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Prof. Joscelyn Godwin (Cogate University Hamilton, New York)
Sonnensymbolik und Polarsymbolik

Als der primitive Mensch seine erste Versuche machte, die
Weltordnung zZu verstehen, miifen ihm zwel besondere
Verwelsungszeichen gedient haben. Das erste davon war die Sonne,
als sie ihre t&glichen Reisen iiber den Himmel machte. Das zweite
war der nachtliche Lauf der Sterne. Die regelmassige Abwechselung
von Tag und Nacht, jede mit seinen eignen Himmelserscheinungen,
dirften dem Urmensch die erste Spur der Kkosmischen Ordnung
vermittelt haben.

An einem gewifBlen Zeitpunkt soll der friithe Mensch angefangen
haben, Jjene Abstraktion des Denkens von der &usseren Welt zu
machen, jene Wiederherstellung durch die Einbildungskraft, wodurch
sein Universum nicht nur tierisch erfahren sondern menschlich
verstanden werden mag. Bei diesem Prozess wird der tigliche Lauf
der Sonne in Erinnerung gerufen, vielleicht wihrend einer
momentanen Reflexion Abends. Sofort entstehen die Fragen: wohin
geht die Sonne bei ihrem Untergang unter? Wwoher kommt sie am
Tagesanbruch? Die Einbildungskraft versorgt sie mit einer
Vorstellung von einem nie gesehenen Ort unter der festen Erde. In
jenen Moment wird aus scheinbarem Chaos ein Kosmos geboren. Das
Weltall ist in der menschlichen Eibildung innerlich geschaffen
worden, genau so wie es in immer wechselnden Weisen bis zur
Gegenwart immer wieder aufs neue geschaffen wird.

Weitere Uberlegungen iiber den Sonnenpfad bringen bald die
Erkenntniss, dafl dieser Pfad wdhrend des Jahres wechselt, Jje mehr
man ndher den Polen wohnt. Um das Jahr als ein Ganzes zu begreifen,
und nicht blofl auf die Jahreszeiten wie das Gras und die wandernden
Végel zu beziehen, bezeichnet ein Schritt der Einbildungskraft,
jenem entsprechend, der den Sonnenpfad geschaffen hat. Diesesmal
ist es die Zeit, die eingebildet werden muf3. Ein ganzes Jahr muf3 in
einem Augenblick erfasst werden, wobei das Vorbild des Zyklus
miteinbezogen wird.

Um diese Bilder und Erkenntnisse zu vermitteln, benutzte der
primitive Mensch den Mythos. Das Verstadndnis, daB die Sonne
ndchtelang reisen muf3, um am Morgen am gegenilberstehender Stelle
des Horizonts aufzutauchen, ldsst die Mythen eines Sonnenboots auf
einem unterirdischen Ozean segeln, usw. Der Jahreszyklus mag sich
vom Mythos aus als wachsen und schwinden der Sonnenkraft begreifen,
wobei Feste gegriindet werden, um die Hauptpunkte des Zyklus zu
feiern. Auf diese Weise werden die Erkenntnisse von
auBergewShnlichen Personen — wenn nicht tatsdchliche Offenbarungen
der GOtter - denen 1in abstraktem Denken unbegabten zuganglich.
Selbst heute setzt sich der Prozess fort: wir haben die modernen
Mythen der unteratomischen Partikel, der Quarken, usw., die sich
auf eine Mathematik stiitzen, die den meisten von uns vollig
unfaBbar ist. Die malerischen und manchmal kindlichen Bilder der
neuen Physik, wie der "Urknall" und der "bezauberte Quark," sind
Mythen unserer Zeit.

Es gibt zwel grindliche Weisen, seine Entdeckungen &andern zu
iibermitteln: man kann sie durch Mythos sprechen lassen, oder durch
Symbol erschauen lassen. Ein Symbol ist ein Mythos fiir das Auge.
Das Symbol, das den Jahreslauf der Sonne ausspricht, ist ein Kreuz
im Kreis. Das kann freilich andere Bedeutungen haben, doch es ist
gewiss eine Gedichtnishilfe der vier Viertel, in die das Jahr



natiirlich zerfdllt. Der eine Balken des Kreuzes bezeichnet die zwel
Sonnenwenden; der andere, die zweil Tagundnachtgleichen; und die
Kreise, ohne Anfang noch Ende, die endlose Wiederholung des Zyklus.

