandelt werden. Sie konnen namlich den
Beobachter mit ihrer Intensitat, Schonheit und Furchterlichkeit Gberwaltigen und

ihn dazu bringen, sie als real zu betrachten®3 und sich in ihnen zu verlieren.539

7.6. Zusammenfassung: Die Funktionsweise des Yijing

Walters Weltbild zufolge ist das Universum, in dem wir leben, lebendig und
bewusst. Der Mensch ist Teil davon und mit der Schépfung und dem
Schopfungsprozess untrennbar verbunden. Die Schdpfung ist in uns vorhanden
und nimmt sich in und durch uns wahr. Es handelt sich dabei um einen Prozess
der Selbstreflexion, an dem jeder Mensch durch die Beziehung zu sich selbst,

zu seiner Umwelt und zu seinen Mitmenschen teilhat.

Die Planck-Skala wird von Walter als der Punkt betrachtet, von dem aus sich
die Schopfung ausbreitet. Dieser Prozess ist andauernd vorhanden und hat den
gegenwartigen Augenblick als Drehpunkt. Von ihr gehen fraktale Muster aus,
die sich in zwei Bereiche erstrecken. Die Muster bergen sowohl analoge /
qualitative als auch lineare | quantitative Information. Von den beiden Bereichen
ist einer sinnlich wahrnehmbar und befindet sich oberhalb der Planck-Skala.
Der zweite, sinnlich nicht wahrnehmbare Bereich ist unterhalb der Planck-Skala
angesiedelt. Die beiden Bereiche sind miteinander verbunden und stehen in
andauernder Interaktion. Die Inhalte des einen Bereichs sind der Ursprung der
Inhalte des anderen und umgekehrt. Sie befinden sich in einem Prozess
andauernder Widerspiegelung und Ruckkoppelung. Auch der Mensch hat Anteil
an beiden Bereichen und an diesem Prozess. Der obere Bereich entspricht im

Menschen dem Bewusstsein und der untere dem Unbewussten.

Walter geht davon aus, dass es einen master code, eine universelle Struktur
gibt, die in beiden Bereichen vorhanden ist bzw. als dessen Manifestation das
Double Bubble Universe angesehen werden kann. Das Yijing, mit seinen yin-
und yang-Linien, Trigrammen und Hexagrammen bildet diese Struktur ab. Diese
ist sowohl im Geist als auch in der Materie gegenwartig und ist ebenso in

mikroskopischen, wie auch in kosmischen Mal}stdben vorhanden.

38 Vgl. ebd., S. 105f.
339 Vgl. ebd., S. 106.
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Walter: ,Meiner Meinung nach beschreiben alle 64 Hexagramme im | Ging die
64 méglichen Polaritdtskombinationen in diesem Supersystem. Diese existieren
zunéchst nur als reine Zahl, dem ersten Archetyp, erst dann werden diese
Muster aus der linearen und analogen Funktion der Zahl in die verschiedenen
Ebenen und GréRenordnungen der Realitit (bersetzt, von der weltlichen
Ebene bis zur kosmischen. Diese Archetypen decken jedes mégliche Ereignis
ab, vom unaussprechlichen, fliichtigen Gedanken (ber den zarten Dunst, der
einer verdampfenden Schneeflocke entweicht, bis zu den dichtesten und
greifbarsten Zustédnden der Materie, wie Geburt und Tod von menschlichen

Kérpern und Himmelskérpern. 040

In Bezug auf den Bereich oberhalb der Planck-Skala sind die 64
,Polaritatskombinationen“ im genetischen Code als 64 Codons vorhanden und
in Bezug auf den unteren Bereich ist dieselbe Struktur als ,Muster des
Unbewussten (Geistes)“ vorhanden wie sie im Yijing beschrieben werden.

Letztere setzt Walter mit den Jung'schen Archetypen gleich.

Sie betrachtet es als vorteilhaft, sich auf den ,unsichtbaren” Bereich unterhalb
der Planck-Skala ,einzustimmen® und meint, dies entsprache der daoistischen

Vorstellung des ,dem Wasserlauf Folgens*.54

Das menschliche Leben ist in Muster eingebettet, die sich standig wiederholen.
Dies ist ein notwendiger Vorgang, der dem Leben Stabilitdt gibt. Die
Wiederholungen flhren jedoch, wenn sie keine Erneuerungen erleben, zu
einengender Stagnation. Daher ist es wichtig, sich der Muster bewusst zu
werden und sie selbst — willentlich — in neue Richtungen zu lenken. Bei dieser
Bewusstmachung betrachtet Walter die Konsultation des Yijing als forderlich.
Da der Bereich des Unbewussten dem Bereich unterhalb der Planck-Skala und
das Bewusstsein dem oberen Bereich entspricht, ist die Yijing-Befragung als

Kommunikationsprozess zwischen den beiden Bereichen aufzufassen.

Walter geht davon aus, dass die Antworten des Yijing uber den Zufall erhaben
sind und nicht bloRe Projektionen des Fragestellers darstellen.54? Die fraktalen

Muster von Raum und Zeit stimmen sich auf Geistesverfassung und Intention

340 Walter 1992, S. 181.
341 Ebd., S. 142.
342 Vgl. Walter 1992, S. 92f.
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des Fragenden ein und ubermitteln ihm ein Hexagramm, das in Resonanz zu

seiner Frage steht und die entsprechenden fraktalen Muster abbildet.%*3

Walter: ,Seine Struktur [des Yijing] zapft den Raum- und Zeitstrom an, um

archetypische Muster holistischer Zusammenhénge zu enthdillen.”

Das Yijing ist im besonderen Malle dazu in der Lage, weil seine Struktur eben
ein Abbild des (holistischen) master codes des Universums ist.%** Es ist jedoch
nicht fahig, eine quantitative, lineare Antwort zu liefern, sondern antwortet in
analogen Bildern. Es zeigt die den Ereignissen zugrunde liegenden Muster auf,
ohne die genauen Ereignisse zu benennen.®*® Das Yijing ist somit ein
Werkzeug und Bindeglied zwischen den beiden Bereichen, mit dessen Hilfe
man Muster (bzw. Information) aus dem Bereich unterhalb der Planck-Skala -
der unbewussten Psyche -, in den oberen — das Bewusstsein — Ubermitteln
kann. Das Erkennen  dieser  Muster bezeichnet Walter als

Synchronizitatserfahrung.

7.7. Walters Verwendung und Interpretation des Yijing

Walter berichtet in The Double Bubble Universe, sie habe mehr als 10 000
Yijing-Antworten gesammelt und studiert.54¢ Dabei halt sie Fragen und
Antworten schriftlich fest, und beobachtet dann, wie sich die Angelegenheiten,
deretwegen sie das Orakel befragte, entwickeln. Sie stellte eine Zeit lang das
Yijing taglich auf die Probe, indem sie es um eine ,seelische Wettervorhersage*
fir den nachsten Tag bat und fiihrte darlber Buch.%’ Dieser Vorgang
entwickelte sich in der Folge zu einem ,meditation point in my day“5#¢ bei dem
sie neben dem manuellen Orakelnehmen auch ein Computer-Programm
verwendet und dann die Antwort entweder ausdruckt oder in einem Blog

speichert.

Walters benutzt das Yijing aber nicht nur zur Divination sondern widmet sich

343 Vgl. Walter 1992, S. 171.

344 Vgl. Walter 2010, Vol. 2, S. 138.
345 Vgl. Walter 1992, S. 88., S. 178f.
346 Bbd., S. 142

547 Walter 1992, S. 86

548 Walter 2010, Vol. 2, S. 144
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auch der Yijing-Astrologie. Sie stiutzt sich dabei auf W. K. Chu's Werk Astrology
of the | Ching, demzufolge das Leben eines Person in vier Abschnitte aufgeteilt
wird. Diesen wird dann auf der Grundlage astrologischer Daten jeweils ein
Hexagramm zugeordnet. Walter geht in ihrem dritten Werk The Universe is
Alive and Well auf ihre eigenen vier Hexagramme ein und interpretiert sie in

Hinblick auf ihren eigenen Lebenslauf.

In ihrem 2zweiten Buch beschreibt Walter ihre bevorzugte Methode des
Orakelnehmens, die sich von den traditionellen Methoden des Milinz- bzw.
Scharfgarbenorakels unterscheidet. Sie entstammt Larry Schoenholtz' ,16er-
System® das er in New Directions in the | Ching vorstellt. Walter meint, dass sie
jene Methode schatzt, weil sie schneller und asthetisch ansprechender ist als

die beiden traditionellen Methoden.54°

Als erstes wahlte sie hierzu insgesamt 16 kleine glaserne Scheibchen aus,
deren Farben sie in Anlehnung an die vier Elemente Feuer, Wasser, Erde und
Luft bestimmte: Rot fur Feuer, Blau fur Wasser, Schwarz fur Erde und
Transparent fur Luft. Hierbei reprasentiert ein schwarzer Stein eine sich nicht
wandelnde yin-Linie und der transparente eine sich nicht wandelnde yang-Linie.
Blau steht fir eine sich wandelnde yin-Linie und Rot fir eine sich wandelnde
yang-Linie. FUr diese Methode verwendet sie folgendes Verhaltnis: sieben

schwarze, funf transparente, drei rote und einen blauen Stein.

Beim Orakelnehmen wird nun fir jede Linie des Hexagramms ein Scheibchen
aus einem Beutel gezogen und notiert, wofir er steht, also ob flir junges oder
altes yin oder yang. Wichtig ist, dass jedes gezogene Scheibchen danach
wieder im Beutel verstaut werden muss, um das richtige Zahlenverhaltnis zu
wahren. Nachdem dieser Vorgang sechs Mal wiederholt wurde, hat man ein
vollstandiges Hexagramm erhalten, das sich mdoglicherweise in ein zweites

wandelt.

Was die Geistesverfassung bei der Divination betrifft, meint Walter: ,,/ need only
keep my head calm and unafraid and my heart open.“ 5% Sie vollzieht bei der

Orakelbefragung selbst keine Rituale, meint aber , True, ritual can be helpful if it

549 Vgl. Ebd. 139
550 Walter 2010, Vol. 2, S. 143.
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cleans your heart and head of distractions.“®®" Die Intention des Fragestellers ist
fur sie das Wesentliche, weil ihr zufolge ,das Universum® die Intention des

Divinierenden kennt und darauf antwortet.%52

Sie weist auf darauf hin, dass man darauf achten musse, dass nicht das Ego
die Interpretation verfalsche, um sich selbst zu schitzen. ,An ego's blinders are
amazingly powerful. Ego can block what you do not want to see. But the | Ching

looks around the corner of time that ego cannot recognize. “%3

Sie berichtet davon eine Unzahl von verschiedenen Yijing-Ubersetzungen zu
besitzen,5%* die sie vermutlich auch zu Rate zieht. Die Ubersetzungen von
James Legge und Richard Wilhelm werden in ihrem Werk besonders erwahnt
und scheinen fur sie ein hohen Stellenwert zu besitzen. Vor allem schatzt sie

die Klarheit von Legge.>%®

Am Schluss von vieren ihrer bisher erschienen finf Werke bespricht und
interpretiert sie je ein bestimmtes Hexagramm. Dies beinhaltet neu Ubersetzte
Urteilsspruche, Linienspriche und deren Erlauterungen. Dabei wurden bisher
von ihr das 41. Hexagramm - ,Die Minderung £, das 2. Hexagramm kiin - ,das
Empfangende“ 22, das 11. Hexagramm tai - ,der Friede®* £und des 6.

Hexagramm song - ,der Streit“ = behandelt.

