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Die Kabbala

EINLEITUNG

In der Vielgestaltigkeit jener Lebens- und Geisteskomplexe,
welche an den Namen des Judentums gekniipft sind, bezeichnet
das Wort »Kabbala« ein zunichst entlegenes und schwer falba-
res Element. Es wird gewdhnlich sowohl wegen seines »Geheim-
charakters« als auch wegen seiner zeitlichen Entriicktheit als
nicht ganz ebenbiirtiges Nebengebiet dessen gewertet, was man
als Judentum versteht. Und dennoch trigt es in Wort und Lehre
und in bezug auf den unsichtbaren Geist in beiden die tiefsten
Elemente jiidischen Wesens in sich. Wert- oder Geringschitzung
hingt hier vielfach ab vom Verhiltnis zu jenen weder Wissen-
schaft noch Religion einseitig bedeutenden, sondern beide in
gewissem Sinne umspannenden Quellregionen des Geistes, die
man als Okkultismus bezeichnen kann.

Sicherlich lag es in der Entwicklung der Kabbala, die mit dem
Ende der althebriischen Kultur ihre ersten Formungen als Ge-
heimlehre empfangen haben diirfte, auch manches von den
mannigfachen Stromungen jenes synkretistischen Zeitalters in
sich aufzunehmen. Doch indert dies nichts an dem in den
tieferen Griinden doch eigenwiichsigen Wesen der Kabbala, das
noch mehr fiir ihren eigenen als fiir ihren jiidischen Charakter
entscheidend ist.

Die Existenz einer jiidischen Geheimlehre reicht sicherlich wei-
ter zuriick als die nicht allzu reichhaltige oder doch zum grofien
Teil immer noch in Handschriften vergrabene kabbalistische
Literatur. Denn diese stellt sich selber als Niederschlag einer
ilteren miindlichen Lehre dar, deren Charakter durch die alten
Literaturreste nur gleichsam noch hindurchscheint. So ist auch
die hie und da vertretene Anschauung nicht von der Hand zu
weisen, dafl wir in den frithen kabbalistischen Denkmalern
teilweise noch Erinnerungen an eine noch iltere, vielleicht unge-
schriebene, im ganzen einheitliche, geistunmittelbarere Geheim-
lehre vor uns haben.

In diesem Zusammenhang kann auch das noch nicht aufgehellte
urspriingliche Verhiltnis der Kabbala zur Bibel betrachtet wer-
den. Man kann etwa, im Bemiihen es zu verstehen, einerseits auf
Philo hinweisen, dem die biblische Uberlieferung nichts als eine
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Die Gebeimlebre

grofle Allegorie ist, andrerseits auf die frithen agadischen Exege-
sen und Erweiterungen, worin der Inhalt der Bibel in ein weites
Gebiet teils mythologischer, teils legendenhafter, teils mysti-
scher Betrachtungen eingebettet erscheint. Weil diese letzteren
aber zum Teil mindestens so alt sind wie die Kanonisierung der
Bibel und weil manche davon Dunketheiten der biblischen Dar-
stellung wirklich aufhellen, so schlieflen dieselben wohl an ur-
spriingliche Auffassungen und somit auch an den Sinn der Bibel
selber an. Insbesondere die beiden Hohepunkte bildhaft-iiber-
sinnlicher Weltanschauung in der Bibel, die Schopfungslehre
einerseits, die Theophanie des Propheten Ezechiel andrerseits,
werden zum Gegenstand einer frithesten, im Talmud oft er-
wihnten Geheimlehre, an welche sicherlich das Geheimnis der
Gottesnamen, aber auch die Deutung der sakralen Institutionen
samt den aus ihnen entsprungenen und mit ihnen verkniipften
Geboten angeschlossen waren. Nach Oskar Goldberg handelte
es sich um magische Einrichtungen grofiten Stils, welche das
Schicksal ganzer Volker bestimmten. Man sollte hier jedoch den
Begriff der Magie durch den der Heiligkeit erginzen, um die
menschenverwandelnde Macht des mosaischen Religions-
systems in den Zeiten des alten Tempels richtig zu wiirdigen.
Die fritheste Fixierung jener Geheimlehre jedoch, den Erwih-
nungen im Talmud zufolge durch strenge Verbote gehiitet, ist
wohl, wenn wir die engen Beziehungen zwischen Philo, Apoka-
lyptik, Gnosis und Agada in Betracht ziehen, in jenes frith-
alexandrinische Zeitalter zu verlegen, welches vor dem Unter-
gang der ganz antiken Geisteswelt eine neue Zeit einleitet: als zur
Lehre gewordenes Denkmal uralter und als bleibende Mahnung
ewiger Geistverbundenheit.