Der Tag ist der Arbeit gewidmet, was fiir primitive Menschen
meistens der Erndhrung dient. Nur durch Verstandnis des
Jahreszyklus kdnnen sie sich ansiedeln und Getreide pflanzen, damit
sie nicht blof wie W&lfe jagen und wie Eichh&rnchen sammeln. Die
Agrikultur brachte mit sich eine neue Beziehung zu der Erde, zum
Gewitter, und zu den Jahreszeiten. Kalender wurden gemacht. Kulte
des Sonnen- und Himmelsgottes und der Erdgbttin wurden errichtet.
Opfern wurden ihnen geboten. Priester und Priesterinnen wurden
berufen. Allm&hlich entstand alle das Institution der Kirche.

Die Sonne ist im menschlichen Erlebnis einzigartig. Sie ist
das hellste, was es gibt; so hell, daB man sie nicht direkt
anschauen kann. Ohne Zweifel ruft die aufrichtige Verehrung der
Sonne eine Erwiderung aus der Herzentiefe hervor: man erlebt sie
als etwas unvergleichlich groBes, wovon dennoch eine Qualit&dt wvon
Liebe ausstrahlt. Lange nach der Zeit wovon ich spreche, nutzte das
Christentum diese Qualitat aus, indem es dem Christus die Symbole
des Sonnengottes ibergab.

Ohne dieses Thema der Sonnensymbolik fortzusetzen, wende ich
mich jetzt auf die andere Seite der Urerfahrung des Menschen: der
Lauf der Sterne und des Mondes am n&chtlichen Himmel. Hier finden
wir uns in einer erfahrungsméssig und intellektuell sehr
verschiedenen Welt. Im Vergleich zu dem Benehmen der Sonne ist
jenes der nachtlichen Lichter unregelmdssig und verwirrend. Um es
zu studieren, muf man seinen Schlaf opfern; das ist es nur denen
méglich, die von ihrer t3glichen Arbeit nicht erschépft sind. Die
augenfialligsten Dinge sind die Mondephasen und die ndchtliche Reise
von Mond und Sternen in dieselbe Richtung wie die Sonne. Die
verstreuten Sterne erscheinen 1in Mustern, die das menschliche
Gehirn bald 1in Gestalten gliedert. Aber manchmal gibt es
Sondersterne - es sind oft die allerhellsten - die nicht in diese
Sternenbilder hineinpassen. Ferner bewegen sich alle die Sterne
nicht einfach wvon Osten nach Westen, wie Scnne und Mond, sondern
manche in einem Kreis, und ein Paar gar nicht. Es muB viele klare
Ndchte wvon konzentrierter Sternenbecbachtung gebraucht haben, ehe
sich irgendein Sinn daraus gezeigt habe.

Endlich, wie wir es wissen, haben die alten Astronomen die
ndchtlichen Lichter in 2zwel Kategorien geteilt, und zwar die
Fixsterne, deren Beziehung zueinander unverdnderlich ist, und die
Planeten (griechisch fir Wanderer), die sich in Beziehung zu den
Fixsternen bewegen. Doch wer ist der Konig der Nacht, gleich wie
die Sonne unbestreitbar des Tages Kdnig ist? Weder der Mond noch
die anderen Planeten, weil ihre Bewegungen unzuverldssig sind, und
well sie immer wieder verschwinden. Nein: wir brauchen ein anderes
Ordnungsprinzip.

Das neue Prinzip riihrt von der Tatsache her, daB die Fixsterne
eine nichtliche Reise um einen gewissenen Punkt im ndrdlichen oder
im sidlichen Himmel machen. Dieser Punkt mag oder mag nicht von
einem Stern besetzt sein, doch gibt es trotzdem einen zentralen
Punkt, um den alles kreist: der Pol.