Besonders interessant ist dabei ihre Deutung des 41. Hexagramms - ,die
Minderung“. Wie bereits besprochen, bringt sie die Hexagramme in Verbindung
mit den 64 Basen-Tripletts (Codons) des genetischen Codes. Dabei hat das 41.
Hexagramm eine besondere Stellung, weil das ihm entsprechende Basen-
Triplett (AUG) gewohnlich den Start von genetischen Sequenzen markiert.
Walter stellt die Frage, ob sich der Sinngehalt des Hexagramms auf die
Eigenschaft seines genetischen Pendants beziehen lasst und versucht, das

Hexagramm dementsprechend zu interpretieren.

351 Ebd.,, S. 143.

32 Vgl. ebd.

353 Ebd., S. 143

354 Vgl. ebd., S. 143.

35 Vgl. Walter 1992, S. 230.
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7.7.1. Beispiele der Orakelbefragung

Walter beschreibt in inrem vierten Buch die Einladung in ein nobles Restaurant,
durch einen internationalen Drogendealer. Als sie ihn an dem Abend
beobachtete und ihm zuhorte, wurde sie sich bewusst, dass der Mann und sie

sich in vieler Hinsicht ahnelten.

,We both seemed quite independent-minded, focused, willing to go against
social norms to follow a chosen path. We were both tenacious and aware of the
drama of life. | saw him being alert to the weaknesses in people around him, as
| am too. | realized that he offered them something to fill the weakness —
alcohol and drugs. | too offer something to fill our weakness with my writing and

workshops. “%6

Sie befragte daraufhin das Yijing, worin sie sich von ihm unterscheide, und
bekam als Antwort das 11. Hexagramm tai - ,der Friede“ (engl.: Peace) Z mit
vier bewegten Linien, wodurch es sich in das Hexagramm 56 /i - ,der
Wanderer* £ wandelte. Hierbei reflektiert sie, dass sie sich selbst als in
Harmonie — also Frieden — mit ihrem eigenen Lebensweg betrachtet und meint,
hinter der charismatischen Personlichkeit des Drogendealers Verzweiflung

verspurt zu haben.

Den Spruch der ersten sich wandelnden Linie gibt sie folgendermalien wieder:
,Digging up the grass shows networking roots; Like links to like and cluster
what suits.“®>” (Bei Wilhelm: ,Zieht man Bandgras aus, so geht der Rasen mit.

Jeder nach seiner Art. Unternehmungen bringen Heil.“558)

Sie interpretiert diesbezuglich, dass der Drogendealer ebenso wie sie selbst
zunterirdische“ Verbindungen herstellt, er in Bezug auf die kriminelle Unterwelt

und sie in Hinblick auf die unbewusste Psyche.

Die zweite sich wandelnde Linie formuliert Walter folgendermalien: ,Bear with
the boorish, swim through danger, Discern the distant, avail friend and

stranger.“®%° (Bei Wilhelm: ,Die Ungebildeten in Milde tragen, entschlossen den

336 Walter 2010, Vol. 4, S. 147.
357 Ebd., S. 143.

358 Wilhelm 2008, S. 69.

339 Walter 2010, Vol. 4, S. 143.
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Flu3 durchschreiten, das Ferne nicht vernachldssigen, die Genossen nicht

beriicksichtigen: so mag man es fertigbringen, in der Mitte zu wandeln.“°60)

Walter meint hierzu, dass sie sich der Schwachen der Menschen bewusst sei
und versuche ihnen dabei zu helfen, mit diesen umzugehen und sie zu
integrieren, ohne sie zu vermehren oder zu verherrlichen. Der Drogendealer

nutze hingegen die Schwachen der Menschen aus.

Die dritte sich wandelnde Linie lautet bei Walter: ,,Yin flutters down for help form
its yang neighbor. Yang's help, not wealth, wins trust in shared labor.”“ (Bei
Wilhelm: ,Er flattert hernieder, nicht pochend auf Reichtum, zusammen mit

seinem Néchsten, arglos und wahrhaftig. “61)

Dies bezog sie auf das grofltuerische Verhalten des Dealers wahrend des
Abendessens. Er  verlangte vom Restaurant-Management eine
Sonderbehandlung und prahlte mit teuren Geschenken, die er fur die Leute in
seinem Umfeld bereit hatte. Walter meint, dass er sich damit menschliche Nahe
erkaufe, um seine Isolation zu kompensieren, statt auf Vertrauen und Ehrlichkeit

Zzu bauen.

Die letzte sich wandelnde Linie gibt Walter folgendermalen wieder: ,City walls
fill up the moat. The army isn't needed. Love peace but stay alert — or decay
grows unweeded.“*%? (Bei Wilhelm: ,Der Wall fallt wieder in den Graben. Jetzt
brauche keine Heere. In der eigenen Stadt verkiinde deine Befehle.

Beharrlichkeit bringt Beschdmung. “63)

Dies interpretierte sie dahingehend, dass der Drogendealer eine aggressive
Abwehrhaltung — eine Mauer - gegentber seiner Umgebung aufgebaut hat, die
andere Menschen davon abhalt zu ihm durchzudringen, was wiederum der
Grund fur seine Einsamkeit ist. Sie meint, dass sie sich im Gegensatz dazu in
ihrer metaphorischen Schutzmauer Turen offenhalt, um andere Menschen

einzulassen, ohne von ihnen ausgenutzt zu werden.

Walter schildert eine weitere Orakelbefragung, die sie machte, kurz bevor sie

ihre Interpretion des 6. Hexagramm song - ,der Streit” = verfasste. Sie hatte

560 Wilhelm 2008, S. 70
561 Wilhelm 2008, S. 71
562 Walter 2010, Vol. 4, S. 143.
563 Wilhelm 2008, S. 71
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diesen letzten Schritt, der den Abschluss ihres funften Buches herauszdgerte,
nun schon lange vor sich hergeschoben. Sie 6ffnete das Computer-Programm,
das sie fur die Orakelbefragung verwendete und fragte, warum ihr das
Verfassen der Interpretation von ,der Streit“ (eng.: Conflict) nicht gelinge. Als sie
den Button druckte, um ein Antwort zu erhalten, begann der Bildschirm zu
flackern und verwehrte ihr die Antwort. Sie war sehr erstaunt und frage sich:
.What's going on?“®4. Sie versuchte es nochmals und erhielt das 10.
Hexagramm /d - ,das Auftreten® (engl.: Treading on the Tail of a Tiger) mit einer
bewegten ersten Linie, wodurch es sich in das Hexagramm ,der Streit"
verwandelt. Sie nahm sowohl das voribergehende Systemversagen als auch
die Antwort zu ihrer Frage als synchronistisches Erlebnis wahr. |hre Frage
bezog sich auf das Verfassen der Interpretation des Hexagramms ,Conflict”,
dabei hatte sie zuerst einen Konflikt mit ihrem Computer und erhielt dann
obendrein noch als Wandlungshexagramm das Hexagramm ,Conflict®. Daran
knupften sich noch weitere seltsame Ereignisse, die die Situation noch
sonderbarer machten. AbschlieRend meint sie dazu, dass das Erlebnis sie dazu
brachte, dieses mit ihren Lesern zu teilen und es somit zur Losung ihres

urspriinglichen Vorhabens beitrug.%°

8. Botschaften von der anderen Seite

In diesem Kapitel soll geklart werden, was die drei besprochenen Autoren und
ihre  Divinationstheorien verbindet und unterscheidet. Dabei werden zwei

wesentliche Punkte bzw. Themenbereiche besprochen.

Als erstes wird auf ,Initiatorische Erlebnisse und Visionen® eingegangen, die auf
das Leben und Werk von Aleister Crowley, Carl Gustav Jung und Katya Walter
einen grolen Einfluss hatten. Mit ,initiatorischen Erlebnissen® werden hier
einerseits Prozesse bezeichnet, bei denen betreffende Personen (bislang)
verborgenes Wissen zuteil wird, und die (oft) in Verbindung mit
aullergewohnlichen Bewusstseinszustanden stehen. AulRerdem sind damit

(ausschlie3lich bei Crowley) Einweihungen gemeint, die in einem rituellen

564 Walter 2010, Vol. 5, S. 146.
565 Ebd., S. 147.
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Kontext stattfinden. Unter ,Visionen“ werden extra-sensory perceptions (ESP)
wie Traume, Inspirationen, Imaginationen und auch Orakelbotschaften
verstanden. Wesentlich ist hierbei, dass die erhaltenen Informationen bzw.
Erkenntnisse, entsprechend dem Verstandnis der betreffenden Personen, nicht

aufgrund sinnlicher Wahrnehmungen zustande kommen.

Der zweite Punkt betrifftt die Tatsache, dass alle drei Autoren davon ausgehen,
dass die Quelle ihrer Visionen bzw. ESP's eine undefinierbare, grundlegende
Wirklichkeit ist, die hier verallgemeinernd als andere Seite bezeichnet wird.
Crowley redet von der Astralebene und vom dao, Jung vom Unbewussten und
Katya Walter vom Bereich jenseits der Planck-Skala. Es hat sich gezeigt, dass
gewisse Phanomene bzw. Strukturen sich durch alle drei Divinationstheorien

ziehen. Diese werden hier ausgearbeitet und erklart.

8.1. Initiatorische Erlebnisse und Vision...

8.1.1. ... bei Aleister Crowley

Es muss hier zu Beginn darauf hingewiesen werden, dass initiatorische
Erlebnisse und Visionen das gesamte Leben Aleister Crowleys wie ein roter
Faden durchziehen. Im Folgenden konnen nur einige dieser Erfahrungen

behandelt werden.

Magische Orden bzw. Geheimgesellschaften, bei denen Initiationen bekanntlich
eine grolRe Rolle spielen, sind eine wichtiger Bestandteil von Crowleys
Biografie. Er trat 1898 dem Hermitc Order of the Golden Dawn bei, in dem er
bis zu dessen Aufspaltung intensiv involviert war.%66 Im Golden Dawn meisterte
er das ihm dargebotene Lehrmaterial und durchschritt die ,au3eren Grade® in
klrzester Zeit. Der weitere Aufstieg wurde ihm jedoch von den Senior-
Mitgliedern des Ordens verweigert, worauf sich Crowley vom Orden distanzierte
und schlieRlich exkommuniziert wurde.%¢” Magische Orden spielten in Crowleys
Leben jedoch auch danach noch eine wichtige Rolle. So griindete er den Orden

Astrum Argentum (A. A.) und war zeitweise Oberhaupt des Ordo Templi

366 Vgl. Kaczinsky 2009, S. 20
367 Vgl. ebd.
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Orientis, in dem er auch am Design der thelemitischen Initiationsrituale beteiligt

war.568

Crowleys Verstandnis der Initiation scheint die Vorstellung bzw. der Glaube
daran zu pragen, dass es tatsachlich objektive Grade der Initiation gabe, die
unabhangig von Kultur und Religion existieren®%® und die man auf dem Weg der
spirituellen Vervollkommnung einen nach dem anderen durchschreiten muss. In
allen Orden in den Crowely wirkte, wurden die Gradstruktur durch den

kabbalistischen Baum des Lebens symbolisch dargestellt.

Crowley war durch den Golden Dawn auf Abraham von Worms' ,Buch
Abramelin“ gestoRen.5’0 Darin wird beschrieben, wie man den heiligen
Schutzengel invoziert. Diesem Vorhaben, dass von Crowley als ,das grolde
Werk® bezeichnet und von ihm als die ,ultimative® spirituelle Errungenschaft
angesehen wurde, widmete er sich zur Jahrhundertwende. Er mietete sich das
Boleskine-Haus am Loch-Ness-See und machte sich ans Werk... Auch wenn
der Erfolg damals ausblieb, sollte die Erlangung der Kenntnis und
Kommunikation mit dem heiligen Schutzengel, entsprechend seiner eigenen

thelemitischen Deutung, in seinem weiteren Leben eine wichtige Rolle spielen.