Nur diirftig, teilweise buntfarbig und sonderlich erscheinen die
halb midraschischen, halb kabbalistischen Schriften des friithen
Mittelalters: Hymnen, Engelanrufungen, Buchstabendeutun-
gen, Prophetien neben lehrhaftem Inhalt, der zumeist die Form
der Bibelexegese trigt. Eine Ausnahme macht das in ebenso
lapidarer wie dunkler Kiirze abgefafite »Buch der Formung«
(Sefer Jezira). Diese kleine Schrift, die von Anfang an tber die
der kabbalistischen Tradition zugehorigen Kreise hinaus als tiefe
Weisheitsoffenbarung betrachtet und unzihlige Male kommen-
tiert wurde, weist uns, und zwar in Inhalt und Methode, auf zwei
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Laut, Wort und Sinn

Hauptgedanken der Kabbala iiberhaupt hin, mit deren Betrach-
tung auch bereits Zentrales aus dem Inhalt des Sohar miteinbezo-
gen wird: auf die schopferische Macht der Urlaute und auf die
Orientierung des ganzen Kosmos nach dem Menschen hin.
Die uralte, auch als indisch, altgriechisch, alexandrinisch und
christlich auftretende Lehre vom weltschopferischen »Wortx,
Fundament vor allem des biblischen Schopfungsberichts, wird
hier zu einem System entfaltet, das den Sinn des Gottesnamens,
die sternenbestimmte Organisation der Welt, die Naturelemente
und die mikrokosmischen Geheimnisse des menschlichen Orga-
nismus einschlieft. Eine solche, dem heutigen Bewufitsein fremd
gewordene, nur in ernsteren okkulten Richtungen wieder ver-
standene Weltauffassung aus den Elementen der Sprache heraus
kann dem modernen Menschen nihergebracht werden einerseits
aus der Besinnung auf dasjenige, was Wilhelm von Humboldt die
»innere Sprachform« genannt hat, jene geheimnisvolle Harmo-
nie von Lautausdruck und Sinn; andrerseits aus jener Tatsache
der generellen und individuellen menschlichen Geistesentwick-
lung, dafl der Gedanke erst aus dem Schofle der Sprache geboren
wird, diese also bereits die Geistigkeit des Gedankens, zwar dem
einzelnen unbewuflt, dafiir aber in stirkerer objekthafter Reali-
tat in sich trigt. Der Kabbalist jedoch sucht das Geheimnis der
Worte: von jenen Daseinstiefen, die noch nicht einmal im Wort,
sondern im Wortelement, dem Laut, und indirekt in dessen
sichtbarem Zeichen, dem Buchstaben, sich ausdriicken, bis zu
einer Bibelexegese, welche gleichfalls das Wort als solches heilig
nimmt, indem sie es als Zentrum vielfiltigen Sinnes betrachtet
und die Methode liebt, fur Gleichlautigkeit verschiedener Bibel-
stellen auch eine Beziehung der Inhalte herauszufinden. Ergin-
zend zu solchem »Sinn der Laute« tritt dann noch ein »Sinn der
Zahlen«, in welchem sich Offenbarungsformen héherer Da-
seinsregionen bis in die Elemente des Naturgestaltens hinein
aussprechen, entsprechend einer noch als selbstverstindlich
empfundenen »Bedeutung« der einzelnen Zahlen und einer ural-
ten Zuordnung des Alphabets zu denselben.

Im Zentrum der Weltenwirkungen jedoch steht der Mensch als
Konzentrationspunkt der wirkenden Schopferkrifte, als ein We-
sen, das, zwischen »oberen« und »unteren« Welten stehend, mit
seinem eigenen Erlosungsweg auch eine erlosende Weltmission