Fiir moderne Menschen ist es schwer, den Kontrast zwischen
tdglicher und nichtlicher Ordnung richtig zu schdtzen. Es hilft
dazu, wenn wan ein BiBchen 1in die Sterne schaut, um das
nachzupriifen, was wir alle aus Bilichern gelernt haben. Die beiden
Systeme sind kreisformig, aber weil das Zentrum der Sonnenbahn
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offensichtlich unsere Erde ist, ist das Zentrum der Sternbahnen ein
abstrakter Punkt weit im Himmel. Ausserdem gibt es den Unterschied
zwischen Tag und Nacht, mit der seltsamen Situation, wach zu sein,
wdhrend andere schlafen. Diese ndchtlichen Forschungen waren nicht
fir jeden gestattet. Die Studie der Sonne gibt niitzliche Ergebnisse
flir die Landwirtschaft, wadhrend die Sternguckerei keine praktische
Anwendung findet.

Ich splire hier die Wurzel der Unterscheidung zwischen Exoterik
und FEsoterik. In den Urkulturen schien die Sonne auf alle, die
Warme, Licht, und Lebensmittel brauchten. Der Sternenkult war
dagegen flr die einige wenige, und zwar fiir die, die sowohl die
Freizeit als das Interesse hatten, die Nachtgeheimnisse flir sich
selbst zu enthiillen. Diese kleine Gruppe wurde bald eine exclusive
Sippschaft, in der man sich fiir edler und weiser als die Masse
hielt.

Um noch tiefer in die Tdee des Himmelspols vorzudringen, mdgen
wir nun in unserer Vorstellung sein Symbol erscheinen lassen. In
der nordlichen Hemisphdre entdeckt man bald den Pol, in dem man den
Bewegungen des groBen und kleinen Bdrs folgt. Diese Sternbilder
sind am leichtesten zu erkennen. Nach dem Lauf von 24 S5tunden
beschreiben sie einen Kreis um den polaren Punkt. Wenn man ihre
Stellungen an jedem Viertel dieses Kreises zeichnet, bekommt man
ein Schema, das auf das Hakenkreuz hindeutet. Wahrscheinlich hatte
dieses Symbol urspriinglich eine polare Bedeutung, genau wie das
Kreuz im Kreis eine solare Bedeutung hatte.

Die Jjahreslange Beobachtung des Himmels zeigt noch eine
weitere Dimension der zirkumpolaren Bewegung. Wahrend die Sterne in
der Nacht um den Pol 1im Uhrzeigersinn laufen, liegen sie um
Mitternacht etwas hinter ihre Stellung des vorigen Tages. Dies ist
klar, wenn man die Lage des groflen Bidrs in der Wintermitternacht
mit seiner Lage in der Sommermitternacht vergleicht: es ist
umgekehrt. So gibt es zwel gleichzeitige Zyklen: einen t&dglichen,
im Uhrzeigersinn, und einen j&hrlichen, entgegen dem Uhrzeigersinn.
Um dieses Phdnomen richtig zu erkldren, brauchte es die besten
Denken der Vorzeit. Vielleicht haben sie ihre Entdeckung in dem
Symbol des doppelten gegenldufigen Hakenkreuzes ausgedriickt, das
auf Verzierungen der Bronzezeit erscheint. Es gibt aber keinen
wissenschaftlichen Grund fiir den populdren Glauben, dafl die zweil
Richtungen des Hakenkreuzes Symbole von Gut und B&se sind: man
findet iberall beiden Drehrichtungen.

Sowie die Betrachtung der Sonne zum Solarkult fiihrt, so muss
die Betrachtung des Pols zu einem Polarkult gefiihrt haben. Was
mégen die Eigenschaften eines solchen Kultes gewesen sein? Statt
des Hanges zu etwas warmem, nahrhaftem, und unertrdglich hellem,
die Sehnsucht nach dem kalten, fernen, und von allen menschlichen
Belangen getrennten. Es soll eine Religion der Transzendenz gewesen
sein, ein Nachtkult, der sich von der Erde abwendet. Wdhrend der
Sonnengott in seinem Triumphwagen iiber den Himmel f&hrt, bleibt der
Pol unbewegt. Er ist der unbewegte Beweger, um den sich alles im
Weltall dreht.

