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VORWORT

Das Schicksal des «Magus vom Etzel* scheint oft auch das unserer
Gesellschaft zu werden. Wir erleben gute und schlimme Zeiten; oft
glaubt man uns sogar tot, weil man nichts mehr von uns hoért. Seit
dem Erscheinen des letzten (sechsten) Jahrbuches stand es um unsere
Gesellschaft so kritisch, daR wir erst im Dezember 1951 die Mit-
glieder wieder einmal zu einer Versammlung laden konnten. Nun
aber dirfen wir die Hoffnung hegen, dal die bdsen Zeiten hinter
uns liegen.

Die Krisis bestand in finanziellen Noten. Bei fast allen jenen Un-
ternehmungen, deren Sinn und Ergebnis sich nicht praktisch auf-
zeigen und verwerten laR3t, treten solche Schwierigkeiten bei uns in
der Schweiz regelmdfRig auf und sind schwer, viel schwerer als sie es
in den uns umgebenden kriegsverheerten Ldndern wéren, wo das Pri-
mat des rein Geistigen deutlicher in Erscheinung tritt als bei den
Helvetiern. Im Anschlu? an die letztjadhrige Generalversammlung
haben nun aber einige prominente Mitglieder an die richtigen Tlren
geklopft, sodaB wir mit Vertrauen in die Zukunft schauen dirfen.
Die Jahrbucher, unser wichtigstes Bindeglied, werden von jetzt an
regelmafRig erscheinen kdnnen. Die Mitgliederzahl, geradezu bescha-
mend klein, wird sich dann wohl erhéhen. Im néachsten Jahrbuch
soll unserer Retter und Helfer hier gebuhrend gedacht werden. —
Mit dem allzufriihen Heimgang von Dr. Josef Strebei in Luzern, der
unsern Jahrbichern vielfach sein Geprage gab, haben wir einen fuh-
renden Paracelsusforscher verloren. Im néchsten Jahrbuch werden
seine ungemeinen Verdienste ihre Wirdigung finden.

Im Frihjahr 1952 beging die westliche Welt den 500. Geburtstag
Lionardos, des unfaBbaren Universalgenies. Zufallig sind wir diesen
Jubildumsfeiern um Jahre vorausgeeilt. In unserm 1949 erschienenen
5. Jahrbuch wies ich auf merkwirdige und vielfaltige Parallelen zwi-
schen dem Genius aus dem Dorfe Vinci und dem Zauberer von der
Teufelsbriicke hin. Die dort entwickelten Gedanken seien hier noch
etwas weiter gesponnen. Ich schrieb dort: «Denkt man sich die beiden
Geister ins Altertum zurtickversetzt, in eine antike Heilanstalt, etwa
in das Asklepieion von Epidauros oder Kos, so hétte sich Lionardo
angewidert abgewandt, wahrend Paracelsus begeistert den Geheim-
nissen des antiken magischen Heilschlafes und der Traumdeutung
nachgegangen wadre. In ein modernes medizinisches oder pharmazeu-
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tisches Laboratorium versetzt, hatte Paracelsus wohl vielfach den Kopf
geschittelt, wahrend Lionardo von den Mikroskopen nicht mehr los-
gekommen wére.» Wie wirden die Beiden sich nun im ungeheuren
geistigen Umbruch der Gegenwart verhalten? Lionardo als leiden-
schaftsloser Wissenschaftler (der ohne irgendwelche Hemmungen
den allerverschiedensten und moralisch gelegentlich auch sehr frag-
wirdigen Herrschern diente) wirde, ohne an den MiRbrauch etwa der
Atomforschung zu denken, leidenschaftlich beim Aufbau eines neuen
physikalischen Weltbildes mitarbeiten; Paracelsus aber wirde aus
seiner hintergrindigen Alchimie und Astrologie heraus der kranken
Welt vom rein Seelischen her zu helfen suchen, vom Religidsen, wie
er es erlebte.

Die Forschung uber die beiden so grundverschiedenen und doch
vielfaltig sich berlihrenden Geister verlduft entsprechend. Beide sind
ja fur unsere Gebildeten immer noch falsch ettikettiert, der gewaltige
Naturforscher Lionardo «nur» als Kinstler, der Naturphilosoph Pa-
racelsus «nur» als Arzt. Bei Lionardo wird der Kinstler heute immer
mehr vom Forscher und von seinem erst in den Umrissen zu erraten-
den Weltbild Uberdeckt; bei Paracelsus steigt allmahlich und immer
groRer werdend der Theologus auf. Wenn sich die Akzente der For-
schung in dieser Weise verschieben, warum soll man da nicht einmal
auch des — Kiunstlers Paracelsus gedenken? Kein Geringerer als
Friedrich Gundolf preist die Sprache des Paracelsus als ebenburtig der
Luthers; seine oft ungelenke und verworrene, immer sinnschwere und
sonor-dichte Rede wird mit der Sprache des Hans Sachs verglichen,
Uber den Gundolf urteilt: «Gegen Paracelsus ist er ein durftiger
Pfahlblrger..» Der Landstérzer vom Waldweg, der da von sich
schreibt:

«Also bin ich gewandlet durch die L&nder und ein Peregrinus ge-
west meine Zeit, — allein und fremd und anders. Da hast Du, Gott,
wachsen lahn Deine Kunst unter dem Hauche des furchtbaren Windes
mit Schmerzen in mir,»

ist er nicht, sich selber unbewuft, ein wortméchtiger Dichter? Eines
der néachsten Jahrbicher soll auch von diesem handeln.

Feldmeilen, auf Kreuzerhdhung 1952.
Linus Birchler,
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DIE QUELLE DES PARACELSISCHEN
«ALTERIUS NON SIT»

Von Dr. R. H. Blaser, Basel *

«Alterius non sit qui suus esse potest»: einem andern soll nicht ge-
héren, wer sich selber gehéren kann! In keiner Paracelsus-Biographie,
Anthologie oder Festrede fehlt das berihmte Wort, das wie kein
zweites Leben und Lebensart des Paracelsus charakterisiert. Es ist
geradezu zur Formel seiner Sonderstellung gegeniiber der traditio-
nellen Schulmedizin, den geistigen und geistlichen Debatten seiner
spannungsreichen Zeit geworden.

Besser 1aBt sich im VollbewuBtsein des eigenen Wertes der Wille
zur Neutralitat nicht bekunden, tragischer nicht hinter den stolzen
Worten die Einsamkeit des Genius vermuten. Verteidigung und An-
griff, Selbstschutz und Rechtfertigung sprechen aus dem streitbaren
Grundsatz, den Paracelsus in so hohem Masse personifiziert, daR bis-
her die Frage unterblieb, ob er ihn auch selbst geprégt hat.

Wollte man sich auf ein zeitgendssisches Urteil stiitzen, so wére sie
zu bejahen. Ein Flugblatt von Balthasar Jenichen, das vor 1565 im
Umlauf war und das traditionelle Paracelsus-Portrat, umgeben von
Beischriften, magischen Zeichen und Bildern wiedergibt, z&hlt, ohne
Quellenangabe, das «Alterius non sit» in deutscher Fassung — «Eins
andern Knecht sol niemant sein Der fir sich bleiben kan allein» —
zu den «Philosophischen und Biblischen Spriichen Theophrasti», wéh-
rend unmittelbar darunter sieben in paracelsisehen Schriften vor-
kommende Bibeiverse mit genauer Herkunftsbezeichnung zitiert wer-
den.

Daraus ware zu schlieRen, daR entweder schon dem Verfasser des
Flugblattes die Quelle des «Alterius non sit» unbekannt war, oder aber
dal er es, wie z. B. heute noch Zoozmanns «Zitatenschatz der Welt-
literatur» dafur keinen friheren Nachweis kennt, fur eine Eigen-
schopfung des Paracelsus gehalten hat. Wére diese Behauptung richtig,
so muRte vermutet werden, daR sich dieses Zitat irgendwo im para-
celsischen Schrifttum nachweisen lieBe. Dies ist aber, wenigstens in
der charakteristischen lateinischen Formulierung nirgends der Fall.
SinngemaR entsprechende deutsche Ausspriche finden sich in den

+ Vortrag bei der am 18. November 1951 in Zirich versammelten
Schweizerischen Paracelsus-Gesellschaft.



Werken der Lebensmitte; so z. B. im «Liber de felici Gberalttate» aus
der Zeit um 1533 die Stellen: «Ein Arzt, dem Gott den Reichtum der
Arznei verlieh und der sich einem Firstenhof verdingt oder einer
Stadt zum Dienst verpflichtet, verliert seinen freien Mut», und: «Der,
den Gott mit Geist und Reichtum begabt hat, soll keines andern
Diener sein, sondern sein eigener Herr mit Herz und Verstand; dann
kann er frei und gebefreudig schalten und walten» (Sudhoffs Ausg.
U/1, 158) oder das berihmte Zitat aus «De thoro legitimo», einem
noch unedierten Traktat: «Ein jeder bleibe wie ein Fels in seinem
Wesen.»

Dies sind jedoch bestenfalls Erfahrungsgrundsatze, Nutzanwendun-
gen der berihmten lateinischen Maxime, die in der Originalversion
erstmals auf dem 1538 durch den Nirnberger Kupferstecher Augustin
Hirschvogel hergestellten Profilbild des 45jahrigen Paracelsus auf-
taucht. Der Originalstich hat Quartformat und war offenbar von
Hohenheim als Druckbeigabe zu seinem «Labyrinthus» und den
«Defensionen» gedacht, deren baldiges Erscheinen er, auf das Ver-
sprechen der Kéarntner Stdnde bauend, im Spatsommer dieses Jahres
1538 mit Bestimmtheit annahm (Sudhoffs Ausg. 1/11, XXXI1V). Die
Albertina in Wien besitzt einen zweiten Originalstich Hirschvogels
aus dem Jahre 1538, der, abgesehen von geringfiigigen Abweichun-
gen des Schriftbildcharakters, das genaue Gegenstiick des ersten dar-
stellt: Paracelsus blickt nach links statt nach rechts. Noch Uber
einem dritten sicher bezeugten, weil von Hirschvogel zu Lebzeiten
des Paracelsus gezeichneten Portrdt steht das trotzig-stolze «Alterius
non sit qui suus esse potest». Es handelt sich um den Originalstich von
1540, der zum Paracelsus-Bildnis katexochen geworden ist und uber
funfzig posthume Paracelsus-Darstellungen inspiriert hat. Neben
einer Sdulenarchitektur steht Paracelsus im Wappenrock, mit fest-
licher Faltenkrause am Hemde, das Adelsschwert vor sich hingestellt,
die Rechte auf dessen Knauf, die Linke an die Parierstange gelegt
(Sudhoffs Ausg. 1/12, XV 11I).

Diese drei authentischen Bildnisse sind die einzigen Belege dafur,
dal3 Paracelsus selbst das «Alterius non sit» zu seinem Losungswort
erkoren hat und daR es ihm nicht erst von Zeitgenossen oder Nach-
fahren zugeschrieben wurde.

In der heutigen Literatur wird es bald als Devise, bald als Wahl-
spruch oder Motto des Paracelsus bezeichnet. Eine Kldrung der Be-
griffe fuhrt auf die richtige Spur. Eine Devise (mittellat. divisa, Unter-
scheidungszeichen) ist ein Sinnspruch, der immer in Verbindung mit
oder zu einem heraldischen Bilde, einem sog. Emblem, auftritt.1 Eines
illustriert das Andere. Die Devise als Wappenspruch kommt in
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Deutschland selten und fast nur bei Wappen des hohen und hdchsten
Adels vor; hdufiger trifft man sie bei franzdsischen und am meisten
bei englischen Wappen. Im Mittelalter pflegte man bei festlichen
Anlédssen die Devisen an Triumphbogen, auf Fahnen und Schiffen,
sowie spater auch an Tiren und Decken der Hé&user anzubringen.
Auch in alten Stammbdichern spielten Devisen in Verbindung mit
dem Adelswappen eine grof3e Rolle. Im Gegensatz zur Devise werden
Widhlspriche meist auf fliegenden Bandern unter oder Uber dem
Wappenschild angebracht und erinnern in Form kurzer Kernspriiche
an eine Tat oder Begebenheit aus der Familiengeschichte des Wappen-
tragers. Demzufolge passen beide Begriffe nicht zum paracelsischen
«Alcerius non sit», das keine heraldischen Funktionen hat. Sudhoff
(Ausg. 1/11, XXXV, 1/12, XVI1II u. a. O.) bezeichnet es richtig als
Motto des Paracelsus, d. h. als entlehnten Sinn- oder Denkspruch, wie
er z. B. einer Schrift zur programmatischen Andeutung ihres Inhalts
oder ihrer Tendenz vorangestellt wird.

Wie Balthasar Jenichens Flugblatt zeigt, waren schon die Zeit-
genossen des Paracelsus Uber die Herkunft seines Leitspruchs un-
schlissig. Er hatte sich bereits so sehr mit Leben und Werk des histori-
schen und legendaren Paracelsus identifiziert, dal3 die Frage nach der
Quelle missig schien.

Nach Paracelsus taucht das «Alterius non sit» erstmals wieder auf
im Epigrammatum ad Henricum principem Cambriae» (I, 13) des
englischen neulateinischen Dichters John Owen (1560— 1622), des-
sen «Epigrammata» ihm den Beinamen «britischer Martial» einge-
tragen und die franzésische und deutsche Dichtung des 17. Jahrhun-
derts beeinfluRt haben.2 Allerdings hat Owen die Originalversion
verandert3, indem er das charakteristische «suus» zum Lobe Heinrichs
VI (1509— 1547), der 1536 Wales, die Heimat Owens, voéllig
mit England vereinigt hatte, in ein «Tuus» umwandelte und den
Spruch mit einem vorangestellten Hexameter zusammen zu einem
Distichon vereinigte:

«Primum est, esse suum; tarnen hoc cui fata negarunt
Alterius non sit, qui Tuus esse potest.»

(Sich selbst zu gehdéren, sei das Erste; doch wem das Geschick
solches versagt hat, der gehdre keinem andern an, wenn er Dir ge-
héren kann!).

Binders Sammlung von 3609 lateinischen Sprichwértern und
sprichwdrtlichen Redensarten aus rémischen Klassikern und Werken
mittelalterlicher Latinisten4 weist fur das «Alterius non sit» keine
éltere Quelle als Owen nach; die dreibdndige Gesamtausgabe histori-
scher und heraldischer Devisen von Chassant und Tausin6 ignoriert
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es Uberhaupt. Aber auch die beriihmteste zeitgendssische Sprich-
wortersammlung, die «Collectanea Adagiorum Veterum Desiderii
Erasmi Roterodami» aus dem Jahre 1509, die mir im signierten
Exemplar des Basilius Amerbach zugénglich war, gab dariiber keinen
AufschluR. Ebensowenig verraten die Quellenzitate jungerer Gnomo-
logen, wie Gértner, 15748 und Neander, 15907.

Immerhin fohrt die Owen'sche Paraphrase auf die richtige Spur:
das «Alterius non sit qui suus esse potest» ist ein Vers und zwar ein
stilgerechter Pentameter aus zwei gleichen Halften mit einer deut-
lichen Zésur in der Mitte:

1 yy 1 _ ¢ 1 1 Y Y 1YY L
Al -te-ri-us non sit / qui su-us es-se po - test.

Flr ein Verszitat sprach schon der Stern, bzw. Punkt nach «sit» auf
den beiden dltesten Hirschvogel-Bildern. Es handelt sich also nicht
um bloRe Textverzierungen; offensichtlich bezeichnen sie die Vers-
zasur, die Sprechpause, wéhrend interessanterweise in der Wiedergabe
des Sinnspruchs auf dem Hirschvogelstich von 1540 jede Inter-
punktion fehlt.

Der Pentameter oder FunffiRler ist eine Versgattung, die nur in
Verbindung mit dem Hexameter auftritt und mit diesem zusammen
ein Zeilenpaar, das sog. Distichon bildet. Dieser Doppelvers war die
klassische Strophenform der Elegie, des gréBeren und kleineren Sinn-
gedichts und besonders der epigrammatischen Antithese. Solche stili-
stische Erwégungen beschranken den mutmaRlichen Quellenbereich
des «Alterius non sit» auf die lateinische Versdichtung vor 1538 und
zwar, im engeren Sinne, dem lehrhaften Charakter der Maxime zu-
folge, auf die didaktische Moralpoesie des Mittelalters.

Den fruhesten Nachweis des «Alterius non sit» als isolierten Penta-
meter bietet wohl der Wappenspruch Rainalds von Dassel (ca. 1120
bis 1167): «Alterius non sit, qui potest esse sui»8, der sich auRer der
stilistischen Umstellung in der zweiten Vershélfte inhaltlich mit dem
paracelsiseshen Motto deckt. Rainald, der seinen Wahlspruch aus der-
selben Quelle schopfte, war Kanzler Kaiser Friedrichs 1. und von
1159— 67 Erzbischof von K6In9. Er entstammte einem niedersach-
sischen Grafengeschlecht, besuchte die Stiftsschule in Hildesheim und
studierte in Paris. Als Reichskanzler (seit 1156) und Leiter der Po-
litik Friedrich Barbarossas trat er fir die kaiserlichen Rechte gegen-
Gber der romischen Kurie und den lombardischen Stadten ein. Er
setzte sich fur den gegen Alexander Ill. erhobenen Papst Viktor V.
ein, beteiligte sich 1161/62 am Kampf gegen Mailand und vertrat
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jahrelang den Kaiser als Legat in Italien. Nach Viktors Tod stellte
Rainald 1164 in Paschalis I1l. einen neuen Gegenpapst auf. Im Jahre
1165 brachte er ein Bindnis des Kaisers mit Heinrich Il. von Eng-
land zustande. Zusammen mit dem Erzbischof Christian von Mainz
besiegte Rainald am 29. Mai 1167 die Romer bei Tusculum, nétigte
dadurch Alexander Ill. zur Flucht und &ffnete dem Kaiser die Tore
Roms. Bald darauf starb Rainald an einer Seuche, die im deutschen
Heer ausgebrochen war. Sein Leichnam ward in KéIn beigesetzt.

Aus diesen zeitlichen Angaben kann man schlieBen, daR das «Al-
terius non sit» bereits im 12. Jahrhundert bekannt war. Seine Quelle
war demzufolge entweder in der lehrhaften Dichtung dieses Zeitab-
schnitts oder noch friher zu suchen.

Zum Verstandnis des Folgenden ist ein kurzer literarhistorischer
Ueberblick erforderlich. Die gesamte mittelalterliche Literatur hat
padagogischen Charakter. Jeder Vorgang, den das hdfische Epos er-
zahlt, tragt einen sittlichen Wert in sich: die ritterlichen Helden sind
ideale Vorbilder10. Die lehrhafte Weisheit dieses Zeitraums ist das
Ergebnis vieler Jahrhunderte kultureller Erziehung. Schon in vor-
literarischer Zeit waren Sprichwérter im Umlauf, die spéter in Dich-
tungen festgelegt und von Spielleuten verbreitet wurden. Eine neue
lehrhafte Gattung inspirierte das Christentum, war es doch Aufgabe
der Geistlichkeit, im Gottesdienst, in Predigt und Schule Sittlichkeit
zu lehren. Zum praktischen Gebrauch in Kirche und Schule entstan-
den, meist in der Form von Vater-Sohn-Lehren, lateinische Sprich-
wortersammlungen. Die vom Klerus begrindete Sittenlehre war in
Lehrsysteme gefalt: die Moraltheologie einerseits, die auf rein kirch-
lich-dogmatischer Grundlage beruht und den Menschen Uber sein
Verhalten zu Gott als dem héchsten Gut belehrt, und die Moralphilo-
sophiell andererseits, die zwar die Theologie voraussetzt, aber die welt-
liche Lebensfiihrung zum Gegenstand hat und sich mit den vier Kar-
dinaltugenden (Prudentia, Justitia, Fortitudo, Temperantia) beschéftigt.

Nach der &uBeren Anordnung und Technik der frihmittelalter-
lichen Lehrdichtungen lassen sich zwei Stilarten unterscheiden: der
lehrhafte Stoff kann vorgetragen werden auf Grund eines Tugend-
systems mit ausfuhrlicher Behandlung der ethischen Gesichtspunkte,
also traktatartig, wie z. B. das rMoralium Dogma Philosophorum» des
Guillaume de Conches aus der Mitte des 12. Jahrhunderts; oder rein
praktisch und unmittelbar belehrend in einzelnen didaktischen Spru-
chen, die sich gattungsmaRig gerne in Fabeln, Ratsel und Quodlibets
kleiden.

In erster Linie war fir die lateinische Klosterdichtung, besonders
als Lehrmittel in den Schulen, die Fabelliteratur von Bedeutung.
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Fabeln sind sinnfdllige Beispiele, Symbole eines moralischen Ge-
dankens. Milieu und Charakter der Tiere geben in erzieherischer
— meist satirischer — Absicht den Vorwand zur Kritik menschlicher
Méngel. Dieser praktische Zweck kann noch unmittelbar didaktisch
in einer besonderen Nutzanwendung, dem sog. Epimythion, am Schluf
der Fabel ausgesprochen sein. Der Ursprung der Fabel liegt in Indien,
von wo sie ins Abendland und nach Griechenland kam. Die uns uber-
lieferte Fabelliteratur stammt aus der Antike, hauptsachlich aus der
Tradition Aesops, der, wie ein Volksbuch des 5. vorchristlichen Jahr-
hunderts berichtet, als verkruppelter Sklave zu Beginn des 6. Jhs. v.
Chr. in lonien gelebt haben soll. Wéhrend des ganzen Mittelalters
waren aber die dsopischen Originalfabeln véllig verschollen. Von dem
halbmythischen Fabeldichter der Griechen hatten sich nur wirre Tra-
ditionen erhalten, die nicht etwa an lebendig gebliebene Fabeln Aesops
anknipften, sondern vielmehr an deren Versbearbeitung in der ersten
Halfte des 1. Jhs. n. Chr. durch den Rémer Phaedrus. Da aber auch
die jambischen Senare des von Augustus Freigelassenen friih abhanden
kamen, gewannen mundgerechtere Prosaauflésungen derselben, be-
sonders im 10. Jahrhundert die Phaedrus-Paraphrasen des sogenannten
Romulus,12 an Bedeutung. Diese fanden bis ins spate Mittelalter hin-
ein immer wieder neue Gestaltung und Verbreitung.

Eine Variante dieser Romulusbearbeitungen verdient besondere Be-
achtung, weil man in ihr die direkte Quelle des Rainald’schen Wahl-
spruches und des paracelsischen «Alterius non sit» zu erblicken hat.
Unter den unmittelbaren Romulus-Derivaten nimmt das Werk des
sogenannten Anonymus, spéter, nach I. Nevelets Abdruck in der «My-
thologia Aesopica» (Frankfurt 1610, 486— 530), meistens Anonymus
Neveleti genannt, ein Konzentrat der ersten drei Bucher des Romulus
in lateinischen Distichen, die hervorragendste Stelle ein. Lange Zeit
hindurch erfreuten sich diese Versfabeln gréf3ter Beliebtheit. Auf
Grund ihrer rhetorisch-stilistischen Vorzuge fanden sie im Kloster-
unterricht zu Sprach- und Memorieriibungen Verwendung. Der 1479
geborene Lilius Gyraldus nennt die poetische Fabelsammlung des Ano-
nymus das zu seiner Jugendzeit meistverbreitete Schulbuch.18 Es darf
wohl angenommen werden, da der Anonymus Neveleti auch zu den
Schulautoren des Benediktinerklosters St. Paul im Lavanttal zéhlte,
wo sich der junge Paracelsus seine humanistische Bildung, besonders
seine Lateinkenntnisse holte. Als Anhaltspunkt fur das Alter dieses
Fabelbuches in elegischen Versen galt bisher der Nachweis seiner Er-
wéhnung im «Labyrinthus* des Eberhardus Bethuniensis aus dem
Jahre 1212. Da indessen eine Wolfenbutteler Handschrift des Werkes
aus dem 12. Jahrhundert stammt und sich ein Verszitat des Anonymus
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im Wappen Rainalds von Dassel nachweisen lai3t, der von 1120 bis
1167 lebte, so ist demselben ein noch hoheres Alter zuzuschreiben.

Nun zur Quelle selbst. Das «Alterius non sit qui suus esse potest»
ist der SchluBRsatz, die Pointe der 21. Fabel des Anonymus Neveleti:
«De ranis regem petentibus*.14 Darin wird die unverninftige Preis-
gabe der Freiheit am Beispiel der Frosche gegeifelt, die urspringlich
in schonster Unabhéngigkeit ihr Weiherdasein fristeten, bis sie auf die
ungliickselige Idee verfielen, sich von Jupiter einen Kénig zu erbitten.
Ihrem ungestimen Drangen nachgebend, wirft ihnen der Himmels-
furst einen harmlosen Holzblock herab, der ihnen aber, sobald sich die
Wellen beruhigt haben, nicht gentgt. Wieder fillen sie die Ohren
Jupiters mit Bitten und Klagen, bis dieser ihnen unwillig eine Wasser-
schlange sendet, die jetzt Uber die unbesonnenen und leider zu spat
zur Einsicht gekommenen Royalisten ein grausames Regiment fihrt.
Folgendes Epimythion beschliet die Fabelerzéhlung:

«Omne boni pretium nimio vilescit in usu,

Fitque mali gustu dulcius omne bonum.

Si quis habet quod habere decet, sit laetus habendo,
Alterius non sit, qui suus esse potest.»

(Durch die Gewohnheit verliert das Gute seinen Wert, doch in der
Erfahrung des Unglicks wird siiRer das Gute. Wenn einer hat, was
ihm zu haben zusteht, freue er sich seines Besitzes, einem andern
gehdre nicht, wer sich selber gehdren kann.)

Von Paracelsus zum Anonymus Neveleti ist ein weiter Weg. Zur
Beantwortung der Fragen, wann und wie er zu ihm in Beziehung trat,
ist man auf Vermutungen angewiesen. Mdglicherweise hat Paracelsus
das Fabelbuch schon als Schuler kennengelernt. Ueber seine Kenntnis
Aesops (alle Fabelsammlungen des Mittelalters trugen ausnahmslos
diesen Namen) spricht er sich, und nur dieses eine Mal, im *Buch
von den natiirlichen Dingen» aus, das zu seinen Erstlingsschriften ge-
hért. Im dritten Kapitel «Vom Wasserblut» (Sudhoffs Ausg. 1/2, 95)
ist die Rede von den unwissenden Aerzten, die das ihnen Unbe-
greifliche mit der Begriindung abtun, es sei Zauberei. Dabei wissen
sie nicht einmal, was Zauberei ist, haben sie doch nicht genug gelernt,
um davon etwas zu verstehen: «dorumb so ist ir torheit offenbar und
an tag kornen, das sie nicht aus der natur arzneien, sonder alein aus
den fabulis Aesopi und aus der Marcolfischen 1ler; ist gleich eins wie
das ander». Mit der «Marcolfischen ler» meint Paracelsus die Scherz-
gesprache zwischen Salomon und Morolt mittelalterlicher Erzdhlungs-
literatur (ibid. 496); folglich scheint er damals die Welt der Fabeln
noch nicht sonderlich ernst genommen zu haben. Bittere Erfahrungen
mufRten sie ihm erst entratseln, bis er im reifen Mannesalter schreiben
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konnte: «ein Arzt, der sich einem Firstenhof verdingt oder einer
Stadt zu Dienst verpflichtet, verliert seinen freien Mut» (Sudhoffs
Ausg. 11/1, 158). Bevor er sich zur Erkenntnis durchgerungen hatte,
daB man «keines andern Diener, sondern sein eigener Herr» sein
solle, beklagte er sich, wie z. B. noch in seiner Eingabe an den Basler
Stadtrat im Sommer 1527, man habe ihn mit falschen Vorspiegelun-
gen aus friherer Stellung «bei Fursten und Stddten» weggelockt
(Sudhoffs Ausg. 1/4, 142). Aber wie selten ein anderer ist Paracelsus
durch Schaden klug und grof3 geworden!

Die Beweggriunde, die ihn veranlat haben, sein Motto der Morali-
sation einer Tierfabel zu entnehmen, — ob in ihm Reminiszenzen
aus der Schulzeit aufstiegen, die sich in der Lebenserfahrung bewahr-
heiteten oder ob er die Wahl des Spruches einer spdteren Wieder-
begegnung mit dem Anonymus verdankt, z. B. in der Gestalt des seit
1476 in Ulm und Augsburg immer wieder neuaufgelegten «Aesops»
des Ulmer Stadtarztes, Humanisten und Pestautors Heinrich Steinhéwel
(1412— 1478),15 — alles das wird sich wohl nicht entratseln lassen.
Vorlaufig muB der Quellennachweis des «Alterius non sit» als Bei-
trag zur Paracelsus-Biographie genigen.

1 Cf. /. v. Radowitz, Die Devisen und Motto des spateren Mittelalters.
Stuttgart Sc Tubingen 1850, 2 f.

2 loann. Otveni Oxoniensis Angli Epigrammanim Editio Postrema.
Amsterdami apud Guihelm Blaen, 1633.

8 Encycl. Brit. 16,979: «Owen frequently adapts and alters to his own
purpose the lines of his predecessors in Latin verse.»