13



Urmensch und vollkommener Mensch

zu erfiillen hat. Michte der Natur und des Geistes begegnen sich
in ithm. Mit seinem Korper gehort er jener, mit seinem geistigen
Odem diesem an, die Seele bildet sein eigenes Zentrum. Aber auf
geheimnisvolle Weise erscheint die ganze Menschheit an einen
gemeinsamen Ursprung und an ein gemeinsames Ziel gebunden.
Des Menschen Ursprung ist zugleich ein géttlich zu nennendes
Vorbild, der Urmensch, dessen irdisches Abbild in der Gestalt
des vor dem Siindenfall noch lichtvollen Adam tberliefert ist.
Sein Ziel ist der vollkommene Mensch, der Zaddik, der wieder-
um im Messias sein Ubermenschliches Vorbild hat. Und zwi-
schen der Verschmelzung des ersten Menschen und des Urmen-
schen einerseits, des »unteren« und des »oberen« Zaddik andrer-
seits liegt das Mysterium des Menschenwerdens, welches den
Inhalt der Geschichte bildet. Der einzelne Mensch steht in
diesem Werden ginzlich darinnen. Die Hohe seiner Bestimmung
[aft sein Wesen, das unzerstorbar in wiederholten Lebensfor-
men durch Erden- und Himmelsreiche wandert, als wichtig fiir
den ganzen Weltprozefl erscheinen. Und wieder bedingt die
richtige Offenbarung seiner irdischen Lebensform im Abbild der
oberen Welten seine Moralitit, die zwar hier, im Gegensatz zum
Christentum, an das »Gesetz« stark gebunden erscheint, ihren
Sinn aber auch nicht an der dufieren Gesetzeserfiillung erweist,
sondern in des Menschen realem Verhiltnis zu den guten und
bosen Michten, in deren Kampf er mitten hineingestellt ist.
»Freiheit« und »Gnadex, diese oft zum Dilemma verzerrte Pola-
ritat, wird in den Tiefen zur Einheit. Wie einerseits jede Men-
schentat, ja das Gesetz selber zuinnerst Freiheit bedeutet, so ist
andrerseits alle Wesenserfullung des Menschen nicht sein Eigen-
werk, er wird erst zur »Quelle«, wenn er zuvor »Zisterne«
gewesen, von oben die befruchtende Geistessubstanz empfangen
hat.

Solche Lehren bilden im wesentlichen das Band der Kontinuitit
zwischen der gesamten ilteren Kabbala und dem Sohar, der sie
teils voraussetzt, teils in stirkster Konzentration und weitester
Entfaltung ausspricht.

Was nun dieses »Buch des Glanzes« (Sefer ha-Sohar) betrifft, so
gibt es sich in duflerer Beziehung ebenso problematisch wie die
Kabbala selbst. Es taucht in Spanien gegen Ende jenes merkwiir-
digen 13. Jahrhunderts auf, das auch im christlich-europiischen
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Entstehungsgeschichte des Sobar

Geistesleben sehr starke mystische Impulse aufweist. Der Kab-
balist Mose ben Schemtow de Leon (1250-1305) verbreitet es als
ein Werk des auch sonst legendenumwobenen Talmudisten
Schim’on ben Jochai, Zeitgenossen des Rabbi Akiba (} 136
n. Chr.), der in der Darstellung des Werkes selbst den Mittel-
punkt eines Mystikerkreises bildet, ja als der eigentliche Trager
der ausgesprochenen Lehren auftritt. Im Hinblick auf die schon
aus dem Textinhalt sich ergebende Unméglichkeit, dafl Schim’-
on ben Jochai etwa selbst das Buch verfafit, und auf Grund einer
zweifelhaft {iberlieferten Mitteilung der Witwe des Mose de
Leon, wonach dieser das Buch niedergeschrieben hitte, wurde
Mose de Leon dann oft in einem Atem als Betriiger und als
Verfasser des grofiten kabbalistischen Werkes bezeichnet. Lafit
man aber die Annahme der Autorschaft des Schim’on ben Jochai
in threr kindlichen Deutung aufleracht, so kann angesichts der
angedeuteten Zusammenhinge mit einer talmudischen oder
noch ilteren Geheimlehre die Auffassung nicht so absurd er-
scheinen, daf§ die geschichtliche Beziehung der Textdarstellung
auf jene talmudischen Persdnlichkeiten, wenn auch ausge-
schmiickt und erweitert, dennoch nicht geradezu erfunden sein
diirfte, wofiir {ibrigens auch das palistinensisch-realistische Ko-
lorit der erzihlenden Einkleidungen des Textes spricht.