Die Sonne und der Pol sind die beiden Aspekte des hdchsten
Gottes. Als Sonne greift dieser Gott in die irdischen Sachen ein;
er herrscht iliber das Wachstum der Wesen und macht die Dinge fiir
unsere Augen sichtbar. Er ist ein persdnlicher Gott, zu dem man
betet und opfert, in der Hoffnung, von ihm Geschenke zu bekommen.
Im Gegenteil dazu ist der Pol eher verborgen und reserviert. Der
einzige Weg, mit ihm Kontakt aufzunehmen, geht iiber den Aufstieg zu



seinem eigenen Niveau, wo er als unpersdnliches Prinzip herrscht.
Kein wWunder, daB seine Anhd&nger nicht so zahlreich sind.

Ungefdhr 5000 Jahre vor der Zeitwende bekamen die escterischen
Astronomen einen groBen Schock. Sie erkannten nadmlich daB auch der
Himmelspol in Bewegung war. Die Bewegung war sehr klein und sehr
langsam, doch sie genligte, um die ganze kosmische Ordnung zu
erschiittern. Endlich wurde klar, was eigentlich geschah: der
Himmelspol lief kreisformig hinter den Fixsternen in ungefahr
26,000 Jahren herum. Doch bevor man dieses Vorrilicken verstand,
muBte die kosmische Ordnung stdndig revidiert werden. Inzwischen
wurden die Tierkreiszeichen festgesetzt, wahrscheinlich von den
Sumerern im flinften Jahrtausend vor der Zeitenwende, als passende
Methode, den Himmel in zwdlf gleiche Abschnitte einzuteilen.
Dadurch konnte man riesige Zeitdauern messen, 1indem man die
Stellung der Sonne am Friihlingsequinoctium becobachtete. Um 4000 vor
der Zeitenwende erhob sich die Sonne in den letzten Graden des
Stiers. Um 2000 war der Frilhlingspunkt zum Widder zuriickgegangen;
um Christi Zeit, stand er in den Fischen; und ndhert sich jetzt dem
wassermann.

Das Christentum eignete sich fast {berall den Solarkult an.
Christus wurde wie die Sonne am Wintersolstitium geboren und am
Friihlingsdquinoctium geopfert, &hnlich wie die jungen Gdtter Attis
und Adonis und der Stier wvon Mithras, dessen Blut die Erde
befruchtete. Christus steigt zum Himmel hinauf, um in der Pracht
des Sommersolstitiums zu herrschen, und geht dann beim Abnehmen des
Sonnenlichtes zur Erde hernieder. Am dunkelsten Punkt des Jahres
wird die Hoffnung wiedergeboren und ein neuer Zyklus beginnt.

Wie ist es aber mit dem Polarkult? Gibt es in unserer Epoche
irgendeinen Beweis filir 1hn? Der Mithraskult des klassischen
Altertums zeigt uns in Plastiken den Gott Aecn, in mdnnlicher
Gestalt mit Fligeln, Lowenkopf, und einer umgewundenen Schlange.
Aeon ist der Gott der Ewigkeit. Seine Flligel umspannen Himmel und
Erde. Sein Ldwenmaul frisst alles. Die Schlange symbolisiert die
kosmischen Zyklen, besonders den allerld@ngsten: die Prdzession der
Aequinocctia.

Einen zweiten Zeuge haben wir in der Kosmologie des Corpus
Hermetjicum, das in den ersten Jahrhunderten nach der Zeitenwende
aus dlteren Uberliefernugen zusammengesetzt wurde. Das erste Buch,
Poimandres, bildet das nachtodliche Schicksal der Menschenseele,
wenn sie von der Erde durch die sieben Spharen der Planeten
aufsteigt. Bei  jeder Sphare wirft sie etwas wvon ihrer
‘Perstnlichkeit ab, so daB bei ihrer Ankunft in der achten Sphare,
jene der Fixsterne, die Seele von jedem irdischen Fleck gereinigt
ist. Erst dann kann sie in die Welt der Gesegneten eintreten.