Das wohl wichtigste visionare Erlebnis in Crowleys Leben ereignete sich 1904,
als ihm vom Geistwesen Aiwass/Aiwaz der Liber AL vel Legis diktiert wurde, der
als das wichtigste Dokument der Thelema-Religion gilt. Dies geschah, als
Crowley mit seiner Frau Rose auf Hochzeitsreise in Agypten war. Nach einer
Reihe magischer Rituale und ,ubersinnlicher® Vorkommnisse schrieb er den

Liber AL vel Legis innerhalb dreier Tage nieder.5""

Es war sein gro3es Anliegen, eine Methode zu erarbeiten, mit deren Hilfe
reproduzierbare, gewissermallen ,objektive“ Visionen hervorgerufen werden
konnten. In diesem Zusammenhang spricht Crowley vom scientific illuminism.572
Diesem Zugang liegt die Annahme zugrunde, dass magische Ubungen und

Rituale, vorausgesetzt sie werden korrekt durchgefuhrt, von anderen Magiern

368 Vgl. ebd. S. 26f.

369 Vgl. Crowley 1993, Confessions Bd. 2, S. 202.
370 Vgl. Regardie 1982, S. 303

371 Vgl. Kaczinsky 2009, S. 21f.

372 Vgl. ebd., S. 54.
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mit gleichen oder zumindest ahnlichen Resultaten vollzogen werden kdnnen.%73
Den Bereich, der bei der ritualmagischen Arbeit erforscht und manipuliert wird,
nennt Crowley Astralebene. Worum es sich dabei handelt, ist bereits im Kapitel
zu Aleister Crowley ausfiihrlich beschrieben worden.5”4 Aus Crowleys
Schilderungen wird klar, dass er die Astralebene als nnerpsychisch®
auffasst.”> Er stellt jedoch in Hinblick darauf die Frage, ob es auch (astrale?)
Intelligenzen gabe, ,die nicht auf Gehirnstrukturen, bestehend aus Materie im

allgemeinen Sinne des Wortes, angewiesen sind“®’6,

Wie ist nun Aiwass/Aiwaz' Botschaft zu interpretieren? Der Liber AL wurde
Crowley, entsprechend seinen Schilderungen, von der Stimme des
Geistwesens diktiert. Er meinte anfangs, das Wesen sei eine ,unabhangige*
Intelligenz, die somit in einem Bereich jenseits der ,innerpsychischen®
Astralebene anzusiedeln ware. Als Begrundung fuhrt er die , Tatsache® an, dass
Aiwass/Aiwaz ihm, Crowley, Informationen zukommen liel3, die ihm bis zu
diesem Zeitpunkt verborgen und unzuganglich gewesen seien.5”” Spater jedoch
anderte sich seine Meinung und er behauptete, das Geistwesen ware nichts
anderes als sein eigener Heiliger Schutzengel — also die Personifizierung
seines eigenen wahren Willens.?’® Wie auch immer seine Erfahrung zu
interpretieren ist, feststeht, dass sein mystisches Erlebnis aus dem Jahr 1904

sein Werk und schlief3lich sein gesamtes Leben beeinflusste und bestimmte.

In Hinblick auf astrale Visionen gibt es ein weiteres Werk ,Die Vision und die
Stimme®, welches mit den Erfahrungen verbunden ist, die Crowley in seiner
Autobiografie die ,algerische Initiation“ nennt.5”® Dabei reiste Crowley, der sich
damals (1909) in Algerien befand, mit Hilfe seines feinstofflichen, astralen
Korpers in 30 verschiedene spirituelle Bereiche, die Aethyre genannt werden
und beschrieb die dortige ,Topographie®.580 Dieses ganze Unterfangen basiert
auf der henochischen Magie von John Dee (1527-1608) und Edward Kelly

(1555 — 1597), die dazu anleitet, durch die Rezitation der magische

573 Vgl. ebd.

374 Siehe Kapitel 5.5.3. Die Quelle der Orakelantwort und 5.5.4. Initelligenzen.
375 Siehe Kapitel 5.5.4. Initelligenzen.

376 Crowley Magick Bd. 2, S. 76

377 Vgl. ebd., S. 93ff.

578 Vgl. Regardie 1982, S. 463.

379 Vgl. Crowley 1993, Confessions Bd. 2, S. 205.

380 Vgl. ebd., S. 206.
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,henochischen“ Sprache Geistwesen zu beschwdren. Crowley rezitierte bei
seinen Astralreisen einen bestimmten Spruch, reiste mit seinem Astralkérper in
.astrale Welten“ und wurde mystischer Visionen teilhaftig. Diese Erlebnisse
beeinflussten seine spateren Werke wie auch das Design der Thoth-Tarot-
Karten. Crowley bezeichnet seine Beschreibungen der Aethyre als
,wissenschaftlich® (scientific illuminism!) und weist darauf hin, dass diese

dadurch einen einzigartigen Wert besafen.58!

Das hier Besprochene kann nur als kleiner, ungentgender Einblick in Crowleys
Zugang zu visionaren Erfahrungen und initiatorischen Erlebnissen aufgefasst

werden und bedurfte noch weiterer ausfuhrlicher Beschreibungen.

8.1.2. ... bei Carl Gustav Jung

Etwa ab 1911 begann fir Jung eine Zeit der individuellen Auseinandersetzung
mit dem Unbewussten, die etwa bis 1918/19 andauerte und von Hartmut Kraft

als Initiationsprozess gedeutet wird. 582

Jung l6ste sich damals von Sigmund Freud und sturzte in eine Phase innerer
Desorientiertheit, die mit intensiven Traumen und Phantasien einherging. Als
Reaktion auf diesen Zustand und um wieder Orientierung zu finden, besann
sich Jung auf sein spielerisches, schopferisches Verhalten in seiner Kindheit
und begann wieder mit Baukl6tzen zu spielen. Dieser Vorgang I6ste bei ihm
eine Reihe von Phantasien und Imaginationen aus, die er sorgfaltig

aufschrieb.83

,ES war ein unaufhérlicher Strom von Phantasien, der dadurch ausgelbst
wurde, und ich tat mein Méglichstes, um die Orientierung nicht zu verlieren und
einen Weg zu finden. Ich stand hilflos in einer fremdartigen Welt, und alles
erschien mir schwierig und unversténdlich. Ich lebte stédndig in einer intensiven
Spannung, und es kam mir oft vor, als ob riesige Blécke auf mich
herunterstiirzten. Dal3 ich es aushielt, war eine Frage der brutalen Kraft. Andere

sind daran zerbrochen. Nietzsche und Hoélderlin und viele andere. Aber es war
381 Vgl. Liber 418 — The Vision and the Voice, Introduction. Das Werk ist online hier verfiigbar:

http://hermetic.com/crowley/the-vision-and-the-voice/intro418.html, Zugriff am 23.11.2014
382 Vgl. Kraft 1995, S. 193ff.

383 Vgl. Jung 1967, S. 178.

166


http://hermetic.com/crowley/the-vision-and-the-voice/intro418.html

eine dédmonische Kraft in mir, und von Anfang an stand es fiir mich fest, dal3 ich
den Sinn dessen finden muldte, was ich in den Phantasien erlebte. Das Geftihl,
einem héheren Willen zu gehorchen, wenn ich dem Ansturm des Unbewul3ten
standhielte, war unabweislich und blieb richtunggebend in der Bewaltigung der
Aufgabe. %84

Jung befurchtete in der Folge, die Kontrolle zu verlieren und eine ,Beute des
Unbewussten“8® zu werden. SchlieRlich entschloss er sich dazu, sich fallen zu
lassen — also die Kontrolle aufzugeben. Auch dieser Prozess wurde von inneren
Bildern und Traumen begleitet, die er akribisch festhielt. Dabei traumte er, dass

er den Siegfried der Nibelungensage totete, was er als Ego-Tod interpretierte:

LSlegfried stellt das dar, was die Deutschen verwirklichen wollten, nédmlich den
eigenen Willen heldenhaft durchsetzen. «Wo ein Wille, da ein Weg!» Dasselbe
wollte ich. (...) Doch dieser Identitdt mit dem Heldenideal mul3te ein Ende
gesetzt werden; denn es gibt Héheres, dem man sich unterwerfen mul3, als der
Ich-Wille. “586

Jungs aktive Imaginationen stehen in Zusammenhang mit einem bestimmten,
veranderten Bewusstseinszustand. Er meint, es sei notwendig, die Phantasie
vollkommen selbststandig wirken zu lassen ohne in sie einzugreifen. Dies bringt
er in Zusammenhang mit dem daoistischen Nicht-tun (wdwéi) und dem Sich-

lassen des Meister Eckhart.%8”

Andererseits versucht er diese dann aber doch auch in einem gewissen Malde
zu steuern. Im Laufe seiner Auseinandersetzung mit dem Unbewussten machte
Jung gezielte Imaginationsreisen, bei denen er sich einen Abstieg vorstellte und
dabei in unterschiedlichste ,Gebiete” vordrang und in Kommunikation zu
unterschiedlichsten Gestalten trat. Eine dieser Gestalten nannte er Philemon.588
Dieser stellte eine Kraft dar, die Jung als unabhangig von sich wahrnahm und
die ihm (ebenfalls) Dinge erzahlte, die er zuvor nicht bewusst gedacht hatte.5%89

Jung beschreibt das folgendermalien:

384 Val. ebd., S. 180.

385 Vgl. ebd., S. 182.

58 Ebd., S. 184.

387 Vgl. Baier 2009, S. 632f.

388 Eine Abbildung von Philemon ist im Roten Buch auf Seite 154 enthalten.
389 Vel. ebd., S. 186.
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LEr erklarte mir, dal3 ich mit den Gedanken so umginge, als hétte ich sie selbst
erzeugt, wahrend sie nach seiner Ansicht eigenes Leben besélien wie Tiere im
Walde, oder Menschen in einem Zimmer, oder wie Végel in der Luft: « Wenn du
Menschen in einem Zimmer siehst, wiirdest du auch nicht sagen, du héttest sie
gemacht, oder seist flir sie verantwortlich» belehrte er mich. So brachte er mir
allméhlich die psychische Objektivitit, die «Wirklichkeit der Seele» bei. Durch
die Gesprdche mit Philemon verdeutlichte sich mir die Unterschiedenheit

zwischen mir und meinem gedanklichen Objekt.“®%0

Die Phantasien und Imagination dieser Zeit wurden von Jung zuerst in seinem
,~Schwarzen Buch® festgehalten und dann in sein legendares Rotes Buch
Ubertragen. Dieses wurde 2009 erstmals der Offentlichkeit zuganglich gemacht

und publiziert.5"

Ab 1918/19 kam es zu einem Wandel in seinem Denken. Dieser ging einher mit
seinem Verstandnis der Mandala-Symbolik. Damals widmete er sich taglich
dem Zeichnen von Mandalas, die seine innere Disposition widerspiegeln
sollten. Er gelangt nun zu der Auffassung, das Mandala-Symbol stehe fur das
Selbst — die Ganzheit der Personlichkeit. In der folgenden Zeit wurde ihm Klar,
dass das Ziel der psychischen Entwicklung das Selbst ist, das zu einem
Schlusselbegriff seiner Psychologie wurde. Dies ging einher mit seiner eigenen
personlichen Entwicklung. Jung meint ruckblickend zu der Zeit seiner

L2Auseinandersetzung mit dem Unbewussten®:

,Die Jahre, in denen ich den inneren Bildern nachging, waren die wichtigste
Zeit meines Lebens, in der sich alles Wesentliche entschied. Damals begann
es, und die spéateren Einzelheiten sind nur Ergédnzungen und Verdeutlichungen.
Meine gesamte spétere Tétigkeit bestand darin, das auszuarbeiten, was in
jenen Jahren aus dem Unbewulten aufgebrochen war und mich zundchst

liberflutete. Es war der Urstoff fiir mein Lebenswerk. “492

390 Ebd.
91 C. G. Jung: The Red Book, W. W. Norton & Company, New York London, 2009.
592 Vgl. Jung 1967, S. 203.
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8.1.3. ... bei Katya Walter

Katya Walters Zugang zur anderen Seite erfolgte in erster Linie durch Traume.
In der Nacht auf den 4. Marz 1985 hatte sie einen Traum, der ohne weiteres als
initiatorisches Erlebnis gedeutet werden kann und auch ihr den ,Urstoff* fur ihr

weiteres Werk lieferte.