In historischer Beziehung merkwiirdig ist nun auch neben der
Problematik seiner Entstehung die hdchst verschiedenartige Ein-
schitzung des Werkes innerhalb und auch auflerhalb des Juden-
tums. Bei den Kabbalisten gewissermaflen neben Bibel und
Talmud als das dritte religiose Zentralwerk des Judentums gel-
tend, an welches dann die groflen mystischen Bewegungen der
Lurianischen Kabbala und des Chassidismus ankniipfen, wurde
es, namentlich mit der Erstarrung des orthodoxen und der
Rationalisierung des aufklarerischen Judentums, immer mehr
vernachlissigt, vergessen, selten mehr verstanden, fters verun-
glimpft. In andere Sprachen wurde es bis heute meist nur bruch-
stiickweise aus dem Aramiischen iibertragen, wenn auch hiufig
christliche Theologen oder Missionare auf seine messianistischen
oder auf die dem Dreieinigkeitsglauben verwandten Lehren
Bezug nahmen und namentlich durch Humanismus und Rosen-
kreuzertum es manche Faden mit philosophischen und okkulti-
stischen Richtungen der Neuzeit verbinden. Merkwiirdigerwei-
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Die einzelnen Biicher

se wurden gerade die dunkelsten Kapitel aus den »Idrot« im
17. Jahrhundert durch Knorr von Rosenroth ins Lateinische
iibersetzt. Erst in das Ende des 19. Jahrhunderts fillt eine voll-
standige franzésische Ubersetzung des eigentlichen Sohar durch
den Konvertiten Jean de Pauly.

Mit der problemreichen Geschichte des Werkes hangt nun auch
seine problematische Form zusammen, indem es mehrfach wie
von verschiedenen Seiten zusammengeschossen erscheint und
auch in seiner fertigen Fassung — die {ibrigens manche Variatio-
nen aufweist — neben dem Hauptteil mehrere in Stil und Inhalt
noch teilweise abweichende fragmentarisch vorliegende Neben-
schriften enthilt. Die wichtigsten, in allen Ausgaben dem Text
beigedruckt, sind »Sifra di-Zeniutha« (»Buch der Verborgen-
heit«), »Idra rabba« (die »grofie«) und »Idra suta« (die »kleine
Halle«), archaisch in Stil und Symbolik, Ra’ja mehimna (der
»treue Hirte«), Midrasch neélam (der »verborgene Midrasch«),
Sitre Thora (»Verborgenheiten der Thora«) nebst noch kiirzeren
Fragmenten (z. B.: »Tossefta«). Als grofiere, selbstindige Wer-
ke kommen hinzu: »Tikkunim« oder »Tikkune ha-Sohar« (»Er-
ginzungen«), »Sohar chadasch« (der »neue Sohar«) und »Mi-
drasch Ruth«.

Hinsichtlich der Darstellung der Lehre erscheint auch der
Hauptteil systemlos angeordnet. Das urspriingliche Prinzip sei-
ner Anordnung ist dasjenige eines »Midrasche, d. h. eines fort-
laufenden, nach den Wochenabschnitten gegliederten Pentat-
euch-Kommentars, bei sehr ungleicher Hervorhebung der ver-
schiedenen Bibelabschnitte und -sitze. So hat z. B. der Sohar
zum dritten, vierten und fiinften Buch Moses zusammen unge-
fihr den Umfang des ersten oder des zweiten Buches allein.
Ferner sind immer wieder, teilweise im Sinne der erwihnten
Vergleichungsmethode, Stellen aus anderen biblischen Biichern,
darunter gewisse Lieblingsstellen der Kabbala iiberhaupt, heran-
gezogen, so namentlich aus den Psalmen und dem Hohen Lied,
aber auch aus Ezechiel, Hiob, den Spriichen usw., wahrend zum
Buch Ruth ein besonderer Sohartext existiert.