Nach dem Zusammenbruch der klassischen Zivilisation setzte
sich die polare Uberlieferung im nahen Osten und in Zentralasien
fort. Von daraus ging sie zur Welt des Islams hiniiber, wo sie im
mittelalterlichen Persien besonders aufbliihete. Die iranischen
Theosophen vermischten neoplatonische und hermetische Ideen mit dem
persischen Lehre des Zarathustras, und schafften es sogar, eine
Weise des Zusammenlebens mit dem shi’itischen Islam zu finden. Ihre
Schriften, besonders jene von Suhrawardi dem Ma&rtyrer, sind voll
polarem Symbolismus. Bel Gottesdiensten schauten sie nicht nach
Mecca, sondern zu einem sogennanten "Osten," doch dieser Osten ist
eigentlich eine esoterische Maske fiir den Norden und fiir das was
hinter ihm liegt. Einige der iranischen Theosophen beschreiben
einen spirituellen Aufstieg in einer Lichtsdule, oder einem tiefen




38

Brunnen - die kosmische Achse - der mit einer Vision immateriellen
Lichtes endet. Danach wurden sie die Hyperborder genannt.

Die germanische Mythologie scheint vollkommen wvon polarer
Inspiration bestimmt zu sein. Es gibt darin keinen absoluten Gott,
keinen Schépfer von Himmel und Erde, jedoch ein System von
Emanationen, worin die Urwesen aus einem chaotischen Abgrund
entstehen. Nach der Ende der Zeit werden alle Dinge in diesen
Abgrund zuriickkehren.

Der germanische Kosmos wird von der Ideé einer Weltesche
zusammengehalten. Als dieses Symbol versteht man die Verbindung des
Erdpols und des Himmelspols. Dies wird Irminsul genannt. Jede
Gemeinde besass eine solche Irminsul: sie stand auf einem Hugel,
und bezeichnete die 1lokale Achse des Orts, um die sich alles
drehte. Die Zerstdrung der Irminsul durch die Christen betrachten
wir als den Sieqg des Solaren iilber den Polarkult. Die Symbole von
Saule und Hakenkreuz wurden von jenem des Sonnengottes abgeldst:
vom Kreuz der Solstitia und Aquinoctia.

Ich sagte friher, daB die Solar- und Polarkulte dem
exoterischen und esoterischen Wissen entsprechen. Es mag sein, daB
sie auch die Quellen zwel verschienener Begriffen des menschlichen
Daseins und Schicksals sind.

Der Sonnenkult ist immer dualistisch, weil das Licht der Sonne
stets von der Finsternis bedroht ist. Die Anthropologen glauben,
daB die alten Sonnenkulte aus der Furcht stammen, daB die Sonne
eines Tages niemehr aufgehen wilirde. Vielleicht haben sie teilweise
Recht. In den Landern, die weiter vom Aquator entfernt sind ist das
jahrliche wachsen und Abnehmen des Sonnenlichtes augenfalliger.
Uber dem Breitegrad des arktischen Kreises gibt es Tage mitten im
Winter, wo die Sonne gar nicht aufgeht. Am Pol selbst gibt es sechs
Monate Finsternis und sechs Monate Licht.

Der franzdsische Astronom Jean-Sylvain Bailly sah darin eine
mdgliche Erkld&rung der Zahlen, die man in verschiedenen Sagen
trifft. Zum Beispiel soll Wotan jedes Jahr 65 Tage von seiner Frau
getrennt verbringen. Bailly vermutete, daB diese Sage bel einem
Volk entstanden ist, das am 70. Breitegrad wohnte, wo die Sonne
wahrend 65 Tage des Jahres vdllig abwesend ist.

Die Sonnenkulte fiihren zu einer Weltanschauung, die von Paaren
beherrscht ist: Licht und Finsternis, Warme und K&dlte, Tag und
Nacht, Sommer und Winter, Gut und B&se, Freude und Schmerz, Lohn
und Strafe, Himmel und HGlle. Eine solche Teilung des Kosmos ist
eine wichtige Sache filir die menschliche Seele. Wohin wird sie nach
ihrer Trennung vom K&rper gehen? Wird sie 1im Paradies des
Sonnengottes landen, oder wird sie von der Finsternis verschluckt
werden? Genau wie die stoffliche Welt in Licht und Finsternis
getrennt ist, so wird die Seelenwelt dualistisch vorgestellt. Es
ist fast unndtig, auf diese Bildersprache in der christlichen
Uberlieferung hinzudeuten, worin Christus als Sieger iiber die
Krafte der Finsternis in die HS6lle herabsteigt, um die Seelen der
hebraischen Helden zu retten, und danach in einem Himmel von ewigem
Licht sonnenhaft =zu herrschen. B8So beten die Gl&aubigen in der
Totenmesse: lux perpetua luceat eis.