In ihrem Traum traf sie den personifizierten Gott und vereinte sich mit ihm.
Dabei wurde sie in die Geheimnisse der Schépfung eingeweiht. Sie beschreibt

dies als zutiefst emotionales Erlebnis:

»1 can't describe this part. It is beyond words. All | can say is that it's endless,
swooning lovemaking, lasting forever amen. In that unending bliss, | am carried
into the foundation of the universe and | experience it as a part of God and of
our union. | am taken to the unfathomable and | know it. God and the universe
and | are all one thing, alive and complex and moving...we exist in a total union
beyond consciousness.®®3 It carried me into a landscape beyond imagination
and showed me things beyond my physical senses or ordinary understanding. It
dropped me into the biochemical level described by Narby%%* for the shamans,
but then | sank deeper, below organic chemistry to the inorganic level, and then
even deeper, into quantum physics, into bare number itself. There | realized
that everything in our universe originates in mind seeing number. | felt, lived,
was the origin of all things in number. Then | sank below that. Then |
experienced some primal union that came before number...and finaly, a cosmic
love. 9% | felt the loving passion that holds our universe in an all-embracing love
so profound that | could only gasp in awe. In that enounter beyond belief, |
beheld and held a love beyond knowing. | encompassed things beyond my

limits and definitions. “%¢

Nach diesem Traum anderte sich Walters Leben radikal. Sie, die sich damals
als bekenntnislose humanistisch ausgerichtete Zweiflerin bezeichnete®¥’, sah

sich nach diesem Ereignis mit einem Mysterium konfrontiert. Die Erfahrung war

593 Walter 2010, Vol. 2, S. 61.

3% Jeremy Narby: Die kosmische Schlange: Auf Pfaden der Schamanen zu den Urspriingen modernen
Wissens, Klett-Cotta-Verlag, Stuttgart, 2011

3% Ebd., S.45.

396 Walter 2010, Vol. 3, S. 38f.

37 Ebd.
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ebenfalls verbunden mit einer Ich-Auflésung:

»1 had to suffer a major ego death even to start this journey. But that dream
dissolved my rigid ego embattled in its skeptic redoubts. | don't mean | don't
have any ego now... just that my own way of seeing the world died — replaced

by a new, more flexible ego more willing to listen.“%%8

Ab dem Zeitpunkt ihrer Traum-Erfahrung meint Walter, sie hatte willentlichen
Zugriff zu dem Bereich jenseits der Planck-Skala. Als Mittel dazu verwendet sie
die Divination und die Traum-Analyse. Sie nennt dies deep-see-diving und
meint, es sei vergleichbar mit schamanischen Erfahrungen.%% Sie geht in ihrem
Werk The Double Bubble Universe ausfuhrlich auf Qualitat und Gefahren dieser

Visionen ein.600

Wir kénnen auch bei ihr beobachten, dass sie bei ihrer Erfahrung mit einer
Intelligenz in Kontakt kam, die ihr Uberwaltigende Erkenntnisse zuteil werden

lie. Diese bilden auch bei ihr den Ausgangspunkt fir ihre weitere Forschung.

8.1.4. Zusammenfassung und Vergleich

Die initiatorischen Erlebnissen und Visionen der drei Autoren unterscheiden
sich selbstverstandlich voneinander. Trotzdem kdnnen in ihren Schilderungen

durchaus Parallelen festgestellt werden:

Die aul3ersinnlichen Erfahrungen (ESP) stellen fur alle drei maligebliche
Einschnitte in ihren Lebensldufen dar und koénnen als ,initiatorisch*
bezeichnet werden. Im Unterschied zu Jung und Walter erfahrt sie

Crowley zum Teil in einem rituellen Kontext.

Jungs ,Auseinandersetzung mit dem Unbewussten®, Walters Traum und
Crowleys Kairo-Erfahrung stellen Ereignisse dar, die im Grunde
unwillktrlich zustande kamen. Bei Crowley und Jung ist jedoch zu
beobachten, dass sie sich zumindest ,bewusst* auf die Erfahrung

einlassen mussten.

598 Bbd., S. 103.
399 Vgl. Walter 2010, Vol. 2, S. 41f.
600 Vgl- Walter 2010, Vol. 2, S. 104f.
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Die ESPs der drei Autoren bestimmten und bestimmen (Walter)

mafgeblich den Inhalt ihrer folgenden Arbeit.

Alle drei hatten dabei Kontakt zu Wesenheiten, die als von ihnen selbst
unabhangig erlebt wurden. Einzig Crowley deutete im nachhinein das
Geistwesen Aiwass/Aiwaz als Personifikation seines heiligen
Schutzengels bzw. seines wahren Willens. AusschlieRlich Walter erlebte

eine Vereinigung mit der Wesenheit.

Die Wesenheiten enthullten allen dreien Wissen, das ihnen bis dahin
verborgen war. Das wird von Crowley und Jung als Beweis fur die

,Jnabhangigkeit* der Wesenheit erlebt.

Die geschilderten Erfahrungen wurden von Jung und Walter als
schmerzhafte Ich-Auflésung wahrgenommen. Crowley spricht in diesem
Zusammenhang nicht explizit von Ego-Tod, hebt aber hervor, dass mit
der Anerkennung einer, von einem selbst unabhangigen Wesenheit eine

schmerzliche Beklemmung einhergehe.60

8.2. Die ,,andere Seite“ im Vergleich

Die andere Seite — also die Astraleben bzw. das dao bei Crowley, Jungs
Unbewusstes und Walters Bereich jenseits der Planck-Skala - mit der man
angeblich bei der Orakelbefragung in Kontakt tritt, wurden in den
entsprechenden Kapiteln schon ausflhrlich beschrieben. Hier folgt nun die

Gegenuberstellung.

Es stellt sich naturlich die Frage, ob sich die verschiedenen vorgestellten
Konzepte und Theorien auf ,einen gemeinsamen Nenner” bringen lassen. Dies
kann zum Teil bejaht und zum Teil verneint werden. Zuerst muss man sich
dariber im Klaren sein, dass die verschiedenen vorgestellten Konzepte
entsprechend ihrem Selbstverstandnis unterschiedliche Bereiche erfassen

wollen.

Aus Crowleys Arbeiten wird klar, dass er mit seinem Liber AL vel Legis und der

damit verbundenen kabbalistischen Struktur (Baum des Lebens) beansprucht,
601 Vg, Crowley, Magick Bd. 2, S. 90.
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die beste, ,universalste” Darstellung des ,Universums® zu prasentieren. Sein
System ,impliziert nicht nur eine neue Religion, sonder auch eine neue
Kosmologie, eine neue Philosophie, eine neue Ethik. Es koordiniert die
unverbundenen Entdeckungen der Wissenschaft von der Physik bis zur
Psychologie zu einem kohérenten und konsistenten System“92. Es beruht auf
dem Prinzip der Analogie-Bildung und kann mehr oder weniger als systemisch
beschrieben werden. Naturwissenschaftliche Erkenntnisse kdnnen prinzipiell
darin verortet werden, stellen aber nicht Crowleys primares Forschungsgebiet
dar. Die strukturelle und qualitative Kategorisierung (und Inklusion bzw.
Vereinnahmung) von Philosophien und (religidsen) Symbolsystemen steht im
Zentrum seines Interesses. Sein eigenes System ist so flexibel bzw.
allumfassend, dass jedes erdenkliche Phanomen bzw. jede mogliche Idee damit
erfasst und in einen sinnvollen Zusammenhang mit anderen ldeen und
Phanomenen gebracht werden kann. Dies alles geschieht zum Zweck der

Erkenntnis und der damit verbundenen Vervollkommnung des Magiers.

Jung entwickelte eine eigene Psychologie und pragte Begriffe, die
Funktionsweise und Inhalt der menschlichen Psyche beschreiben sollen. Damit
ist eine klarer Bereich abgesteckt. Trotzdem verlasst er mit seinem
Synchronizitdts-Begriff und seiner Deutung von Polter(-geist)-Phanomenen den
Bereich des ,nur® Psychischen und macht auch Aussagen Uber ,materielle®,

,aullere“ Phanomene.

(So meint er, dass sowohl Synchroniziaten als auch Polter-Phanomene mit der

Wirkung des Unbewussten in Verbindung gebracht werden mussten.)

Katya Walter beansprucht, ahnlich wie Crowley, die ,angemessenste® bzw.
umfassendste Darstellung des Universums zu prasentieren, die sowohl die
materielle als auch die geistige Welt umfassen soll. Sie unterschiedet sich vor
allem darin von Crowley und Jung, dass sie sich ausfuhrlich der
naturwissenschaftlichen Beschreibung des Universums widmet. Jung und
Crowley verlassen im Gegensatz dazu in ihren Studien den Bereich der

Geisteswissenschaften nur in Ausnahmefallen.

Aus der Perspektive der platonischen Unterscheidung in Kérper und Geist kann

602 Crowley 1986, Confessions Bd. 1, S. 452f.
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man sagen, dass Crowley und Walter beanspruchen, ein allumfassendes
Konzept bieten zu kdnnen wogegen sich Jung klar auf den Bereich des Geistes

beschrankt.

8.2.1. Die andere Seite als Ursprung

Die erste Parallele die hier nun besprochen wird, ist die Tatsache, dass alle drei
Bereiche, namlich die Astralebene bzw. das dao, das Unbewusste, und der
Bereich jenseits der Planck-Skala, als ,Ursprung“ und Quelle eines anderen
Bereichs aufgefasst werden. Auf diesen wirken sie ein und verursachen ihn

innerhalb gewisser Grenzen.

Wie bereits im Kapitel zu Aleister Crowley besprochen, meint er, man
kommuniziere bei der Orakelbefragung mit dem dao, welches er als Ursprung
der Schépfung deutet und entsprechend seiner synkretistischen
Vorgehensweise mit dem kabbalistischen Nichts (Ain) und auch mit der Goéttin
Nuit gleichsetzt. Die Divination wird in diesem Zusammenhang als Werkzeug

interpretiert, mit dessen Hilfe man mit diesem Ursprung kommuniziert..