Freilich handelt es sich im Sohar nicht in erster Linie um das
richtige Verstindnis der biblischen Uberlieferung als solcher,
sondern eben um die mystische Lehre, die entweder durch die
besondere Deutungsmethode aus Sinn und Wort des Textes und
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Die Struktur des Sobar

noch mehr aus den Sinn- und Wortbeziehungen geschépft oder
in dieselben erst hineingetragen wird. Durchbrochen wird nun
freilich dieses Anordnungsprinzip durch zwei weitere: das des
Zusammenhangs der Lehren selbst und der die Persénlichkeit
Schim’on ben Jochais umspielenden Legende. Denn diese bildet
ja — vergleichbar den platonischen Dialogen — die kiinstlerische
Umrahmung des Ganzen, die hier auch wieder mehr als blofle
Umrahmung sein will, nimlich Bericht iiber die Einweihungs-
schicksale jenes Mystikerkreises, wobei Einweihung auch wie-
der nicht in erster Linie als okkulte Seelenentwicklung des
Einzelnen gemeint ist, sondern als vertiefte Erkenntnis, die von
der anderen Seite her Offenbarung an die Zeit bedeutet. Und all
dies spiegelt sich in der Form eines endlosen, in keiner Weise
(auler durch die traditionellen Bibelabschnitte) dufierlich geglie-
derten, auf- und abwogenden Diskurses. Wenn in bezug auf
diese der Talmud zum Vergleich herangezogen werden kénnte,
so ist der Grundcharakter des Diskurses doch hier ein véllig
anderer. Geht es doch viel weniger um scharfsinnige Meinungen,
die in Gegensitzen aneinanderstofien, als um harmonische Er-
ginzungen gemeinsamer Uberlieferungen, die in der Einheitlich-
keit des Geheimnisses ihren Ursprung haben.

So erkldrt sich einerseits aus der mystischen Beleuchtung, an-
drerseits aus der oft nur in halben Andeutungen verbleibenden
Form der Darstellung und dem Mangel an Architektonik im
Ganzen die eigentiimliche Struktur des Werkes, das noch durch
Einschiebungen, Wortentstellungen und plumpe Abschreibfeh-
ler verunziert ist. Es erscheint so duflerlich formlos und doch wie
aus einem Geiste, von einem starken kiinstlerischen Zug, janoch
mehr: von einer verborgenen inneren Ergriffenheit getragen,
welche immer wieder in michtigem Enthusiasmus ausstromt.
Solch eigentiimlicher Mischcharakter haftet auch der Sprache an,
welche fast trocken, »talmudistisch« in der Exegese, doch schon
in der Fassung einzelner stereotyper Phrasen einen geheimen
Unterton trigt, in welchem die Starrheit des verfestigten Uber-
lieferungswortes nach der dufiersten Beweglichkeit der geistigen
Inhalte hin relativiert wird. So schillert auch das Sprachproblem
des Sohar nach verschiedenen Richtungen.

Bar jeder kiinstlerischen Absicht, beniitzt die Darstellung das
Werkzeug der Sprache im Sinne einer bestimmten geheimen
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Kabbalistische Lebre

Terminologie, die uns heute kaum mehr zuganglich ist und deren
Starrheit wieder durch ein Prinzip der okkulten Sprache durch-
brochen wird, verstandesmafig gleiche Inhalte durch Vielfiltig-
keit des Bildes der Vielfalt ihrer geistigen Hintergrinde wieder
anzugleichen.

Aus dem Zeitschicksal des Sohartextes erklart sich sein gleichsam
zerbrochener Sprachtypus: ein nicht mehr reines Aramiisch,
von hebriischen Wortern einerseits, verstimmelten Fremdwor-
tern andrerseits vielfach durchsetzt. Eine Lehre, welche noch an
das heilige Zentrum aller Laut- und Wortbildung ankniipft, teilt
selber in ihrer Sprache neben dem Exilschicksal des Volkes das
groflere der allgemeinen Verdunklung einstiger Geistverbunden-
heit.

Aber auch der »Inhalt« des Sohar bietet weder ein philosophi-
sches System noch ein dichterisches Ganzes, auch keine okkul-
ten Anweisungen, noch viel weniger das manchmal so beliebte
mystische Geplitscher. Aber er teilt mit wesenhafter Philoso-
phie und ernstem Okkultismus Tiefe und Strenge, und man muf§
dazu noch in seiner eigentiimlichen Atmosphire gewissermafien
atmen kdnnen, um tiber Kritik oder blinde Verehrung hinaus das
Wesentliche zu erfassen.