4 W. Binder, Novus Thesaurus Adagiorum Latinorum. Stuttgart 1861,
15, Nr. 139.

8 A. Chassant & Henri Tausin, Dictionnaire des devises historiques et
héraldiques avec figures et une table alphabétique des noms. Paris 1878.

6 Proverbalia Dicteria, ethicam et moralem doctrinam complectentia.
Versibus veteribus rhytmicis, ab antiquitate mutuatis, una cum germanica
interpretatione conscripta et studiose collecta per Andream Gartnerum,
Mariaemontanum (sine loco) 1574.

7 Ethice vétus et sapiens veterum latinorum sapientum, sive: Praecepta
veterum sapientum, philosophorum, medicorum, rhetorum, historicorum,
philologorum, de virtutibus, vitiis et moribus admonidones variae, sapien-
tes, eruditae et udles, de omnibus fere illis, quae in commuai hominum
vita, singulis et universis accidere soient, descripta et selecta ex observa-
tionibus, lecdonibus et notationibus variis Michaelis Neandri, Soraviensis.
Panes Ill. Lipsiae 1590.

8 Cf. /. Dielitz, Die Wahl- und Denkspriiche, Feldgeschreie, Losungen,
Schlacht- und Volksrufe besonders des Mittelalters und der Neuzeit.
Frankfurt a. M. 1884.
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0 J. Ficker, Rainald von Dassel. Koln 1850.

10 G. Ehrismann, Geschichte der deutschen Literatur bis zum Ausgang
des Mittelalters. 1l. Teil: Die mittelhochdeutsche Literatur (SchluBband,
305 ff.) Minchen 1935.

11 Das System der Moralphilosophie ist am klarsten entwickelt im
«Moralium Dogma Philosophorum» des Guillaume de Conches (Edit.
J. Holmberg, Uppsala 1929). Cf. R. H. Blaser, Ulrich Boner, un fabu-
liste suisse du XIVe siécle. 1l. Teil: La doctrine morale des fables de
Boner et le systeme scolastique des vertus. 42 ff. und 176 ff. Diss.
Paris 1949.

12 H. Oesterley, Romulus. Die Paraphrasen des Phaedrus und die Aeso-
pische Fabel im Mittelalter. Berlin 1870. Vielleicht ist Romulus identisch
mit einem gewissen «Romulus de via Ardeatina, civis Romanus, der im
Jahre 964 ein schismatisches Dokument Unterzeichnete» (ibid. XL f.).

13 Roth, Die mittelalterlichen Sammlungen lateinischer Tierfabeln. Phi-
lologus 1 (1846).

14 L. Hervieux, Les fabulistes latins depuis le siécle d’Auguste jusqu'a
la fin du moyen &ge. Tome IL Paris 1883, 394 f. Cf. R. H. Blaser,
loc. cit. 83.

16 H. Oesterley, Steinhdwels Aesop. Bibi. d. Litt. Vereins in Stuttgart
CXVII. Tlbingen 1873. Cf. K. Sudhoff, Der Ulmer Stadtarzt und Schrift-
steller Heinrich Steinhéwel, in: Klebs/Sudboff, Die ersten gedruckten
Pestschriften. Miinchen 1926, 171 ff.



PARACELSUS UBER
KROPF UND KROPFENTSTEHUNG

t Dr. J. Strebei

Der unvergeRBliche Berner Chirurg Professor Theodor Kocher
(1841— 1917), erster schweizerischer Nobelpreistrdger fur Medizin,
&ulRerte gelegentlich bei seinen klinischen Vorweisungen von Struma-
Patienten und -Préparaten, dal schon Paracelsus als Erster die minera-
lische Genese der Krépfe erkannt und beschrieben habe. Als er mich
1910 einlud sein Privat-Assistent zu werden, bot er mir als Doktor-
These eine vollstindige Zusammenstellung der diesbeziiglichen para-
celsischen Urtexte an. Vielleicht héngt mit dieser Kocherschen An-
regung mein jahrzehntelanges Studium der Schriften Hohenheims zu-
sammen. Aber erst nach dem Studium der zehn Quartbdnde Husers
(1589—91) sowie der funfzehn Bande von Sudhoff und zahlreicher
Einzeleditionen vor der ersten Gesamtausgabe bin ich befahigt Gber
obiges Thema zu referieren, weil Hohenheims wichtige Notizen hier-
Ober sich in fast samtlichen Schriften zerstreut finden: in seinen
propddeutischen, klinischen, spagyrisch-chemischen und auch natur-
philosophischen. Hier kann natirlich nur ein summarischer Ueber-
blick geboten werden, der jedoch geniigend dartut, dal? die Kochersche
These begriindet ist. Wer sich ndher mit diesen Fragen beschéftigen
will, den verweise ich auf meine soeben fertig gestellte Paracelsus-
ausgabe in acht Bénden, deren Einteilungsprinzip auch von Medizin-
historikern verkannt wurde, weil es vom Huserschen und Sudhoffschen
abweicht. Der erste Gesamtherausgeber Huser edierte wahllos Pro-
padeutisches, Klinisches und Naturphilosophisches, wahrend Sudhoff
chronologisch vorging. Die St. Galler-Edition Zollikofer bringt zuerst
das Kulturhistorische, hernach als Breitbasis die Natur-Philosophie,
erst dann die Propddeutik und Klinik; befolgt also ein humanistisches
Programm mit synoptischen Gesichtspunkten. Die Synopsis wird auch
in den klinischen Werken gewahrt, soda z. B. erstmalig samtliche
tartarischen Arbeiten von 1520— 1538 chronologisch beieinander
sind, wahrend sie bei Huser und Sudhoff mihsam in den verschieden-
sten der 24 Bénde gesucht werden missen. Etwelches MiR3behagen
scheint die «Breitbasis» der paracelsischen Naturphilosophie geschaf-
fen zu haben, weil sie den Nur-Positivisten nicht leicht verstandlich
ist. Sie bildet jedoch u. a. die Grundlage der psychiatrischen Werke
Hohenheims. Auch hierin ist eine synoptische Gesamtschau geboten,
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sodalR es kaum mehr Vorkommen dirfte, daR Professoren der Philo-
sophie wie Eucken und DeufRen eben die Synopsis fehlte. Auch in
Einzelfragen z. B. Uber Struma, welcher Ausdruck schon Paracelsus
gelaufig ist, bietet die schweizerische Edition synoptisch einen raschen
Ueberblick.

Im letzten «Buch von den Tartarischen Krankheiten», 1537/38
auf der Reise zum Erbmarschall von B6hmen und auf dessen SchloR
in Mahrisch-Kromau geschrieben, schreibt Hohenheim summarisch
Uber die Entstehung des Kropfes folgendes, das nach unserem V.
Band, S. 95, wiedergegeben wird: «Nit minder wichtig ist, daR solcher
mineralischer Spiritus, der in die Arten des Tartarus sollte vermischt
werden, aufsteigt, in den Hals kommt und sich zum Kropf ansetzt, zu
einem Halsknddel, wie der lehmige Tartarus in der Niere. Da die
Struma eine knorpelige Materie hat, macht sie grofRe und kleine
Knopfe im Geédder. Daher sind solche Tartari der Mineralien allein
Nahrung und Nutriment der Kropfe und eine Gebédrung derselben,
d. h. die Mineralsalze sind ihre Mutter. Denn sie vereinigen sich hier
miteinander wie der Tartarus in der Blatern. Also setzen sich diese
mineralischen Ldsungen im Hals ab, wo ihnen die zahlreichen Ge-
falRe eine wachsende Kraft verschaffen. Wandern lehrte mich diese
Dinge erfahren. Lernet die Kosmographie mit den Augen als Pro-
fessores erkennen, nit von Skribenten. Wovon die plérren, ist einem
Arzt nichts nitz.» Laut einer Schulernachschrift (von Oporin oder
Basil Amerbach) aus der Basler Vorlesung tber die tartarischen Krank-
heiten im W. S. 1527/28 erklart Paracelsus (1. c. S. 163): Blut ist
Salzldsung, ein mineralischer Humor, ein Balsam der Natur. Im ersten
Buch de Tartaris 1532 wird definiert: Die Ursachen von Tartarus-
neubildungen (in Krépfen, Nieren, Blase, Adern usw.) sind die Mi-
nerale, weil der Mensch auf allen Mineralen beruht. Im Opus Para-
mirum wird der Kropf schlankweg als Stérung des Mineralstoff-
wechsels erklart und damit die heute giltige Entstehungsursache in-
tuitiv-genial erstmalig gefunden, nachdem die «Humoristen» sich mit
einem Phlegma depositum begnigten. «So viele Arten Minerale aus-
wendig sind, so viele sind auch inwendig im Menschen. Daher soll
ein Arzt das Wissen um die Minerale haben, damit er die minerali-
schen (Stoffwechsel) Krankheiten erkenne. Denn die Kenntnis der
mineralischen Krankheiten wird eure vier Humores umstoBen und
eure Narretei an Tag bringen. Dann werdet ihr dastehen wie die
Ringlerin (= Metze, die sich um ge-ringes Geld verkauft), die lie
die Ohren am Prangei» (Huser V, 210, 1. c. 149/150).

In der Nachschrift zum Pharmakologie-Lehrbuch der Archidoxa:
De Praeparationibus wird bei Krdpfen, auch bei Flecken der Augen,
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Thitia- = Ziakoxyd, empfohlen, in folgendem Rezept: Rp/Thutiae
unc. 4, Salis fusi, Calcis viviae ana unc. 6. SSS (d. h. stramm super
stramm oder schichtweise) ad quarmm gradum ignis, reduc in Alcali.
Dosis wird nicht angegeben. Als Zusatz beim Kropf wird angegeben:
Rp/hujus Thutiae unc. 1, Salis Anatri (aus Kalk, Alaun, Vitriol,
Kochsalz und Salpeter bereitetes Salz) sive fellis vitri (= Glasgalle,
Silikat), Salis fusi ana unc. 1, Urinae distillatae lib. ss. et unc. 4.
Fiat mixtura. Davon gebe man den «Sattkropfen» morgens und
abends drei bis vier Wochen lang zu trinken. Diese Arznei versage
nur bei den Graubindner-Kropfen («Grawen-Punter-Kropffeny,
Huser VI, 220).

Im Sommer S. 1527 las Hohenheim in Basel Uber Chirurgische
Krankheiten: von Apostemen, Geschwiren, offenen Schéaden, Sironen
und andern Gewachsen (Sudhoff 4, 149/368). Caput XIX handelt
ausfuhrlicher De Struma, vulgo der Kropf. Hauptsdchliches aus die-
sem Kapitel in der Sudhoffschen Rechtschreibung folge hier: «Der
kropf ist ein mineralisches gewechs, gleich dem flader, der auch aus
den mineralischen fleusset. ist auch gleich den margaziten (= Schwe-
felkiesen) oder den andern unzeitigen (= unfertigen) minern (Mine-
ralen). darumb alle krépfend leut mer zur torheit dan zu geschicklich-
keit bereit seind, aus ursach der unzeitigkeit des miners, so darin ligt,
und besizt den hals, dann da ist mineralium principium (Also auch
Myxioditie ist von P. mitbeobachtet worden). Nota: ein jetlichs un-
zeitigs miner (al) macht neben der wurzel ein unzeitigs gewechs, etwas
gleich dem, das daraus werden sol. dan was unzeitig ist, ist ein muter
der knospen. Signa: So knoden am hals wachsen, gedecket mit der
haut, gleich wie die ruben, so sag das dasselbig der kropf sei. Endung:
Es bleibt also wie es ist bis in den tot, es sei dan der hochkropf, der
get in totsnéten hinein und ist signum mortis. Cura: Krépf heilen
ist zweierlei, instrumentalisch und medicinalisch, durch cauteria ac-
tualia oder corrosiva, medicinalisch durch pulveres oder sein potiones.
Glossa: Inter reliqua apostemata quoque Struma numeramr, non quod
apostema (AbszeRR) aut ulcus fit, sed quod est ein misgewechs. autores
dicunt esse fluxum ex capite, hoc est ex capitis phlegmate generamm,
quod descendit in collum etc.,, sed nihil est, quia phlegma ut et alias
dixi non potest generare carnem. Rogerius etiam mentimr, dicit esse
ex excremento capitis etc. alii dicunt quod Struma ex semine a namra
nascimr sed nihil est, quia semen purum est. saepe nascunmr pueri
cum struma als im Binzgeu, sed Struma est ex mineralibus, nam in
humoribus namralibus ist kein misgewechs. humores naturales non
faciunt strumam, sed quando humores minerales fallen herab, non
ultra cadunt quam ad collum, quia semper ad radicem vadit. Princi-
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pium mineralium est in nucha, umb den hals rumb (d. h. in der
Schilddrise), ideo quando pars mineralis descendit et debet dari sul-
furi, mercurii, salis suam partem et omnia membra abundant illis,
und wann sie unzeitig seind (in un eifer d. h. falscher Mischung),
tunc non dispergitur in membra, sonder sezt also sich an, ideo in
pueris fieri potest struma, scilicet quando in matrice iam creati sunt,
quoque mineralia descendunt, ut dispergantur per totum corpus, hoc
ad sanguinem, illud ad carnem etc. et fieri potest, das nit zeitig ist,
tunc sezt es sich an im hals, sed in aetate grandioribus sic fit, quando
abundant ilia mineralia, superfluum sezt sich an, sic quoque die flader
in arbore nascuntur (Baumkropfe), ubi kropfet leut seind, daselbst
seind bergwerk. ita etiam fit, quod ex primis tribus aqua aliqua resol-
vitur in mineralem humorem, et si quando baculus imponitur, accipit
knospen sicut et in Bintgeu etc., ubi fontes sie quis diu bibat, strumam
accipit etc. ergo ubi non humor mineralis, ibi non struma, nunc er
accidente, an non possit contingere struma, ut si quis aguam minera-
lem bibat? respondeo, quando bibimus aquam et est nutritivum, ideo
membra inde suum nutrimentum accipiunt et quod est minerale abit
ad humorem mineralem, qui in nobis est, et si corrumpit fluxum
mineralem in nobis et inde fit struma, ideo ubi die wilden marcasiten
ligen (Schweflkieslager), ibi plenum kropf... Strumosi raro sunt
sapientes, quia et cerebrum ex mineralibus suum habet liguorem seu
nutrimentum, quia illud imperfectum quoque et immaturum ad cere-
brum ascendit, inde destruit partem memoriae (Hirnlokalisation), et
quodque surdi sunt, quia humor mineralis occludit aures, sed linguae
et naso et oculis non nocet. Ubi multa mineralia, vil bergwerk, ibi
multae strumae. diselbigen kennen wol, was die hochkrépf seind
(Tauchkropfe), quando venit illis (aux goitres plongeants) morbus
acutus (akuter Kropftod durch Ersticken), so get der hochkropf frei
hinein et postquam mortui sunt, post duas horas gehet er wider
heraus.

Cura: Kropfheilung ist zweierlei: instrumentalisch und medicina-
lisch durch kropfpulver. Prima cura per instrumentale actuale, ut inn
Etschland fabri accipiunt ferrum igneum et per strumam fodiunt, so
facht der kropf an zu eitern und eitert gar raus, et non opus est illa
medicina, sed per se treuft es heraus, sed cicatrices machent. alii sunt,
die da ausschneiden kropf, sed non est magistralis cura, quia saepe
im wachsen strumae fit (soll heiBen: im schneiden), quod venulae
transcurrunt, et cum scinduntur, constipari non possunt (weswegen
Kocher die Kocher-Klemmen erfand!), ita scinduntur sicut napta,
creuzweis rausgeschnitten und raus geschélt (man beachte die Oster-
reichische 6-Mutation) et non est dan ein nieren, der da ligt in collo.
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ideo in scissura cavendum est, ne venulae tangantur, quia venulae in
ein solch gewechs non possunt inveniri, und kan sanguinem nit stellen
etc. secunda cura est per corrosiva, ut in napta habes, cum filo ex
alumine plumoso, aber er (das Haarseil mit Bleiessig) macht grofR3
anmal. tertia cura est per pulveres, quia ex mineralibus est generatio
et potissimum ex sale, ideo talia quoque medicamina applicanda. seind
zweierlei stuck, que didici experientia, curantes strumam. et omnes
receptae que habentur de Struma, si ex his duobus non est alterum
in recepto, nihil fit. quidam volunt phlegma purgare contra strumam,
sed nihil est, alii volunt exsiccare, sed nihil est etc. duo dico esse quae
curant strumas, est sal et urina. sal illud in der Etsch dicitur Kropfsalz
et est ungerisch salz, lapides sunt et si conterantur, dant vil krépflin.
et si illud salz ungaricum frequenter comedatur, tune pellitur Struma,
sed illi kremer coquunt in presilg (Peterli)) et faciunt braun, alii blau
mit kornblumen et imponunt hominibus. sed in summa: omnia re-
cepta, nisi habent illud sal, nihil juvant. item sal gemmae contra
strumam est et praestat ungarico. aliud medicamen vidi in frauen
zimern, das sie propriam urinam trinken in aurora et magnas strumas
depulerunt. bonum haustiun biberunt. et praestat urina sale, quia
urina non est nisi sal resolutum.

In Hohenheims Chirurgie finden sich (Sudhoff X, 440, 587, 588)
weitere Angaben. Doch findet sich dort nichts Neues als in den
Schulernachschriften der Basler Vorlesung. Fassen wir die Haupt-
ergebnisse paracelsischer Anschauungen Uber den Kropf, seine Ent-
stehung und Behandlung kurz zusammen. Sie bilden die Grundlage
der heutigen Erkenntnisse Uber Struma. Zuerst lehnt Hohenheim die
damalige Anschauung, da der Kropf ein vom Kopf heruntergestie-
genes Phlegma sei ab und ersetzt diese falsche Theorie der Galeniker
oder Humores-Aerzte durch seine aus Erfahrung in vielen Landern
gewonnene Erkenntnis, da die Struma, vulgo Kropf ein «minerali-
sches Gewachs» sei: Struma est ex mineralibus; humores naturales non
faciunt strumam, sed humores naturales, die «unzeitig seind». Im
Pinzgau hat Paracelsus die Erfahrung gemacht, daf3 si quis bibat
fontes, strumam accipit. ubi non humor mineralis, ibi non Struma.
Paracelsus spricht von seinen Erfahrungen in Kropf-Entstehung und
-Behandlung im Pinzgau, Etschland und Graubinden, wo er also
schon vor 1526 gewesen sein muf3, zweitmalig 1535. P. unterscheidet
angeborne und erworbene Kropfe: in matrice jam creati sunt quoque
mineralia descendunt, also infolge mineralischen Stoffwechselstérun-
gen Ubertragt die Mutter im Uterus die Kropfanlage: ideo in pueris
fieri potest Struma. Er unterscheidet Hoch- (= Tauch) Kropfe, die
einen plétzlichen Kropftod verursachen kdnnen und Sattkrdpfe, die er
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mit Tutia = Zinkoxyd, Silikaten und verschiedenen Salzen behandelt,
was aber bei den «Grawen-Pinter-Krdpffen» unwirksam sei. Sehr
interessant ist die Therapie: chirurgisch und medizinisch. Im Etsch-
land hat er beobachtet, die da «ausschneiden kropf» oder wie er
«raus gescholt» wird, was aber wegen den zahlreichen Venen geféhr-
lich werden kénne (Kocher-Klemme!). Auch zu den chirurgischen
MaRnahmen rechnet er die cauteria actualia et corrosiva, von denen er
hier nur das filum ex alumine plumoso erwahnt, was identisch sein
dirfte mit Haarseilmethode mit Benutzung von Alaun- und Blei-
atzmitteln. Sehr interessant ist jedoch die Notiz, daf3 in der Etsch das
sog. ungarische Kropfsalz mit Erfolg bei Struma verfuttert werde:
tune pellitur Struma si illud sal ungaricum frequenter comedatur. Alle
Medikamente versagen ohne dieses spezifische Salz: omnia recepta
nihil juvant nisi habeant illud sal. Als Erfahrungstatsache bucht P.
auch, dal3 Frauenzimmer, die in aurora ihren eigenen Urin getrunken
haben, magnas strumas depulerunt. Er erklart die Tatsache damit, weil
quia urina non est nisi sal resolutum (man beachte auch das Scho-
larenlatein, das P. mit Recht verschméhte). Weil P. an diese Erfah-
rung von kropfeten «Frauenzimmern* glaubte, mischte er in De
Praeparationibus sein Tutia-Rezept mit Urina distillata d. h. Harn-
salzen. Bemerkenswert ist noch die paracelsische Angabe, dal er mehr
Kropfige in Gegenden gefunden habe, die Bergwerke aufwiesen mit
Markasiten d. h. Schwefelkiesen, Pyriten usw. Tatsache ist, dal im
Wallis Struma endemisch ist, wo bekanntlich Kohlenfloze mit reich-
lich Markasiten oder Katzengold vorhanden sind. Ueber diesen von
P. erkannten Zusammenhang von Schwefelkiesen und Krépfen sind
meines Wissens noch keine Untersuchungen gemacht worden, obwohl
seine Angaben auf Erfahrung in vielen Landern beruhen und durch
Erfahrungstatsachen spez. auch geologischer Natur im Wallis bestétigt
werden. — Nicht vergessen sei die Beobachtung Hohenheims, daR
Kropfleute oft schwachsinnig sind, spez. in parte memoriae leiden.
Seine Kropflehre, die er in Basel vortrug, berucksichtigt also auch die
von Kocher gefundenen Zusammenhéange von Struma und Myxidiotie
bez. Cachexia strumipriva. In nuce ist also laut den Basler Kolleg-
Nachschriften die ganze moderne Kropftheorie beieinander. Diese
Kollegnachschrift «Von Apostemen, Geschweren, ofnen Scheden
und andern Gewechsen am Leib» halte ich nach vergleichendem Stu-
dium der andern Kollegnachschriften De Gradibus, von denen wir
zwei besitzen: eine unklare von Oporin und eine viel luzidere von
Basil Amerbach, als eine dem Basil Aimerbach zugehorige.

Zum Schlul? mochte ich noch kurz Gber einen interessanten und
wichtigen, hieher gehérigen Neufund aus der Luzerner Birger-Biblio-
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thek berichten. Unter den sparlich daselbst vertretenen Handschriften
findet sich sub Ms. 609 ein auB3erordentlich schén geschriebenes Li-
bell «Von den offnen Schdaden und Geschweren» Philippi Theophrasti
Paracelsi. Jetzunder erst aus dem Rechten Original ergénzt und auf
das Halb The Theil gemehret durch Doctorem TOXITEM. Anno
1577.» Sudhoff war diese Handschrift, die von allen anderen ab-
weicht, unbekannt. Sie ist einer eigenen Analyse wert, die im
«Gesnerus» erfolgt. Auffallig ist, da? der berithmte Humanist und
poeta laureatus Toxites, der kurze Zeit auch in Brugg Ludimagister
war (s. unsern Artikel Uber Michael Schitz, genannt Toxites, im IV.
Jahrbuch der Nova Acta Paracelsica 1947, 99/111), trotz den oben
exzerpierten lateinisch verfaBten Kollegnachschriften sein Libell in
leicht lesbarem Deutsch abgefa3t hat und zwar knapp vier Jahre vor
seinem Tode, 1581.

Die vorliegende Kurzarbeit beleuchtet u. a. die Richtigkeit der
Thesen des verdienstvollen jetzt in Amerika lebenden Paracelsus-
forschers B. Aschner, der in der Einleitung zu seinem dritten Ueber-
setzungsband u. a. schreibt: Nochmals méchte ich mit Nachdruck
darauf hinweisen, dal? die bisherige fachhistorische Paracelsusfor-
schung an diesem praktisch so Uberaus wichtigen enormen Tatsachen-
material vollstdndig vorubergegangen ist und die arztliche Allgemein-
heit noch nicht auf diese unerschépfliche wertvollste Fundgrube auf-
merksam gemacht hat... Es ist zu hoffen, dal3 nun auch die praktische
Nachprufung und die ubersichtliche Verwertung des neuerschlossenen
Tatsachenmateriales nach Krankheiten und pharmakologischen Grund-
satzen beginnen wird.» Aschner schrieb dies 1930. Kurz nachher wur-
den die Acta Paracelsica gegriindet, in denen Aschner u. a. tber para-
celsische Krebsbehandlung, der Minchner Chemiker Darmstadter u. a.
Uber paracelsische Chemie schrieben. Leider ging diese Zeitschrift
schon nach zwei Jahren aus mir unbekannten Grinden ein. Die
schweizerische Paracelsus-Gesellschaft hat die damals abgebrochenen
oder durch die krassen Gegensadtze von Sudhoff und Aschner zerris-
senen Faden wissenschaftlicher Forschung wieder aufgenommen. Be-
reits sind ihre Jahrbicher auf vier angestiegen und Druckmaterial fur
mindestens zwei weitere liegt gesichtet vor. Leider ist bis jetzt nur das
kulturhistorische und philophische Gedankengut des Hohehnheimers
darin zu Wort gekommen, wéahrend das enorm reiche naturwissen-
schaftliche, chemische, pharmakologische, therapeutische, chirurgische,
eoidemiologische, dermatologische usw. usw. Wissen Hohenheims bis
jetzt noch kaum berthrt worden ist. Hier sollten die stdndigen N&r-
gelet Paracelsi einhaken :hic Rhodus, hic salta. Die nur positivistisch
eingestellten sollten einmal die ungemein frischen Basler Vorlesun-
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gen Uber Pharmakotherapie De gradibus et compositionibus studieren
und exzerpieren nach dem Studium der Archidoxa und der Ubrigen
chemischen Schriften, die das erste Lehrbuch der Chemie darstellen
vor Libavius (1597), der ausgiebig Paracelsus benutzte. Wenn B.
Aschner 1. c. «von in Fachkreisen unbekannten bergehoch liegenden
Goldkdrnern und Edelsteinen Paracelsischen &rztlichen Waissens
schreibt, «von einer Fundgrube von auch heute noch zu beherzigen-
den bzw. wiederaufzunehmenden é&rztlichen Erfahrungsweisheiten und
ganz besonders von Heilverfahren, Heilmitteln, Rezepten, deren Nach-
prifung in vielen Féllen auch dort noch Heilerfolge verspricht, wo
die heutige wissenschaftliche Medizin nicht mehr weiter kann», so
mussen hier die Positivisten verwiesen werden auf das Studium der
Archidoxa (chemica), die vor der Basler Lektur abgefal3t wurde, auf
die Bicher De Praeparationibus, auf die Basler Vorlesungen De Gra-
dibus, Uber chirurgische Themata wie die oben zitierten «Von offnen
Schaden, Geschwdren», die Aschner in seinem vierbandigen Werke
leider ebenso wenig kennt wie die Chirurgie und die Syphilisschriften.
Vor allem sollten sich auch wissenschaftliche Chemiker mit den die
heutige Chemie begriindeten Methoden Hohenheims bekannt machen
und die pharmakotherapeutischen Schétze bergen helfen. Paradoxer-
weise haben dies bis jetzt nur die Outsiders der Homdoopathen ver-
sucht wie ein Hahnemann, Redemacher, dieser Wiederentdecker Para-
celsi u. a. Erst im letzten Jahrzehnt haben Chemiker wie Darmstadter
Prof. Waiden in Rostock u. a. sich an diese interessanten Probleme
herangewagt (vgl. Zeitschrift f. angew. Chemie 1941, 421, 427, 431
sowie Chemiker Zeitung, 1941, 351, ferner Ernst Darmstadter, Arznei
und Alchemie, 1931). Basel, wo P. mit Athanar und Alembic u. a.
seinen berihmten Realgar = Schwefel-Arsen gegen die «blatern der
Franzosen», vierhundert Jahre vor Ehrlichs Salvarsan, hergestellt hat,
sollte nicht nur seine historische Schau-Apotheke haben, sondern in
seinen groRchemischen Fabriken einen Winkel mit Athanar und
Alembic, wo die paracelsischen Urrezepte nachgemacht und auspro-
biert werden konnten mit Kalzination, Reverberation, Sublimation
usw. Es gilt dies nicht nur fir seine Krebsheilmittel, sondern vor allem
auch fur die vielen phytochemischen Anregungen. Denn so sehr
Hippokrates ein therapeutischer Nihilist war, was ihm auch der
Hohenheimer bei aller schuldigen Ehrfurcht vorwirft, so sehr ist
Paracelsus stets optimistischer Aktivist, ohne jedoch je den Boden
der Erfahrungswissenschaft in therapeuticis zu verlassen, denn «Erfah-
rung allein ist die Mutter der Rezepte», doziert Hohenheim im 6.
Kap. des 5. Buches der Basler Vorlesung De Gradibus. Damit soll
seine Naturphilosophie beileibe nicht entwertet werden, obwohl sie
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oft weitschweifig, tautologisch sich wiederholt. Immerhin bildet sie
die Grundlage der heutigen Ausweitung der psychologischen Systeme
wie G G. Jung in seinem Werk Uber Psychologie und Alchemie be-
wiesen hat. Den Vielen, denen Naturphilosophie als Grundlage der
Psychologie und auch Psychiatrie nicht behagt wie Differential- und
Integral-Kalkile (die doch nichts anderes sind als oberste Stufen der
Subtraktion und Addition), sei wenigstens die Schatzkammer paracel-
sischer Pharmakotherapie zur Einsichtnahme empfohlen, die vom so-
liden Fundament neuzeitlicher Chemie getragen wird.
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PARACELSUS UND DIE SPAGYRIK

(Als Referat vor der Schweizerischen Paracelsus-Gesellschaft
io Zurich, am 20. November 1949)

Von Dr. Hermann E. Helmrich, Minchen.