Ebenfalls betrachtet Crowley die Astralebene als den Bereich, der bei der
Divination ,angezapft® wird. Sie wird als eine ,feinstoffliche“ Ebene vorgestellt,
die zur materiellen Welt in einem vergleichbaren Verhaltnis steht, wie der
menschliche Charakter zu seiner physikalischen Erscheinung®%. Crowley geht
davon aus, dass jeder Mensch einen astralen Korper besitzt, der sich vom
materiellen I6sen kann, um in astralen Welten zu wirken. Es steht bei Crowley
die Annahme im Raum, dass die Dinge und Ereignisse, die sich in der
materiellen Welt manifestieren, durch die Manipulation der Astralebene
kontrolliert werden kdnnen. Sie kann somit als neutrales, undefiniertes Potential
vorgestellt werden, welches innerhalb gewisser Grenzen formbar ist. Ob sie
Crowley mit ,der Quelle des Seins“ gleichsetzt oder ob er sie zwischen dieser

und der Ebene der ,vergrobstofflichten” Materie verortet, ist unklar.

Es ist Zweck der Ritualmagie in die Astralebene einzugreifen und sie dem

Willen entsprechend zu manipulieren. Die Divination hingegen versucht die

603 Vgl. Crowley, Magick Bd. 2, S. 79.
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ungetribten ,Schwingungen® der Astralebene bzw. des dao aufzufangen um
eine astrale ,Wetterprognose“ zu erstellen. Die Symbole des Yijing sind in
Hinblick auf die Divination als bloRe Schablonen zu verstehen mit deren Hilfe
astrale Intelligenzen (die eventuell dem dao enstromen oder von ihm umfasst

werden) erfasst, beschrieben und katalogisiert werden konnen.

Carl Gustav Jungs stellt dem Unbewussten das Bewusstsein gegenuber. Er
meint, dass im Unbewussten ,seelische Entwicklungsprozesse, d.h.
Vorwegnahmen  kiinftiger =~ Bewusstseinsprozesse und allgemein alle
schépferischen Inhalte konstelliert sind.“6%4 Man kann sich also vorstellen, dass
das Unbewusste sukzessive verschiedene Inhalte hervorbringt, die zum Teil
archetypischen Charakter besitzen. Diese werden andauernd erlebt, verarbeitet
(reflektiert) und somit bewusst. Dadurch, dass die verschiedenen Inhalte wieder
vergessen werden, sinken sie ins (zu einem Teil unbewusste) Gedachtnis und
bilden dann wieder die Grundlage fur kinftige Inhalte. Das Yijing dient in
diesem Zusammenhang als Werkzeug, das dabei unterstutzen soll, unbewusste
Inhalte bewusst zu machen. Seine Symbole und deren Inhalte kbnnen hier als

Katalog archetypischer Vorstellungen und Situationen interpretiert werden.

Katya Walters Beschreibung des Universums liegt ahnlich wie bei Jung ein
Ruckkopplungsprozess zugrunde, der jedoch allumfassender verstanden wird.
Dabei bilden die Inhalte des Bereichs jenseits der Planck-Skala nicht nur den
Ursprung der zuklnftigen Bewusstseinsinhalte, sondern auch des allgemeinen,
allgegenwartigen Geschehens — dem Bereich oberhalb der Planck-Skala. Im
unteren Bereich werden, ahnlich wie in Jungs Unbewussten, Geschehnisse
verarbeitet und zukdnftige simuliert. Jungs Vorstellung wird von Walter
dahingehend erweitert, dass der untere Bereich des Double Bubble Universe
nicht nur als Quelle der psychischen Inhalte, sondern aller objektiv
existierenden, sukzessive geschehenden Situationen in Raum und Zeit
aufgefasst wird. Die Symbole bzw. Strukturen des Yijing werden dabei als
fraktale Muster verstanden, welche sowohl den psychischen als auch den

physischen Bereich zeitlich und raumlich durchdringen und strukturieren.

604 Von Franz 2003, S. 3.
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8.2.1.1. Das Sein entspringt dem Nichtsein

Die drei verschiedenen Konzeptionen konnen mit dem ontologischen Postulat
zusammengefasst werden, welches meint, dass das Sein dem Nichtsein
entspringe. Diese Vorstellung ist in verschiedenen Philosophien und Religionen
vorhanden. FUr unseren Zusammenhang sind vor allem die judische Kabbala
und der Daoismus interessant, weil erstere die Grundlage fir Crowleys
ontologischen Spekulationen bildet und letzterer sowohl fur Crowley und Jung

als auch fur Walter einen wichtigen Bezugspunkt darstellt.

Der Ausgangspunkt kabbalistischer Spekulationen ist das Ain, das als ,Nichts®
Ubersetzt werden kann und in The Kabbalah Unveiled mit der Zahl ,Null®
identifiziert wird. Dieses ist nicht manifest, in ihm ist jedoch potentiell ,alles"
enthalten. Es ist nicht nur jenseits des Sprachlichen, sondern uberhaupt
jenseits jeglicher Darstellung.%® Es wird angenommen, dass das Ain — das
,Nichts“ - dem Jesh - dem ,Vorhandensein® - diametral gegeniiber steht.8% und
das letzteres aus ersterem hervorgeht.69’” Das Ain ist, so meint das
kabbalistische Werk Zohar, der passive, verborgene und jenseitige Aspekt
Gottes, welcher nicht erkannt und erfasst werden kann.6%8 Entsprechend der
Lehre des Werkes The Kabbalah Unveiled, welches die Grundlage von
Crowleys Kabbala-Studium bildet, findet im ,Nichts“* ein Vorgang der
Konzentration bzw. Kondensation statt, welcher die erste Emanation (sephira)
und somit das Sein hervorbringt. Dieser entstromen die beiden nachsten
Emanationen, welche als die Urbilder der mannlichen und weiblichen Kraft

aufgefasst werden und die Polaritat bzw. Dualitat hervorbringen.

Im der daoistischen Philosophie finden wir eine Konzeption, die an
kabbalistische Vorstellungen erinnert. Das Daodéjing macht deutlich, das auch
das dao sprachlich nicht fassbar ist und bringt es mit dem ,Nichts“ in
Verbindung. Es muss hier jedoch darauf hingewiesen werden, dass das
daoistische ,Nichts“ anders als das kabbalistische auch mit raumlicher und

geistiger Leere identifiziert wird. Auch das ,nicht-seiende® dao wird als Ursprung

605 Vgl. Dan 2012, S. 65.

606 Vgl Maier 1995, S. 84.

607 Vgl. Goldschmidt 1894, S. 55 (Sepher Yetzirah 2,6)
608 Vgl. Maier 1995, S. 84f.
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des Seins aufgefasst,5%° welches einen ,mannlichen” yang-Aspekt und einen
;weiblichen® yin-Aspekt aufweist. Im Yijing-Kommetar Dazhuan findet sich die
verwandte Vorstellung, derzufolge faiji - ,das Allerhdchste* die beiden Krafte

bzw. Qualitaten yin und yang hervorbringt

Wir haben es also bei der kabbalistische und daoistischen Kosmogonie mit
ahnlichen Konzepten bzw. Strukturen zu tun. Beide postulieren ein ,Nichts®, das
als Ursprung allen Seins verstanden wird. Letzteres umfasst in beiden Fallen
eine weibliche und eine mannliche ,Kraft‘. Uberraschenderweise verwenden
sowohl Aleister Crowley als auch Katya Walter scheinbar unabhangig
voneinander dieselbe Gleichung, um eben dieses Schopfungsprinzip
darzustellen. Dieser zufolge entsteht die Schoépfung eben dadurch, dass sich

das urspriingliche Nichts in zwei polare, komplementare Elemente aufteilt:
0=(+1)+(-1)

Die yin- und yang-Linien des Yijing werden von beiden Autoren als Symbole flr

die beiden komplementaren Elemente aufgefasst.

8.2.2. Die Unfassbarkeit der anderen Seiten

Eine weitere Ubereinstimmung zwischen den drei anderen Seiten ist die
Tatsache, dass sie sich gewissermallen der (begriffichen) Fassbarkeit

entziehen.

Crowley bezeichnet in seinen Divinationstheorien sowohl das dao als
auch die Astraleben als Quelle der Orakelbotschaften. Auf die

Unfassbarkeit des dao wurde bereits eingegangen.

Was die Astralebene und astralen Wesenheiten betrifft, ist der Fall nicht
so klar. Crowley bezieht sich bei ihrer Kategorisierung auf die platonische
Ideenlehre,’'° und bringt die astralen Wesenheit mit den platonischen
Ideen in Verbindung. Dabei meint er: ,Hier begegnet man wieder der
Unméglichkeit der Definition, (...) hinzu kommt, dal8 zu jedem Zeitpunkt

in jeglicher Forschung die eine Idee in der anderen aufgeht und die
609 vgl. Daodéjing, Kapitel 40.

610 Crowley 2001, S. 48f.
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genaue Definition der Bilder und Vorstellungen verschleiert. Aber das ist
nattirlich das Ziel. Es sind alles blinde Schritte auf dem Weg zum grol3en
Licht: Wenn das Universum als Einheit wahrgenommen wird und doch
mit all seinen Teilen, jedes notwendig und doch von einander
verschieden.“ Wir haben es also auch in Hinblick die astrale Wesenheit

mit dem Phanomen der Unfassbarkeit zu tun.

Jungs Unbewusstes steht flr denjenigen Bereich der Psyche, der dem
Bewusstsein unzuganglich — also unfassbar - ist. Es kann nur durch
seine Auswirkungen in Form archetypischer Inhalte auf ihn geschlossen

werden.

Die Planck-Skala definiert den GroRenmalstab, ab dem die (auf der
Quantentheorie beruhende) Physik imstande ist, aussagen zu machen.
Der Bereich, der sich jenseits davon befindet, kann von den

Naturwissenschaften nicht erfasst werden.

8.2.3. Zugang zur anderen Seite

Bei Crowley, Jung und Walter spielen, wenn sie mit der anderen Seite in
Kontakt treten, veranderte Bewusstseinszustande und auldersinnliche

Erfahrungen eine wichtige Rolle.

Crowley beschreibt in Zusammenhang mit seiner Divinationstheorie
einen bestimmten geldsten Zustand des Geistes, der als Grundlage fur
eine erfolgreiche Orakelbefragung angesehen wird. Die Inspirationen, die
ihm dabei zuteilwerden, werden als Botschaften von der Astralebene
bzw. vom dao interpretiert. Auch seine astralen Visionen, die er in The
Vision and the Voice schildert, sind als au3ersinnliche zu betrachten und

stehen in Zusammenhang mit einem veranderten Bewusstseinszustand.

In Jungs Psychologie ist ein im Unbewussten konstellierter Archetypus
an einen besonderen, eingeschrankten Bewusstseinszustand gekoppelt,
der auch als Grundlage fur Synchronizitdten angesehen wird. Bei der
Orakelbefragung jedoch muss der Divinierende (absichtlich) keinen

besonderen Bewusstseinszustand einnehmen.
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Ein veranderter (geloster) Bewusstseinszustand bildet ebenso die
Voraussetzung fur die von Jung praktizierten Imaginationsreisen. Er
spricht in diesem Zusammenhang von einem psychischen
Geschehenlassen und bezieht sich dabei auf das daoistische Nicht-tun

(wawéi) und das Sich-lassen des Meister Eckhart.

Walter beschreibt vor allem Tradume und die Divination als die
Werkzeuge, mit deren Hilfe sie mit der anderen Seite kommuniziert. Bei
Traumen handelt es sich  offensichtlich um  veranderte
Bewusstseinszustande und auldersinnliche Erfahrungen. Auch wenn
Walter in Hinblick auf die Divination hervorhebt, dass die Absicht des
Divinierenden der wesentliche Faktor ist, so meint sie doch, dass es flur
sie hilfreich ist, ,to keep my head calm and unafraid and my heart
open®’. Dies kann durchaus als besonderer (veranderter)

Bewusstseinszustand interpretiert werden.