Im Polarkult ist es anders. Der Pol ist im wesentlichen
verschleiert, egal ob er der Erdenpcl ist, der unerreichbar hinter
einer Schranke von Eis und Schnee liegt, oder der Himmelspol, ein
leerer Punkt, um den sich die Himmelsk&rper drehen. Die Finsternis
ist keine Bedrohung fiir den Pol; seine Entdecker muBten bis zum
Sonnenuntergang warten, als sie ihre Arbeit beginnen konnten.
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Die geistliche Orientierung des Polarkults ist nicht an sich
dualistisch; und wenn dann von einem Dualismus ganz anderer Art.
Auf der einen Seite gibt es das weltliche Leben mit all seinen
unvermeidlichen Konflikten und seinem Unterschied von Licht und
Finsternis. Niemand, der lebt, kann dem entgehen. Das ist die
Wahrheit unseres exoterischen Lebens. Schauten die Menschen aber
hinauf zum unbewegten Zentrum des Pols, so fanden sie in Gegensatz
dazu einen stillen Punkt der Ruhe jenseits wvon Licht wund
Finsternis, Freude und Schmerzen, Leben und Tod. Es ist leicht
vorstellbar, daB ihre Hoffnungen fir ein Leben nach dem Tode nicht
an Himmel oder HOlle orientierten, sondern zu diesem stillen Punkt
hin. Eine solche Idee ist deshalb ganz und gar esoterisch, weil sie
sich iber das Drama des Alltaglebens erhebt. In diesem Alltag wird
man stdndig qualvoll an dem Drama errinnert, zum Beispiel bei der
physischen Empfindung von Freude und Schmerz. Es verlangt einen
gewissen Heldenmut, einen Zustand von Gleichgiiltigkeit gegeniiber
Freude und Schmerz zu erreichen. Noch welter zu gehen, n&mlich bis
zu dem Ort, wo selbst das Gute und das Bose miteinander
verschmelzen, ist selbst fir die Helden gefdhrlich, und geht schon
fast iiber alle menschlichen Fahigkeiten hinaus. Doch ist genau dies
die logische Konsequenz der Polarenpfades. Der Pol ist in jeder
Hinsicht unmenschlich.

Beispiele fiir diesen hochsten Grad von polarer Spiritualitat
betreffen wir bei den Kriegeskulten an. Eine der beriimtesten ist
die Geschichte von Krishna in der Bhagavad-Gita. Sie erinnern sich
vielleicht, daBR EKrishna als Streitwagenfilhrer des Arjuna diesen
Prinzen trdstet, der mit seinen Blutverwandten bis zum Tode kdmpfen
muBl. Weit davon entfernt, ihm vom kommenden Kampf abzuraten,
schldgt Krishna vor, dafB Ar-juna wahrend des Kampfes seinen Geist
stdndig auf die letzte Wirklichkeit hinfixieren soll. Krishna sagt:
"Fixiere deinen Geist auf mich!"

Ein anderes Beispiel finden wir bei dem Jjapanischen
Samuraikrieger, der paradoxerweise ein Nachfolger des Buddhas sein
soll, mit Mitleid fir alle. Dies Mitleid hindert den Samurai
allerdings nicht, seinen Gegner in eine neue und glicklicherer
Verkdrperung zu schicken. Man erzdhlt, dafl einem Samural eines
Tages von seinem Herrn befohlen wurde, einen Verradter hinzurichten.
Er fand ihn, und war schon dabei, ihn zu tdten, als er pldtzlich
sein Schwert in die Scheide steckte und nach Hause zuriickkehrte.
Warum? Well er Zorn gegen den Verrater gefiihlt hatte. Er wollte
nicht sein eigenes Ehrengesetz brechen, indem er einen Mann aus
Zorn getdtet hatte. Mit anderen Worten: er hatte zeitweilig das
stille Zentrum verloren, aus dem er gewdhnlich handelte.