Meine Damen und Herren!

Die Spagyrik, wie sie sich uns heute préasentiert, 1af3t sich wohl am
pragnantesten durch ein Wort von Alexander von Bernus definieren,
das er in seinem Buch »Alchymie und Heilkunst» niedergeschrieben
hat. Er sagt dort, da die Spagyrik — wenigstens die echte — die-
jenige Heilweise sei, die sowohl Komplex-Homd&opathie als auch
Biochemie zusammenfa3t und Uber sich hinausfiuhrt. Dieses Wort sagt
Wesentliches aus fir den mit diesen Gebieten vertrauten Fachmann
und gibt im 0brigen eine klare Situationsdarstellung dariiber, wo
heute die Spagyrik zu suchen ist, ndmlich, von der wissenschaftlichen
Medizin aus gesehen, auf dem unsicheren Boden der Aufenseiter-
Disziplinen. Diese Feststellung soll weder eine Spitze bedeuten gegen
die Lehrmeinungen der wissenschaftlichen Medizin, der wir ja alle
GroRtes zu verdanken haben, noch aber eine Diskriminierung der
Spagyrik sein, welche Paracelsus unter die gehobenen Formen é&rzt-
licher Heilkunst zéhlte.

Daf die Spagyrik heute auf diesem fragwirdig scheinenden Boden
steht, ist nicht ihre Schuld, sondern es ist das Ergebnis der Mensch-
heitsentwicklung der letzten vierhundert Jahre. Diese Entwicklung
war notwendig geworden durch die einseitig introvertierte Haltung
des mittelalterlichen Menschen und fuhrte so von einem Extrem ins
andere. So wurde das 19. Jahrhundert zum Jahrhundert eines Uber-
wiegenden Materialismus, und wir sind heute seine Erben im Guten
wie im Bdsen. Nun sind allerdings die Erfahrungen der Generationen
von gestern und heute der fruchtbarste Nahrboden fir jene geistigen
Giter, deren Verlust im Zuge dieser Entwicklung fur uns so schmerz-
lich ist und deren Wiedererwerbung heute dringendstes Gebot ist,
wenn sich die Menschheit nicht verloren geben will. Und diese Ten-
denz ist bereits deutlich wahrzunehmen: Hierher gehort als sicht-
barstes Zeichen die moderne Entwicklung der Physik, welche uber der
Erforschung des Atoms wieder den Zugang zur Metaphysik findet,
hierher gehort der bereits splirbare neue Wind in der Medizin, welche
wieder zu philosophieren beginnt, und hierher gehéren auch alle
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ernsthaften Versuche, bestes altes Wissen wiederum neu begreifen
und verwerten zu lernen.

Damit stehen auch wir Paracelsisten fest auf dem Boden der heu-
tigen Zeit und ihrer Forderungen, und darum halte ich es auch fur
gerechtfertigt, zu lhnen Uber ein Thema zu sprechen, das auf den
ersten Blick zwar etwas abwegig erscheinen mag, dessen tiefere
Hintergrinde jedoch ein helles Licht auf das paracelsische Denken
in vieler Beziehung werfen und uns in klarer Weise zeigen, wie le-
bensnah und aktuell, ja wie wichtig fur uns Heutige eine produktive
Arbeit aus dem schopferischen Gedankengut des Hohenheimers ist.

In der Sudhoff'schen Ausgabe der simtlichen Werke des Paracelsus
finden sich die bekannten Bruchstiicke des Buches «Von den finf
Enden*. Aus der Einteilung dieses Buches ist ersichdich, daR die darin
abgehandelten finf Enden, jene funf Ubergeordneten Krankheits-
ursachen, die jede fur sich alle Krankheiten hervorrufen kdénnen, in
ihrer Darstellung keineswegs den Hauptinhalt dieses Buches aus-
machen sollten, sondern nur als «Parenthesis*, als Zwischenstiick,
gedacht waren. Diesem sollten dann die «funf Libri Praxei», die funf
Bucher der Praxis, folgen. Das bedauerliche Fehlen dieser letzteren
macht das Ganze fragmentarisch. Doch erfahren wir aus dem ersten
sog. Prologbuch im Sinne einer Einfihrung, was diese funf Bicher
der Praxis ausfuhrlich beschrieben hétten. Paracelsus berichtet uns
hier, da es auch fiinf generelle medizinische Richtungen, also finf
an sich gleichberechdgte Disziplinen gibt, oder, wie Paracelsus sich
selbst ausdriickt, funf Facultdten oder Secten: «... und also sind sie
geteilt von einander, daR kein Sect procediert der andern, gleich und
eine jetliche Secten genugsam ist, die funf Urspring aller Krank-
heiten zu heilen, die ein jetliche Sect alle funf fir sich selbs unter
seiner Cur wissen soll..

Trotzdem &Rt sich aus dem Weiteren eine gewisse Graduierung
dieser funf Facultdten hinsichtlich der Anforderungen herauslesen,
die jede von ihnen an den sie ausibenden Arzt stellt.

In.der ersten Secte sind die Naturales, also jene Aerzte, welche ihre
Therapie den naturgegebenen Umstdnden gemdR auf dem Grundsatz
«contraria contrariis» aufbauen, d. h. die Behandlung durch entgegen-
gesetzte MalRnahmen und Mittel auf naturgemdBem Wege durch-
fuhren.

Die nédchste Facultdt sind die Spezifici, die Empiriker, die uber
den Weg der praktischen Erfahrung und des Experimentes gewisser-
mafllen dem Grundsatz «aliena alienibus» nahestehen. Auf dieser Basis
kennen sie fur jeden Fall ein spezielles Mittel spezifischer Art, etwa
im Sinne unserer heutigen Chemotherapie.
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Somit sind diese beiden Facultdten im Groben gesehen die Ebenen
der heutigen wissenschaftlichen Medizin in all ihren Fachgebieten.
Was hier angesprochen wird, das sind alle therapeutischen Mafl3nah-
men auf physikalischem, chemischem und biologischem Wege.

Als dritte Facultat nennt Paracelsus die Characterales, welche durch
ihren Charakter, durch die Suggestivkraft ihrer Personlichkeit und
«durch das Wort» heilen. Wir finden hier die Beziehung zur heutigen
Psychotherapie. Da hier der Heilweg Uber die Psyche als einer der
Physis Gbergeordneten Ebene geht, darf gegentiber den Naturales und
Specifici durchaus von einer Steigerung der Mittel im Sinne einer
Verfeinerung gesprochen werden.

Nun kommen als vierte Gruppe die Spiritales, welche «den Geisten
der Kreutern und Wurzeln gebieten». Und das sind die Spagyriker,
deren Behandlungsform eine gewisse Vorwegnahme der ja wesentlich
spater entstandenen Homdopathie bedeutet.

Bevor ich jedoch nédher darauf eingehe, mdchte ich die letzte der
funf Facultaten erwéahnen, von der Paracelsus in bezeichnender Weise
sagt, sie sei letzten Endes die einzige «christliche» Facultat, wahrend
man die anderen vier Secten, die allein aus dem «Liechte der Natur»
erwiichsen, ohne abtrégliche Tendenz mit «heidnisch« bezeichnen
dirfe. Es sind jene, die «durch den Glauben gesund machen, als der da
glaubt der Wahrheit und wird gesund, als Christus und seine Jinger
getan haben». Paracelsus nennt sie die Fideles. Diese Disziplin ist
zweifellos die erhabenste Form &rztlichen Einwirkungsvermdogens, ihre
Voraussetzung aber eine gottliche Berufung als Basis fur die hier
wirksamen schopferischen Krafte. —

Aus dem Wesen dieser finf Facultdten ergibt sich, da die hier
zur Diskussion stehende Spagyrik zwischen den psychotherapeutisch
wirkenden Characterales einerseits und den im rein Geistigen arbei-
tenden Fideles andererseits ihren Platz einnimmt. Das ist sehr wesent-
lich: Denn was in dieser Disziplin zu einer tatsachlichen Beherrschung
der Pflanzengeister verlangt und vorausgesetzt werden muf3, ist eben
doch erheblich mehr, als die verschiedenen homdopathischen Schulen
ahnungsweise erreichen.

Paracelsus sagt: «Spagyricus est, qui aliquid habet» — Ein Spa-
gyriker ist, wer etwas hat. Und dieses «aliquid», also ein Etwas, dessen
Inhalt eigentlich nicht direkt zu benennen ist, kann die Homd&opathie
im Rahmen ihres Wesens nicht finden oder fassen. Hahnemann selbst
hat es zwar erreicht in seinen spéteren Jahren, nicht mit seinem Ver-
stande, aber mit seinem éarztlichen Daimonion; und er fand es wohl,
nachdem er von Leipzig nach Kéthen gezogen war. Es ist bezeichnend,
daR die Homdopathie des Leipziger Hahnemann lehrbar war und auch
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von ihm gelehrt wurde. Der Koéthener Hahnemann jedoch lehrte
nicht mehr von dem Neuen, dem «aliquid», das fur ihn unaussprech-
lich blieb.

Paracelsus, der eine ganz andere Dialektik fihrt als Hahnemann,
der unbekiimmert alles nur irgendwie Nennbare beim Namen nennt,
auch dann, wenn er selbst erst Namen erfinden muR, weil es fir das,
was er meint, bis dahin noch keine Bezeichnungen und Begriffe ge-
geben hat — Paracelsus sagt hier: «aliquid».

Um nun dieses «aliquid» unter verschiedenen Beleuchtungen naher
Ihrer Betrachtung zufuhren zu kénnen, méchte ich lhnen in einer
kurzen Skizze zunéchst den Entwicklungsgang Hahnemanns an Hand
der paracelsischen Facultiten aufzeigen, um dann einen vorbereiten-
den Status zur Spagyrik des Paracelsus zu geben:

Als Hahnemann mit Arzneidosen von durchaus allopathischen
Ausmafen die Entdeckung machte, da eine Medizin die gleichen
Krankheitserscheinungen beseitigt, die bei der Anwendung der selben
Arznei beim Gesunden hervorgerufen werden, und als er nach viel-
fachen Bestdtigungen dieser Erscheinung bei den verschiedensten
Heilmitteln das darin zugrunde liegende Prinzip zum Gesetz erhob,
da hatte er eine Erkenntnis gewonnen, welche an sich in die Facultat
der Naturales einzureihen ist. Denn der Grundsatz «contraria con-
trariis curantur», welcher die Aufhebung eines Extrems durch seinen
entgegengesetzten Pol bedingt, und das Simile-Gesetz, nach dem sich
sozusagen Gleiches mit Gleichem heilen 14Bt, bilden ja eigentlich
zueinander keinen Widerspruch. Sie sind nur verschiedene Ausdriicke
einer gleichen GesetzmafRigkeit, ndmlich des allgemein giltigen Prin-
zips der Polaritdt. Es kommt hierbei nur darauf an, welche der jeweils
vorhandenen Faktoren innerhalb der jeweiligen Betrachtung als Pole
angesehen werden. Da sich die Simile-Anwendung ja auf &ufRere
Symptome bezieht, die bereits als Reaktionen auf das krankhafte Ge-
schehen im Organismus angesehen werden missen, kann diese Form
sinngem&R auch als eine Contraria-Anwendung in Richtung zur Causa
aufgefal3t werden. Dies ist wohl der Zusammenhang. Doch wollen wir
schon jetzt im Auge behalten, daR in vielen Féllen die anscheinende
Causa der Physis ein Symptom einer psychischen oder — in spagyri-
schem Sinne — spiritalen Causa sein kann.

Auf jeden Fall war die Entdeckung Hahnemanns ein Novum fur
die Medizin. Seine Folgerung, nun Versuchsreihen am Gesunden auf-
stellen zu konnen, um damit Mittelbilder der verschiedensten Heil-
mittel und damit maglichst viele «Simillima» fur alle nur denkbaren
Krankheitsbilder zu erlangen, ist nun aber nicht mehr das Bestreben
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des Naturalis, sondern des Specificus, des Experimentators und Em-
pirikers. Hier wechselte Hahnemann zum erstenmal die Facultéten.

Doch nun kommt etwas grundsdtzlich Neues: Schon frih hat
Hahnemann in Verfolgung seines Simile-Prinzips mit relativ kleinen
Dosen gearbeitet, weil sich diese mit gleichem Erfolg wie die gro3en
Dosen anwenden lieRen, und damit gleichzeitig unliebsame Neben-
erscheinungen oder Uberhandnehmende Sensationen vermieden wur-
den. Liegt es doch im Simile begrundet, dal? die Bekdmpfung von
Erscheinungen mit Mitteln, die beim Gesunden eben diese Erschei-
nungen hervorrufen, zunéchst eine Steigerung des Krankheitsbildes
bewirkt, bis sich die Umkehr vollzogen hat. Hahnemann erkannte
also zunédchst, dal3 auch kleine und kleinste Dosejn im Sinne des
Simile wirksam bleiben, sich in ihrer Wirksamkeit durch fortschrei-
tende Verdinnung sogar steigern, wahrend die sonst anfénglich ein-
tretende Verschlimmerung durch die Verdinnung der Mittel nicht
mehr in unangenehmer Weise in Erscheinung trat. Sogar die Gefahr-
lichkeit anorganischer wie organischer Gifte lieB sich auf diese Weise
bannen und nutzbringend wandeln.

Man versuchte, diese Erscheinungen zu erklaren durch das sog.
Arndt-Schulz'sche Gesetz, das von gleichnamigen Schilern Hahne-
manns aufgestellt wurde: «Kleine Reize fdrdern, grofe hemmen,
groRRte lahmen.» Aber das allein erkléart beispielsweise nicht, da man
eine akute Tollkirschenvergiftung, also eine Vergiftung mit Atropa
Belladonna durch eine homd&opathische Verdinnung von Belladonna-
Tinktur mit Erfolg behandeln kann. Und es erklart noch weniger,
wieso es moglich ist, da solche Verdinnungen, welche Hahnemann
auf Grund ihrer wachsenden Aktivkraft Potenzierungen nennt, auch
dann noch — und oft gerade erst dann — kréaftig wirksam sind, wenn
durch die Potenzen die bekannte Loschmidt'sche Zahl bereits tber-
schritten ist, also praktisch kein Molekul des urspringlichen Heil-
mittels mehr in der Lésung vorhanden sein kann. Dies ist spatestens
schon bei der 24. Dezimal-Potenz der Fall und doch arbeitet die sog.
Hochpotenz-Hom@opathie mit D 200, D 300 und mehr! Hier spielt
also ein Umstand mit, der unbedingt auBerhalb des Stofflichen steht
und doch mit realisierendem Nachdruck in das Stoffliche einzugrei-
fen vermag. Und dies ist das «aliquid», das bisher noch keine Wissen-
schaft ergrinden konnte. Sie lehnte es darum ab, und so kam die
Homdopathie in Verruf. Wir, die wir heute daran Anteil nehmen, daf3
gerade die Physik als Bahnbrecherin mit sachlichen Argumenten weit
Uiber das Stoffliche hinaus vorstd3t, werden es vielleicht noch erleben,
daR diese Erscheinungen im Zuge der derzeitigen Forschungsarbeiten
die ihnen gebuhrende Rehabilitierung erfahren werden.
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Hahnemann hatte dieses «aliquid» mit intuitivem Feingeftihl emp-
funden und bediente sich seiner mit wachsender Meisterschaft. Es be-
deutete fur ihn das Ergebnis seiner Erfahrungen wéhrend eines langen
Lebens und lieB sich in dieser Form nicht lehren. Mit seinem Bewuf3t-
sein war er also ein Specificus geblieben, wahrend sein Genius schon
in den Bereich der Spagyrik eingetreten war. —

Was Hahnemann versuchte und zum Teil auch erreichte, war ein
genialer Vorsto3 von aufen nach innen gewesen — eine Kolumbus-
Fahrt auf unbekannten Wegen mit einem unbekannten Ziel. Para-
celsus dagegen baute an seinem Gebdude mit einem bewulRten Ziel
vor Augen, das er von Anfang an in sich trug. Er war ein echter Al-
chimist und zweifellos ein Eingeweihter, der um die Herkunft und um
das tiefere Wesen der Alchimie wuBte. In seinem «Paramirum» steht
der Satz: «Darumb so lern Alchimiam die sonst Spagyria heif3t...»

Die Alchimie war im Grunde eine Geheimwissenschaft und sie ist
es in ihrem wahren Kern wohl auch heute noch. Nicht, weil es da
groBe Schédtze oder unlautere Dinge zu verbergen oder gar puren
Schwindel zu vertuschen gabe, wie dies die offentliche Meinung,
unterstitzt durch das Gebaren durchsichtiger Schwindler und ent-
tauschter Ignoranten, annehmen zu missen glaubt bis in unsere Tage,
sondern weil das Wesen der echten Alchimie eben von jenem
«aliquid» getragen wird, das nur dem wahrhaft Wirdigen und geistig
Reifen voll zugénglich ist. «Die Lippen der Weisheit sind verschlos-
sen, nur nicht fir die Ohren des Verstandnisses.» Dieser hermetische
Grundsatz galt auch fur die Eingeweihten der Alchimie, so auch fir
Paracelsus.

Und wenn wir uns heute darum bemuhen, den Geist Hohenheims
zu begreifen, so dirfen wir dies nie aul3er Acht lassen. Den Schlissel
suchen wir daher am besten in den hermetischen Lehren.

Von grundsatzlicher Bedeutung ist die Feststellung, daR Hermes
nicht Alchimist war und auch keine alchimistischen Rezepturen ge-
geben hat, sondern dieser alte &gyptische Weise war der Begrinder einer
«Philosophia Magna», die imstande war, geistige GesetzméRigkeiten
zum Ausdruck zu bringen, welche sich auf allen Ebenen, stofflichen
wie unstofflichen, realisieren lassen. Dies entspricht dem gleichfalls
von den Hermetikern geprégten Prinzip der Entsprechungen, das wir
in der bekannten «Tabula Smaragdina» des Hermes Trismegistos vor-
finden: «... Es ist oben so wie unten, und unten so wie oben...»,
und von welchem Paracelsus wie Uberhaupt das ganze Mittelalter
ausgiebigen Gebrauch gemacht hat.

Die Anwendung solcher GesetzméRigkeiten auf das Stoffliche ist
wahre Alchimie: Denn die Hermetiker lehren, wer das Geistige be-
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sitzt, hat die Herrschaft Uber das Sinnféllige in der Materie. Diese
Anschauung setzt aber die Erkenntnis voraus, dal3 das, was hinter dem
Sinnfélligen als Ursache und Zweck steht, als Geistiges eine absolute
Realitdt beinhaltet, der die Prioritdit und Dominanz gebuhrt allem
Relativem, allem Vergénglichen gegentiber. Somit wird jede Materie
zu einem wandelbaren Ausdruck des Geistigen. Ihre Belebtheit in den
verschiedensten Formen, seien sie nun bewuRt oder unbewuf3t, or-
ganisch oder atomar, legt davon sichtbarstes Zeugnis ab, denn Geist
ist Leben.

Das ist der Ort, wo Paracelsus sein «aliquid» findet: Es liegt ein-
geschlossen im hermetischen Tempel der Weisheit und kann nur er-
schlossen werden Uber den Weg des Geistes, also Uber den Weg der
Philosophie, die friher nicht umsonst die «Kénigin der Wissen-
schaften» geheiRen wurde, oder aber Uber den Weg der Religion. Auf
diesen beiden Pfaden allein erfolgt die zunédchst notwendige «unio
mystica» mit dem Geiste, der dann die «unio magica» mit seinen Aus-
wirkungen auf die untergeordneten Ebenen bis ins Stoffliche hinein
folgen kann. Darum hat wahre Alchimie mit Chemie nichts gemein.
Alexander von Bernus sagt mit Recht, da® man gewil3 jeden Schritt
innerhalb eines alchimistischen Prozesses auf das exakteste mit den
modernen chemischen Formeln belegen kdénnte, doch sind diese For-
meln niemals in der Lage, den Sinn des Prozesses zum Ausdruck zu
bringen.

Die Méglichkeit, auf achimistischem Wege Gold zu machen, dirfte
uns auf Grund unserer heutigen Kenntnisse vom Atom nicht mehr
als unbedingt absurd erscheinen. Wesentlich ist— nach den Herme-
tikern — fir den Adepten nur, ob oder inwieweit er das Wesen der
geistigen Transmutation sich zueigen gemacht hat. Ist er hier zum
Ziel gekommen, so kann er in analoger Weise auch Gold machen.
Freilich wird der nie Gold machen lernen, der um des vielbegehrten
gelben Metalles willen sich der hohen Kunst verschreibt. Denn hier
hilft ihm nur die Sehnsucht nach geistigem und damit wertbestan-
digerem Golde weiter. Dasselbe gilt aber auch fir die Herstellung
von hochwertigen und umfassend wirkenden Arzneimitteln, Arcanea
und Lebenselixieren. Paracelsus sagt hier mit Recht: «Die héchste
Arznei ist die Liebel»

In diesem Sinne ist die Alchimie die Grundlage der Spagyrik und
nur so finden wir ihr «aliquid». Nur von diesem Gesichtspunkt aus
kdnnen wir Paracelsus verstehen, wenn wir seinen Ausfihrungen fol-
gen wollen, die in seinen Werken verstreut wie bunte und launige
Mosaiksteine anmuten, in ihrer Gesamtheit aber ein geistiges Gebaude
von gewaltigen AusmaRen darstellen.
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Nun bedeutet aber die Spagyrik nicht nur die Darstellung hoch-
wirkender Arzneimittel und Arcana, sondern sie umfat weit mehr.
Denn ein spagyrischer Arzt muB3 in all seinem é&rztlichen Denken und
Handeln sich auf diese hohere Ebene begeben und von hier aus den
Makrokosmos, die Welt, wie den Mikrokosmos, also den Menschen
in seinen gesunden wie kranken Tagen, in der Auswirkung der er-
kannten geistigen GesetzmdfRigkeiten sehen. Das Wichtigste hierbei
ist die Erkenntnis von der Ganzheit des Menschen im Ké&rperlichen
und Geistigen.

Wenn wir in diesem Zusammenhang nochmals an die funf Facul-
taten denken, so sind die Vertreter der ersten beiden, also die Na-
turales und die Specifici, die Aerzte der korperlichen Natur, wéahrend
die Fideles durch ihre rein geistige Einwirkung auf der hdchsten
Stufe &rztlichen Vermdgens stehen, da sie auf das Geistige im Men-
schen EinfluR nehmen. Die dazwischen stehen, also Characterales und
Spirituales, Psychotherapeuten und Spagyriker, haben ihre Einwir-
kungsbereiche in den Ebenen der zwischen Kérper und Geist stehen-
den Psyche, welche von Paracelsus in ganz eigener und fur unser
Thema sehr aufschluBreicher Form gesehen wird:

Paracelsus spricht hier vom Spiritus vitae als einem Ausflul? des Gei-
stes in die Physis. Da sich dieses geistige Element mit den kérperlichen
Elementen nicht direkt verbinden kann, braucht es einen ihm gemafien
materiellen Tréger, als den er den Mercurius jeder Materie anspricht.
Sie werden sich erinnern, meine Damen und Herren, daR Paracelsus
jede Materie ohne «ihr Leben und sein Anhangendes» in der Dreiheit
von Sulphur, Sal und Mercur sieht, wobei Sulphur ihre Sichtbarkeit,
Form und Farbe, Sal ihre Konsistenz mit dem Pradikat des Geschmak-
kes, und Mercurius ihr gewissermafien flieBendes und verbindendes
Prinzip, dem auch das Gewicht zugeschrieben ist, versinnbildlicht. Die-
ser Mercur ist nun auchjler Tréger des Spiritus vitae und durch ihn ver-
breitet sich der Geist des Lebens durch den ganzen Organismus und
nimmt sozusagen in jeder Zelle Platz. Seine lebendige Eigenschaftlich-
keit entspricht dabei der Funktionsbestimmung des jeweiligen Ge-
webes, sodal3 beispielsweise vom Spiritus vitae des Herzens, des Hirns
und anderer Organe, vom Spiritus vitae des Blutes, der einzelnen
GliedmaRBen usw. gesprochen werden kann. Dermafen steht ein
kompletter geistiger, inwendiger Mensch im kérperlichen Menschen
aus Fleisch und Blut. Die dergestalt an den Mercurius gebundene
Form des Spiritus vitae nennt Paracelsus auch «Liquor vitae».

Es ist nun klar, da3 im Falle einer korperlichen Erkrankung dieser
Spiritus oder Liquor vitae mitleidend wird, wenn nicht tberhaupt
diese unstoffliche oder feinstoffliche Sphére zuerst erkrankt oder gar
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eine Disharmonie der Ubergeordneten seelisch-geistigen Bezirke sich
durch ihren AbfluR Gber den Spiritus vitae bis in die Physis hinein
erstreckt. Wenn wir um eine wahre und endgiiltige Heilung bestrebt
sind, so konnen im letzten Falle nur die Fideles oder Gott selber
helfen. Alle anderen Fakultdten konnen nur von ihren Ebenen aus
erreichen, daR die ihrer jeweiligen Behandlung geméRe Sphére im
Menschen je Hilfen bekommt, die den Bestand der Gesundheit in
eben diesen Ebenen wieder herstellen und soweit und solange auf-
rechterhalten, bis sich die Ubergeordnete kranke Sphéare von selbst
erholt hat. Dasselbe gilt in gleicher Weise auch fiir die psychischen
und spirituellen Ebenen, wenn sich ihrer nicht der Characteralis oder
der Spiritalis annimmt, sondern der Naturalis oder der Specificus.
Wie Paracelsus ja auch in seinem Biichlein «De Spiritu Vitae» sagt:
«... Darumb wir mit nichten den Spiritum vitae behalten, starken
oder mehren sollen, allein durch das, daf3 wir die Glieder rechtfertigen
und conservieren in ihrem rechten Wesen, alsdann so starkt sich der
selbige Geist selbst.»

Wie ist nun die Wirkungsweise und das Eingreifen der spagyri-
schen Disziplin in diesem Zusammenhang zu verstehen?

Wiéhrend der Characteralis durch die Kraft seines Wortes und
seiner eigenen Persodnlichkeit die bewuRt oder unbewuf3t aufnehmen-
den und empfindenden Bezirke des Spiritus vitae unmittelbar an-
spricht, also die bewuften oder bewufl3t zu machenden Krafte des
Verstandes, der Vernunft und des Gemites, und diese in sich selbst
aktiviert, wendet sich das spagyrische Heilmittel an den vegetativen
Spiritus vitae in jedem Organ und in jeder Zelle, an die vegetative
Psyche in allen Bereichen des menschlichen Organismus, und zielt
je nach seiner Beschaffenheit nach bestimmten Zell- oder Funktions-
gebilden. Dabei werden die Heilmittel aus der Natur, meist aus dem
Pflanzenreich entnommen. Auch hier gibt es hinter den stofflichen
Erscheinungen einen Spiritus, den Paracelsus im Gegensatz zum Spi-
ritus vitae des Menschen den Spiritus naturae nennt. Im ubrigen ist
hier auf Grund der verschiedenen Entsprechungsebenen aus der
paracelsischen Makro-mikrokosmoslehre das Entsprechungsprinzip
zwischen den spirituellen Qualitaten der einzelnen Heilpflanzen und
denen der verschiedenen menschlichen Kérperteile, Organe, Systeme
etc. wirksam. Die Melisse z. B., welche als Pflanze dem Element Erde
zugehort, hat ihre Entsprechungen zum Feuer, zum Firmament in der
Sonne, zum Wasser und damit zu den Metallen im Golde, und in
Hinblick auf den Menschen zu jenem Organ, das ebenfalls der Sonne
und dem Golde entspricht, demnach zum Herzen. Die Melisse hat
damit «in spiritu eine Form des Herzens», wie man in ihr mit dem
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gleichen Recht auch «eine Form der Sonne» sehen koénnte. Gelingt
es, durch alchimistische Manipulationen diesen Spiritus naturae sozu-
sagen in destillierter Form zu gewinnen, also in praxi méglichst kon-
zentriert und unter moglichst geringem materiellen Ballast, so hat
man die «quinta essentia» mehr oder weniger in ihrem reinen und
ungehemmten Wirkungsvermégen. Wird diese nun dem Patienten
eingegeben, so sucht sie das Organ auf, dessen spiritueller Form sie
entspricht, im Falle der Melisse also das Herz, und unterstiitzt so den
geschwaéchten oder erkrankten Liquor resp. Spiritus vitae des Herzens.