Im Verlaufe des gesamten Textes kommen die verschiedensten
Elemente der kabbalistischen Lehre iiberhaupt und ihrer An-
wendung auf Leben und Auffassung des Judentums zum Aus-
druck. Zu den zwei zentralen Richtungslinien, welche angefiihrt
wurden, bediitfen zwei weitere spezieller Betrachtung: die der
makrokosmischen Weiten und die der volkhaft-geschichtlichen
Enge. Mit einer selbst in den mystischen Literaturen kaum
erhérten Kithnheit wird hier von hochsten Regionen geistiger,
gottlicher Daseinsweisen gesprochen, ohne die letzten Geheim-
nisse anders als mit ehrfiirchtigem Schweigen anzudeuten. Denn
ithnen gegeniiber trifft nicht nur der Blick der Erkenntnisse eine
duflere, sondern das Wesen der Erkenntnis seine eigene, innere
Grenze. Als untere Grenzregionen geistigen Daseins hingegen
erscheinen, noch immer iiber der Menschenwelt stehend, jene,
welche alle Krifte und Strémungen der hdheren Michte in sich
versammeln, um sie im Menschenwesen fruchtbar zu machen.
Und ferner gibt es ein fiir die himmlischen Welten selbst zentra-
les Gebiet, das dem gottlichen »Sohnes«prinzip, der Kleingesich-
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Der Sefirot-Baum

tige genannt, ebenso zugeordnet wird, wie die urschopferischen
Michte, deren innere Substanz Weisheit ist, dem »Vater« prin-
zip, der Langgesichtige genannt. Als ebenso wesentlich aber wie
diese Unterscheidung eines mehr urwesenhaften und eines stu-
fenweise in der realen Menschenidee sich offenbarenden Gottli-
chen erscheint die Scheidung des »Vaters« und der »Mutter,
eines Urminnlich-Geistigen und eines Urweiblich-Naturbe-
griindenden, was mit der dlteren Trinitdt: Vater, Mutter, Sohn
zusammenhingt. Die Kabbala des Sohar bringt das weibliche
Gotteselement der Schechina, d.1. der der Welt »einwohnen-
den« Géttlichkeit, besonders stark zur Betonung, die Einseitig-
keit des mannlichen Elements in der Tendenz des Mosaismus
dadurch paralysierend.

Der organische Bau der tiber dem Menschen waltenden Geistes-
welt war schon vor der Zeit der Redaktion des Sohar durch das
Schema des »Baumes« der zehn Sefirot dargestellt worden, der
eine mehrfache horizontale und vertikale Gliederung aufweist:
einerseits in eine »rechte«, »mittlere« und »linke Sdule«, andrer-
seits in eine oberste, geistwirkende, eine mittlere, seelenwirken-
de und eine untere, naturwirkende Triade, wozu noch als unter-
ste Sefira das »Reich« kommt, welches die Verbindung der
Menschenwelt mit der gesamten Geisteswelt bewirkt. Der Sohar
setzt diese Sefirotlehre in gewissem Sinne schon voraus, um sie
mit seinem eigenen Geiste zu erfiillen. In ihrem Rahmen gestaltet
er auch den talmudischen Gedanken von der Polaritit des »Ge-
richtes«, und der »Barmherzigkeit« in der Weltenlenkung aus als
den Ausdruck von substantiellen Weltmichten, deren richtiges
Gleichgewicht den Bau alles Daseins trigt.

In unnennbaren Hohen geht die oberste der Sefirot, die » Krone«
(Kether) unmittelbar in das »Unendliche« iiber. Sie wird hie und
da mit demselben fiir eins gehalten. Die unterste wird durch das
Menschenreich gebildet — das »Reich« schlechthin (eigentlich
Malchut = Konigreich), in verwandtem Sinne, wie dieses Wort
auch im christlichen »Vaterunser» gemeint ist, als jene Geistesre-
gion, welche den Menschen unmittelbar beriihrt und umgibt.
Die Abstufung schliefit indessen nicht eigentlich eine Héher-
und Minderwertung ein, und wie die »Krone« keimhaft den
ganzen Baum in sich trigt, so erscheint wieder der ganze Baum
im »Reiche« verdichtet. So werden auch gerne die erste und die
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Die zebn Sefira

zehnte Sefira direkt verbunden: in dem Namen »Kether Mal-
chute.

Die oberste Triade enthalt aufler Kether noch Chochma (»Weis-
heit«) und Bina (»unterscheidende Vernunft«); die mittlere
Chessed (»Liebe«) oder Gedulla (»Grofle«), Din (»richtende
Gerechtigkeit«) oder Gebura (»Stirke«) und Tifereth (»Herr-
lichkeit«, in Wirklichkeit die Harmonie von allen), auch Racha-
mim (»Erbarmenc) genannt; die untere Nezach (»Dauerkraft«),
Hod (»Schonheit«) und Jessod (»Fundament«).