Bei den drei Autoren und ihren Divinationtheorien stol3en wir auf ein weiteres
Phanomen, das ihnen gemeinsam ist, namlich dass sie von einem
innerpsychischen Faktor sprechen - dem Ego bzw. dem Schatten - , der den

Zugang zur anderen Seite ,blockiert” und die Orakelbotschaften verfalscht.

Crowley meint, dass man zuerst beim Erstellen des/der Hexagramm/s,
beim Werfen der Munzen oder Auszahlen der Schafgarbenstangel,
darauf achten musse, dass sich das Ego nicht in den Gegenstand der
Gedanken — also die Fragestellung an das Orakel — einmischt, well
dieses sonst das Ergebnis verfalschen wiurde. Weiters misse man bei
der Interpretation der/des Hexagramm/s darauf achten, dass dabei die
Neigungen des eigenen Egos nicht die Wahrnehmungs- und

Interpretationsfahigkeit beeinflussen.

Jung verwendet in diesem Zusammenhang nicht den Ego-Begriff,
sondern spricht vom Schatten. Darunter versteht er den ,dunklen®, also
verdrangten Aspekt der individuellen Personlichkeit. In Hinblick auf die
Orakelbefragung behauptet er, dass die Blindheit fur die eigenen Fehler

— eben der Schatten - das Studium des Yijing erschwere, was auch ohne

611 Walter 2010, Vol. 2, S. 143.
178



weiteres auch auf den Prozess der Orakelbefragung und -deutung

bezogen werden kann.

Walter spricht wie Crowley vom Ego und meint, es verschleiere das
Ergebnis der Orakelbefragung um sich selbst zu schiitzen.®'? An ego's
blinders are amazingly powerful. Ego can block what you do not want to
see. But the | Ching looks around the corner of time that ego cannot

recognize.“6"3

8.2.4. Die ,,Sprache*” der anderen Seite

Die andere Seite auldert sich bei Crowley, Jung und Walter in Symbolen bzw.
Bildern. Diese bedurften der Deutung und Interpretation mittels Analogie-

Bildung.

Crowley widmet viel Aufmerksamkeit Symbolssystemen, denen das
Prinzip der Analogie bzw. Korrespondenz zugrunde liegt. Dabei steht vor
allem die sinngemaRe Ubereinstimmung von Symbolen und Bildern im
Vordergrund seines Interesses. Mittels Orakelsystemen, die aus einem
Satz von Symbolen bestehen, versucht Crowley mit der Astralebene
bzw. dem dao zu kommunizieren. Auch die Visionen, die er in The Vision
and the Voice schildert, sind voll von Symbolen und metaphorischen
Bildern. Es kann daher angenommen werden, dass die ,Bildhaftigkeit"
und die daran anknlipfende Methode der Analogie-Bildung ein

wesentliches Charakteristikum astraler Botschaften ist.

Sowohl bei der Orakelbefragung, bei Traumen als auch bei
Imaginationsreisen, die einen Zugang zu Jungs Unbewussten eroffnen
sollen, werden ,innere“ Bilder gesehen und als sinnhafte
Entsprechungen von Themen und Motiven behandelt, die im Leben der
betreffenden Person eine Rolle spielen. Die sinnhafte Entsprechung,
welche ebenfalls als Analogie bezeichnet wird, bildet auch die wichtigste

Eigenschaft der Synchronizitét.

612 Vgl. Walter 2010, Vol. 2, S. 141.
613 Ebd., S. 143.
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Jung meinte, dass die Objektivitat der Archetypen dadurch beweisbar ist,
dass sich in verschiedensten Mythen und Marchen dieselben Motive
wiederholen. Auch die Sprache von Mythen und Marchen kann als
»,Symbolisch® bezeichnet werden. Es kann also also zuecht behauptet
werden, dass die ,Sprache® des Unbewussten ein symbolische,

,obildhafte“ ist, der sich auch Jung mittels Analogie-Bildung annahert.

Auch fur Walter teilt sich der Bereich jenseits der Planck-Skala mittels
,bildhafter” Botschaften mit. Sowohl beim Traumen als auch bei der
Divination werden Bilder bzw. Analoga erhalten, die mittels Analogie-

Bildung interpretiert werden.

8.2.5. Zusammenfassung

Wie es sich gezeigt hat, sind sehr wohl einige Uberschneidungen

im Zugang der drei Autoren zu initiatorischen Erlebnissen und Visionen

und
in ihren Konzepten von der anderen Seite vorhanden.

Die Uberlegungen zum ersten Punkt wurden bereits prasentiert, im Folgenden

wird nun auch der zweite Punkt zusammengefasst:

Alle drei gehen davon aus, dass man bei der Orakelbefragung mit einem
Bereich in Kontakt tritt, den sie als Ursprung eines anderen

(komplementaren) Bereichs auffassen.
Dieser entzieht sich der (begrifflichen) Fassbarkeit.

Der Kontakt mit der anderen Seite steht in Zusammenhang mit
aulRersinnlichen Wahrnehmungen und veranderten

Bewusstseinszustanden.

Der Kommunikation mit diesem Bereich kann von einem
innerpsychischem Faktor — dem Ego bzw. dem Schatten - verhindert

oder durch ihn erschwert werden.
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Die ,Sprache® der anderen Seite wird als symbolisch bzw. ,bildhaft*

beschrieben.

Abschlie®end muss hier darauf hingewiesen werden, dass sich im Verlauf der
Forschung zu dieser Arbeit ein weiter gro3er Bereich aufgetan hat, der hier
nicht ausfuhrlich dargestellt werden konnte. Es handelt sich um die Frage, wie
mit jener anderen Seite interagiert wird und in welcher Beziehung diese
Interaktionen mit veranderten Bewusstseinszustanden stehen. Die Antwort

darauf bleibt kommenden Arbeiten vorbehalten.

9. Literatur

BAIER 2009: Baier, Karl: Meditation und Moderne, zweiter Band, Kénigshausen
& Neumann, Wurzburg, 2009

BAIR 2005: Bair, Deirdre: C. G. Jung — Eine Biographie, Knaus Verlag,
Mudnchen, 2005

BALMER 1972: Balmer, Heinrich H.: Die Archetypentheorie von C. G. Jung —
eine Kritik, Springer Verlag, Berlin, 1972

BALLMER 1995: Ballmer, Karl: Synchronizitat — Gleichzeitigkeit, Akausalitat
und ,Schopfung aus dem Nichts® bei C. G. Jung und Rudolf Steiner, Ed. LGC,
Siegen, 1995

BOHN 1998: Bohn, Hermann G.: Die Rezeption des Zhouyi in der chinesischen
Philosophie von den Anfangen bis zur Song-Dynastie, Utz Verlag, Minchen,
1998

BOOTH 2000: Booth, Martin: A Magick Life — A Biography of Aleister Crowley;,
Hodder & Stoughton, London, 2000

BRAUER 2002: Brauer, Kurt: Chaos, Attraktoren und Fraktale, Logos Verlag,
Berlin, 2002

BRIGGS / PEAT 2004: Briggs, John und F. David Peat: Die kreative Kraft des
Chaos, Knaur, Minchen, 2004

BROWN 1999: Brown, T. A.: Moderne Genetik, 2. Auflage, Spektrum
Akademischer Verlag, Heidelberg Berlin, 1999

CICERO 1989: Cicero: Werke in drei Banden, 3. Bd.: Uber die Weissagung,
181



Laelius Uber die Freundschaft, Pflichtenlehre, Ubersetzt aus dem Lateinischen
von Horst Dieter und Liselot Huchthausen, Aufbau-Verlag, Berlin und Weimar,
1. Auflage 1989

CROWLEY 1910: Crowley, Aleister: Equinox: The official Organ of the AA— The
Review on Scientific llluminism, Volume 1, Nr. 3, Simpkin Marshall, Hamilton,
Kent & Co. Ltd. , London, 1910

CROWLEY 1911: Crowley, Aleister: Equinox: The official Organ of the AA — The
Review on Scientific llluminism, Volume 1, Nr. 5, Privately Published, London,
1911

CROWLEY 1912: Crowley, Aleister: Equinox: The official Organ of the AA—The
Review on Scientific llluminism, Volume 1, Nr. 8, Weiland & Company, London,
1912

CROWLEY 1976: Crowley, Aleister: Magick in Theorie and Practice, Samuel
Weiser Inc., York Beach — Maine, 1976

CROWLEY 1986: Crowley, Aleister: 777 and other Qabalistic Writings of
Aleister Crowley, Samuel Weiser Inc., York Beach — Maine, 1986

CROWLEY 1986: Crowley, Aleister: Confessions: Die Bekenntnisse des Aleister
Crowley — eine Autohagiographie, Ubersetzt von Marcus M. Jungkurth, 1. Band,
Kersken-Canbaz Verlag, Bergen/Dumme, 1986

CROWLEY 1987: Crowley, Aleister: Confessions: Die Bekenntnisse des Aleister
Crowley — eine Autohagiographie, Ubersetzt von Marcus M. Jungkurth, 2. Band,
Kersken-Canbaz Verlag, Bergen/Dumme, 1987

CROWLEY 1987: Crowley, Aleister: Das Buch der Llgen, ibersetzt von
Michael D. Eschner, Kersken-Canbaz Verlag, Bergen/Dumme, 1987

CROWLEY 1992: Crowley, Aleister: The Book of Thoth — A short Essay o the
Tarot of the Egytians, Samuel Weiser Inc., York Beach — Maine, 1992

CROWLEY 1993: Crowley, Aleister: Der Equinox Vol.1, Nr. 1: Die Methode der
Wissenschaft — das Ziel der Religion, Kersken-Canbaz Verlag, Bergen/Dumme,
1993

CROWLEY 1993: Crowley, Aleister: Liber 777 und andere kabbalistische
Schriften, Ubersetzt von Michael D. Eschner, Kersken-Canbaz Verlag,
Bergen/Dumme, 1993

CROWLEY 1993: Crowley, Aleister: Magick without Tears — Magick im Alltag
lernen — Band 1, Kersken-Canbaz Verlag, Bergen/Dumme, 1993

182



CROWLEY 1993: Crowley, Aleister: Magie mit/ohne Tranen — Briefe von
Aleister Crowley, Band 2, Kersken-Canbaz Verlag, Bergen/Dumme, 1993

CROWLEY 1996: Crowley, Aleister: Das | Ching — Eine neue Ubersetzung des
Buches der Wandlungen, ubersetzt von Ralf Loffler, Schnega: Phanomen-
Verlag-Gitta-Peyn, Clenze, 1996

CROWLEY 2001: Crowley, Aleister: Das Buch Thoth — Agyptisches Tarot,
Urania Verlags AG., Neuhausen, Zehnte Auflage 2001 (Erste Auflage erschien
1981)

CROWLEY 2003: Crowley, Aleister: Liber Aleph vel CXI — das Buch der
Weisheit und Narrheit, Ansata Verlag, Minchen, 2003

CROWLEY 2008: Crowley, Aleister: Thoth Tarot, AGM Miiller Urania,
Neuhausen am Rheinfall - Schweiz, Uberarbeitete Auflage, 2008

CROWLEY / LAO TZU 2008: Lao Tzu: Tao Te Ching, translated by Aleister
Crowley, Wilder Publications, Radford — Virginia, 2008