Ich glaube im Ubrigen nicht fehl zu gehen, wenn ich diesen Vor-
gang im Vegetativ-Unstofflichen des menschlichen Kérpers in seinen
Auswirkungen gleichnisartig mit den Vorgangen bei einer Bluttrans-
fusion in Entsprechung setzen méchte. Diese wird angewandt, wenn
bei einem Patienten zu wenig Blut Gberhaupt oder zu wenig funk-
tionstiichtiges Blut vorhanden ist. Das kérperfremde Blut erhalt sich
jedoch im Organismus nur kurze Zeit und geht dann zugrunde. Es
handelt sich also nur um eine vorubergehende Auffillung und Unter-
stlitzung des koérpereigenen Vermdgens, bis die blutbildenden Organe
das Defizit wieder aufgeholt haben. Sollte dies jedoch ldnger dauern,
so kann man ja ohne Schwierigkeiten und ohne Schaden die Trans-
fusion wiederholen. Durchaus ahnlich empfinde ich den Wirkungs-
mechanismus des applizierten Spiritus naturae in Gestalt der Quinta
essentia, denn der wesenseigene Spiritus vitae kann nur aus den
héheren Bezirken der seelischen Geistigkeit seinen Ursprung nehmen
und nicht fur alle Zeiten durch pflanzliche Geister ersetzt oder ver-
treten werden. Also gilt auch hier, daf3 der erkrankte Geist sich selbst
starken muf3. Dies gilt mutatis mutandis auch fur die Psychotherapie:
Wehe dem Therapeuten, der hier seinen Patienten auf die Dauer
von sich abhéngig macht, denn er behélt neben der faktischen Un-
fruchtbarkeit seiner Bemihungen noch die chronische Belastung. —

Der Arzt Paracelsus war zweifellos in erster Linie Spagyriker,
wenn er auch, wie seine Schriften ja deutlich genug ausweisen, in den
anderen Fakultdten nicht fremd war. Doch neben seinem genialen
spagyrischen Arzttum steht ebenbirtig und fir uns Spéatere noch be-
deutungsvoller sein spagyrisches Lehramt, dessen Mission er im Rah-
men seiner Werke in fruchtbarster Weise erfullte. Denn dieses sein
Erbe hat sich erhalten bis in unsere Tage und ist gerade fir die heute
wieder wachsenden Bestrebungen in dieser Richtung ein grof3es Ge-
schenk.

Hervorragende Namen in der Kette derer, die die spagyrische Tra-
dition durch die Jahrhunderte nicht abreiBen lieRen, sind zunachst die
des Johann Baptist van Helmont (1577— 1644), eines zu seiner Zeit
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beriihmten Arztes, dessen Werke auch heute noch von Interesse sind
und von dem im Ubrigen gesagt wird, da er mit unbekannten
Adepten verkehrt habe, und des Johann Rudolph Glauber (gest. 1668),
dessen fir die Spagyrik wesentlichstes und sehr wertvolles Werk die
in seinem Todesjahr zu Amsterdam herausgegebene «Pharmacopoea
Spagyrica» ist, die «griindliche Beschreibung, wie man aus Vegeta-
bilien, Animalien und Mineralien, auf eine besondere und leichte
Weise gute, kraftige und durchdringende Arzneien zurichten und be-
reiten soll». Diese beiden Aerzte waren noch Alchimisten mit Leib
und Seele und forschten auch mit Eifer nach dem vielgesuchten «Lapis
Philosophorum», dem «Stein der Weisen». Glauber hat sogar in Am-
sterdam ein «Hermetisches Institut» errichtet. Doch wird aus der eben
zitierten Buchuberschrift schon deutlich, wie nunmehr die Auffassung
der Spagyrik durch die hauptsachliche Betonung der ZweckmaRigkeit
spagyrischer Heilmittelbereitung eine Wandlung erféhrt, die nicht
mehr hermetisch ist und deren Grundmotiv ja auch in anderer Rich-
tung den meisten Jingern der hohen Kunst zum Nachteil gereichte.
Trotz alledem aber haben diese Beiden durch ihre Schriften noch eine
Fulle von Wissenswertem vermittelt, woflir ihnen die Nachwelt zu
Dank verpflichtet ist.

Den ndchsten Namen finden wir erst 200 Jahre spater. Das ist
aus der Zeitentwicklung verstandlich, wenn wir uns vergegenwaértigen,
daR hier eine zundchst gesunde Abkehr von der Ubersteigerten und
mittelalterlich-mystischen Introversion zu den Kréaften des Verstandes
und der Vernunft stattfand, mit welcher eine mehr oder weniger un-
vermeidliche Abkehr vom Geistigen zum Materiellen parallel ging.
Darum auch die Wandlung in der Auffassung der Spagyrik, auf die
ich eben hingewiesen habe und die im weiteren zu einer Sterilitat in
der Auswirkung fihren mufte. Im Augenblick jedoch, wo diese
urspringlich gesunde und notwendige Abkehr in ihrem Pendel-
schwung Uber den gerechtfertigten Schwerpunkt hinwegglitt, meldeten
sich ganz gesetzmdfRig die ersten potentiellen Gegenkréafte mit der
Tendenz, das bereits entstandene geistige Vakuum wieder zu fillen:
Die neuen Pioniere des «aliquid». Einen, ndmlich Hahnemann, haben
wir bereits kennengelernt. Ein Zeitgenosse von ihm — und damit
bezeichnenderweise auch von Goethe! — ist nun der Dr. med. et
phil. Carl Friedrich Zimpel, dessen abenteuerliches Leben ihn sowohl
Amerika wie auch den Orient kennenlernen lie. Zimpel hat nun in
seinen Studien wieder direkt auf Paracelsus zuxiickgegriffen und fand
im Ubrigen dann auch zu den Werken van Helmonts und Glaubers.
Im weiteren kannte er auch personlich den seinerzeit berihmt ge-
wordenen italienischen Grafen Cesare Mattei und studierte seine so-
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genannte «Elektro-Homdopathie». Graf Mattei hatte der Homdopathie
Hahnemanns verwandte Arzneimittel von verbliffender Wirkung ge-
schaffen aus dem Bestreben heraus, odisch-magnetische Krafte aus
Heilpflanzen in konzentriert wirksamer Form herauszudestillieren.
Diese Anschauung geht auf den damals ebenso viel diskutierten Frei-
herrn Carl von Reichenbach zuriick, welcher in Experimenten mit
Sensitiven derartige Kréafte demonstrierte und auch in der Pflanzen-
welt nachweisen zu kénnen glaubte, ohne allerdings mit seinen sehr
interessanten Arbeiten eine dauernde Anerkennung seiner Forschungs-
ergebnisse erlangen zu kénnen. Mattei, Reichenbach, wie im ubrigen
auch der berihmte MeRBmer standen damit ebenso wie Hahnemann
unbewuf3t auf dem Boden spagyrischer Krafte, wenn auch die Formen
ihrer Entdeckungen und Arbeiten wenig beweiskréaftig blieben. Und
es ist immerhin interessant, dal3 diese Dinge nicht nur philosophisch
erschlieRbar sind, sondern auch auf anderen, wenn auch etwas un-
sicheren Wegen wahrgenommen werden konnten und kdénnen. In ge-
wissem Sinne kann man dazu ja auch die bis jetzt nur in der Praxis
deutliche Wirksamkeit unserer spagyrischen Heilmittel zédhlen, wenn
wir auch freilich hoffen durfen, daR ein wissenschaftlicher Nachweis
durch die moderne Atomphysik nicht mehr allzu lange auf sich warten
laRt.

Was Zimpel geschaffen hat, das besteht heute noch in seiner ur-
springlichen Form. In den deutschen homd&opathischen Apotheken
sind die sogenannten Zimpelmittel, die von Muller/Géppingen un-
verdndert hergestellt werden, Uberall erhéltlich. Auf3erdem gibt es
auch noch andere chemisch-pharmazeutische Fabriken, die wie z. B.
das Iso-Werk Regensburg neben homdoopathischen Mitteln haupt-
sachlich auch spagyrische Arzneien hersteilen. Von besonderem In-
teresse ist hier noch das Laboratorium Soluna, eine Schépfung des
schon wiederholt genannten Barons Alexander von Bernus, der selbst
als ein regelrechter Alchimist im 20. Jahrhundert seine spagyrischen
Préparate entwickelt hat und noch weiter vervollstandigt.

Alle modernen spagyrischen Bestrebungen gehen in ihrer Methodik
auf Paracelsus zuriick und basieren auch literarisch in seinen Werken.
Was nun die moderne und zum Teil maschinelle Herstellung der
spagyrischen Arzneimittel anbelangt, so unterscheiden sich diese von
den einfachen Alkoholausziigen nach Hahnemann dadurch, daB hier
die gesamte Heilpflanze mit allen Bestandteilen einschlieRlich der
Wurzeln den verschiedensten Destillations- und Gérungsprozessen
unterworfen wird. Die Rickstdnde werden verascht und dann noch-
mals mit der bereits gewonnenen Essenz in Berihrung gebracht, was
zur Losung und Erfassung auch der wertvollen Mineralsalze fihrt.
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So entsteht schlieRlich eine klare, stark riechende atherische und mit
allen wesentlichen Bestandteilen des Ausgangsproduktes angereicherte
Essenz. Die innere Verwandtschaft eines solchen Verfahrens mit den
paracelsischen Anweisungen, wie wir sie beispielsweise in den «neun
Buchern Archidoxis» vorfinden, 1aBt sich ohne besondere Schwierig-
keiten erschlieBen. Im Gegensatz zu Hahnemann, welcher sich in der
Verfolgung des Simillimum immer wieder mit eiserner Strenge gegen
jede Kombination wandte, welche mehrere Heilmittel in einem
vereinigt — es war bei ihm also hdchstens ein Nacheinander, aber nie
ein Gleichzeitig in der Applikation erlaubt — stehen die Spagyriker
in dieser Frage der von der «reinen Lehre» abweichenden Komplex-
Homd&opathie nahe. Flgte doch schon Paracelsus in seinen Retorten
und Phiolen Verschiedenes zur jeweils gewiinschten Komposition im
spirituellen Kréftespiel zusammen. Und so lassen sich je nach der
Zusammenstellung Komplex-Mittel fir Organe, Organsysteme oder
Konsumtion erstellen, welche nach den Mittelbildern der beteiligten
Einzelessenzen abgeleitet werden koénnen. In dieser Beziehung hat
natirlich jede Herstellerfirma ihr besonderes System und man muf3
sich schon in der Praxis mit den verschiedenen hierbei gegebenen
Direktiven vertraut machen, um dann auf den jeweils gebotenen Kla-
viaturen spielen zu kénnen.

Es ist nun noch Uber das Wesen der homdopathischen und spagyri-
schen Potenzen zu sprechen. Wie schon geschildert wurde, fing tGber
diese Frage die bis dahin so klare und durchsichtige Lehre Hahne-
manns an, unlehrbar zu werden, denn hier fehlte ihm eine verstandes-
méRige Annéherung an das «aliquid» oder jene geistigen Zusammen-
hénge, die sein Genius nur intuitiv erfassen konnte. Der Spagyriker
kommt hier bis zu einem gewissen Grade mit seinen Entsprechungs-
bildern weiter, noch dazu, wenn er dabei auf eine hermetische Weis-
heit zurlckgreift, deren Vorstellung auch dem technisch geschulten
Menschen der Gegenwart geldufig ist. Der alte Hermes selbst soll
gesagt haben: «Nichts ist in Ruhe, alles bewegt sich, alles ist in
Schwingung!» Es ist dies jedenfalls eine jahrtausendealte Weisheit,
deren Richtigkeit wir heute bestdtigen kénnen. Die Alten haben an
das Wesen der Schwingung die Vorstellung von steigenden Schwin-
gungsebenen Ubereinander mit steigender Frequenz geknipft, welche
sich durch die ganze Schoépfung mit all ihren Erscheinungen und Le-
bensformen hinziehen und staffeln lassen. Demnach durfte eine
Pflanze wesentlich tiefer schwingen als beispielsweise das Tier oder
gar der Mensch, bei dem es dann natiirlich auch wieder Unterschiede
feineren Grades je nach Konstitution und Wesensart gibt. Aber auch
die Vorstellung verschiedener Ebenen stofflicher und unstofflicher

31



Natur im Rahmen einer solchen Lebensform 14R3t sich nun schwin-
gungsméanig gestaffelt sehen.

Wenn der Mensch als kompletter Mikrokosmos alle Qualitdten des
Makrokosmos in sich birgt, was eine weitere, hier nicht unbedingt
wesentliche paracelsische Voraussetzung ist, dann muf3 jede Erschei-
nung in der Natur und im Kosmos auch im Menschen ihre Entspre-
chung finden. So findet also der Spiritus naturae oder die quinta
essentia einer oder mehrerer Pflanzen auch immer einen qualitativ
entsprechenden Teil im Spiritus oder Liquor vitae des Menschen,
allerdings in einer héheren Schwingungsfrequenz. Ist also im ver-
gleichsweisen Sinne der Bluttransfusion die Notwendigkeit einer spi-
rituellen Infusion gegeben, so kann diese — bei vorausgesetzter qua-
litativer Entsprechung — nur dann zweckméaRig sein, wenn die
Schwingungsfrequenzen einander angepal3t werden, also die niedrigere
Schwingung auf die hdhere Schwingungszahl gebracht, potenziert
wird.

Wi ir wissen von den physikalischen Aggregatszustanden, daR die
Molekularbewegung sich steigert von Fest zu Flissig und von Flussig
zu Gasformig, welch letzterer Zustand je nach seiner Dichte bestimm-
ten Losungsgraden entspricht. Wenn wir dabei eine gleichzeitige spi-
rituelle Schwingungsform annehmen, die sich mit ihrer zugehdrigen
Materie ja ebenfalls in der Lésung befinden mufR3, so braucht im Zuge
der fortschreitenden Verdinnung selbst beim Verlust des letzten
Molekuls im rédumlich begrenzten Gefdl3 diese in ihrer Frequenz
ebenfalls gesteigerte Schwingung keineswegs verloren zu gehen und
kann sogar noch durch weitere Verdinnungen weiter potenziert wer-
den. Die jeweils in der Praxis zu bestimmende Potenzhéhe von Fall
zu Fall ist nun trotz dieser Mdglichkeit einer bildhaften Vorstellung
relativ schwierig insofern, als es ja bis jetzt weder fir den Menschen
mit seinen individuellen Unterschieden noch fiur die diversen Heil-
pflanzen und Mineralien oder deren Komplexe in der sogenannten
Urtinktur irgendwelche anndhernden frequentativen Zahlenwerte gibt.
Hier helfen auch heute nur Erfahrung und Fingerspitzengefiihl. Noch
mehr auf seine Intuition aber ist der spagyrische Arzt dann ange-
wiesen, wenn er sich jedesmal die Frage stellen muf3, welche der auch
innerhalb des Spiritus vitae noch gestaffelten Ebenen und Frequenz-
héhen nun am erfolgreichsten angegangen werden kann, denn es be-
stehen hier gerade zwischen akuten, subchronischen und ausgesprochen
chronischen Erkrankungen sehr wesentliche und beachtenswerte Un-
terscheide.

Es ist nicht méglich und ware auch nicht im Sinne von Paracelsus,
daB man seine spagyrische Lehre ohne eigenes produktives Schaffen
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sich aneignete. Denn auch hier, in der Sphére dieses so feinsinnigen,
in seiner rechten Wirkung so gewaltigen und in seinem Volumen so
unerschopflich fruchtbaren «aliquid» gilt sein bekannter und so
herrischer Grundsatz: «Alterius non sit, qui suus esse potest» — zu
deutsch:« Sei keines anderen Knecht, wenn du dein eigener Herr sein
kannst!» Das «aliquid» kann ein jeder nur in Zwiesprache mit sich
selbst zu ergriinden suchen, und ich mdchte nicht versaumen, hier
zum Schluf auch noch anzudeuten, daR diesem «aliquid» auch eine
wesentliche ethische Bedeutung anhaftet. Paracelsus zé&hlt nicht um-
sonst die virtus, die Tugend, und zwar die aktiv kampferische Tugend
der Seele und des Geistes zu den vier unerldBlichen Séulen wahren
Arzttums.
Spagyricus est, qui aliquid habet!
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PARACELSUS UND RADEMACHER

Langst waren die Wogen verebbt, die des Paracelsus Geisteskampf
gegen die alles beherrschende Gewalt des Galenismus aufgeworfen
hattel. Des aussichtslos scheinenden Kampfes mide, suchte jede der
streitenden Parteien ihre eigenen Wege zu gehen. Die alte galenische
Richtung behielt scheinbar die Oberhand und zwang die Paracelsisten
mehr zu einem Wirken im Verborgenen. Als eine umfassende Be-
arbeitung und Darstellung der Medizingeschichte begann, war es fur
den Historiker nicht leicht, zur Bildung eines unbeeinflu3ten objek-
tiven Urteils zu gelangen. Wenn Kurt Sprengel in der Einleitung zu
seiner pragmatischen Geschichte der Arzneikunde (1. Auflage 1792
— 1803) sagt: «Weder fir alte noch far neuere Medizin darf der
Geschichtsschreiber unbedingt Vorliebe haben, sondern er muf3 jedem
Zeitalter seine Vorzige einrdumen und die Fehler jedes Zeitalters
unparteiisch zu schildern versuchen», so liegt in diesen Worten eine
Grundwahrheit. Wenn Sprengel aber das Leben und das Werk des
Paracelsus behandelt, so bekommen wir den Eindruck, es sei ihm
gerade hier nicht gelungen, unparteiisch und objektiv zu urteilen.
Schon erkennbar ist der Fortschritt in der Wirdigung und Beurteilung
des Paracelsus bei Héser in seinem Lehrbuche der Geschichte der
Medizin und der Volkskrankheiten (Jena 1845). Abgesehen von
eigentlichen Medizinhistorikern geblhrt unzweifelhaft Johann Gott-
fried Rademacher das Verdienst, als erster Arzt deutscher Zunge den
Wert und das Verdienst von Paracelsus voll und ganz erkannt zu
haben. So weit ich die Literatur seines Zeitalters zu Uberblicken ver-
mag, verdanken wir ihm in erster Linie ein von allen Anschuldigun-
gen befreites Bild von Paracelsus. Rademachers zweibandiges Werk
«Rechtfertigung der von den Gelehrten milRkannten, verstandesrechten
Erfahrungsheillehre der alten scheidekiinstigen Geheimérzte und treue
Mitteilung des Ergebnisses einer 25jdhrigen Erprobung dieser Lehre
am Krankenbette» erschien erstmals 1841. Fir die Therapie ist das
Werk heute ohne Bedeutung; Aerzte, die sich noch Rademacherscher
Heilmittel bedienen, dirften recht selten sein. Dagegen mufd es fur
uns wertvoll sein, auf die Verdienste Rademachers um die Rehabili-
tierung Hohenheims hinzuweisen, wie sie sich im ersten Kapitel seines
Werkes findet. Seine Ausfiihrungen uber die Stellung der scheide-
kiinstigen Geheimérzte zu den Galenikern und seine Mitteilungen
Ober Paracelsus und seine Heillehre dirfen nicht nur als lesenswert
gelten: sie sind heute noch aktuell. Wenn Bier darauf hingewiesen
hat, daR das Studium der alten Geheimarzte auch heute noch von
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Nutzen sein konne, wenn Sauerbrucli auf der Tagung Deutscher
Naturforscher und Aerzte in Disseldorf im Jahre 1926 Uber das Ver-
haltnis der exakten Wissenschaften zur praktischen Heilkunst be-
zeugte, dal die Naturwissenschaft nicht die einzige Quelle der Er-
kenntnis fur die Medizin sei, die Heilkunst das Personlichste vom Per-
sonlichen darstelle und die Intuition, die religidse Auffassung des Be-
rufes, Beobachtungsgabe, kritisches Denken die Merkmale des wahren
Arztes seien, so meinen wir AeuBerungen Rademachers zu vernehmen.

Gewdhnlich pflegt man Michael Benedikt Lessing als den Hi-
storiker zu bezeichnen, der als erster Paracelsus gerecht geworden ist,
und es ist sehr wahrscheinlich, dal3 sein Werk «paracelsus, sein Leben
und Denken» umfassender gewirkt hat als die Schriften Rademachers.
Dennoch gebuhrt Rademacher das Verdienst Hohenheim zuerst ent-
deckt zu haben. Lessings Werk erschien 1839, zwei Jahre vor Rade-
machers Erfahrungsheillehre; aber wir wissen, daR dieses Werk meh-
rere Jahre auf einen Verleger warten muf3te und schon von einer
beabsichtigten Vernichtung bedroht war und ferner, dal? Rademacher
sein Studium der alten Geheimérzte bereits 1815 begann. Das durfte
wohl schlieBen lassen, Rademacher habe sich vor Lessing mit Para-
celsus befal3t und uns bewegen, ihm die Prioritat zuzuerkennen. Auch
wenn wir diese Erkenntnis als bedeutungslos einschétzen, so ist sie
doch als eine Forderung historischer Gerechtigkeit anzusehen.

Auf die Rademacher’sehe Heillehre genauer einzugehen betrachte
ich nicht als meine Aufgabe; seine Stellung aber zu Paracelsus kennen
zu lernen, dirfte nicht ohne Interesse sein. Zum besseren Verstandnis
seien einige kurze biographische Belange vorausgeschickt. Rademacher
wurde am 4. August 1772 zu Hamm in Westfalen als Sohn eines
Gerichtsdirektors geboren. Nach einer gediegenen humanistischen
Ausbildung bezog er mit 18 Jahren zum Medizinstudium die Uni-
versitat Jena. In Hufeland fand er hier einen geschétzten Lehrer. Ne-
ben der Medizin beschéftigte sich Rademacher hier auch mit philo-
sophischen Studien, namentlich mit Kant und Rousseau. Schon zu
dieser Zeit besal’ er einen scharfen Blick fir die Schwéachen der Schul-
medizin. Nach bestandenem Doktorexamen siedelte Rademacher 1794
nach Berlin Uber, wo er 1795 sein Staatsexamen ablegte. Eine beruf-
liche Befriedigung scheint er auch hier nicht gefunden zu haben und
zu keinem der dortigen Lehrer ist er in ein engeres Verhdltnis getreten.
Nach seinem Staatsexamen lieR sich Rademacher in Cleve nieder, sie-
delte aber schon 1797 nach Goch (ber, wo er bis zu seinem Tode,
1850, verblieb. Von Hermann Paal (Joh. Gottfr. Rademacher und
seine Erfahrungsheillehre, Jena 1932) erfahren wir, daB Uneigen-
nitzigkeit, Hilfsbereitschaft, Geradheit, Offenheit und Rechtlichkeit
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sowie schlichte Einfachheit zu den hervorragendsten Charaktereigen-
schaften Rademachers gehdren. In seiner Kleidung war er &uferst
einfach. Trotz einer ungewdhnlich grofRen Praxis hinterlieB er nur
ein geringes Vermdgen. Von Franz Oehmen (Joh. Gottfr. Rademacher,
seine Erfahrungsheillehre und ihre Geschichte, Bonn a. Rh. 1900)
vernehmen wir, daR Rademacher in religiéser Hinsicht sich zu keiner
kirchlichen Gemeinschaft rechnete. Als Protestant hatte er sich seine
eigene Religion geschaffen, die er in seiner Erfahrungsheillehre an
verschiedenen Orten, besonders aber in dem Abschnitte «Ueber den
Materialismus der Aerzte» (4. Aufl. Bd. 1 S. 757) zum Ausdrucke
bringt, wo er seine Ansichten Uber das Dasein Gottes, die Unsterb-
lichkeit der Seele und das Wiedersehen nach dem Tode erdrtert.

In der Vorrede zur 1. Aufl. seines Werkes erfahren wir, dal Rade-
macher erstmals 1815 mit Paracelsus bekannt wurde. «Kaum hatte ich
die Lesung der Paracelsus-Schrihea begonnen», schreibt er, «so traf
ich auf eine Stelle, in der er sagt, die Praxis musse nicht aus der
Theorie hervorgehen, sondern umgekehrt die Theorie aus der Praxis.»
«Nicht ohne Muhe», schreibt er weiter, «gelangte ich endlich zu der
Ueberzeugung, da der Mann nicht Prahler sei, sondern wahrhaft
Lehre und Uebung der Kunst zu einer unscheidbaren Einheit ver-
bunden habe. Nachdem ich nun die Lehre als verstandesrecht erkannt,
also in ihr die endliche Beruhigung meines sperrigen Verstandes ge-
funden, so trug ich kein Bedenken, ihm am Krankenbette zu folgen,
und bis jetzt hat mich das nicht gereut.» Offen bekennt er weiter, er
sei von Hohenheim besser belehrt worden als von allen vor und mit
ihm lebenden Aerzten. Friih beschéftigte Rademacher schon die Frage,
warum Paracelsus und die Jatrochemiker ihre Lehre geheim hielten;
er fihrt das darauf zurick ,da die wenigsten Jatrochemiker (sie
heiBen bei Rademacher mit Vorliebe «Geheimérzte) als Schriftsteller
aufgetreten seien und ihre Heilmittel bloR mindlich solchen Aerzten
mitteilten, die wirklich Belehrung bei ihnen suchten, nicht aber bei
den galenischen Vielwissern. Verschiedentlich nimmt Rademacher an,
dal Paracelsus sein reiches Erfahrungswissen nicht allein sich selber
verdanke, sondern, dal es ihm aus Quellen zugefloRen sei, die er
nicht nenne, dal3 er es auf seinen weiten Reisen von nichtschreibenden
Geheimérzten empfangen habe. In einem Abschnitte am SchluRe sei-
nes Werkes («Nachtrégliche Bemerkungen Uber Paracelsus und seine
Heillehre») schreibt Rademacher, Paracelsus mif3te besonders solche
Wahrheiten, die nur durch vieljadhrige aufmerksame Naturbeobach-
tung erlangt werden konnten, von irgendwoher erhalten haben; wenn
er nun keine Namen nenne, so werfe das einen Schatten auf seinen
Charakter; ja Rademacher hatte Mihe Hohenheim nicht fur einen
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GrofR3sprecher oder undankbaren Gesellen zu halten. Er kommt aber
dann zu folgendem Ergebnis: «Wenn wir erwdgen, dal in und vor
dem 16. Jahrhundert die geheimérztliche Lehre als etwas allgemein
Verstandhaftes in den Kopfen mancher guten Aerzte Anklang ge-
funden haben mufte, und wir denken dann an die Unduldsamkeit, an
die Verfolgungssucht der Galeniker und an die damalige Autoritat
der Universitaten, so wird es, schwiege auch die Geschichte ganz von
dahin einschlagenden Unbilden, mehr als wahrscheinlich, daf3 achtbare
Aerzte, die der geheimérztlichen Lehre angehangen, ihr bei der Be-
handlung der Kranken gefolgt sind, blo um nicht in die ungeschlach-
ten Hénde der galenischen Verketzerer zu fallen, die schuirechte
Maske werden zur Schau getragen haben. Hohenheim, der als unab-
héangiger Diogen dreist das galenische Wespennest storte, wirde sei-
nen heimlichen Belehrern durch dankbare Nennung ihrer Namen
wahrlich einen schlechten Dienst erzeigt haben; die alten Latein-
schreiber nannten des zwar eine Mentio honorabilis; in Hohenheims
Schriften wirde aber die ehrenhafte Erwédhnung zur eigentlichen
Aechtung geworden sein, darum hat er als rechtlicher Mann ge-
schwiegen und sich ganz allein den Giftpfeilen der Gegner bloR3-
gestellt»

Das Geheimhalten der Arzneimittel und ihrer Bereitung halt
Rademacher aus diesen Griinden fur eine Notwendigkeit, fir klug
und als keineswegs gegen die Sittlichkeit verstoRend.

Den Vorwurf, den man Paracelsus gemacht, auch er kénne unheil-
bar Kranke nicht gesund machen, weil3t Rademacher als etwas Selbst-
verstdndliches zurtick mit den Worten des Paracelsus: «Wem ist es
im Lichte der Natur je mdoglich gewesen, den Tod und das Leben
zusammenzubringen und zu vereinigen, also daR der Tod Leben sollte
empfahen? Es ist doch nicht natirlich, aber wohl géttlich.»

Bekanntlich wurden die vielen und ausgedehnten Reisen Paracelsus
zu seinem Nachteile ausgelegt. Rademacher stimmt mit uns darin
Uberein, dal3 sie nicht nur erforderlich gewesen seien, ihn mit den
Heimlichkeiten der Jatrochemiker bekannt zu machen, sondern zur
Erweiterung seines Horizontes wesentlich beigetragen hétten.

Lacherlich findet Rademacher den Paracelsus gemachten Vorwurf
der Unkenntnis des Lateinischen, die ihn gezwungen habe, seine Vor-
lesungen deutsch zu halten. Kurt Sprengel, die diese Anschuldigungen
nachbetet, weil3t Rademacher nach, seine+eigenen Lateinkenntnisse
muRten mangelhaft geworden sein, weil er nicht mehr wisse, dal
neben dem indeklinablen Tonitru noch zwei deklinable tonitrus und
tonitruum bestliinden, also verstinde er (Sprengel) offenbar weniger
von Latein als Paracelsus.
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Nicht nur diese Unkenntnis warf man Paracelsus vor; er sollte auch
ein Veréachter der Wissenschaft sein, weil er nicht fir wahr hielt, was
Galen und die Araber, besonders der Evangelista medicorum Mesue
sagte, und obendrein muRte er der roheste Mensch sein, weil er Ari-
stoteles verspottete. Diese Beschuldigung heute noch nachzusprechen,
erscheint Rademacher génzlich unschicklich; folgerecht muf3ten wir
alle heute der gleichen Verachtung anheimfallen, da wir weder unsere
Kranken galenisch behandeln noch aristotelisch demonstrieren. Wenn
Paracelsus wirklich und mit Recht die Ueberzeugung hatte, seine
Kunst sei weit vorziglicher als die der Galeniker und dieser Ueber-
zeugung aber in bildlicher Auskleidung Ausdruck gab, wenn er von
seinem vielwissenden Gauchhaar, den gelehrten Schuhrinken, dem
vielerfahrenen Barte spricht, dann hdlt Rademacher diese Ausdrucks-
weise flr «ruhmredigen Witz», womit er seinen Gegnern den «Land-
streicher» und den «Waldesel von Einsiedeln» zurtickbezahlte.