Die oberste Triade bezeichnet wesentliche Potenzen der Er-
kenntnis, welche, in sich selbst vertieft, hochste Stufen des
Daseins zur Offenbarung bringen (das »Vernunftreich«). Die
»Weisheit« bildet erst eigentlich den Uranfang der Dinge und
wird als solcher schon im Buche der Spriiche geschildert, in der
Gnosis dann mit dem Logos identifiziert und je nach der Auffas-
sung als erstes Geschopf oder als der Weltschopfer selbst be-
trachtet, hinter dem noch das Ursein zu erahnen ist.

Erst »Bina« enthilt zur Weisheit auch die Negation, daher die
Unterscheidung und Scheidung des Sinnvollen und Sinnlosen,
die Begrenzung und Formung des verniinftigen Wesens selbst.
Wie in der platonischen Philosophie hat man bei diesen Namen
nicht an Abstraktionen zu denken, sondern an Wesenhaftes,
dessen Substanz durch Weisheit gebildet wird.

Die mittlere Triade bezeichnet die Urmichte des seelischen
Lebens, als welche die absolut bejahende Liebe und die scheiden-
de Gerechtigkeit erscheinen, beide erst verbunden und verséhnt
durch ein harmonisierendes Urelement, dessen Name »Barm-
herzigkeit« nichts von Passivitit in sich enthilt, sondern eine
Sphire bezeichnet, in welcher Liebe wirken kann, ohne in sich
selbst zu zerfliefen, gestirkt und geformt durch »Gerechtig-
keit«, der die Unterschiedlichkeiten des Daseins unterworfen
sind.

Die untere Triade enthilt die Urmichte des vitalen Daseins (des
»Naturreichs«): Stirke, Schonheit und als vom unteren Urgrun-
de her schopferisches Band die physische Zeugungsmacht, in
welcher Kraft und Schonheit auf wunderbare Art keimhaft
verschmolzen erscheinen und welche daher das »Fundament«
fiir beide bildet, ja auch fiir den ganzen Baum, insofern sein Sinn
in der Manifestation des Geistes bis in die physische Natur hinein
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Die zehn Sefira

Die Manifestationen Gottes, in denen er aus seiner Verborgenbeit
bervortritt:

1. Kether, die »hichste Krone« der Gottheit;

2. Chochma, die » Weisheit« im urschopferischen Sinn;

3. Bina, die unterscheidende Vernunft;

4. Chessed, die gottliche Liebe, oder Gedulla, die Grifle;

5. Gebura oder Din, die »Macht« Gottes, die sich als strafende
Macht und richtende Strenge darstellt;

6. Rachamim, die ausgleichende » Barmberzigkeit« Gottes, bzw.
Tifereth, die Herrlichkeit, das Herz des Himmels;

7. Nezach, die »bestindige Dauner« Gottes;

8. Hod, die Schonheit und Majestit Gottes;

9. Jessod, das Fundament, der »Grund« aller wirkenden und
zengenden Krifte Gottes;

10. Malchut, das »Reich« Gottes als geistiges Menschenreich.
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Baum des Lebens

gelegen ist. Und in einer gewissen Polaritit zueinander stehen
»Starke« und »Schénheit«, wobei im physischen Aspekt die
erstere das Primire, Positive ist, wihrend Schénheit schon eine
gewisse den Gegensatz der Stirke miteinschliefende Formung
bedeutet.

Diese Einteilung in drei Dreiheiten, welche in gewisser Bezie-
hung noch nach oben und unten in Fortsetzungen miinden, lif}t
auch schon eine andere Gliederung erkennen: in rein positive
Potenzen (Weisheit, Liebe, Kraft im physischen Aspekt) und in
solche, welche einen Gegensatz einschlieflen und wohl auch
urspriinglich begriinden (Vernunft, Gerechtigkeit oder Strenge,
Schonheit). Es ist aber hierbei nicht etwa an negative Prinzipien
zu denken, zu welcher Auffassung die schematische Darstellung
leicht verfithren konnte, da »Vernunft« offenbar nicht als Ge-
gensatz von Weisheit, Gerechtigkeit nicht als Gegensatz von
Liebe, oder Schonheit als solcher von Kraft gelten kann, wohl
aber an ein urspriingliches Beziehen zu einem Negativen, welch
letzeres, etwa im Sinne Spinozas, im letzten Ursprung eigentlich
nicht ist, in den »Baum des Lebens« also gar nicht einbezogen
werden kann. Oder man denke etwa an eine durch Verdichtung
des eigenen Wesens der betreffenden Urpotenz bewirkte Aus-
schliefung all dessen, was diese nicht ist. In diesem Sinne be-
zeichnet z. B. Bischoff die Prinzipien der rechten Seite als dieje-
nigen der Expansion oder der Extensivitit, die linke Seite als
diejenige der Intensitit, indem die Konzentration des Eigenwe-
sens der Urpotenz in ihr die Macht der Scheidung und des
Widerstandes erzeugt. So erklaren sich die ritselhaften Namen
»Gedulla« (Grofle) fiir die Sefira der Liebe, »Gebura« (Stirke)
fiir jene der richtenden Strenge.