CROWLEY 2010: Crowley, Aleister: ZAKON JE ZA VSE, slowenische
Ubersetzung des Werkes “The Law Is for All: The Authorized Popular
Commentary of Liber Al Vel Legis Sub Figura CCXX, The Book of the Law",
Ubersetzt von Janez Trobentar, Ibis Verlag, St. Jurij — Maribor — Ljubljana, 2010

CROWLEY / LAO TZE 2011: Lao Tze: Tao Teh King, Ubersetzt von Aleister
Crowley, ins Slowenische Ubersetzt von Janez Trobentar, Ibis Verlag, St. Jurij —
Maribor — Ljubljana, 2011

CROWLEY / AIWASS 2011: Crowley, Aleister: Liber Al vel Legis — Das Buch
des Gesetzes, ubersetzt von Claas Hoffmann, Phanomen Verlag, Leipzig, 2011

CROWLEY 2012: Crowley, Aleister: Magick: Liber ABA — Book 4, Red Wheel /
Weiser, San Francisco, Second revised edition, 2012

CROWLEY (ohne Jahresangabe): Crowley, Aleister: Magick — Bd. 1, (ibersetzt
von Michael D. Eschner, Kersken-Canbaz Verlag, Holdenstedt

CROWLEY (ohne Jahresangabe): Crowley, Aleister: Magick — Bd. 2, (ibersetzt
von Michael D. Eschner Kersken-Canbaz Verlag, Holdenstedt

DAN 2012: Dan, Joseph: Die Kabbala — eine kleine Einflihrung, Reclam
Sachbuch, Stuttgart, 2. Auflage, 2012

DEBON 2009: Lao Tse: Tao-Te-King, Ubersetzt von Glinther Debon,
durchgesehene und verbesserte Ausgabe, Reclam Verlag, Stuttgart, 2009

183



DIEDERICHS 1984: Diederichs, Ulf (Herausgeber): Erfahrungen mit dem | Ging
— vom kreativen Umgang mit dem Buch der Wandlungen, Diederichs Verlag,
Koln, 1984

EDLINGER 2000: Edlinger, Sabine: Die psychologischen Typen von C. G. Jung
in Zusammenhang mit den vier Elementen der Astrologie, mit Religion und
Esoterik, Dissertation, Universitat Wien, Wien, 2000

GIEBEL 2007: Giebel, Wilhelm Josef: Das Dreifaltige Himmelszelt im
Entschlisselten I-Ging, Books on Demand Verlag, Norderstedt, 2007

GLEICK 1988: Gleick, James: Chaos — die innere Ordnung des Universums,
Droemer Knaur, Minchen, 1988

GOLDSCHMIDT 1894: Goldschmidt, Lazarus: Das Buch der Schdpfung, In
Commision bei J. Kauffmann, Frankfurt a. M., 1984

GOVINDA 1983: Govinda, Angarika: Die innere Struktur des Yijing, Aurum
Verlag, Freiburg im Breisgau, 1983

HANEGRAAFF 2005: Hanegraaff Wouter J. (Editor): Dictionary of Gnosis and
Western Esotericism, 2 Bande, Koninklijke Brill NV, Leiden, Niederlande, 2005

HERTZER 1996: Hertzer Dominique: Das alte und das neue Yijing - Die
Wandlungen des Buches der Wandlungen, Diederichs Gelbe Reihe, Munchen,
1996

HOLSCHER 1986: Holscher, Uvo: Parmenides — Vom Wesen des Seienden,
Suhrkamp Verlag, Frankfurt am Main, 1986

JUNG 1967: Jung, Carl Gustav: Erinnerungen Traume Gedanken von C. G.
Jung, Aufgezeichnet und herausgegeben von Aniela Jaffé, Rascher Verlag,
Zurich und Stuttgart, 1967

JUNG 1990: Synchronizitat, Akausalitat und Okkultismus, dtv Taschenblicher,
Munchen, 1990

JUNG 1992: Jung, Carl Gustav: Archetypen, dtv Taschenblicher, Miinchen,
1992

JUNG 1994: Jung, Carl Gustav: Psychologische Typen, Gesammelte Werke —
sechster Band, Walter Verlag, Solothurn und Dusseldorf, 17. vollstandig
Uberarbeitete Neuauflage, 1994

JUNG 2001: Jung, Carl Gustav: Symbole der Wandlung, Gesammelte Werke —

184



funfter Band, Patmos Verlag, 2. Auflage, 2001

JUNG 2001: Carl Gustav Jung: Aion — Beitrdge zur Symbolik des Selbst,
Gesammelte Werke, neunter Band - zweiter Halbband, Walter Verlag,
Dusseldorf und Zurich, 9. Auflage, 2001

JUNG 2011: Jung. Carl Gustav: Zwei Schriften Giber Analytische Psychologie,
EDITION C.G. JUNG, Gesammelte Werke, siebenter Band, Patmos Verlag der
Schwabenverlag AG, Ostfildern, 3. Auflage, 2011

JUNG 2011: Jung. Carl Gustav: Die Dynamik des UnbewuRten, EDITION C.G.
JUNG, Gesammelte Werke, achter Band, Patmos Verlag der Schwabenverlag
AG, Ostfildern, 3. Auflage, 2011

JUNG 2011: Carl Gustav Jung: Die Archetypen und das kollektive Unbewulte,
EDITION C.G. JUNG, Gesammelte Werke, neunter Band — erster Halbband
Patmos Verlag der Schwabenverlag AG, Ostfildern, 5. Auflage, 2011

JUNG 2011: Jung, Carl Gustav: Zur Psychologie westlicher und Gstlicher
Religionen, EDITION C.G. JUNG, Gesammelte Werke, elfter Band, Patmos
Verlag der Schwabenverlag AG, Ostfildern, 3. Auflage, 2011

JUNG 2011: Jung, Carl Gustav: Psychologie und Alchemie, EDITION C.G.
JUNG, Gesammelte Werke, zwolfter Band, Patmos Verlag der Schwabenverlag
AG, Ostfildern, 3. Auflage, 2011

JUNG 2011: Jung, Carl Gustav: Uber das Phanomen des Geistes in Kunst und
Wissenschaft, EDITION C.G. JUNG, Gesammelte Werke, fiinfzehnter Band,
Patmos Verlag der Schwabenverlag AG, Ostfildern, 2. Auflage 2011

JUNG 2011: Jung, Carl Gustav: Das symbolische Leben, EDITION C.G. JUNG,
Gesammelte Werke, achtzehnter Band — erster Halbband, Patmos Verlag der
Schwabenverlag AG, Ostfildern, 2. Auflage 2011

JUNG 2011: Jung, Carl Gustav: Das symbolische Leben, EDITION C.G. JUNG,
Gesammelte Werke, achtzehnter Band — zweiter Halbband, Patmos Verlag der
Schwabenverlag AG, Ostfildern, 2. Auflage 2011

KACZYNSKI 2010: Kaczynski, Richard: PERDURABO - The Life of Aleister
Crowley, Revised and expanded Edition, North Atlantic Books, Berkley —
California, 2010

KALINKE 2009: Laozi: Daodejing, libersetzt von Viktor Kalinke, Studien zu
Laozi - Daodejing, Band 1: Text und Ubersetzung, Zeichenlexikon, Leipziger
Literaturverlag, Leipzig, 2009

KALINKE 2010: Kalinke, Viktor: Laozi Daodejing: Eine Erkundung seines
185



Deutungsspektrums, Studien zu Laozi - Daodejing, Band 2: Anmerkungen und
Kommentare, Leipziger Literaturverlag, Leipzig, 2000

KALINKE 2011: Kalinke, Viktor: Nichtstun als Handlungsmaxime, Studien zu
Laozi - Daodejing, Band3: Essay, Leipziger Literaturverlag, Leipzig, 2011

KARCHER 1993: Karcher, Stephen: The Yi Ching and the Ethic of the Image,
Spring Journal Inc., USA, 1993.

KLAUS 2008: Klaus, Hilmar: Das Tao der Weisheit: Laozi — Daodejing,
Ubersetzung, Verlagshaus Mainz GmbH., Aachen, 2008

KRAFT 1995: Kraft, Hartmut: Uber innere Grenzen — Initiation in
Schamanismus, Kunst, Religion und Psychoanalyse, Eugen Diederichs Verlag,
Mudnchen, 1995

KUPPERS 1996: Kuippers Giinter: Chaos und Ordnung: Formen der
Selbstorganisation in Natur und Gesellschaft, Philipp Recalm jun., Stuttgart,
1996

I:EGGE 1963: Legge, James: The | Ching — The Book of Changes,
Ubersetzung, Dover Publications Inc., New York, 1963 (Erstausgabe 1899)

LEVI 2012: Lévi, Eliphas: Transzendentale Magie — Dogma und Ritual der
Hohen Magie, Aurinia Verlag, Hamburg, 2012

LYNN 1994: Lynn, Richard John: | Ching — The Classic of Changes as
interpreted by Wang Bi, Columbia University Press, New York, 1994

LYNN 1999: Lynn, Richard John: Tao-Te Ching — The Classic of the Way and
the Virtue of Laozi as interpreted by Wang Bi, Columbia University Press, New
York, 1999

MAHNKE 1966: Mahnke, Dietrich: Unendliche Sphare und Allmittelpunkt,
Friedrich Frommmann Verlag (Glnther Holzboog), Stuttgart — Bad Cannstatt,
1966

MAIER 1995: Maier, Johann: Die Kabbla — Einfiihrung, Klassische Texte,
Erlauterungen, Verlag C. H. Beck, Minchen, 1995

MAIR 2008: Zhuangzi: Das Buch der Spontanitat — Uber den Nutzen der
Nutzlosigkeit und die Kultur der Langsamkeit, ins Englische Ubersetzt von Victor
H. Mair, aus dem Englischen ins Deutsche ubersetzt von Stephan
Schuhmacher, Windpferd Verlagsgesellschaft m.b.H., Aitrang, 2008

MANDELBROT1991: Mandelbrot, Benoit: Die fraktale Geometrie der Natur,
Birkhauser Verlag, Basel — Boston — Berlin, 1991
186



MATHERS 1912: Mathers, Samuel Liddell MacGregor: The Kabbalah Unveiled,
Translated into into English from the Latin Version of Knorr von Rosenroth and
Collated with the original Chaldee and Hebrew Text, The Theosophical
Publishing Company of New York, New York, 1912, Nabu Public Domain
Reprint

MESCHEDE 2006: Meschede, Dieter: Gerthsen Physik - “Die ganze Physik
zum 21. Jahrhundert”, Springer Verlag, Berlin Heidelberg New York, 2006

MOLLER 2010: Mdller, Hans-Georg: In der Mitte des Kreises: Daoistisches
Denken, Verlag der Weltreligionen im Inselverlag, Berlin, 2010

MOOG 1996: Moog, Hanna (Hrsg.): Leben mit dem | Ging — Erfahrungen aus
Kunst, Therapie, Beruf und Alltag, Diederichs Gelbe Reihe, Minchen, 1996

PASI 2006: Pasi, Marco: Aleister Crowley und die Versuchung der Politik, Ares
Verlag, Graz, 2006

PLANCK 1899: Planck, Max: ,Uber irreversible Strahlungsvorgéange®, enthalten
in den Sitzungsberichten der Koniglich PreuBischen Akademie der
Wissenschaften zu Berlin, erster Halbband, S. 440 — 481, Verlag der Koniglich
Preullischen Akademie der Wissenschaften, Berlin, 1899

PLATON 1988: Platon: Samtliche Dialoge, Band IV, Theatet — Parmenides —
Philebos, Ubersetzt und erlautert von Otto Apelt, Verlag von Felix Meiner,
Hamburg, 1988