Besonderes Gewicht legt Rademacher darauf, Paracelsus frei zu
sprechen von dem Vorwurfe, er habe seine Heillehre auf Theosophie
aufgebaut und er sei ein Verdchter des Christentums gewesen. Fir
Rademacher ist Theosophie nichts als eine Ausgeburt der Phantasie;
er sagt: «Weil die Phantasie des Menschen sehr (ppig ist, in das
Grenzenlose, Unkennbare herumschwarmen kann, so wird der Phan-
tasietheosoph sich wohl auch einbilden kénnen, in einer innigen Ver-
bindung mit der Gottheit zu stehen und unmittelbarer Eingebung der-
selben gewdirdigt zu werden; die Erfahrung hat aber zur Genlge ge-
lehrt, dal? die Phantasietheosophen eine groe Neigung zur Beschau-
lichkeit haben; die Natur dieses Glaubens bringt solches auch schon
mit sich. Wie stimmt nun diese Erfahrung mit dem téatigen Leben
Hohenheims, der die halbe Welt durchwandert, viel Kranke behandelt
und obendrein noch viel Bicher verfal3t hat? Es steht ja in dem grell-
sten Widerspruche mit dem Geschichtlichen. — Wollte man solche
Stellen aus seinen Schriften, in denen sich sein frommes Gemiit etwas
kréaftig ausspricht, als einen Beweis anfiihren, daR er bei Uebung der
Kunst auf unmittelbare Eingebung gerechnet habe, so mifite man
manche unserer Theologen und Dichter, dhnlicher AeuBerungen we-
gen, auch zu den gemeinen Phantasietheosophen zdhlen. Wir sind so
billig solches nicht zu tun; warum sollten wir denn bei der Beurtei-
lung Hohenheims diese Billigkeit verleugnen? Deshalb vielleicht, weil
unsere undasthetischen Vorfahren so blind gewesen?»

Neben dieser Phantasietheosophie gibt es nach Rademacher ein
anderes Wissen von Gott, das er als GefuihIstheosophie bezeichnet und
als reines Erzeugnis des sittlichen Empfindens betrachtet. Davon will
er Hohenheim nicht frei sprechen. Von dieser Gefiihlstheosophie des
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Paracelsus sagt Rademacher: «Die Heilkunst griindet sich urspringlich
auf das Geset2 der Liebe, welches uns nicht von auf3en gegeben, son-
dern Teil unseres gottlichen geistigen Wesens ist. Wie die dul3ere
Welt uns den Glauben an eine allmachtige Weltursache aufdréngt, so
dréngt die heilige Welt in unserem Inneren uns den Glauben an eine
unbegriffene Urliebe auf. Das Gottesgesetz der Liebe, welches in uns
lebt, ist in Widerspruch mit unserer Sinnlichkeit; je mehr wir aber
dem Gesetze folgen, Geiz, Hochmut, Selbstsucht und andere Leiden-
schaften in unserem Inneren bekdmpfen, umso stérker wird unser
Glaube an die Urliebe. Der hochste Grad dieses Glaubens, der aber
nur durch Befreiung von allen irdischen Leidenschaften erreicht wird,
ist die innige Vereinigung mit der Gottheit. Auf dem mit der Uriiebe
geeinten Arzt ruht der Gottesfriede, der ihn beféhigt, die schweren
Pflichten seines Berufes, die nur zu oft dem sinnlichen Menschen
widerstreiten, mit Freudigkeit zu erfiillen und durch das Befreitsein
von der Knechtschaft der Leidenschaften wird sein Verstand heller
und fahiger, die heilwirkenden Heimlichkeiten der Natur zu er-
forschen. Diese Gefuhlstheosophie fur platonischen Ursprunges zu
halten, geht nach Rademacher nicht an: als reines Erzeugnis des sitt-
lichen Empfindens muf3 sie schon vor Plato und Pythagoras bestanden
haben, und wenn sie spater auch in christlichen Gemitern sich
&ulerte, so beweise das keineswegs, dal sie Platoniker gewesen seien,
sondern nur, daf3 ihnen wie Plato und Pythagoras ein hohes Uber-
menschliches Musterbild der Sittlichkeit vorschwebte, dem sie nach-
zustreben suchten, kurz, daR sie sittliche Menschen waren.

DalR Rademacher Paracelsus fir einen ernsten und frommen Chri-
sten hielt, braucht nicht besonders betont zu werden; wir alle sind
davon Uberzeugt, wenn auch sein magisches Wesen gelegentlich Zwei-
fel aufkommen 14B8t. Die Stelle, wo Paracelsus seinen Gottesglauben
so klar und einfach ausspricht, sei es darum erlaubt hier anzufihren:
«Du mufBt», sagt er im 4. Traktat des Paragranum, «in Gott eines
ehrlichen, redlichen starken, wahrhaftigen Glaubens sein mit allem
deinem Gemdute, Herz, Sinnen und Gedanken, in aller Liebe und
Vertrauung. Als dann auf solchen Glauben und Liebe wird Gott seine
Wahrheit nicht von dir ziehen und wird dir seine Werke offenbar
machen, glaublich, sichtlich, tréstlich.»

Seine Beschéaftigung mit Alchemie trug Paracelsus den Titel eines
Goldmachers ein. Seine knappe Definition dieses mittelalterlichen
Wissenszweiges in Fragmenta medica ad Paragranum pertinentia und
andere Stellen seiner Werke beweisen zur Geniige seinen nach ganz
anderen Grundsatzen eingestellten Betrieb der Chemie. Er fihrt aus:
«Die Alchemie ist eine Bereiterin der Arznei, die da die Arznei rein
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macht und lautet und gibt sie vollkommen und ganz, dal der Arzt
sein Wissen vollende.» Wenn er weiter sagt: «Ein jegliche voll-
kommene Gab ist von Gott, das ist, was der Mensch kann, das ganz
ist, das ist von Gott; was aber nicht ganz ist und nicht volkommen,
das ist nicht von Gott, sonder Phantasei von Menschen, als ein
Exempel mit der Alchemei: die da wollen Gold machen und Silber
machen, das ist nicht gerecht», so beweist das Rademacher, wie uns,
einwandfrei die abweisende Stellung Hohenheims zur Goldmacherei.

Rademacher bemerkt auch Schattenseiten an Paracelsus. Er sagt:
«Paracelsus besa3 viel Witz und zwar mehrere Arten desselben, mil3-
brauchte aber diese Gottesgabe, und das mag ich nicht entschuldigen.
Dieses Zumbestenhalten der Menschen geféllt mir gar nicht, es ist
doch auf die Leichtglaubigkeit und Dummbheit berechnet. Fur mich
liegt etwas widriges in dem Gedanken, daR der Starke den Schwachen,
der Kluge den Dummen angreift. Gerade weil Hohenheims Zeitalter
ein sehr abergldubiges war, wird man an dem Manne irre; man weil3
oft nicht, hat er das, was er sagt, selbst geglaubt oder hat er es bloR3
seinen Zeitgenossen aufbinden wollen.» Ganz Unrecht hat Rade-
macher nicht, wenn man z. B. an das Marchen denkt von der Ent-
stehung der Frésche aus dem gebratenen Antvogel, das in der Arbeit
de pestilitate (Huser, Bd. 3 S. 53) steht. Es ist wohl ausgeschlossen,
dal Paracelsus an so etwas geglaubt hat, denn beobachten konnte er
es nicht. Mit Recht durfen wir fragen, wie er es empfunden hitte,
waéren ihm &hnliche mérchenhafte Dinge in den Schriften eines Ari-
stoteles oder Galen begegnet. Ganz sicher wird sich auch Paracelsus
nicht den Fesseln des Aberglaubens zu entwinden vermocht haben;
wahrscheinlich ist es zum wenigsten nicht, obschon wir wissen, daf}
er sich gegen Aberglauben wehrt und unsichtbare, unerklarliche
Krafte, die gemeinhin fir zauberisch, hexisch, teuflisch gehalten
wurden, fir natdrlich begriindet halt. (De origine morborum invisi-
bilium.)

Im AnschluR an diese Stelle fihrt Paracelsus aus, daB derMensch
einen sicnbaren Leib mit nattrlicher Wirkung und einen unsicht-
baren mit eigenen Wirkungen habe. Rademacher sagt dazu in einer
Anmerkung: «Die Meinung Hohenheims, dal3 der Mensch einen sicht-
baren und einen unsichtbaren Leib habe, muR wohl sehr £It sein;
man findet sie mit andern Worten ausgedriickt schon bei Plato in
seinem Phaedon. Marsilio Ficino, ein treuer Anhédnger der platoni-
schen Ideen (1433— 1499), der Grinder und Leiter der «Platonischen
Alcademie in Florenz, ein hochfliegender neuplatonischer Philosoph
mit astrologischen Liebhabereien, denen der etwas jungere Giovanni
Pico della Mirandola (1462— 1494) mit den spiegelblanken Waffen
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der Dialektik in seinen «Diputationes adversus astrologos» den Garaus
zu machen suchte, sagt: «Tria profecto videntur in nobis esse: Anima
Corpus natura longe inter se diversissima spiritu medio copulantur,
qui vapor quidam est tenuissimus et pellucidus per cordis calorem ex
subtilissima parte sanguinis inde per omnia membra diffusus animae
vires accipit et transfundit in corpus.» Wir mussen zugeben, dal der
siderische Leib des Paracelsus nicht Ubereinstimmt mit platonischen
Ideen. Nirgends finden wir bei Plato die Anschauung, die sich mit
der paracelsischen deckte, daf3 sich der siderische Leib beim Sterben
vom elementischen scheide, daB wenn dieser letztere verwese, jener
in der Luft verzehrt werde, aber doch unter Umstdnden den Augen
der Lebenden sichtbar werden kdnnen.» Ob Paracelsus mit dieser Be-
lehrung dem Aberglauben seiner Zeit steuern wollte, ohne durch
génzlichen Unglauben ihm allzu schroff entgegenzutreten, das will
Rademacher nicht entscheiden.

Die HeiHehre des Paracelsus betreffend empfindet Rademacher
groBe Schwierigkeiten des Verstdndnisses, die darin liegen, dal3 Para-
celsus als rationeller Empiriker sich anmaRt, die Vorgange im erkrank-
ten Menschenleibe zu kennen und daR es scheine, er wolle sie uns
recht verstdndlich auslegen; scheinbar im besten Erklaren springe er
Knall und Fall von der besprochenen Sache ab und falle auf ganz
fremdartige Dinge. Ferner flicke Paracelsus als neckischer Mann allen
maoglichen damals beliebten Aberglauben in seine Schriften und gebe
sich den Anschein, von allen Heimlichkeiten mehr zu wissen, als alle
seine Zeitgenossen. Rademacher betrachtet dieses Verhalten als ein
Aushéngeschild und ist Uberzeugt, dal Paracelsus das uns widersinnig
Erscheinende selber nicht geglaubt habe.

Durch das ganze Werk Rademachers hindurch gewinnen wir den
Eindruck, dal3 er Paracelsus in seinem ganzen Umfange genau kenne,
nicht nur seine medizinischen sondern auch seine philosophischen und
magischen Schriften. Weil Rademacher nicht uberall die fur ihn weg-
leitenden Stellen im Werke des 'Paracelsus angibt ist es fir uns rechf
scdirrriTn”~chelden, wie er zu den Annahmen kommt, die ihm zur
Grundlage seiner*Therapie dienten. Es scheint auch, da? man ihm in
dieser Hinsicht Vorwirfe gemacht hat, wenn wir auch heute die
Namen dieser Kritiker nicht kennen. Zu seiner Rechtfertigung schreibt
Rademacher: «Es konnte jemand behaupten, die geheimérztliche
Lehre, wie ich sie in diesem Werke vorgetragen, sei keineswegs in
Hohenheims Schriften oder in den Schriften eines anderen Jatro-
chemikers nachzuweisen, also weiter nichts, als die Ausgeburt meines
eigenen Gehirns. Dieser mdglichen Behauptung entgegne ich folgen-
des: Hohenheim hat mir die reine, direkte Heilwirkung der Arznei-

M



mittel als den Punkt angegeben, von dem sein einfaches Wissen,
kranke Menschen gesund zu machen, ausgehe. Die reine direkte Heil-
wirkung der Arzneien liegt in der Natur selber, ist also wie die ganze
groBe Natur etwas Gottliches und Unwandelbares, nicht wie die heil-
mittellehrigen Kategorien der Schule Menschendichtung; sie ist aber
auch auf dem Wege der Beobachtung erkennbar, denn wére sie un-
erkennbar, so wirde die Medizin ein wahres Unding sein, ja man
wirde in Versuchung geraten, sie wie Paracelsus, bevor er zu einer
besseren Erkenntnis gekommen war, fur eine Spiegelfechterei des
Teufels zu halten. Die Lehre der Geheimérzte, wie ich sie vorgetragen,
ist nicht eine Ausgeburt meines eigenen Gehirns, sondern sie folgt
logisch aus dem mir von Hohenheim Gegebenen, wie aus dem Satze
2 mal 2 = 4 das ganze Einmaleins folgt.» Trotz dieser Beteuerung
waéren uns deutliche Hinweise wertvoller.

Zu Beginn schon erwéhnte ich, die Rademachersche Therapie durfe
heute als Uberholt gelten, aus diesem Grunde mdchte ich nur auf ihre
Grundzige eingehen und hauptsachlich nur das auf Paracelsus Bezug-
liche bertcksichtigen.

Des Paracelsus Annahme, die Krankheit sei etwas Unsichtbares,
nur in ihren Symptomen sich Aeuferndes, wie aus einem Samen
Wachsendes, hat Rademacher sich zu eigen gemacht. Wenn uns diese
intuitive Ahnung eines Krankheitskeimes als etwas Grof3es erscheint,
so mufRte die Annahme des Unsichtbaren, Unerforschbaren des Krank-
heitswesens dem Fortschreiten der Erkenntnis hinderlich sein. Wenn
zur Zeit Rademachers die naturwissenschaftliche Forschungsweise in
der Medizin schon begonnen hatte und mikroskopische Untersuchun-
gen in ihrem Anfédnge waren, so waren doch die Ergebnisse zu un-
bedeutend, um selbstdndige Naturen, wie wir sie in Rademacher er-
kennen, zu Uberzeugen und mitzureiRen. Rudolf Virchow, dessen
Auftreten in diese Zeit fallt, versteht Rademacher zu wirdigen. In
seiner Abhandlung: «Die namrwissenschaftiTche~-MHKodde~iind~dte
Standpunkte in der Therapie» (Virchows Archiv Bd. 2) schreibt er:
«Neben dem Kliniker hat aber der praktische Arzt ein natirliches,
wenn nicht angestammtes Recht, so doch wohl erworbenes Recht,
seine Erfahrungen fir ebenso positiv zu halten als der Kliniker, und
ich gestehe offen, dal3 ich in dem Werke Rademachers den Anfang
einer Reform sehe, die damit endigen wird, den empirischen Stand-
punkt in der Therapie mit dem bisherigen rationellen oder physiologi-
schen einzutauschen. Erst von diesem Augenblicke an wird die The-
rapie anfangen, sich nach Art einer Naturwissenschaft zu entwickeln,
denn alle Naturwissenschaft beginnt mit der empirischen Beobach-
tung. Ebenso offen mufd ich aber auch mein Bedauern aussprechen,
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daf3 es zu einem solchen Extrem hat kommen missen. Wenn Rade-
macher und seine Nachfolger sich mit vollem Recht auf den empiri-
schen Standpunkt, der der ihrige sein mufRte, gestellt haben, so haben
sie sich leider nicht zu der naturwissenschaftlichen Methode zu er-
heben gewufRlt, ohne welche schlie3lich jener ebenso rohe als an-
maBende Empirismus herauskommen muf, den ich schon fruher
(Virchows Archiv Bd. 1 S. 209) in seinen Konsequenzen geschildert
habe.» Oehmen ist der Ueberzeugung, Virchow werfe Rademacher
mit Recht vor, dal3 er der naturwissenschaftlichen Methode nicht ge-
folgt sei, da3 ihm die physiologischen Untersuchungsmethoden un-
bekannt geblieben seien, und daR er ohne jede Sicherheit behaupte,
ein Mittel hatte bei einer Leber- oder Lungenkrankheit gewirkt.

Mir scheint dieses Urteil Virchows Gber Rademacher nicht ganz ge-
recht. Als Kind eines bestimmten Zeitalters sind wir zeitgebunden;
was die Zukunft birgt und bringt, kénnen wir nicht wissen, kaum
ahnen. Wére Rademacher zehn Jahre spater zur Welt gekommen, so
wirde er uns wohl in anderer Gestalt erscheinen und kaum Bezie-
hungen zu Paracelsus gefunden haben. Das Suchen des Guten zum
Wohle der leidenden Menschheit ist unbestreitbar das GroRe an
Rademacher.

Als reinen Therapeutiker fesselten pathologische Lehren und An-
schauungen Rademacher nur wenig. Sein Streben und Suchen ging
nach zuverldRig wirkenden Arzneimitteln, die zu jeder Zeit natur-
gesetzlich auf den kranken Kérper einwirken mufiten, wie chemische
Reaktionen gemal bestehenden Affinitdten erfolgen. Reine Erfahrung,
keine Spekulation war fur Rademacher maf3gebend.

Rademacher unterscheidet, sich auf Paracelsus stiitzend, Organ- und
Universalkrankheiten und entsprechend Universal- und Organheil-
mittel, und wie Paracelsus griindet er auf die Heilwirkung der Arznei-
mittel seine Heillehre. Wenn Paracelsus (Paragranum (1. Traktat)
schreibt: «Sagt ihr der morbus ist Pulegii (Mentha Pulegium), der ist
Melissae, der Sabinae, so habt ihr eine gewisse Kur aus dem Nameny,
so macht eine derartige sich auf die beobachtete Arzneiwirkung
stutzende Benennung fir Paracelsus wie fir Rademacher eine Be-
zeichnung der Krankheit mit Namen, die sich auf die Zusammen-
fassung eines regelmaRig wiederkehrenden Symptomenkomplexes
grinden und die zur Aufstellung bestimmter Krankheitsbilder fiihren,
GberfliRig. Ejne Anschauung, die wir heute weder billigen noch aner-
kennen durfen. Die gleiche Annahme, daR ein bestimmtes Arznei-
mittel immer zu einem bestimmten Symptomenkomplex, mit dem es
Gbereinstimme oder mit dem es zum mindesten groe Aehnlichkeit
habe, fiuhrte ja auch Hahnemann zu seinem therapeutischen System.
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Ein Fortschritt liegt bei Hahnemann darin, dal3 er fir die Auswahl
des indizierten Arzneimittels sich nicht einzig auf Ergebnisse der Er-
fahrung bei Kranken stiitzt, sondern ArzneiPriufungen beim gesunden
Menschen fordert, die die wahren Arzneikréfte eines bestimmten Me-
dikamentes enthillen sollen. Bei Hahnemann spielt Paracelsus keine
Rolle; in allen seinen Werken nennt er seinen Namen kaum; dennoch
ist nicht anzunehmen, er sei ihm bei seiner groRen Belesenheit unbe-
kannt geblieben. Eine im Jahre 1890 erschienene Arbeit von Dr. I. F.
Katsch (Medizinische Quellenstudien. Entwicklungsgang des Aehn-
lichkeitsaxioms von Empedokles bis Hahnemann. Zeitschr. d. Berl.
Ver. homdoopath. Aerzte, Bd. 9) macht es sehr wahrscheinlich, daf3
sehr vieles der Lehre Hahnemanns sich bei Paracelsus findet. Wenn
Paracelsus sagt (Paragranum 1. Tr.): «Ein natirlicher wahrhaftiger
Arzt spricht: das ist morbus terebinthinus, das ist morbus sileris mon-
tani, das ist morbus helleborinus usw. und nicht das ist Rheuma, das
ist Coryca, das ist Catarrhus. Diese Namen kommen nicht aus dem
Grund der Arznei, denn Gleiches soll seinem Gleichen mit dem
Namen verglichen werden: aus dieser Vergleichung kommen die
Werke, das ist die Arcana eroffnen sie in ihren Krankheiten», so sind
das Anschauungen die sich nicht nur bei Rademacher sondern auch
in der Homdoopathie finden.

Nach Rademacher liegt der Wert des Paracelsus darin, dal3 er die
Krankheiten unterscheidet in Urorgankrankheiten und in Universal-
krankheiten; fir ihn liegt in dieser Unterscheidung ein Beweis fur die
genaue paracelsische Naturbeobachtung. Die Kenntnis der Erkran-
kung einzelner Kdrperorgane ist ein altes Gut; neu ist, da Paracelsus
in der auReren Natur, im Makrokosmos, den mikrokosmischen Or-
ganen entsprechende Korrelate findet, daf3 er von einer &uf3eren Leber,
von einer &ufBeren Milz, einem duBeren Gehirn spricht und folgert,
daB «Glied zu Glied komme, je eines dem anderen gereicht werde,
das Herz dem Herzen, Lunge der Lunge, Milz der Milz. Nicht Milz
von Kuhen, nicht Hirn von Sauen dem Hirn des Menschen, sondern
das Hirn, das des inneren Menschen &uf3eres Hirn ist» (Paragrani
alterius Tr. 1). Unbestreitbar folgt aus dieser und anderen Stellen
der paracelsischen Schriften, dal3 er darunter Arzneimittel versteht, die
erfahrungsgemédflRe Beziehungen zu inneren Korperorganen haben.
Diese Vorstellung hat Rademacher ganz tUbernommen. Wenn Para-
celsus weiter sagt: «Das ist im Menschen der Saphir, das ist der
Mercur, das ist Cupressus, das ist Flos Cheiri etc.», so meint er damit
Krankheitserscheinungen, die diesen genannten Stoffen entsprechen,
mit ihnen geheilt werden kdnnen. Diese Annahmen bereiten Rade-
macher einige Schwierigkeiten und fuhren ihn zu der Vermutung, in
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dieser bildlichen Einkleidung seien Hinweise auf Universalmittel 2u
erblicken; er stellt ferner fest, die Lehre Hohenheims tber die Uni-
versalmittel sei so dunkel, dal? man anfangs glaube, nimmer damit
ins Klare zu kommen. Er schreibt: «In seinen Schriften spielen die
Organheilmittel und Organkrankheiten eine Hauptrolle; daraus lait
sich nicht vermutlich, sondern mit Sicherheit schlieRen, daR seine
Universalmittel, welche er unter mancherlei Namen begreift, auf
etwas Erkranktes gerichtet sein mussen, welches nach der gewdhn-
lichen Sprechweise nicht zu den Organen gerechnet wird. Was ist nun
dieses unbekannte Etwas? Ich denke, es ist das, dessen Erkrankung die
Aerzte verschiedener Schulen und verschiedener Zeiten mit gar man-
cherlei Namen belegt haben. Sie haben es bald inflammatorischen,
bald sthenischen Zustand, bald Schwache, bald Asthenie, bald Faulnis,
Ataxia nervorum, Verflauung der Lebensgeister und Gott weil3 wie
noch sonst genannt. Die Erkrankung des von den Organen unter-
schiedenen Unbekannte muf3 dasjenige sein, worauf Hohenheims
Universalmittel gerichtet sind, und da wir gesehen haben, daR3 er das
Wesen der Organkrankheiten nicht in dem Korper selbst, sondern
in der &uBeren Natur, aus den Heilkrdften der Organmittel erkennen
will, so folgt, dal3 er auch die Erkenntnis des Wesens der allgemeinen
Erkrankung nicht in dem Kérper selbst, sondern in der &ufReren
Natur, also in der Heilwirkung der Universalmittel finden muRte.»
Von besonderer Bedeutung ist es, zu vernehmen, wie sich Rade-
macher das Substrat denkt, worin sich die Universalkrankheiten ab-
spielen, weil wir hier auf Vermutungen und Annahmen treffen, die
an unsere jetzigen Anschauungen vom Bindegewebe und vom reti-
culoendothelialen System erinnern, das heute in der Pathologie und
pathologischen Anatomie eine so Uberaus wichtige Rolle spielt. Diese
Vermutungen Rademachers, die sein scharfes Denken besonders illu-
strieren, scheinen mir wert, angefilhrt zu werden. Er sagt: «Ich bin der
Meinung, daR das, was im menschlichen Leibe erkrankt, nicht unter
die Heilgewalt der Organ- sondern der Universalmittel stehet, das
Urgewebe des Leibes sei und meine Grinde fur diese Meinung sind
folgende: Das Urgewebe ist bis jetzt fur uns ein unbekanntes Land,
welches unsere Phantasie zwar bereisen kann, in welches ihr aber
unsere leiblichen Augen nicht zu folgen vermdgen. Ich hege die
groRte Hochachtung fiir jene tatigen Untersucher, welche sich be-
streben, diesen Teil der Physiologie durch neue und sinnreiche Ver-
suche aufzuhellen, und ich hoffe, das endliche Ergebnis ihrer Bemu-
hungen wird von einigem Nutzen fir die eigentliche Heilkunde sein.
Man spricht von dem Haargefa3system; das ist wahrhaftig eia un-
bezeichnender Ausdruck. In dem Urgewebe des Leibes wird doch das

45



lebendige UngefdlBige auch wohl zur Anmerkung kommen, ja die
feinen, unsichtbaren Nervenfdaden, die ohne Zweifel einen Teil dieses
Gewebes ausmachen, sind, so viel wir jetzt wissen, nicht GefaRe.

Der ganze Leib mit allen seinen Organen ist aus diesem Urgewebe
gebildet; wie aber die verschiedenartigen Substanzen der Organe sich
daraus machen, ist génzlich in Dunkelheit gehullet. Sichtbar anders
ist doch die Substanz der Leber, anders die der Lunge, der Nieren,
des Fleisches usw.; nehmen wir an, das Urgewebe bestehe aus nicht
gefaBigem Stoffe, aus Blut- und LymphgefaBen und Nerven, so muR3-
ten doch, um die verschiedenartigen Substanzen der Organe zu bilden,
jene Einzelheiten in ganz eigenen und ganz verschiedenen Verhélt-
nissen gemischt sein. Wer hat bis jetzt diese Sache ergriindet und wer
wird sie je ergrinden? — Das Urgewebe ist ja die Werkstatt, in der
jene geheimen Verrichtungen Vorgehen, welche dem Kdérper das Siegel
des Organischen aufdricken. Alles Uebrige, was das Auge siehet, das
anatomische Messer ausschélet, dienet nur als grobes, vorbereitendes
Werkzeug zu den geheimen Verrichtungen, welche die Natur in dem
innersten Heiligtum des Lebens vollfuhrt. Mit Gewi3heit kann man
wohl annehmen, da das Wachstum in dem Urgewebe seinen Vor-
gang habe, ferner der Ersatz des Verlorenen, die Erndhrung, die ver-
schiedenartigen Entzindungen, die Eiterung, die Verhartung, die ein-
fache und die fressende Schwarung, die Absonderung des Brandigen.
Mit Wahrscheinlichkeit kann man noch annehmen, dal jener Zu-
stand, der sich durch ein Gefiihl des allgemeinen Krankseins offen-
baret, den man, ohne seine Grenzen bestimmen zu koénnen, Fieber
nennet, auch im Urgewebe seinen Sitz habe.»

Mit welch groBen Hindernissen vor hundert Jahren Aerzte nach
Wahrheit suchten, das besagen uns diese Worte Rademachers. Gegen
sein Lebensende erst kiindete sich eine neue Zeit an. Rokitansky und
Virchow waren Wegbereiter; neue Methoden erweiterten den Ge-
sichtskreis; das Mikroskop lenkte den Blick in unbekannte Gebiete.
Pasteur, Koch und Lister haben Probleme gel6st, die den Anbruch
einer vollig neuen Epoche der Geschichte der Medizin bedeuten.

Fassen wir zusammen, dann zeigen unsere Ausfihrungen, daR
Rademacher zu den ersten Aerzten gehort, die den grof3en Wert Para-
celsischer Forschung und Lehre erkannten und sie therapeutisch zu
verwerten suchten. In seiner Lebensfiihrung erkennen wir zahlreiche
Zuge, in denen er dem groBen Arzte von Einsiedeln vollig gleicht.
W ie Paracelsus ist er ein Wahrheitsucher, der alle Spekulationen zu-
rickweist und Befriedigung nur in der Erfahrung sucht und findet.
----------------- t Edwin Scheidegger, Basel.