Die zwel Beispiele kommen aus dem Osten, wo die esoterische
Haltung offentlicher als im Westen diskutiert wird. Doch wiirde es
ganz falsch sein, wenn man dem Kriegerzustand im allgemeinen schon
etwas wesentlich esoterisches oder polares zuschreiben wollte. Die
meisten Krieger sind allzusolar: sie glauben fest, daB sie im Recht
sind, und ihre Gegenseliten im Unrecht. Deshalb nennen sie ihre
Gegner "Feinde," und schwidrzen sie an, wdhrend sie sich selbst in
hellsten Lichte sehen.

Auf der anderen Seite schaut der esoterische Krieger den Kampf
als ein Schachspiel an - es 1ist das traditionelle S8Spiel der
Kriegerkaste. Weil es sehr unwahrscheinlich ist, daBf alles Recht
nur auf einer Seite sei, ist es nicht so wichtig, wer endlich der
Sieger sei, als wie gut man gespielt hat. Der Samurai in unserer
Geschichte hatte sich schlecht spielend erwischt, deshalb hatte der
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Schuldige "gewonnen."

Es gibt ein Paar moderner Schriftsteller, die die Spuren einer
solchen geistigen Haltung durch die letzten zweitausend Jahre mit
ausgesprochenen polaren Hinweis gefolgt sind. Die wichtigsten sind
René Guénon aus Frankreich, Hermann Wirth aus Deutschland, Julius
Evola aus Italien, und Miguel Serrano aus Chile. (In.der englischen
Sprache gibt es gar nichts dhnliches. )

Alle diese Autoren errinern an eine Uruberlleferung, die aus
dem extremen Norden wenn nicht buchstablich vom Nordpol stammt. Sie
nennen sie die hyperbordische Uberlieferung, und finden Bruchstiicke
davon besonders in den Symbolen und Religionen der n&rdlichen
V&lker: Kelten, Germanen, und den Schamanen von Asien und Amerika.
Sie glauben auch, daf die hyperboridische Uberlieferung nach der
Zerstdrung des arktischen Heimats siidlich nach Persien und Indien
wanderte. Spdtere Spuren finden sich im Kult des hyperbordischen
Apollon, und im Zusammentreffen von Pythagoras und Abaris, das in
der machalett’schen Weltanschauung so wichtig ist.

Nach den erwd@hnten Autoren ist die  hyperbordische
Uberlieferung die &lteste bekannte {Uberlieferung des Menschen,
friher sogar als die atlantische und wahrscheinlich gleichzeiting
mit der Erscheinung des Cromagnon Menschen, dessen Ursprung noch
ein Ratsel der Anthropologie ist. Das Werk von Hermann Wirth ist in
dieser Hinsicht sehr aufschlussreich; er sammelte Sagen und Symbole
von dem ganzen fernndrdlichen und arktischen Gebeiten, um die
Wirklichkeit einer verlorenen nordischen Rasse zu beweisen.

Die esoterischen Aspekte finden sich hauptsdchlich bei den
anderen erwdhnten Schriftstellern. Julius Evola, zum Beispiel,
beschreibt die Suche nach dem heiligen Graal als Uberrest des
hyperbordischen Kultes. Er erkennt polare Symbole bei den
unsichtbaren oder gldsernen Schldssern des Graalsreiches, von denen
einige bezeichnenderweise sogar rotieren. Nach Evola waren es die
Tempelritter, die die Uberlieferung durch das Mittelalter trugen.
Die Idee des Tempels selbst, die in den vielen runden Kirchen der
Templerritter verwirklicht wurde, ist ein polares Symbol, in
Gegensatz zu der solaren Orientierung der romischen Kirche und der
romischen Kirchengebaude.