REGARDIE 1982: Regardie, Israel: The Eye in the Triangle — An Interpretation
of Aleister Crowley, Falcon Press, Phoenix — Arizona, 1982

ROBINET 1995: Robinet, Isabelle: Geschichte des Taoismus, Diederichs Gelbe
Reihe, Miinchen, 1995

RUTT 2002: Rutt, Richard: Zhouyi — The Book of Changes, RoutledgeCurzon,
London, 2002

SCHILLING 2009: Schilling, Dennis: Yijing — Das Buch der Wandlungen,
Ubersetzung, Verlag der Weltreligionen im Insel Verlag, Frankfurt am Main und
Leipzig, 2009

SCHONBERGER 2000: Schonberger, Martin: Weltformel | Ging und
genetischer Code, Windpferd, Aitrang, 2000

SCHOLEM 1960: Scholem, Gershom: Zur Kabbla und ihrer Symbolik, Rhein-
Verlag, Zurich, 1960

187



SEUCKI: Sé&uckij, Julian K.: Researches on the | Ching, Princeton University
Press, Princeton, 1979

SEIWERT 1979: Seiwert, Hubert: Orakelwesen und Zukunftsdeutung im
chinesischen Altertum, Dissertation, Universitat Bonn, Bonn, 1979

SIMON 2009: Laozi: Daodejing, Ubersetzt von Rainald Simon, Reclam
Bibliothek, Stuttgart, 2009

SIMON 2014: Simon, Rainald: Yijing — das Buch der Wandlungen, Reclam
Bibliothek, Stuttgart, 2014

SMITH 2008: Smith, Richard J.: Fathoming the cosmos and ordering the world
— The Yijing and Its Evolution in China, University of Virginia Press, Virginia,
2008, (Erstausgabe 1944)

SUTIN 2000: Sutin, Lawrence: Do What Thou Wilt — A Life of Aleister Crowley,
St. Martin's Press, New York, 2000

TELLER 1993: Teller, Edward: Die dunklen Geheimnisse der Physik, Piper
Verlag, Munchen, 1993

VAN OSTEN 1997: Van Osten, René: | Ging — Das Buch vom Leben,
Windpferd Verlag, Aitrang, 2. Auflage 2004

VERMEER 2009: Vermeer Ruud: Aleister Crowley, Iris Blicher und Mehr,
Amsterdam, 2009

VON FRANZ 1992: Von Franz, Marie-Louise: Wissen aus der Tiefe — Uber
Orakel und Synchronizitdt, Droemersche Verlagsanstalt Th. Knaur Nachf.,,
Munchen, 1992

VON FRANZ 2003: Von Franz, Marie-Louise: Psyche und Materie, Daimon
Verlag, Einsiedeln (Schweiz), 2003

VON WORMS 2001: Von Worms, Abraham: Buch Abramelin, Edition Araki,
Leipzip 2001

WALTER 1992: Walter, Katya: Chaosforschung, I-Ging und der genetische
Code: das Tao des Chaos, Diederichs Verlag, Munchen, 1992

WALTER 2010: Walter, Katya: Touching God's TOE series, Vol. 2: Double
Bubble Universe — mind and matter in a new TOE, Kairos Center, Austin, 2010

WALTER 2010: Walter, Katya: Touching God's TOE series, Vol. 3: The Universe
188



is Alive and Well — in a new TOE, Kairos Center, Austin, 2010

WALTER 2010: Walter, Katya: Touching God's TOE series, Vol. 4: The Eden's
Source Code —in a new TOE, Kairos Center, Austin, 2010

WALTER 2011: Walter, Katya: Touching God's TOE series, Vol. 5: Fractal
Graviton Soup — in a new TOE, Kairos Center, Austin, 2011

WANG 1988: Wang, Robert: Der Tarot des Golden Dawn, Urania Verlag,
Neuhausen, 1988

WILHELM/BAYNES 1967: Wilhelm Richard / Baynes, Cary F.: The | Ching —
The Book of Changes, Bollingen Series XIX, Princeton University Press, New
York, Third Edition, 1967

WILHELM 1956: Wilhelm, Richard: Wandlung und Dauer — Die Weisheit des |
Ging, Diederichs Verlag, Dusseldorf, 1956

WILHELM 1958: Wilhelm, Helmut: Die Wandlung — 8 Essays zum I-Ging, Rhein
Verlag, Zurich, 1958

WILHELM 1960: Wilhelm, Helmut: Gesellschaft und Staat in China — Zur
Geschichte eines Weltreichs, Rowohlt Verlag, Hamburg, 1960

WILHELM 1972: Wilhelm, Helmut: Der Sinn des | Ging, Diederichs Verlag,
Dusseldorf / Kdln, 1972

WILHELM 2008: Wilhelm, Richard: | Ging — Text und Materialien, Ubersetzung,
Diederichs Gelbe Reihe / Heinrich Hugendubel Verlag, Kreuzlingen / Minchen,
2008, (Text entspricht dem Wortlaut des ersten Bandes ,| Ging“ in der
Erstausgabe Jena 1924, erstes und zweites Buch)

WILHELM 2009: Lia Dsi: Das Buch vom quellenden Urgrund, Ubersetzt von
Richard Wilhelm, Uberarbeitete Neuausgabe, Diederichs, Miinchen, 2009

WILHELM/JUNG 2005: Richard Wilhelm, Carl Gustav Jung: Geheimnis der
goldenen Blute, Diederichs Gelbe Reihe, P6Rneck, 2005

YAN 1991: Yan, Johnson F.: DNA and the | Ching — The Tao of Life, North
Atlantic Books, Berkeley California, 1991

10. Anhang
10.1. Korrespondenz mit Katya Walter
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Datum: Mon, 24 Oct 2011 09:29:02 -0500

Von: "KC Walter, Ph.D." <kwalter1@austin.rr.com>
An: Paul Zwitter <paulzwitter@gmx.at>

Betreff: bio request

Dear Paul Zwitter,
Thank you for your email.

Your thesis sounds very interesting. | would like to read a copy when it
is ready. You can send it by PDF if that is convenient for you.

Here is my birthday: August 22, 1941.

Here is a newspaper bio.

Dr. Walter is intrigued by curious correlations between the | Ching, DNA,

and universal fractal patterning. She taught and wrote on connections
between mind and matter for over 25 years in the United States and Europe.
She developed a fractal model of cosmology (a TOE) that includes
consciousness. She presented this model in 2009 at the 20th annual
international conference of the Society for Chaos Theory in Psychology & Life
Sciences. She said the ancient | Ching is a shorthand code for the master
source code. This code creates DNA and even the fractal master plan that
builds space, time, matter, and energy.

Dr. Walter has an interdisciplinary Ph.D. with five years of post-doctoral

work at the Jung Institute of Zurich, plus a year of post-study in China.

She also holds a ministerial license. Dr. Walter taught in colleges and
universities in the USA and abroad for sixteen years before focusing on
writing and lecturing. Dr. Walter is author of the 6-volume Touching God's TOE
series of books. She also authored Dream Mail, a handbook on fractal
messages carried in the deeper structure of dreams. She currently writes and
sees clients in Austin, Texas. Her web site ishttp://doublebubbleuniverse.com/

Katya Walter, Ph.D.
kwalter1@austin.rr.com

On Oct 23, 2011, at 1:12 PM, wst_formmailer@secureserver.net wrote:
First Name : Paul

Last Name : Zwitter

Address Street 1 : landstr. hauptstr. 148/1/9

Address Street 2 :

City : Vienna, Austria

Zip Code : 1030

State : AL

Daytime Phone : 0043 660 5264815
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Evening Phone :
Email : paulzwitter@gmx.at
Comments :

dear Mrs. Walter!

my name is paul zwitter and i'm a student of comparative religion in
vienna, austria. rightnow | write my diploma-thesis on the adoption of the
i-ching in the western world. as a study-case i focus on your work and compare
some aspects of it with other western recipients of the i-ching (leibniz,
jung, crowley, krakower...). now i sit on writing your biography, but some
facts are missing. for this reason i wanted to ask if you could mail me
some kind of curriculum vitae or at least your birthdate. there is enough of
analog info in your books, but some of the linear is missing! ;) (at least

for my purpose...) when i've finished my work i'd like to send you a copy.
with best wishes! paul

10.2. Lebenslauf von Paul Zwitter

Personliche Daten

- Geburtsdatum: 09. 01.1986
- Geburtsort: Klagenfurt

- Familienstand: ledig

- Staatsburgerschaft: Osterreich

Schulausbildung

- 1992 - 1996 Volkschule Hermagoras-Mohorjeva in Klagenfurt
- 1996 — 2004 Slowenisches Gymnasium in Klagenfurt
Abschluss mit Reifeprifung im Juni 2004

- 2004 - 2015 Studium der Religionswissenschaften in Wien
Fremdsprachen

Slowenisch, Englisch, Spanisch in Wort und Schrift
Franzosisch und Italienisch Anfangerkenntnisse
Sanskrit, Latein, Quenya Ubersetzen

10.3. Abstract

Das Thema dieser Diplomarbeit lautet: ,Moderne Divinationstheorien:
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Begriindungsversuche divinatorischer Praxis am Beispiel der modernen

Rezeption des Yijing*“.

Diese Arbeit widmet sich der Frage: ,Mit welche Argumenten stutzen moderne
Beflihrworter der Divination ihre Uberzeugung von der Wirksamkeit von
Orakelbefragungen?“. Diese Arbeit zielt nicht darauf ab, die Divination zu
verteidigen und mochte den Leser nicht von der Sinnhaftigkeit von
Orakelbefragungen Uberzeugen. Sie setzt sich lediglich damit auseinander wie

die behandelten Autoren das Funktionieren von Orakelbefragungen begriinden.

Es werden in dieser Arbeit Aleister Crowley (1875-1947), Carl Gustav Jung
(1875-1961) und Katya Walter (*1941) behandelt. Es wird darauf eingegangen,
wie sie das Yijng verwenden und die ihm innewohnende Philosophie
auffassen. AuRerdem wird versucht aufzuzeigen, welche Theorien und welches
Weltbild hinter ihren Begrindung und Interpretationen des Orakelprozesses
stehen. Es handelt sich hierbei um eine Literaturarbeit, der methodisch ein

Close Reading von Schlusseltexten zugrunde liegt.

Es hat sich gezeigt, dass die drei Autoren in ihren Divinationstheorien davon
ausgehen, dass man bei der Orakelbefragung mit verschiedenen Bereichen in
Kontakt tritt, die hier verallgemeinernd als andere Seite bezeichnet werden und
die sich der begrifflichen und sinnlichen Fassbarkeit entziehen. Crowley spricht
in diesem Zusammenhang von der Astralebene und vom dao, Jung vom
Unbewussten und Walter von dem Bereich, der jenseits der physikalischen
Planck-Skala liegt. Der Kontakt mit der anderen Seite geschieht mittels Bildern
und Symbolen und wird von ihnen mit aul3ersinnlichen Wahrnehmungen und

veranderten Bewusstseinszustanden in Verbindung gebracht.

In der Arbeit wird zunachst auf das Yijing, seine Symbolik, Entstehung, Deutung
uvm. eingegangen. Darauf folgt eine Darstellung der traditionell-chinesischen
Divinationstheorie das  Yijing-Kommentars Dazhuan. In den drei
anschlieBenden  Kapiteln werden Crowleys, Jungs und Walters
Divinationstheorien ausfuhrlich dargestellt. Am Schluss werden Themen und
Motive, die die drei Zugange miteinander verbinden, ausgearbeitet und

prasentiert.
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