1 Referat an der Tagung der Gesellschaft am 26. September 1948 in
Bad Ragaz.
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ZUR GESCHICHTE DER ALBUMINURIE
SOWIE DES NACHWEISES VON
ALBUMEN DURCH SAUREFALLUNG

Mit Kurzkommentar zur schweizerischen Paracelsus-Ausgabe

f Dr. J. Strebei

Der Medizinhistoriker H. Buel3 hat mich friher gefragt, warum die
schweizerische Paracelsusausgabe (Zollikofer AG., St.Gallen) nicht
nach chronologischen Gesichtspunkten erfolgt sei. Dazu ist festzu-
stellen, daR dies von Sudhoff bereits in musterglltiger Weise besorgt
worden ist. Deswegen ist eine vergleichend-synoptische Zusammen-
stellung gerade auch der klinischen Arbeiten schon langst fallig ge-
worden. Niemand hat sie bisher besorgt. In der St. Galler-Edition
liegt sie erstmalig vor. Mihsam muf3te man bis anhin z. B. die zahl-
reichen tartarischen Arbeiten, eines der grundlegenden Werke Hohen-
heims zur harnsauren Diathese und biochemischen Betrachtungsweise
der Stoffwechselkrankheiten, aus Huser und Sudhoff zusammensuchen,
weil sie als eines der Lieblingsthemata des Biochemikers von 1520 bis
zur letzten Fassung auf dem Schlo3 zu Méahrisch-Kromau 1538 immer
wieder im Schmelztiegel neuer analytischer und pharmakotherapeu-
tischer Erkenntnisse transmutiert und verbessert wurden. Erst die
vergleichende synoptische Schau, die alle gleichartigen Arbeiten lo-
gisch und auch chronologisch einander folgen laRt, nicht nur der
philosophischen, sondern auch der klinischen Werke, gewahrt uns
einen lickenlosen Einblick in das Werden und Wachsen des Ein-
siedler-Genius, Uberhaupt jeder geschichtlichen Persdnlichkeit. Nach
chronologischen Pionierarbeiten beginnt logischerweise die synop-
tische Schau. Denn erst eine Synopsis der paracelsischen Wahl zeigt
uns das Werden und Wachsen des Arztes, der als «Jungblut», wie er
sich selbst in einer seiner tartarischen Arbeiten ironisiert (als das wir
ihn am besten in der Holbeinzeichnung 1526 oder im signierten
Hollar-Gegenstich der Hand- und Denkbibel abkonterfeit sehen)
nicht mide wird zu betonen, dal ihm die Tat gelungen sei, den sonst
unheilbaren Tartarus mit neuen selbstpraparierten Arcana heilen zu
kénnen. Stolzen Mutes wird der sonst ganz und gar unpoetische Prak-
tiker, der die Poeten als «blaue Phantasten» lacherlich macht, selbst
zum Hexameterstecher, der den Ovidischen Satz ex Ponto: Nescit
nodosam curare medicus podagram umkrempelt und darin den Me-
dicus mit Roades d. h. Ignoranten ersetzt.
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Zuerst wurde in unserer Edition kulturhistorisch und medizin-
geschichtlich die erste Grof3tat des Einzelgdngers Hohenheim an Hand
sprachgewaltiger Essays, wie die Schutz- und Trutzreden (Defen-
siones), des Irrgartens der Aerzte usw. vorgestellt: das Zerschlagen
des Uber tausendjahrigen Galenismus, der Riesenkampf eines Ein-
zelnen gegen die im Doktrinarismus erstarrte Humoralpathologie.
Locher, wohl der erste Zurcher Medizin-Historiker, formulierte diese
Tat des «GroRten Schweizer Arztes», wie er ihn 1851 in seiner heute
noch lesenswerten Schrift Uber Paracelsus nennt, historisch richtig
folgendermafRen: die Medizingeschichte kennt kein Mittelalter wie
die sog. Weltgeschichte, denn dank «unserem gré3ten Schweizer
Arzt», der mehr war als ein Reformator: ein Revolutionar, wurde das
Altertum gleich von der Neuzeit abgelést. — In den folgenden drei
Bénden der Schweizeredition wurde wiederum auf synoptischer Grund-
lage erstmalig das Gesamtsystem Paracelsischer Philosophie darge-
boten. Zu viele berihmte Professoren der Philosophie wie Eucken,
DeufRen u. a. haben bei Paracelsus nur deswegen versagt, weil sie den
Ueberblick Uber das gesamte Schriftwerk nicht besaBen und Segmente
herausschnitten, die keine Rundung ergeben konnten. Beispiel: 1886
hat der Jenenser Philosophie-Professor R. Eucken in seinen «Bei-
tragen zur Geschichte der neuern Philosophie» eine geistvolle Studie
Uber Paracelsus als den ersten Verfechter des Entwicklungsgedankens
zu zeichnen versucht, dabei aber dessen Hauptwerk hiertber, den
Liber de fundamento, ignoriert, wo es z. B. im Ill. Traktat u. a. hei3t:
Alles das ist in der Welt von allem Tierischen, ist des Menschen Vater
usw. Erst die synoptische Schau erschlie3t uns ein liickenloses Ver-
stdndnis. Selbst Berufsgelehrte der guten alten Zeit brachten jedoch
die Geduld nicht auf, sich eine Synopsis aus den zehn Huser-Quart-
bénden zu verschaffen. Sich eine solche aus den 15 Sudhoffbdnden
anzueignen braucht ein jahrzehntelanges intensives Studium. In un-
serer Ausgabe wird die Synopsis nicht nur erstmalig geboten, son-
dern auch leicht gemacht. Von ihr aus kann der Interessierte miihelos
auch zu den weiteren Quellen Vordringen, in denen Irrnis und Wirr-
nis fur den Unkundigen lauern, der oft vor lauter Bdumen den Wald
nicht mehr zu sehen vermag.

Nach dieser Feststellung des prinzipiellen Standpunktes der schwei-
zerischen Paracelsusedition, der schcints noch gar nicht erfaBt wor-
den ist, moéchte ich kurz auf das Hauptthema Ubergehen, das schon
einmal vom Berliner Dermatologen P~ Richter in der Med. Klinik,
1909, 1456 und 1495 aufgeworfen wurde, aber trotzdem leider viel
zu wenig bekannt ist. Richter erklarte in einem auf dem Dresdener
Naturforschertagung gehaltenen Vortrag Cotugno 1765 fur den
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ersten, der beobachtet hat, dal3 sich bei manchen Kranken im Urin
beim Kochen eine Substanz zeigt, welche geronnenem Eiweil3 sehr
ahnlich ist. In der Diskussion machte ihn Prof. Sudhoff mit Recht
aufmerksam, daR &hnliches auch bei Paracelsus berichtet ist. Aber,
schreibt Richter mit Recht weiter, «es hat hat mich eine unendliche
Arbeit gekostet, bis ich zwei darauf bezugliche Stellen gefunden habe».
Diese «unendliche Arbeit» wird den Benltzern unserer Edition er-
spart, weil sie nicht ein halbes Dutzend Husersche Quartbénde oder
ebenso viele Sudhoffbdnde walzen und muhselig durchsuchen mussen,
da ihnen eben die synoptische Schau die Arbeit wesentlich erleichtert,
ja angenehm gestaltet.

Im I1l. Huserbande findet sich im 3. Kap. des 3. Traktates Seiten
322/325 der lateinisch geschriebenen Basler-Schilernachschrift «de
morbis ex tartaro oriundis», die in «klassischem Kichenlatein» un-
ciceronianischer Pragung, durchspickt mit elementaren paracelsischen
Kraft- und Wirzausdriicken in alemannischem Idiom, welche unser
erster Klinikband oder Band VT (1948) verdeutscht wiedergibt, die
in der Medizingeschichte erstmalige Beschreibung von Eiwei3 im
Urin, seine Fallung durch Séuren und auch Urdmie als Todesursache.
Die Stellen im Kap. De Lacte Renum lauten wortlich: Primus liquor
essentialis ex virtute digestiva positus et separatus in partem regionis,
morbus lactis est et lac natum. Hoc lac primum est in digestione
renum: secundum est sanguinis: tertium de substantia rei. Lac vere
lactis naturam habet et lactis separationem recipit: inde sequitur coa-
gulum, nustum, acetosum, coagulatio particularis et serum. In den
Kommentaren im Kleindruck hei3t es dazu S. 324/325: quod editur
et bibitur, in stomacho separatur; impurum sulphur est et vadit per
excrementa; reliquum in liquorem digeritur, quod transit ad hepar.
Postquam hepar suum nutrimentum digessit, reliquum ad renes mittit.
In renibus primo album, postea rubeum et ibi est tertium nutrimen-
tum ... et renes-digerunt: prima digestio est alba ut lac, quia sul-
phureitas in liquore; secunda digestio rubeum est; pro tertio separat
et inde suum nutrimentum accipit; reliqua per urinam emittitur.
Ergo renes in prima digestione, quae alba est, si secunda digestio
non bona, tune manet in renibus alba digestio. Nam renes habent
suum tempus digerendi et operationis drey mal finffzig Minuten:
prima digestio alba habet 50 Minuten, secunda itidem, tertia itidem:
et tune venit virtus expulsiva et expellit quod impurum est. Si recte
sunt omnia peracta et digesta, tune bene est, si non, id est, si secunda
digestio mala et non facit suum officium, tarnen expellit. Et si prima
digestio est et secunda nondum incepit, tune urinant et expellitur urina
ut lac et est lac (et est morbus lactis = Albuminurie). Si post urina-
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tionem in illud lac proiicitur ein Ké&ss magen (!) / tune coagulatur,
gibt in fundo ein molcken/vel si acetum infundas, schetdt es sich/
et ubi tale vides in urina, iudica secundum digestionem malam esse
id est expulsum antequam recte digestum est et virtutem expulsivam
supervenisse et expulisse. 1deo non est pus, sed lac (also nicht Tripper-
eiter, sondern Eiweil3), ut dicunt etc.

Vidi Medicum, qui in quintum annum urinavit lac: et sich debili-
tavit eum propter malam secundam digestionem, quod moriebatur: et
quando mendicus ille vinum (saurer Beerliwein) vel acetum in
illud lac hinderet, coagulabatur: et sie per tres vel duos dies liess
stehen / gab es oben frey ein milchraam / ita quidem lac est...
tune est urina ut lactis serum et renum zéaserlin mitlauffen / scilicet ex
coagulo et si illud coagulum non totum expellitur per urinationem,
iacet in renibus et putrefit et inde pus mingitur etc. Hic cura est,
ut urina geholffen werde/ das er sich nit scheide so bald ab hepate
et ne Spiritus eius anticipet secundam digestionem: inde alba urina
et saepe phthisis (Nierenschrumpfung) sequitur usw.

Man nehme sich die Mihe, das leichtverstandliche Latein zu lesen,
das wahrscheinlich von Oporinus stammt, dem Famulus Paracelsi,
dem er einst so grindlich seine Wagner-Neugier mit Vitriolather-
déampfen austrieb, dal er beinahe daran erstickt wére, sodal3 er nichts
mehr von Medizin und Paracelsus wissen wollte und ein berihmter
Buchdrucker und Verleger auch Vesals wurde. Bei_Paracelsus hat jedes
Organ eine mehrfache Verdauung, die abhédngig ist von der imma-
nenten Lebenskraft des Archeus als Teil der alles durchflutenden
Weltseele. Andernorts unterscheidet P. vier Verdauungsstadien der
Nieren: wahrend der ersten werden die ihnen von der Leber zuge-
fihrten Liquores zu EiweiBen abgebaut: digestio alba. Funktioniert
nun die zweite Digestio nicht richtig, so kann dieses Serum die
Nierenfilter passieren mitsamt den Salzen der dritten Verdauung.
Funktioniert die dritte Digestio nicht richtig, so entstehen tartarische
Konkretionen: es werden nach der Basler Schilernachschrift ex tar-
taro steinlin geprintzlet (was der Famulus offenbar nicht schnell
genug latinisieren konnte). Die vierte Verdauungsphase der Nieren
wird als Selbstversorgung bezeichnet.

Zum SchluR zitiere ich nochmals Richter als weiteren Beweis, wie
notwendig eine Neuedition nach synoptischen Gesichtspunkten ist:
«Aber das fur mich zuerst sehr anstrengende und an sich durchaus
nicht kurzweilige Suchen in Paracelsus ist allmahlig immer inter-
essanter geworden. Ich habe immer mehr Goldkdrner gefunden, habe
mirh in den Paracelsus hineingelesen und bin schlieRlich zu der An-
sicht gekommen, dal? Paracelsus wieder einmal Sachen gesehen hat,
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welche die Zunftmedizin erst 336 Jahrhunderte spater wiederentdeckt
hat, namlich die Theorie von der harnsauren Diathese.» Nicht nur,
fuge ich nach erstmaliger synoptischer Edition aller tartarischen Ar-
beiten hinzu, ist Hohenheim der Entdecker der harnsauren Diathese,
sondern der erste Biochemiker der Stoffwechselkrankheiten. Er ist
auch als Biochemiker der Verfasser der ersten Monographie in der
Weltliteratur Gber Gewerbekrankheiten und Gewerbe-Hygiene, worin
erstmalig das Grundgesetz der modernen Chemie von der Reversibili-
tat chemischer Prozesse dargestellt ist durch Reduktion (paracelsischer
Ausdruck) und durch Tétung (= Oxydation). Durch «Tdtung» oder
Oxydation gewann Paracelsus aus sonst giftigen Metalldesinfizientien
die heilsamen ungiftigeren Metallkalke, Oxyde, Hydroxyde, Peroxyde
usw. Dies ist der Prototyp der umkehrbaren chemischen Reaktion
und die Vorstufe zur Ueberwindung von Stahls Phiogistontheorie zur
Gewinnung von Lavoisiers Oxydationstheorie, auf der unsere heutige
Chemie ruht.

Sudhoff schreibt mit Recht in seiner Geschichte der Medizin 1922,
S. 251: Die Schrift Gber die Bergsucht sollte allein genugt haben,
seinen Verfasser unsterblich zu machen. Doch sie war seiner Zeit
um Jahrhunderte voraus (wie die tartarischen Arbeiten).
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DER BEGRIFF «IMAGINATIONY»
BEI PARACELSUS

Zweifellos gehort «Imagination» zu den zentralen Begriffen der
philosophisch-psychologisch-anthropologischen Konzeption des Theo-
phrastus von Hohenheim. Doch darf man nicht erwarten, dal3 der
unruhige Feuerbrand vom Etzel, rastloser Sucher und Forscher, bei-
nahe ahasverisch von einem geographischen und auch geistigen Ort zu
einem andern gehetzt, sich Zeit hatte nehmen kdnnen, vorsichtig den
Gedanken zu pflegen und die Worte behutsam zu waégen, oder gar
die Begriffe in feinstgeschliffene Definitionen zu bringen. Jeder Para-
celsuskenner weil3, daf es ein vergebliches Bemihen wére, einmal von
Theophrast gebrauchte Ausdricke gegen das Wort eines andern
Augenblicks scharf und peinlich, rein formalistisch abzugrenzen. Im
Paracelsischen Dynamismus schillern die Ausdriicke und Bezeichnun-
gen in allen Farben. Man hat ihm das offenbar schon zeit seines Le-
bens vorgeworfen. Er meint: «warum wollte ich mich wegen der
Nomina so sehr bemiihen? So ichs verstehe und erkenne, so kann ich
dem Kind wohl selbst den Namen schépfen. Den Namen in dasselbig
Ding zu koordinieren das sind allein Ding, die der Zeit verzehren mit
unnitzen Geschwétzen.» Dazu kommt, dal? Paracelsus als Empiriker
seine Gedankenfille aus dem unerschopflichen Fundus der Volksweis-
heit nimmt, die sich, so fein und traf sie oft zu formulieren weil3, doch
wenig um gleichbleibendes fest gefligte Ausdrucksformen beminht,
sondern aus dem flieBenden Leben heraus philosophiert und das Ge-
wonnene bezeichnet.

Und doch ist fir den behutsam Forschenden eine gewisse Einheit-
lichkeit in all dem Dickicht des Gebotenen sichtbar, langsam zwar
und erst mit der Zeit. Die vergleichende Textforschung, die mehr auf
den Inhalt als auf die Form ihr Augenmerk wirft, wird die Isobaren
und Isohypsen des paracelsischen Gedankengutes herauszufinden
wissen. Als schoéner Erfolg!

Dies gilt auch vom Begriff Imagination. Auf der einen Seite gibt
es keine genau abgegrenzte Definition als Fertigfabrikat, auf der an-
dern Seite strémt das Material in Uberraschender Fulle und Lebendig-
keit. GroBe und Grenze einer Situation!

Paracelsus spricht oft von «Imagination». So im Buch «Von den
unsichtbaren Krankheiten», ferner im Buch «Von den Krankheiten,
so die Vernunft berauben». Dann existiert ein Traktat «De imagini-
bus», der in unsern Betrachtbereich hineingehért. Am meisten und
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reifsten wohl spricht Paracelsus Uber imagination in der Philosophie
sagax, hach einigen Paracelsi dunkelstes Werk, das anderseits das
festeste und derundetste Werk des Hoheneimers sein dirfte, wo viele
merkwdirdige und denkwirdige Strémungen seines vielverschlungenen
Denkens eine fur ihn endgiltige Form empfangen haben. Wir dirften
hier den festen Punkt finden, wo wir das philosophisch-psychologische
Denken des Hohenheimers am Umfassendsten zu packen im Stande
sind. Freilich der Weg ist schwer. Paracelsus kam selbst «auf schwer-
stem und muihevollstem Weg» zur hellsichtigen Philosophie und wir
denken an seine launig-miBmutige Bemerkung: «ist mir auch un-
maéglich, einem jeden groben Esel, wie einem jungen kind, das Mus
ins Maul hineinzustreichen».

Als Ausgangspunkt fur die Ausfihrungen Uber das Wesen der
paracelsischen Imagination nehme ich die «Astronomia magna, oder
die ganze Philosophia sagax der grof3en und der kleinen Welt, des
von Gott hocherleuchteten, erfahrenen und bewéhrten teutschen Philo-
sophi und Medici... darinnen er lehrt des gantzen natirlichen Lichts
Vermdégen und Unvermdgen, auch alle philosophische und astrono-
mische geheimnuf3en der groRen und der kleinen Welt und deren
rechten Brauch und MiRRbrauch; zu dem andern: die Mysteria des
himmlischen Lichts; zu dem dritten: Das Vermdgen des Glaubens
und zum Vierten: was die Geister durch den Menschen wirken».
Dieser Titel deutet &uf3erst expressiv eine reichste Fulle von Dingen
an, die gleich ndher zu erldutern sind.

Die Imagination, wie sie Paracelsus auffat, fihrt uns bald direkt
bald indirekt zu einer frappanten Entdeckung, dal? ndmlich Theophrast
von Hohenheim mehr Bezug zu ganz modernen Auffassungen auf-
weist als man a prima vista zu glauben sich erkihnt, sei es daf} altes
Gedankengut, aber spater vergessenes oder Ubersehenes bei ihm noch
nachwirkt, oder dal er manches in kihner Ahnungskraft erschaut,
was erst spater ins volle Licht der Forschungssphére gerlickt werden
konnte. Ich mochte aber, um es gleich hier energisch zu melden,
keineswegs jener Manie verfallen, alles Heutige in gleicher Fulle
und Klarheit schon bei Paracelsus sehen zu wollen, wie es einige
Uebereifrige tun.

Imagination enthélt deutlich greifbar das lateinische Wort «imago»,
gleich Bild. — Den Sprachbildungsgesetzen folgend wirden wir
Imagination, zunéchst von allem konkreten Gebrauch absehend, mit
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«T&nbildung» geben missen. Doch ist dieser Ausdruck Einbildung
sehr &quivok. Wir kennen ihn zum Beispiel im Sinne von eingebildet
sein etwa auf wirkliche oder vermeintliche Vorzige. Der richtige
Kern an diesem Sachverhalt des «Eingebildet-seins» ist wohl die Tat-
sache, dal? der «Eingebildete» in sich das lebendige Vorstellungsbild
besitzt, daR er gelehrt, gebildet, imponierend, schén etc. sei. —
Oder wir kennen den Ausdruck «Le malade imaginaire», der «ein-
gebildete Kranke», und sagen leicht, die Krankheit ist «nur» ein-
gebildet. Aber auch hier wird bei tieferer Schau der Ausdruck als
treffend erkannt, wenn er richtig verstanden wird. Dieser Kranke hat
eben das innere, offenbar sehr intensive Bild, die lebhafte Vorstellung
— und zwar fur seine psychische Energie unabweisbar —, dal3 er
krank sei; er ist wirklich krank, krank durch sein Vorstellungsbild,
dem er verfallen ist. Das Hinein-bilden der Krankheit wird zur wirk-
lichen psychogenen Ursache von echten und wahren Krankheits-

symptomen.
Wi ir nennen die Phantasie oft schlechtweg, nach dem Vorgang der
Alten, vis imaginativa — die Ein-bilde-kraft und sprechen deshalb

auch von Phantasiebild (phantasma) oder einfach Bild und verstehen
darunter dasjenige, was die Einbildungskraft ein- resp. auszubilden
imstande ist.

Die moderne Psychologie hat hier einen Schlusselpunkt entdeckt.
Das Einbildungsvermégen ist jener innere Sinn, der alle Bilder, die
durch die &uRern Sinne in uns bewuRt oder unbewuRt einfallen,
aufnimmt. Es handelt sich dabei zundchst um das eingepragte Er-
kenntnisbild, insofern es sinnenfélliger Natur ist.

Es ist zu beachten, dalR die Sinnesempfange, nicht etwa nur das
Sehvermdogen, solche innere Bilder liefern. Es gibt also auch Hor-
bilder (wichtig fir sog. «innere Stimmen hdéren»), Geruchbilder, Ge-
schmackbilder, und eine Unzahl von Bildern jenes Sinnes, der Tast-
sinn genannt wird, aber eigentlich eine Komplexitdt von Sinnen dar-
stellt, also z. B. Schmerzbilder, Temperaturbilder, Druck-bilder etc.

Sehr zu beachten ist ferner, daRR diese Bild-aufnahmen in die Seele
vermdge der Einbildungskraft Zustandekommen ohne zunéchst den
Unterschied von bewuf3ten oder unbewuf3ten Bildern zu involvieren.
Einige werden uns bewuf3t, sei es dal wir sie bevorzugen, dal wir sie
mit «Auf-merksamkeit» (man beachte diese Wortbildung) ins Be-
wulltsein nehmen, ihrer hicji et nunc inne werden, andere aber, die
ebenfalls in uns «hineingenommen» werden, in uns einfallen sind
uns nicht bewuf3t, sie treten in den Psychismus zwar ein, werden uns
aber nicht bewufRt, wir werden ihrer nicht inne. Es ist wohl der
groRBere Anteil an der Summe der Empfindungen. Auch sie sind uns
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— zwar unbewuBt — lebendig, weil sie eben in einem lebendigen
Organismus sich befinden, gleichsam in einen Stromkreis des Lebens
eingeschlossen sind. Aehnlich wie der korperliche Stoff in uns le-
bendig ist, die kdrperliche Materie, weil sie eben in den lebendigen
Stromkreis hineingenommen ist.

Diese Bilder kénnen auch wieder re-produziert werden. Ich kann
selbst in groRter Entfernung nach Belieben das Bild meines Vater-
hauses reproduktiv «ausprdgen», — wir sprechen von der reproduk-
tiven Imagination, oder analog zur Einbildungskraft von einer Aus-
bildungskraft. Es handelt sich dabei um das ausgeprdgte sinnliche
Erkenntnisbild. Noch mehr. Die lebendige Imagination oder Aus-
bildungskraft vermag aus den vorhandenen bewuRten und unbewuf3ten
Bildern gleichwie in einem Zusammensetz-spiel neue Bilder, nie wirk-
lich Gesehenes, wirklich Gehortes zu kombinieren und zu produ-
zieren, wir sprechen deshalb auch von einer produktiven Imagination.
Freilich die Bestandteile dieser Zusammensetzungen sind nicht neu,
das Baumaterial ist nichts anderes als die vorhandenen Bildempfénge,
aber die Art und Weise der Zusammenstiickung ist neu. Wer ein
Imago von Gold und Berg besitzt, kann diese Bilder zu einem gol-
denen Berg zusammensetzen, obwohl er nie einen solchen gesehen
hat. Das Neue ist demnach eine Wirklichkeit der Beziehung, sei es
eine echte oder eine bloR vorgestellte.

Paracelsus kennt sehr wohl die vulgdre «Phantasey», schétzt sie aber
nicht hoch ein. Er braucht den Ausdruck in einem ganz spezifisch
eingeengten Wortsinn etwa im Sinne des volkstimlichen «er ist ein
Phantast». Diese Phantasey nennt er «den Eckstein der Narrheit».

Den wissenschaftlich-psychologisch ernst zu nehmenden Ein- und
Ausbildungsproze3 aber nennt er Imagination, nicht Phantasey.

«Die Imagination ist ein selbstdndiger Kinstler. Sie besitzt das
Konnen und alle Werkzeuge zu allem, was sie ausfuhren will...
Zu allem ist die Imagination im Stande... (De causis morb.
invisib. in d. Uebersetzg. v. Aschner, I. S. 248).
Sie ist so méchtig, dal? sie den Menschen sogar in eine Art Exstase
bringen kann, ein Zustand, bei dem der Mensch gleichsam aus sich
heraustreten kann oder herausgerissen erscheint, indem er in eine
ganze, selbstgeschaffene und ausgebildete Welt der produktiven Ima-
gination hineintritt. Er fragt nicht so sehr darnach, woher diese Neu-
bildungen kommen, sie fallen dem Menschen zu aus der Imagination,
nach Ansicht der Alten vielleicht sogar durch einen hohem Geist,
Genius genannt, der sie dem Menschen einhaucht, einbildet und da-
mit dem Menschen — denken wir an die dermaBen erkldrte kinst-
lerische Inspiration — zum Genie macht. Paracelsus weill bereits,
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Gber die Alten hinausgehend, um die naturliche Wirkweise der
Imagination ohne mystische Brimborium und wustisches Drum und
Dran.
«Das sollen wir wissen, daR wir allein durch den Glauben und
unsere kréftige Imagination eines jeglichen Menschen Geist in
ein Bild mdgen bringen... man bedarf keiner Beschwdrung,
und die Zeremonien, Zirkelmachen, Rauchwerk, Sigilla usw.
sind lauter Affenspiel und Verfiihrung» (De philosophia accu-
lata, Aschner I1l. 307).
Ferner:
«weil die Wirkungen der Imagination bei Frauen und Ménnern
wunderbare sind, muf3 man nach ihrem Ursprung forschen, der
m unserem unsichtbaren Kérper liegt (d. h. Psychischen). Damit
man hier nicht Zauberei und Gespenster und Geisterwerk oder
sich den abergldubischen Sekten anschlieRe, will ich das Wesen,
dieser Dinge beschreiben, mich nicht den Meinungen der alten
Schriftsteller anschlieRen, sondern ohne Ricksicht auf diese euch
das Licht des Menschen zeigen, in welchem allein der Grund
dieser Erscheinungen gelegen, damit man sich hier vorsehen
kann.» (Von dn. unsichtbaren Krankheiten, b. Aschner I. s. 247.)
Freilich will damit Paracelsus in keiner Weise leugnen, daR diese
Imagination auch von Gott, vom Teufel oder von andern Menschen
beeinfluRt werden kann. Er spricht des 6ftern davon, gerade im Werke
von den unsichtbaren Krankheiten, und in der Philosophia sagax.
Aber die unmittelbare Ursache der Wirkweise ist doch die Imagi-
nation selber. Und diese ist fur Paracelsus fast allvermdgend.

Die heutige Psychologie weil3, seit dem Begriff BewufRtes der ent-
sprechende Gegenbegriff Unbewul3tes zugeordnet ist, da die vis
imaginativa alles, restlos alles aufnimmt, was den Sinnen irgendwie
«begegnet» — alles im Querschnitt der jeweiligen Situation und zu-
gleich alles im Langsschnitt eines ganzen Lebens — also auch alles,
sogar das was in der frihesten Kindheit aufgenommen wurde, —
doch nicht ins BewuBtsein, kraft dessen diese Bildaufnahmen uns
gegenwadrtig sind und wir ihrer inne werden, sondern ins Unbewufte.
uUnd zwar in dem Sinne, daB sie vielleicht schon beim aktuellen Bild-
empfang beim Eintritt in den Psychismus unbewuBt geblieben sind,
oder daR3 sie spater erst aus dem Lichtreich des BewuRten gefallen
sind — durch einfaches sog. Vergessen, oder dal3 sie daraus aus
irgend einem Grunde verdrangt worden sind. Unermudlich hat die
moderne Tiefenpsychologie in diesen Tiefen des Unbewuf3ten ge-
arbeitet und sich verschiedentliche Wege dazu erschlossen, mit mehr
oder weniger Gluck. Paracelsus kennt bereits ein solches Faktum
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wenigstens, er nennt es «Erweckung». Wenn ein Mensch zur Er-
weckung kommt, so wird das «Unbewul3te blitzartig erhellt» (Strebei,
Einleitung in die philos. sagax S. 32). Er kennt die dunklen Bereiche
des Unbewuf3ten und gerade-die-Erhellungen-aus-dem-UnbewuRten
und gerade die Erhellungen aus dem UnbewuBten ifaraus gehdren
eminent zu seinem Begriff von Magie.