Wahrend nun der »linken Seite« an sich schon eine gewisse die
Positivitat und ithren Gegensatz iiberbriickende, allerdings durch
Scheidung iiberbriickende Funktion innewohnt, treten wieder
zwischen jene der rechten und der linken Seite Prinzipien eines
gewissen Ausgleichs und mehr: einer gewissen Synthese. In
ithnen vereinigen sich die beiden polaren Prinzipien gewisserma-
flen in einen hoheren Zustand, der, Frucht und Keim zugleich,
beide wieder erneuert aus sich erfliefen lifit. So bildet denn
»Kether« ein Reich des Uber-Verniinftigen, das aus Weisheit
und Vernunft sich erzeugt und diese immer wieder aus sich
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Sinnbilder

erzeugt, und gleiches gilt von »Erbarmen« in Bezichung auf
Liebe und Gerechtigkeit, von »Fundament« in Beziehung auf
Schénheit und Kraft.

Nehmen wir aber noch hinzu, dafl das héchste Verbindungs-
prinzip jeder Dreiheit doch wieder nur in seiner reinen Positivi-
tit, also in dem jeweiligen Prinzip der rechten Seite zu suchen ist,
so ergibt sich eine noch vertieftere Anschauungsweise dieser
Gliederung. Und daff schliefflich innerhalb derselben auch wie-
der die mittlere Triade fiir den Sinn des ganzen Weltenorganis-
mus die zentralste ist, kommt darin zum Ausdruck, daff die drei
Siulen, welche die vertikale Dimension des Baumes bilden, nicht
blof als rechte, linke und mittlere, sondern geradezu als »Saulen
der Liebe«, der »Gerechtigkeit«, des »Erbarmens« bezeichnet
werden.

Verschiedene Namen und Bilder wollen diese Verhiltnisse der
geistigen Anschauung niher bringen. So wenn die Polaritit der
rechten und linken Seite hie und da durch das Bild zweier
Wagschalen bezeichnet wird, welche eine in der Mitte wirkende
Macht im Gleichgewicht hilt. Der Gleichgewichtszustand ist
tberhaupt das Kennzeichen einer Welt, die »Bestand hat«, im
Gegensatze zu anderen, vorausgegangenen Welten oder Welt-
moglichkeiten. Ein die ganze Soharliteratur in zahlreichen Varia-
tionen durchziehendes Symbol ist jenes der Geschlechter. Im-
mer gilt das positive Prinzip (also anch dasjenige der Liebe) als
das minnliche, das negativ gerichtete (also auch dasjenige der
richtenden Gerechtigkeit) als das weibliche. In diesem Symbole
treffen sich aber die Gegensitze von Rechts und Links mit jenen
von Oben und Unten.

Aber selbst scheinbar so nichtssagende Bezeichnungen wie die
der rechten und linken Seite wollen im Sinne der Kabbala als
mehr denn blofle Namen genommen werden. Denn auch die
anscheinend indifferenten Gegensitze des Raumes leiten, wie
das Buch Jezira ahnen 18t und wie sich aus der alten Bezeich-
nung Gottes als »Ort« (Makom) ergibt, ihren letzten Ursprung
aus der schopferischen Polaritat des geistigen Daseins.

Hier ergibt sich aber noch eine hdchst bedeutsame, ja im Zusam-
menhang der kabbalistischen Lehre geradezu fundamentale An-
kniipfung und Unterscheidung. Was wir nimlich als den Ur-
grund des Bosen bezeichnen, mufl, wie in Bezug auf die Negation
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