René Guénon schrieb mehrere Artikel iber den polaren
Symbolismus, insbesondere den der heiligen Berge, die vom Zentrum
der Erde emporsteigen sollen, sowie Symbole der Weltachse: S3ule,
Axte, Lanzen; und Symbole kosmischer Umdrehung wie Hakenkreuz und
Spirale.

Fiir Miguel Serrano, der Freund von C. G. Jung und Hermann
Hesse, ist das Erlebnis primdr, und seine Lieblingssymbele, auBer
den germanischen Runen, sind die schwarze Sonne und der griine
Strahl. In meinem Buch iiber den Polarmythos habe ich die Herkunft
dieses griinen Strahles erforscht. Er scheint ein stdndiges Element
der polaren  Symbolismus wenigstens im Hermetismus des Westen und
des Islams zu sein. Die schwarze Sonne ist ein paradoxus-Symbol,
das an ein kosmisches Zentrum deutet, das anders als die sichtbare
Quelle des Lichts ist. Man k&nnte es mit der negativen Theologie
eines Dionysius Areopagita, der Mystik eines Meister Eckarts, oder
mit dem Urgrund eines Jakob Boehmes vergleichen. Bei diesen
Mystikern spiirt man Elemente der polaren Metaphysik mitten in der
christlichen Weltumschauung. Sie weisen vielleicht auf ein
authentisches polares Erlebnis, das unabh&ngig von Religion, Glaube
und Erwartung geschehen kann.

Jedes Volk hat seinen eigenen Pol, der ein Abbild des
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unzuganglichen Weltpols ist, und der nach dem verschleierten
Himmelspol deutet. Diese lokalen Pole sind in den heiligsten Orten
der Welt zu finden. Sehr oft sind sie mit seltsamen natiirlichen
Phanomena gebunden. Merkwiirdig ist, daB diese heiligen Orte oft
auch Kultstdtten des Sonnenkults sind. Das ist in dem Fall klar, wo
solche Orte fir Beobachtungen der Sonne speziell geeignet sind,
z.B. Stonehenge, der absichtlich fiir diesen Zweck gebaut wurde,
oder die Externsteine, WO die natiirlichen Felsen fiir
Sonnenbeobachtungen durchgebohrt wurden. In manchen heiligen Orten
finden wir auch Tierkreissymbolismus. So so0oll es z.B. in der
Landschaft um die englische Kultst&tte Glastonbury einen gewaltigen
Tierkreis geben. Das Werk von Jean Richer demonstriert, daB die
wichtigsten Kultstétte Griechenlands, wie Delphi und Delos, Zentren
von Tierkreisartigen Teilungen der ganzen umbgebenden ILinde sind.

Der Tierkreis kommt immer in enger Beziehung zur Sonne vor.
Doch ist die Sonne nicht das Zentrum des Tierkreises, selbst wenn
sie oft in deren Mitte gezeichnet wird. Nein: die Sonne geht von
Moment zu Moment durch die zwdlf Tierkreiszeichen; sie ist in
stdndiger Bewegung; die Sonne ist auch ein Planet, ein Wanderer.
Was steht still in der Mitte des Tierkreises? Der Pol.

Stellen Sie sich bitte den Nachthimmel einen Moment vor. Oben
steht der Polarstern. In der Nahe sind die zwei B3ren. Uber den
slidlichen Horizont sind in jeder Jahreszeit einige Sternbilder des
Tierkreises sichtbar. Am O&stlichsten dieser Sternbilder wird die
Sonne am Morgen auftauchen. Der stille Punkt also ist nur der Pol.
Jede Kultstdtte, die fest in den Erdboden verankert ist, ist ein
Bild von diesem unbewegten Polarpunkt, worum alle die vielen
Himmelsphinomena kreisen. So ist es auf der Erde: die Alltagswelt
mit all ihrem Wirrwarr dreht sich um den stillen Punkt eines
Heilgtums, an dem man vielleicht den Weg zu seinem eigenen stillen
Zentrum am leichtesten finden kann.

*

Ich danke Herrn Manfred Glas und Ridiger Silinner fiir ihre Hilfe mit
der Verbesserung meines deutschen Textes. Die bleibenden Fehler
sind mir selbst zuzuschreiben.
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