«Magie mag die himmlische Kraft in das Medium (Mensch) zu

bringen und in demselbigen die Operation zu vollbringen»

(Philos. sagax L. I, c. 6).

Er versteht unter Magie keineswegs Zauber, wie damals und spater
oft ublich. Er faBt Magie vielmehr in dem Sinne, wie man urspring-
lich die Aerzte Magi nannte. Imago, Imagination und Magie héngen
bei ihm intime zusammen und gerade dieser Zusammenhang weist
energisch auf Sachverhalte der Unbewuften-psychologie hin.

Das Unbewulte in uns ist keineswegs tot. Wie bereits gesagt schafft
es phantastische Kombinationen, die oft in freiem losem Spiel, oft
auch — wenigstens eine Zeitlang — geordneten Gesetzen (assozia-
tionsgesetzen) folgen. Paracelsus 4Rt die Imagines in seiner plasti-
schen Sprache sich «magisch kopulieren und gegenseitig schwén-
gern», so da neue Geburten und Ausgeburten der Einbildung ent-
stehen. Diese Sprache hat er von den alchemistischen Kunstlern fir
die Schilderung psychologischer Sachverhalte heribergenommen. Ein
sehr bezeichnender Vorgang!

Zum Wesensverstandnis der paracelsischen Imagination ist ferner
zu beachten: Die Imagination sieht von jedem Einflul der realen
Korperwelt, die wir durch Empfindungen empfangen ab. Der ganze
Vorgang ist fur Paracelsus ein «geistiger» (wir wirden ihn nicht
geistig, sondern zundchst sinnlich bezeichnen, es ist ein innerer Sinnes-
vorgang, weil es sich im Konjunktion und Disjunktion von Sinnes-
bildern handelt, wie sie Ubrigens, es ist Bekraftigung, auch in der
Tierpsychologie bekannt sind). Paracelsus nennt es einen geistigen
Vorgang und er fuhrt dieses Geschehen zwar wie wir leicht sehen
werden nicht nach der Sinngebung, aber nach dem Wortlaut der
Alten auf einen Geist zurlick, den Genius-daimon der Alten. Para-
celsus nennt ihn den Astralgeist.

Die Imagination ist fur ihn ein «allgemeiner, innerer Naturprozel3,
der seinen Sinn in der Astronomie hat, welche nichts anders ist als
eine Lehre von der Imagination. Es wére aber weit gefehlt, aus diesem
Zusammenhang sofort Kapital von astrologischen Bestrebungen schla-
gen zu wollen. Zur Erkldarung mu die durchgéngige Lehre des Para-
celsus von den siderischen und elementischen Entsprechungen, das
Dr. Strebei das GroRgesetz der sphérisch-astralen Korrespondenzen
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oder Korrelationen genannt hat (Schweiz. Med. Wochenschrift 1941:
die drei Grundgesetze der paracelsischen Schriften). Ich erinnere an
dieser Stelle an die Tatsache, daB Paracelsus seine Philosophia sagax
auch Astronomia magna nennt und sogar die Entsprechung der Klein-
welt mit der GroRBwelt in den Titel des Werkes hineinnimmt.
«Darum wisset, dal3 die perfekte Vorstellungskraft (nicht die
vulgdre Phantasey), die von den Astra kommt, im Gemdte ent-
springet, in dem alle Gestirne verborgen liegen: Gemut, Glaube
und Vorstellung oder Imagination sind blo3 drei Dinge mit ver-
schiedenen Namen, sie besitzen aber die gleiche Kraft und
Starke.»
Man erinnert sich auch, dal? Paracelsus ofters in verschiedenen Formen
lehrt: Das Gestirn ist in Euch, dhnlich wie er fir das Kind keinen
Stern verlangt, sondern meint: Die Mutter ist des Kindes Gestirn.
Arthur Schopenhauer hat (Ueber den Willen in der Natur. 2. Aufl.
1854, S. 107— 109) eine Reihe von Zitaten des Paracelsus, in Ver-
bindung mit dem Astralgeist und Nervengeist Ubernommen. Doch gibt
er ihnen einen kosmologischen Sinn, wohingegen doch eher eine psy-
chologische Deutung in Frage kommt, wenn man den ganzen Para-
celsus im Auge hat.1
«Also stehen die Geschépfe in der Welt und alle Geschdpfe sind
geteilt in zwei Teil: in empfindlichs und unempfindlichs. Also
werden alle Sinne regieret durch das Gestirn als durch den Herr-
scher, der Uber ein heglichen Verstand gesetzt ist, dem Menschen
als ein Mensch, dem Vieh als dem Viehe... Und was den Men-
schen betrifft: das ist beide Art: die Vernunft des Menschen in
Kinsten, Gemit und Weisheit, die kommen ihm vom Gestirn ...
Und nach dem sie stehen am Himmel, also stehet auch dasselbig
Sydus im Menschen und also ist es ein Schulmeister im Men-
schen und der Mensch sein Schiiler.» (Philos. sagax)

Wenn Paracelsus weiter behauptet, dal3 der Archéus-Daimon die
meisten Menschen durch Bilder verfihrt und auch durch Bilder
warnt, so verstehen wir nun wie die Bilder zu Wirkkraften und wirk-
kréftigen Symbolen werden. Das Bildsymbol ist ein weit kréftigeres
und durchschlagenderes als das dinnere Wortsymbol... Nicht weil
das Wort nicht auch ein Bild wére, sondern weil im hdufigen Ge-
brauch des Wortes die Gefahr besteht, da der Bildinhalt durch die
Wortform leicht verdrédngt wird. Der paracelsische Traum-geist ist
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praktisch das wirkende Traum-symbol. Ob man wegen der von Para-
celsus angenommenen echt platonischen Geisterverbindung (Welt-
seele) schon eine wenn auch verschwommene Kenntnis eines Kollek-
tiv-Unbewul3ten schlieBen will, wie Dr. Strebei in der Einleitung zur
Philosophia sagax meint, ist wohl Sache der wissenschaftlichen Vor-
sicht. Jedenfalls ist die Frage noch nicht geniigend geklart.

Sicher kannte Paracelsus als Wirkkraft der Imagination das ideomo-
torische Gesetz, das der englische Physiologe Carpenter vor hundert
Jahren «gefunden» zu haben glaubte. Die Grundlage fur die «vis
motrix» des Phantasiebildes liegt in der psycho-physischen Spur, die
der Eingang jedes Bildes in uns hinterlaRt. Bei jeder Aufnahme durch
die Sinne werden auch die Organe physikalisch-chemisch, evtl, me-
chanisch veréndert und die Nerven in bestimmte Schwingungen ge-
bracht. Alle diese Erregungen befinden sich — sie seien bewul3t ge-
worden oder unbewuBt geblieben — im beseelten Organ. Dazu kom-
men Bewegungen der Organe, des ganzen Korpers, Muskelkontrek-
tationen etc. Nun aber machen wir die Feststellung, da beim bloRen
Auftauchen des reproduzierten oder des kombinierten Imago dieselben
Bewegungen gleichsam rucklaufig wieder erstehen. Z. B.: Bei der
Vorstellung gewisser Speisen lauft das «Wasser im Munde zusammen.»
In diesem Sinne sprach auch Ribot von der Bewegungskraft des
Bildes.

Jede Imago schlieBt einen Antrieb zur Verwirklichung ihres In-
haltes in sich, es hat die naturliche Tendenz zu seiner Inhalt-objek-
tivation. Dieses Objektivsetzen des Bildinhaltes erfolgt notwendig,
wenn nicht andere Kréafte des Menschen, wie Kritikkraft des Ver-
standes, Willenseinflu3, Verdrdngung durch ein antagonistisches Bild
erfolgt. Dann wird das bewegungstrachtige Bild zum einzigen, oder
fixen Bild, dem sich der Bildtrager nicht mehr erwehren kann, wenn
die Bewegungskraft bereits eine bestimmte Stdrke erreicht hat. Auch
Paracelsus kennt diese Tatsache, «so oft ihre Phantasien sie Uber-
kommen, mussen sie zwingend in deren Sinn handeln». Der Zustand
solcher Sklaven ihrer Imagination wird von Paracelsus in der Figura
scientiarum Astronomiae «Ebrietatum» genannt, also Zustand der
Trunkenheit. Es handelt sich um eine Art Bild-trunkenheit, die Para-
celsus auch, wie schon erwéahnt, als Extase bezeichnet hat. —
Uebrigens ist schon der Traum und das Traumleben fur eine gewisse
Selbstandigkeit des imaginativen Bildgeflechtes typisches Beispiel, ge-
wisse Menschen objektivieren ja bis zum Traumsprechen und zum
Traumschreiten. Unnétig zu sagen, daR &hnliche Dinge sich auch im
Wachtrdumen auswirken kénnen. Nehmen wir noch die Fakten der
Eidetiker dazu, Eidetiker kdnnen der Uebergewalt des bewegungs-
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trachtigen Bildes, der bewegungsstrebenden Imagination oft bis zu
Halluzinationsartigen Erscheinungen unterliegen.

Paracelsus ist solchen Gedankengédngen des 6ftern nachgegangen.
«Zu allem ist die Imagination im Stande... Und sie ist so scharf
und so stark, daR sie imstande ist alles nachzubilden... so scharf
und sinnreich ist ihre Kunst, daR sie eine Fliege auf dem Boden,
den sie hat (d. h. materia in quam) abmalen kann, und dal} sie
selbst ein Spinnengewebe so scharf entwerfen kann, als es unsere
Augen nur sehen und die Spinnen sehen und verfestigen koén-
nen.» (Von den unsichtb. Krankheiten, b. Aschner I. S. 248.)

Der Hohenheimer sucht die «Krankheiten, die den Verstand rau-
ben» in dieser Richtung zu erkldren und kein Wunder, dal3 er sie
auch in diesem Sinne zu heilen versucht. Er wei3 auch genau, dal
nervlich Uebermidete dieser Bildgewalt leichter unterworfen sind,
Energiegeldhmte, Kranke aller Art von psychisch Gehemmten. Sowohl
fur Paracelsus wie fiir die moderne Psychologie haben eine Reihe von
sog. Visionen, ekstatische Erscheinungen, Kristallsehen, Suggestionen,
Suggestivheilungen — und zwar Selbst- und Fremdheilungen —
hier ihre Wurzel. Es handelt sich um natirliche Vorgange.

Gewif3 nimmt Paracelsus nach dem Vorbild volkstimlicher Sprech-
weise die Ausdriicke nicht immer scharf umgrenzt, so trennt er nicht
immer Imagination und intellektive Kraft aufs genaueste. Doch ist es
irgendwie begreiflich, weil das Bild der Imagination auch gréf3ten
EinfluR auf den Intellekt besitzt, schon aus der eigenartigen Wirk-
weise des Menschen, der eine unio substantialis darstellt. Schon Ari-
stoteles bemerkt: Dio oudepote noei he psyche aneu phantasmatos,
sodal? wir heute noch oft statt Bild Gedanke und statt Gedanke Bild
setzen. Wissenschaftlich sicher nicht richtig, wohl aber verstandlich.
Vom EinfluR der Imago auf das Willensleben, das Gemutsleben, selbst
auf den Kérper (Geichtsausdruck usw.) sei hier nicht weiter die Rede.

Da es sich um natirliche Auswirkungen psychischer Krafte handelt,
ist es auch fur Paracelsus ganz klar, daR die imaginative Gewalt so-
wohl ein Fuhrer zum Guten, zum Fortschritt, aber auch ein Ver-
fihrer zum Ueblen, Schlimmen und NiederreiRenden werden kann.

«Die Magica ist eine verborgene groBe Weisheit, so die Vernunft
eine offentliche grofRe Torheit ist (d. h. besonders in den Féllen
wo die Vernunft versagt), das Unbewul3te gestaltet oft Weisestes,
was keine rationale Vernunft zu gestalten vermdéchte). Gegen
Zauber schitzt aber kein Harnisch, denn er verletzt den in-
wendigen Menschen, den Geist des Lebens... Etliche Zauberer
machen ein Bild in Gestalt eines Menschen, den sie meinen und
schlagen einen Nagel in dessen Fuf3sohle: der Mensch ist un-
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sichtbar getroffen und lahm, bis der Nagel herausgezogen»
(Husersche Ausg. 2. Bd. S. 298).

Des oOftern betont er, daR, wie die bosen Geister, auch die Menschen

durch ihren Glauben = Imaginativgewalt gesund und krank zu

machen.
«Es ist ein gemein Sprichwort: Mein Engel hat es mir gesagt.
In dem wird die Operation ein Engel gehei3en... Ist ein donum
aus der Ursach, daB Gott selbst in divina providentia verordnet,
der Natur solches zu présagieren, und nicht daR (es) ohne Mittel
geschaffen, sondern durch Mittel geschehe. Also ist das Mittel
das Gestirn, das also sich hiermit demselbigen vereiniget... Nun
aber ist die Ursach und Ursprung dieser Divination also, daf3
der Mensch ein syderisches Leib in ihm hat, der vereiniget mit
dem &uBern Gestirn und sie zwei fabulieren miteinander so der
Leib unbekiimmert ist von dem elementischen.» —
«Nie kann man sagen, dal3 der sichtbare Leib allein etwas getan
habe, sondern immer muf3 man den unsichtbaren (Psyche) und
den sichtbaren zusammen sehen.» (Von d. unsichtb. Krankheiten,
b. Aschner I. 251.)

DaR wirklich im Suggestivglauben, verbunden mit der Motorik der

Imagination der Schlissel zum Verstandnis fur eine ganze Reihe ma-

gischer Phanomene liegt, zeigt u. a. auch folgender Passus:
«Da nun die... Korperkraft zur Herstellung der hélzernen Got-
ter (Phantasy-gestalten) verwendet wird, warum sollte nicht die
Stdrke des Glaubens also die Kraft des unsichtbaren Teiles der
Menschen auch zur Herstellung solcher Gotter gebraucht werden.
Wenn eine Erkrankung oder Heilung durch einen (solchen hol-
zernen Phantasie) — Heiligen erfolgt, so ist das nicht das Werk
des Teufels, sondern unser eigenes Werk. Der Teufel aber hat
daran Freude und Wohlgefallen.»

Die Imaginativgewalt kann aber sogar der natirlichen Heilung zu-

wider laufend an einer Lieblingskrankheit festhalten.
«Wenn darum die Medizin den Kranken z. B. von der natir-
lichen fallenden Krankheit befreit hat, so bewirkt der (Imagina-
tiv)-Glaube, daR der Kranke auch weiter noch krank bleibt und
so alle Aerzte in Verzweiflung bringt* (V. d. unsichtb. Krank-
heiten, bei Aschner I. 238).

Es ist ungemein interessant zu sehen, wie sehr sich Paracelsus be-
muht, allen seltsamen Erscheinungen, z. B. sogar der Entstehung der
Syphilis Imaginativ-Einflusse zugrunde zu legen.2 Im einzelnen mag
er da und dort zu sehr volkstimlichen Anschauungen der damaligen
2leit verhaftet bleiben.
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Er kennt auch bestimmte Imaginationstypen, wenigstens im All-
gemeinen. Die Imagination sei im allgemeinen weit starker als die
des Mannes. Sehr interessieren ihn die Imaginationseinflusse der
schwangeren Frau auf ihr Kind, ein Thema, das ihn immer wieder
beschaftigt.

Es folgen wichtigste Stellen aus Paracelsus nach Art eines kleinen
Lesebuches.

«Auch menschliche Wiinsche erfullt der Glaube (= Imaginativ-
kraft). Es gibt Leute, die heilige und wunderbare Dinge zu
sehen meinen. Diese haben wirklich solche Erscheinungen, indem
ihnen der Glaube ein solches Bild im Schlafe oder auch im
Wachen vorspiegelt. Aus solchen durch den Glauben verur-
sachten Visionen sind auch die Traumdeuter entstanden. Denn
was ist ein Traum anders als eine fliegende Form des Glaubens?
Woran sie glauben, das erscheint ihnen... Durch solche gleich-
artige Bilder lenkt der Glaube auch die Winschelrute, die man
in der Hand haélt, 16scht Kerzen aus, dreht den Schlissel um,
treibt die Schere und das Sieb um. Wie alle diese Kunststiicke
heute gut, morgen schlecht, einmal ja, zehnmal nein, einmal wahr,
zehnmal erlogen sind, so ist es auch mit dem Trdumen und den
erwéhnten Visionen, Wahrheit und Luge sind in ihnen ver-
mengt.» (V. d. unsichtb. Krankheiten, Aschner I, 245.)
«Imaginado wird confirmiert und vollendet durch den Glauben,
daB es wahrhafdg geschehe. Denn jeder Zweifel bricht das
Werk. Glaube soll die Imaginadon bestddgen, denn Glaubebe-
schleuBt den Willen.» (Phil, sag.)

Von der Imagination und wie sie in ihre Exaltadon kommt und

gebracht wird.

... das sieht man ersdich und erfédhrt es in Zeiten der Pestilenz.
Wi ie ist da die Imaginadon so ein machtigs Gift uber alle ver-
giftete Luft, darwider kein mithirdrat, theriaca noch kein ander
dergleichen praeservadvum zu gebrauchen ist oder in diesem
Hilfe tun mag. Allein es werde dann der Imaginadon vergessen
und ein Widerstand getan. Sonst mag nichts helfen. Denn in
diesem ist die imaginado so ein schruller Vorbot und Wanderer,
der mit allem von einem Haus zum andern, von einer Gassen
in die ander, sondern von einer Stadt in die ander, von einem
Land in das ander reiset und wandlet. Also dal3 durch eines
einzigen Menschen Imagination mag eine Pestilentz in einer
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Stadt oder in ein ganzes Land kommen und viel tausend Men-
schen mag vergiften, welches durch dies Exempel also verstanden
wird.

Ich setze von zwei lieben Bridern, einer ware in Frankreich, der
ander in Italia. Nun es waére in ltalia eine pestilentz. Derselbig
stlirbe daran, dem andern Bruder in Frankreich kdme Botschaft,
wie sein Bruder wére an peste gestorben. Jetzt entsetzt sich der-
selbig ob dieser Botschaft, es schaudert ihn die Haut, hebt an
zu imaginieren, also dal3 er dasselbig nit kan vergessen, wird in
ihm angezindt und reverberiert sich selbst als lang, zu gleicher
Weis wie eine Gold- oder Silberprob auf der Capellen, das mit
Blumen geht, so lang bis blickt, alsdann ists vollkommen,
klar und rein von andern allen unreinen Metoallen. Also
halt sich auch diese Imagination in diesem Fall, reverberiert
sich selbst bis auf seine hdchste Reverberation und wenn sie nun
auf den Blick geht, ist der Test im Menschen zu gleicher
Weise, in der Sperma des Mannes, in der matrice der Frauen;
daraus alsbald die Empfangnis und Schwangerwerdung angeht.
Also kommt die pestis weiter von einem Menschen in den an-
dern, so lang bis es sich in einer ganzen Stadt oder in ein ganzes
Land einreiBet. Darum ist gut, weit darvon sein, nicht von wegen
der Luft und Gestank etc. (denn die Luft in diesem vergiftet nit
so fast, oder da3 sie pestum zufiigen, wie die Unverstandigen
Leut sagen) sondern von deswegen, daf3 man solche Ding weder
sehe noch hore, auf daR man’s nit aus Gemiut lasse. Aus diesem
folgt nun, daB man einen solchen Menschen, dem eine solche
Botschaft zukommt, wie gemelt, nit allein soll lassen, bei ihm
nit Stillschweigen, ihn nit lassen feiern, auf daR er nit mit ihm
selbst in Sinnen und Gedanken spiele und imaginiere, man soll
ihn trosten, ihm solches aus dem Sinn schlagen, mit ihm fréhlich
sein, mit ihm im Brett spielen oder sonst Kurzweil mit ihm trei-
ben. Und solches sollt ihr nit fur mein Schuz oder Gespdtt
halten, ob es gleichwohl lacherlich genug ist, dal3 einem leicht-
lich also mag und kann geholfen werden. Denn ~ Imagination
ist gleich einem ~ech; sie klebt gern an und emphabet gern
Feuer und wann es anhebt zu brennen, mag es schwerlich aus-
geloscht werden. Darum soll man einem also, wie obgemelt,
helfen, der Imagination einen Widerstand zu tun und auszii*
lI6schen. Das ist nun das eine Exempel, in welchem die Vermdag-
lichkeit, Wirkung und Exaltation der Imagination ist angezeigt
und genugsam flrgehalten.

Nun aber ist von anderem zu reden, so wissen, daf3 nit allein
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die Imagination in Pestilenz-Zeiten so viel hat um ihr Leben
bracht, sondern auch in Kriegen. Wie viele sind in Stirmen,
Schlachten und Scharmutzlen erschossen worden, da allein ihre
Imagination daran schuld ist gewesen. Das ist, wenn einer forcht-
sam, scheu und zaghaft ist, sich ob jedem SchuB3 entsetzt und
vermeint nicht anders, denn er sei oder werde gewil3 getroffen,
als oft ein SchuRR gegen ihn geschieht. Ein solcher, sag ich,
kommt viel eher ums Leben und auch viel eher erschossen, denn
einer der keck, fréhlich, unverzagt hinan gehet, entsetzt sich
nicht, foércht sich kein SchuR nicht, hat einen starken Glauben
und Hoffnung, er werde darvon kommen vor allen andern
Kriegsleuten. Solches sind rechte Kriegsleute, damit Schldsser,
Stadte, Land und Leut, wie man sagt, zu gewinnen sind. Aber die
andern alle, sie seien GroRR- oder Kleinhansen, edel oder unedel,
Ritter oder Grafen, sind an dem Feind nicht eines Pfennigs wert,
ich geschweige eines solts.

Darum soll ihm ein jeglicher Kriegsmann, der da begehrt ein
alter Kriegsmann oder durch Kriegen Ritter zu werden oder
sonst zu hohen Ehren zu kommen, einbilden, Herren Juliam
(César) oder sonst einen trefflichen ritterlichen alten Kriegs-
mann als da unter den Rémern viel sind gewesen; und so er
nun sein Imagination recht weil3 zu gebrauchen und dieselbigen
stets in seinem Gemut hat, als wollte er alle tapfern Taten tun,
auch dazu so alt werden, als derselbig ist gewesen, aucl gleich
zu solchen Ehren und Ritterschaft kommen wie er, also ist nun
Vielen ohne ihre Wissenheit geschehen, das ist: sie haben die
Imagination nit verstanden, noch nit gewuRt was ihr mdglich
ist und sind doch solchem Prozel? nachgefolget und (haben)
dadurch Ehr und Gut erlangt.

Es mocht aber einer hierzu sagen, das Stuck, die Starke oder
Geschicklichkeit hat etwas bei ihnen ausgerichtet, ihnen darzu
verholfen. Auch dal? man etlich nit hat kénnen Uberwinden oder
verwunden oder verletzen, von wegen etlicher Kréuter, Wurzlen
oder Stein etc. u. dergleichen ander Heiligtumen, so sie bei
ihnen getragen haben, das alles, sag ich, sind nit anders denn
Consortus, Uber welche doch die Imagination General und
obrister Herr ist gewesen. Wiewohl ich zula3, da deren Dinge
viele sind, die in Fundus Natur praeservieren und beschiitzen
vor Waffen, also daR einer nit verwundet mag werden; Darvon
ich hie mit Meldung tu... so ist doch der Glaube dieser aller
Exaltation und Konfirmation. Denn ghn den Glauben ist es alles
dumm und kraftlos. (Sudhoff: Paracelsus Bd. 14, Seite 527 ff.)



Daraus folgt, da ein Bild dem andern zaubert: nicht aus Kraft
der Charaktere, oder dergleichen, durch Jungfrauenwachs. Sondern
die Imagination Uberwindet seine eigene Konstellation, daR sie ein
Mittel wird zu vollenden seines Himmels willen, d. i. seines Men-
schen.»

*Alles Imaginieren des Menschen kommt aus dem Herzen: das
Herz ist die Sonne im Mikrokosmos. Und alles Imaginieren des Men-
schen aus der kleinen Sonne Microcosmi geht in die Sonne der grof3en
Welt, in das Herz Makrokosmi. So ist die Imaginatio microcosmi ein
Samen (flr das, was aus etwas wird), welcher materialisch wird.»

V.

Theophrastus v. Hohenheim mif3te nicht der leidenschaftliche Arzt
sein, der er war, wenn er sich nicht um so etwas wie eine Heilpada-
gogik gerade in Fragen des Imaginationsschutzes gegen schlimme
Einflusse bemiht hatte. Es gibt eine Zucht der Imagination. Bei der
Herkunft des «Sperma des Incubus und Succubus» bemerkt er kurz
und bundig: «es stammt aus der starken Imagination aller der Men-
schen, die in ihrer Phantasie Unzucht treiben». Im 4. Buch des Para-
mirum schliet er &hnliche Betrachtungen mit der ausdriicklichen
Ermahnung: «Achtet darauf, damit ihr nicht den Leib mit Arzneien
behandelt, denn das ist vergeblich. Behandelt aber den Geist, dann
wird der Leib gesund. Denn der Geist ist krank und nicht der Leib.»

Er weist immer wieder auf ein naturliches, gesundes, gutes Leben
hin. Paracelsus ist ein eminenter Ethiken Der Trunkenheit eines
Imaginationsversklavten stellt er die Nichternheit des Lebens gegen-
Gber. Immer wieder arbeitet er — in drastischen Mahnungen —
daran, daR der Mensch schlimmsten Wahnvorstellungen durch ein
gutes Wissen um die natirlichen Vorgange entgehen kann.

«Um solchen Dingen vorzubeugen ist ein guter, ernster, red-
licher Wandel zu empfehlen. — Leichtfertiger Glaube kann uns
leicht verderblich werden... den wie die Arznei zur Heilung
und zur Toétung dienen kann, so steht es auch mit dem Glauben
und seinen Wirkungen.» (V. d. unsichtb. Krankheiten, Aschner
1. S. 246.)
Er scheut sogar, vielleicht nicht ernst gemeint, sondern mehr humor-
voll, nicht vor ganz drastischen Ratschlagen zuriick.
«Die Imagination ist ein hartes Ding. Denn wenn man die
Krafte und seltsamen Erzeugnisse der Imagination betrachtet
wie sie bei den Mé&nnern und bei den Frauen auftreten so mifite
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jegliche Oberkeit die MuRigganger zur Arbeit treiben und die
welche Gber ihre Imagination nicht Herr werden kénnen, hinter
SchloR und Riegel bringen, damit solchen folgenschweren bésen
Wirkungen vorgebeugt werde. Denn der Leib, der begraben
wird, wird durch diese Wirkungen verfiihret.»

Klare Erkenntnis und gute Scheidung zwischen Gut und Bos ist
hiebei notwendige Vorbedingung.

«Bei allen Dingen muissen wir das Gute und Bdse in ihnen bloR
legen und dann diese beiden voneinander trennen. Das Gute fur uns
behalten und das Bdse liegen lassen. Wenn wir also dem Teufel seine
ganze Kunst ablernen konnten, so sollen wirs tun, die Kunst dann
gebrauchen, den Teufel aber liegen lassen.» (Aschner 1. 287.)

Zusammenfassend ist zu sagen: Paracelsus hat grundsétzlich rich-
tige und bedeutende Einsichten in die viel verschlungenen Wirk-
zusammenhénge von Leib und Seele aus einem Wust von volks-
timlichen Behauptungen, Mythen und legendédren Berichten heraus-
gewonnen. lhm ist — er arbeitet vor der von Descartes begonnenen
Auseinanderspaltung des Menschen — noch die menschliche Ganz-
heit, wenigstens praktisch und effektiv gegenwartig. Freilich ver-
mochte er nicht restlose Klarung und Begriindung zu geben, aber
wertvollste Ansdtze zu einer solchen. Dabei ist zu beachten, dal3 er
nicht spezifisch als Psychologe schrieb, sondern mehr als Arzt, und
die psychologischen Befunde nicht handbuchmafig blof3liegen, son-
dern als untergriindige Positionen seinen vordergrindigen erst ent-
deckt werden mussen.

Er 16st deshalb das psychophysische Problem nicht; er wei zwar
praktisch um die héhere Wirkeinheit des Menschen, ist aber in der
Ausdrucksweise oft wenig faBbar. Trotzdem nimmt er oft verbluffend
die substanzielle Einheit des Menschen, auch im Spannungsverhaltnis
von Natur und Person als festen Grund seiner Anschauungen, hierin
dirfte er noch mehr von gut begriindeten philosophischen Positionen
der Hochscholastik bewahrt haben, als ihm gelegentlich selber bewuf3t
war und die es in der modernen Psychologie heute erst wieder zu
«entdecken» gilt. Manche paracelsischen Dicta wirken wohl deshalb
den Heutigen wie eine «Neufindung». Damit soll keineswegs ge-
leugnet sein, da3 es bei Paracelsus viel Unverbundenes und nicht ge-
nigend Verbundenes gibt.

Paracelsus hat aber gerade zufolge eines medizinisch-philosophi-
schen Weltbildes die medizinische Wissenschaft und die psychologi-
sche Schauweise in einer fir uns Moderne hochwichtigen Zusammen-
hang hineingeriickt und — sagen wir — die medizinische Psycho-
logie oder die psychologische Medizin in ungeahnter Weise zu for-
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dem gewuRt. Wer weild wie sehr unsere neuere Medizin sich aus den
Fangarmen des Materialismus zu I6sen bemdiht ist, wird gerade beim
paracelsisehen Imaginationsbegriff auf eine Reihe wertvoliste Ein-
sichten stofBen.
Dr. P. lldefons Betschart OSB
Salzburg/Einsiedeln.

1 Vgl. hiezu Franz Bader in seinem Aufsatz: Ueber den innern Sinn
im Gegensatz zu den &uBern Sinnen. — Ferner: Dr. Lommatzsch: Ueber
das Verhaltnis des Lebensmagnetismus zur Einbildungskraft in den Jahr-
biichern fur den Lebensmagnetismus von Wolfart 1821, 4. Bd. I. Heft.

2 So im Buch von d. unsichtb. Krankheiten. Freilich kennt er in seinen
tbrigen Syphilisschriften auch andere Vorstellungen.
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PARACELSISCHE ESCHATOLOGIE

Zum Verstdndnis der Anthropologie und Kosmologie Hohenheims

Von Kurt Goldammer

n

Der Reich-Gottes-G laube
Die vita-beata-ldee und die eschatologische Geschichtsanschauung.1

Inhalt: 1. Die Doppelheit des Endzeit- und Jenseitsbegriffes
(a. Die Fernerwartung; b. Die Naherwartung; c. Der Zwischen-
zustand). — 2. Der vorlaufige Endzustand als politisch-soziales
und theologisches Faktum (a. Der Begriff des «seligen Lebens»;
b. Die Armutsidee; c. Das soziale Zukunftsprogramm; d. Poli-
tische Eschatologie; e. Das Zukunftsreich der Frommen auf
Erden). — 3. Der Kampf gegen den Antichristen. — 4. Ver-
wandtes und Zusammenhénge.

1. Die Doppelheit des Endzeit- und
Jenseitsbhegriffes.

Die eschatologischen Vorstellungen des Paracelsus sind, wie wir
schon bemerkt haben, vielfdltig. Die Gedankengdnge einer natur-
wissenschaftlichen Teleologie sind bereits dargelegt worden, ebenso
die Anschauungen von Tod und Ende in christlicher Sicht, u. zw.
sowohl im Blick auf das Schicksal des Einzelmenschen wie auf das
Schicksal des Ganzen, der Welt.

a) Die Fernerwartung

Alle diese Gedankenkreise rechnen zunéchst mit einer ldngeren
Dauer der Welt und mit dem normalen Ende des Menschen durch
den Tod. lhr Dringliches und ihren Aktualitdtencharakter erhalten
derartige ldeen freilich durch den Gedanken an den Tod, der sich
einem so grundlichen und ernsten Denker wie Paracelsus immer wie-
der nahelegt. Die Existentialitdt des Erlebnisses, das Durchleben von
Grenzsituationen ist so weit getrieben, dal3 sogar der kultische Gesang
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wegen des notwendig sich dabei einstellenden Gedenkens an Siinde
und Tod abgewiesen wird.2 Der Gedanke an das Ende des Menschen
durchdringt alle seine Ueberlegungen, auch seine naturwissenschaft-
lichen. Gestalt, Sitten, Farben und Formen der Menschen, die ohne
Zahl sind, werden am Jingsten Tage vollendet sein.3 Und so ist es
auch mit der Welt. Sie hat ihr bestimmtes «Alter», und Paracelsus
lehnt die Konstruktion vieler Weltzeiten ab.4 Wenn ihr unabwend-
bares Ende kommt, «alsdann ist die stunt aus des laufs der ersten
1weit».6 Das wird dann sein, «so der jungst tag kompt».® «so ist es alles
nichts dann ein jamertal, aus dem wir muessen in ein andere weit, da
nichts wird sein als frend und lust in ewigkeit.» Auch hier liegt eine
Weltvollendung vor, der Glaube an einen festgesetzten und sinn-
vollen Ablauf der Dinge. In diese Richtung gehdrt es, wenn «para-
disus», d. h. «die ander weit, darin kein sterben ist», in einer merk-
wirdigen Stelle als «naturale» bezeichnet wird. Es «praeservirt vor
dem tot», u. zw. «aus seiner natur»8 Auch die Ueberwindung des
Todes hat ihre naturhafte Seite.

Der eben genannte Gedanke des Jungsten Tages bringt nun das
bewegende Moment in die gesamte paracelsische Eschatologie.® Das
allgemeine Sterben und das Schicksal nach dem Tode umfassen nicht
vollstdndig die Mdglichkeiten des Eschatologischen. Zundchst einmal
ist dieser Vorgang von durchaus ereignishaftem Charakter. Er spielt
sich nicht im Rahmen des Naturlichen oder Naturnotwendigen ab.
Er ist schicksalhaftes Geschehen, das in die Existenz des einzelnen
zutiefst eingreift und sie umgestaltet, das auch an den letzten existen-
tiellen Tatsachen des Todes nicht voriibergeht, ohne sie grundlegend
zu verdndern. Der Jungste Tag ist verbunden mit der Leibesaufer-
stehung. Er wird eintreten, wenn alle Menschen als Engel geboren
werden.10 In Fleisch und Blut wird der Mensch «erscheinen und
aufersten». Was er auf Erden an sich gehabt hat, muf3 er «wider-
geben», «es sei verfault, es sei verbronnen, es sei ertrunken, es sei ver-
zert in was weg es wol.» Es wird eine «auferstehung mit allen unsern
glidern» sein, und wir werden «wider auferstehen wie Christus selbs
aus dem grab».n Die Weltvollendung ist zugleich Weltzerstérung.
Dieser Vorgang ist also kein physischer ProzeR im {blichen Sinne,
sondern das ganze Gegenteil davon: ein Eingreifen aus einer anderen,
einer transzendenten Welt. Er ist vor allem nicht in Kénnen, Wollen
und Entscheiden des Menschen gelegt: «wan nit durch unser kraft
werden wir auferstehn, sonder durch gottes kraft.»12 Es ist das spezi-
fisch Menschliche, den Menschen vom Tier Unterscheidende, mit
Gott Verbindende, was auferstehen wird. Fir das Tier gibt es keine
«Eschatologie» in diesem Sinne, ebensowenig fir die «tierischen»
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materiell-natirlichen Bestandteile im Menschen.13 Ausdruck dafir ist
ja vor allem das Gericht am Jingsten Tage.

So sehr allerdings alle diese Vorgédnge den naturlichen Bezugen des
Menschen entnommen und in eine besondere Sphéare gerickt sind, so
unlogisch und bedrohlich sie erscheinen mdégen, so wenig stdren sie
im ganzen den Ablauf der Dinge. Unbeschadet ihres Ereignisch&tdk-
ters entbehren sie des Aktualitadtschztakters. Irgendwann, in ferner
Zukunft, wird einmal eintreten, was hier angedeutet ist. Die Zukunft
Christi ist ungewil3, wir kennen weder Tag noch Stunde, muf3 er mit
dem Evangelium bekennen.14 Der gro3e Abstand, der von diesen
Ereignissen trennt, kann zu ihrer Verharmlosung beitragen, ohne daf}
sie deshalb theologisch weniger ernst genommen werden muf3ten.
Hochstens der Gedanke an das letzte Gericht bringt eine aktuelle
Note in den ganzen Zusammenhang hinein.15

Es ist also eine Fernerwartung, die sich hier vorfindet. Der
Bruch im Menschendasein, hervorgerufen durch Tod, Weitende und
Auferstehung, liegt keineswegs nahe und wird immer weiter abge-
schoben. Die transzendente Form der Vorstellung von Jenseits und
Ende ist im Grunde nichts anderes als eine Verchrisilichung
der naturphilosophisch-spekulativen Teleologie.
Sie gehdrt hinein in die allgemeinen Ansichten von Tod, Fortexistenz
und Weltenschicksal, obwohl sie naturlich einen spezifisch christlichen
Akzent tragt. Allerdings hat diese Vorstellung eine Besonderheit im
Gedankenkreis vom «neuen Leib» oder «ewigen Leib».10 Dadurch
wird eine eigenartige Gegenwadrtigkeit des Eschatologischen herge-
stellt. Im «neuen Leib» wird die Auferstehungswelt verwirklicht und
auch schon hier auf Erden antizipiert. Und so findet ein kontinuier-
licher ProzeR statt, der schon hier, im Diesseits, einsetzt und das
«Ewige» im Menschen prépariert.17

b) Die Naherwartung

Neben diese Fernerwartung tritt aber nun ein ganz anderer Ge-
dankenkreis eschatologischer Art, der seine Wurzeln ebenfalls im
Christlichen hat, u. zw. in besonders eigentimlichen Hoffnungen des
Neuen Testaments. Es ist die urchristliche Naherwartung, der
Glaube an einen irgendwann, vielleicht schon bald, eintretenden
besseren neuen Zustand, an eine hereinbrechende Neuordnung der
Welt. Von Anfang an sind hier zwei Formen zu verzeichnen, die ent-
sprechend bei Paracelsus in ihrer Doppelheit auftauchen: die Erwar-
tung eines baldigen groRen Umbruchs, einer kosmischen Katastrophe,
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die ein neues Weltzeitalter bzw. eine neue Welt mit vollig ver-
&nderten Verhéltnissen herauffihrt; und die Vorstellung von einer
friher oder spéter, jedenfalls in absehbarer Zeit oder nicht allzu
ferner Zukunft, eintretenden organischen Umgestaltung der gegen-
wartigen Verhdltnisse, von einer Hineinentwicklung des Menschen in
ein Gottes- oder Endreich auf Erden, das gleichsam die Verldngerung,
die letzte Phase der Weltgeschichte ist, irgendwie noch zu ihr gehdrig,
aber doch nicht ganz.

aa) Das Charakteristische der fruhchristlich-neutestamentlichen
Eschatologie, ihre drdngende, bedrohliche Eigenart,
findet sich gelegentlich auch bei Paracelsus. Die Endzeit ist da oder
steht unmittelbar bevor. Und sie ist eine erschitternde, alles veran-
dernde und infrage stellende Umwadlzung. So wie Christus es im
Neuen Testament angekiindigt hat, so gibt es auch jetzt «Zeichen der
zit», die es ebenso zu sehen gilt wie «das angesichts des himels». So
wie im Neuen Testament die geheilten Blinden und Lahmen «die
1vwerk Christi, an inen beschehen, nit verschwigent», weil sie Zeichen
des Gottesreiches sind, so missen wir neben dem natiirlichen Gestirns-
lauf die besonderen Zeichen Gottes fir diese Zeit am Himmel be-
achten, damit wir uns nicht dem Vorwurf der Blindheit oder Ver-
stocktheit aussetzen. Gott handelt dauernd.18 Das prognostische Schrift-
stellern in seiner Notzeit gab ihm besonderen Anlal3 zu solchen Be-
trachtungen. «die Zeichen der zit» lassen uns auch die Bibel richtig
und tiefer verstehen.10 Die Zeichen des Himmels und an den Him-
melskdrpern sind Ausdruck fur eine unmittelbar bevorstehende groR3e
Katastrophe.20 Christus wird bald kommen, schnell und unerwartet
wie der Strahl des Blitzes. Deshalb heil3t es, allezeit auf der Hut zu
sein.2l

Das Denken des Paracelsus ist absolut gegenwaértig. Es ist
so gegenwadrtig, dald es auch die eschatologische Zukunft mit in die
Gegenwart einbezieht. Der Zeitbegriff wird von hier aus aufge-
lockert.2

Wir haben es mit Eindricken und Erfahrungen zu tun, die all-
gemein in der Stimmung der Zeit zu liegen scheinen. Die «Zeichen
der Zeit» werden beachtet. Die Fernerwartung des «Jingsten Tages*
ist gelegentlich aktualisiert worden. Man glaubt, dal? die Welt alt
geworden sei, und dal? man selbst in ihrem letzten Stadium lebe. Es
ist irgendetwas nicht in Ordnung, und es kann nicht so weitergehen
wie bisher. Es handelt sich also gleichsam um die Heranziehung und
unmittelbare Verwirklichung des Glaubens an die «letzten Dinge».
Man zieht die Mdglichkeit jener anscheinend so ferne liegenden
kosmischen Katastrophe, jenes Hereinbruches einer neuen Welt, ernst-
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haft in Betracht mit ihrer Erschiitterung samtlicher Verhéltnisse.28
Damit tat man, was im Grunde das Mittelalter immer wieder ins
Auge gefaRt hatte. Das Ernstnehmen der letzten Dinge findet sich in
verschiedenen Abstufungen bis hin zu den «chiliastischen» Erwartun-
gen des Endreiches, des Millennium, des Tausendjahrigen Reiches,
und der darauf folgenden Auferstehungswelt bei den Sektierern, be-
sonders bei denen der Reformationszeit. Apokalyptische Stimmungen,
wie sie z. B. die Kunst des 16. Jahrhunderts, aber auch die altere
mittelalterliche Monumentalkunst, gelegentlich ausdrickt, gibt es na-
tirlich vor allem bei den Téufersekten der Reformationszeit. Bei
Paracelsus klingt immer wieder einmal derartiges auf: *dann uf mor-
gen so wird got kommen und wird richten die erden, darum seiner
zuekunft werden sich alle boum in weiden freuen.. .»24

bb) Aber diese Gedanken vermdgen sich in dieser Form nicht zu
behaupten. Paracelsus ist skeptisch gegentiber aller akuten Eschato-
Ipgie und Katastrophentheorie. Die apokalyptischen Stimmungen wer-
den hinausgeschoben und abgelehnt.25 Dem Chiliastischen gegeniber
verhalt er sich reserviert.20 Zuriickhaltend stellt er fest, daR der
Zeitpunkt des Endes der Welt ungewil3 ist: *tausent geschleckt, wie
sie hie gemelt werden, ist die ganz sum bis an jungsten tag. nie -
mants ist aber, der do wilR die lenge der generation. dann
verborgen ist der tag des Zukunft, verborgen auch dise
zal.»27 Und gegen die Sektierer, wie die Taufer, kann er eschatologische
Stimmungen Gberhaupt abwehren: «nein, es ist noch kein end
der weit, deRBhalben so &Rt euch die krieg undter den verzweifelten
volk nichts bekiimbern,»28 Wenn er gelegentlich sagt, dal3 eher Him-
mel und Erde zerbrechen wuirden, ehe der Mensch Gott gleich
wirde,29 so meint er dem Sinne nach dasselbe: Himmel und Erde
werden vorldufig nicht vergehen. Wir haben mit ihrem Bestdnde zu
rechnen.

Es sind also allerlei hemmende Elemente gegeniber einer
akuten Eschatologie zu bemerken. Sie werden vielleicht verstandlich
aus der paracelsischen Geschichtsanschauung, die nicht nur in seinem
Zeitgefuihl, sondern auch in seinem trinitarischen Denken begriindet
ist. Daraus ergibt sich, daB die Auferstehungswelt, d. h. also der
endglltige SchluRakt des gesamten geschichtlichen Geschehens, dem
HI. Geiste zugeordnet ist: der HI. Geist kommt erst nach dem
Vater und nach dem Sohne, in der Auferstehung nédmlich.30 Das
letzte eschatologische Geschichtsziel wére somit — &hnlich wie z. B.
bei Joachim von Fiore — das Reich des Geistes, das regnum Spiritus
Sancti, ein «Drittes Reich», eine letzte «Monarchie». Das Reich des
Vaters wére das der Schépfung, wéhrend das des Sohnes in der irdi-
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sehen Vollendung dieser Schopfung zu suchen wiére. Das Reich des
Sohnes findet offenbar noch auf Erden statt oder bricht hier an. Es
ist die wahre Kirche, die verwirklichte Gottesherrschaft- Den HI. Geist
als das bestimmende Element der Auferstehungswelt, der «neuen
Geburt», wie er sie auch gelegentlich nennt, haben wir schon in an-
derem Zusammenhang kennen gelernt.3L Er ist zwar nicht Schépfer
einer «dritten geblrt», aber «ein erleuchtung der alten und der neuen
Schopfung».32 Nach einer andern Schilderung im Kommentar zum
ersten Petrusbrief ist das «reich der ersten Schdpfung» Erde und
Meer, das uns freilich friBt und verzehrt. «das ewig reich, das der
andern geburt zusteet, das ist im himel.» In der Auferstehung wird
uns diese neue Welt als Erbe zufallen. Aus der Teilnahme am euchari-
stischen Sakrament erhalten wir «die lebendig hoffnung in das ewig
leben, das do behalten ist den saligen.» Die Eucharistie ist die Grund-
lage unserer Hoffnung in der gegenwértigen Welt auf die zukinf-
tige.33 Aehnliche Gedanken haben wir in «De genealogia Christi»,
einer auf trinitarischer Spekulation aufgebauten, womdglich spéater
interpolierten Schrift: Christus, der Sohn, ist der Schopfer der «neuen
creatur», der «neuen menschen eins ewigen untédlichen leibs», ferner
einer «neuen weit», die das Reich des Vaters, das alte Paradies ist,
in dem wir in Fleisch und Blut, ohne Tod und Krankheit, wie die
Engel leben werden. Auch hier ist von verschiedenen Reichen die
Rede, von denen das der neuen Geburt allerdings jenseitig ist.34

Aus der existentiell empfundenen irdischen Notsituation, aus Skep-
sis, Grauen vor der Natur und dem BewuRtsein unserer Unzuldng-
lichkeit erwachst die Sehnsucht nach dem Hoheren, Ewigen, dem
«anderen Reich», das jedoch noch hinausgezdgert wird. Bemerkens-
wert ist nun, dal? die Eucharistie als Ansatzpunkt des «ewigen
Reiches» gilt, als die Stelle eschatologischer Verwirklichung in dieser
Welt. Entsprechend ist dann auch die Vorstellung von der ewigen
Himmelswelt geprégt durch den Gedanken des eucharistischen Him-
melsmahles, das den unzuldnglichen oder den mangelnden rechten
Sakramentsempfang in der irdischen Kirche ersetzen soll.3

Das Eschatologische ist also bei Paracelsus offensichtlich vorhanden,
nur in einer anderen Form als gewdhnlich. Er begnugt sich nicht mit
der haufigen Berufung auf die Ereignisse der Fernerwartung, lehnt aber
andererseits auch die Ubersteigerte Naherwartung ab. Der Mensch ist
wesenhaft «ein erb des reichs gottes». Er ist dazu bestimmt, den Him-
mel aufzufullen an Stelle der verstoBenen bdésen Engel. Wenn dies
geschehen ist, wird das «letzte Reich» eingetreten sein.36 Dieser
eschatologische Glaube ist eingebaut in seine Geschichtsanschauung,
fur die ein wichtiger Leitgedanke die Idee von verschiedenen, ein-

73



ander ablésenden, gegeneinander mehr oder weniger abgeschlossenen
«Reichen» oder «Monarchien» ist. Solche «Monarchien»,
Lebens- oder Seinsbereiche37, sind auch die groBen Geschichtsperio-
den.38 Wenn die alte natirliche Welt und die Zukunftswelt der
Auferstehung derartige Reiche sind, dann muf3 auch fur den gegen-
wartigen Zustand des Christen eine befriedigende Deutung dieser
Art gefunden werden. Ein Nebeneinander, ein vermischter Zustand,
ein Leben in beiden Reichen, wie es die Reformation zu formulieren
bestrebt ist, ist fur einen so rigorosen und dem Kompromil3 ab-
geneigten Denker wie Paracelsus so wenig genehm wie die An-
nahme eines Existierens zwischen diesen Reichen. Derartiges
kommt zwar gelegentlich vor, aber nur in ziemlich muhseliger und
um den Ausdruck ringender Formulierung. Die vorfindliche Kirche
mit Hierarchie, Rechtsordnung und Kult als Stiick des Entwicklungs-
ganges zur Welt der Ewigkeit anzusehen, gleichsam als eine Voraus-
nahme des ewigen Reiches, ein Hereinragen der kiinftigen Welt in
die Gegenwart, kommt ihm nicht in den Sinn, da er dieser Kirche
gegeniber in stark kritischer und sogar skeptischer Haltung verharrt.
Darin liegt gerade das Tragische der gegenwaértigen Christenheit, dal
sie in ihrer kirchlichen und politischen Organisation nicht als Teil
oder Vorstufe des Endreiches gewertet werden kann.

Wenn er alle gewaltsamen Vorstellungen vom Eintreten des Neuen
ablehnt, dann muB3 er zu anderen Theorien kommen. Gewil} ist, daR
das Gottesreich nahe, im Anbrechen ist. Aber es kommt nicht im
Sturm des baldigen Weitendes und des Jungsten Gerichts. Es ist viel-
mehr offenbar zunéchst mit einem vorldufigen irdischen
Endzustand zu rechnen, in den ein glatter Uebergang, keine
kosmische Katastrophe hineinfiihrt. Es handelt sich um den escha-
tologischen Zustand der neuen Gemeinde, einer erneuerten Christen-
heit, der vor dem Weitende steht. Er ist noch ein Stiick Geschichte,
u. zw. endzeitliche Geschichte dieser Welt. Er ist der Keim des ewigen
Reiches der Auferstehung und zugleich die Frucht der gesamten bis-
herigen Menschheitsgeschichte, ihr letztes, schonstes Resultat. Sein
organisches Denken bewéhrt sich auch hier und laRt Paracelsus zu
Modifikationen kommen, die die Annahme eines gewaltsamen Endes
dieser Welt vermeidbar machen. Retardierende Momente machen sich
bemerkbar, die vor allem die wilde Apokalyptik hemmen, wie wir sie
von den Sekten kennen. Man kann allerdings auch in dem Ganzen
den Versuch einer Umdeutung sehen, einer rationalen Ermdglichung
und ErmaéfRigung des Eschatologischen in Verbindung mit dem Reichs-
und Monarchiengedanken.

Der einzige kritische Punkt in diesem endzeitlichen Geschichts-
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verlauf wirde in den Kdmpfen gegen den im Papsttum und Kaiser-
tum wirksamen Antichristen bestehen, die aber zu einer Ueberwin-
dung der bdsen Mdéchte fihren, da die paracelsische Staatsethik gegen
die derzeitige schlechte Obrigkeit das Widerstandsrecht und sogar
gelegentlich einmal den Tyrannenmord konzediert.39 Es wird damit
ein noch irdisch-immanenter Endzustand realisiert, eine letzte Periode
der Weltzeit, des irdischen «annus mundi», welche vor allem die
gerade lebende Generation betrifft. Die Anwendung darauf ist ent-
scheidend, besonders auch im Blick auf den Aktualitatscharakter dieser
Vorstellung. Die Endzeit tritt jetzt schon ein und betrifft jeden Le-
benden.

c¢) Der Zwischenzustand

Dem entspricht aufs genaueste die Lehre vom Zwischen-
zustand, der gleichfalls ein vermittelnder L&sungsversuch ist, nur
dal3 er eingeschaltet wird in das Verhdltnis der bereits Toten zum
ewigen Reich der Auferstehungswelt, wéhrend der im engeren Sinne
eschatologische Zustand der Gemeinde die noch Lebenden betrifft
und sich einschiebt zwischen augenblickliche Menschheit und Welt-
vollendung, deren wichtigste Vorbereitung er ist. Der Zwischen-
zustand soll Gberhaupt das Problem der Fernerwartung klaren helfen.
Er ist ein durchaus eschatologisches Faktum. Die Frage, wie man die
Toten und die der Vorzige des irdischen Endreiches nicht teilhaftig
Gewordenen an die neue Welt des Jingsten Tages heranbringen
kénne, beantwortet Paracelsus durch den Hinweis auf den Zwischen-
zustand.

Der Zwischenzustand ist zunédchst ganz allgemein Seelen -
schlaf: «die Toten schlafen.»40 Es gibt sogar Heilige, die, da sie noch
nicht auferstanden sind, auf den Tag des Herrn «warten» mussen.41
«und ist uns ein gedechtnis auch, wer wir sind, das wir alle, so wir
ab diser weit verscheiden, schlafen und vergraben werden im herren.
und das uns das ein gedechtnis sei, das, wiewol der mensch vergraben
ist und verfaulet, noch ist es bei got nicht vergessen, sonder als frisch
in gutlichem gedechtnis, als wer es heut in diser stunt geschehen.»42
Das ist nicht einfache Bildrede vom Tode als Schlaf, wie sie ja immer
wieder vorkommt (Ubrigens auch ein antik-altchristliches Rudi-
ment, christlich urspriinglich im Sinne des Zwischenzustandes ver-
standen!)43, sondern mehr; nicht beildufig dahingesprochen, sondern
bewuRt formuliert. In einem seltsamen Fragment Uber Lucifers und
Adams Fall wehrt Paracelsus Spekulationen Uber den Verbleib oder
Ort von Paradies und Hdélle ab. Beide gehdren zu dieser Welt, und
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dort hélt sich die Seele zunéchst auch nach dem Tode auf.44 Die To-
ten sind in einem «behaltnus».48

Der Zwischenzustand ist danach etwas allgemein Menschliches.
Seinen besonderen Charakter im Blick auf die Eschatologie erhdlt er
nun durch eine eigentimliche Wendung, die kennzeichnend ist fir
die Beweglichkeit und systematische Unsicherheit des paracelsischen
Denkens: Die Seelen leben nach dem Tode noch, aber «sie miussen
warten auf die stund der Zukunft Christi», so wie David und die alt-
tescamentlichen Véter auf Christus in der Vorholle warten mufBten.
Dieses Warten «streckt sich auf den jingsten tag-», weil wir diesen
in unserer Leibhaftigkeit nicht erleben kénnen. Der Zwischenzustand
ist also «die zeit der Wartung der stimb, die uns berufen wird fir das
gericht gottes».40 Das ist in «De genealogia Christi» ziemlich breit
ausgefuhrt. Allerdings weil? man nicht, welche Leute warten missen.
Es gibt auch solche, die «von mund auf gen himel faren», und solche,
die unmittelbar verdammt werden.47 Sicher ist jedoch, «daR die, so auf
die disputation gehorent, behalten werden bis uf den jlngsten tag,
do ir Sachen auszudispntieren, — nemlich die endtchristen..., als die
falschen Propheten, falsch Christen, falsch apostl.» Diese falschen Ver-
treter der Christenheit werden also «weder gen himel noch gen hellen»
fahren, sondern missen bis zum Endgericht warten. Diejenigen aber,
die kleben im glauben und in der barmherzigkeit gottes», und die
Mértyrer kénnen «on mund auf zu got faren».48 Wer einmal mit
Christus in den Himmel aufgefahren ist, «der kompt nimer draus
zuverantwurten». Aber es ist «ein vorhaus bis zu der stund des ge-
richts», wenn Gott nicht die Verdammten, Juden, Heiden und Ver-
brecher richten wird (weil ihr Urteil bereits feststeht), sondern die
angemal3ten tyrannischen Herren der Christenheit, die im Schlaf lie-
gen missen, bis sie «zum urtl persdénlich kumen, wie sie auf erden
gewesen seindt».40 Das ist die «statt unserer wonung nach unserem
tod», je nachdem wir auf Erden gelebt haben.50

Damit erhalt der Zwischenzustand eine neue, eigenartige Funktion
aus dem eschatologisehen Antichrist-Glauben heraus. An einer anderen
Stelle der Psalmenauslegung modifiziert Paracelsus diesen Gedanken-
gang ein wenig, indem er wieder eine Dreigliederung vornimmt in
den unmittelbaren Eingang der Toten «von mund auf» in den Him-
mel oder in die Holle fur die Seligen und Bdésen, und in den
Zwischenzustand, «die zeit der Wartung». Der letztere ist diesmal be-
stimmt fir diejenigen, die in gutem Glauben «im weg Lucifers», d. h.
der anticbristischen Krafte auf Erden, wandeln, sich dabei aber um
Haltung der Gottesgebote bemuhen. Sie werden «zu gestimpter zeit
ein gltigen got finden», «niemants wird unrecht geschehen, die barm-
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herzigkeit gottes wird Uber alle in dem urtl und in seim sentenz
gnedig und guetig sein.» *do werden selig werden, die do gefallen
seindt von got, von der barmherzigkeit Christi auf des Lucifers an-
sagen, die das treulich im namen des herrn glaubt haben.» Es sind also
jetzt nur die persdnlich unschuldigen Verfuhrten, nicht die Verfuhrer
selbst, denen das gottliche Verzeihen gilt. Eine weitherzige An-
schauung von der schlielichen Barmherzigkeit Gottes waltet hier vor,
die sich allerdings nicht auf den «Lucifer» selbst erstreckt, der sich
vor dem Gericht Gottes rechtfertigen muf3: «die aber werden do nit
begriffen, so got verachten und im stul sitzen.» Es flie3en dabei mit
Lucifer die ihm dienenden irdischen Méachte zusammen, «beid, babst
und bischof, keiser und kunig, und bleiben mit iren sunden in irer
hoffart.».61

Allerdings kommt auch hier die allgemeinere Ansicht gelegentlich
wieder zum Vorschein, daB «alle gldubigen» nach ihrem Tode in der
Erde €gefangen» liegen. Aber ihr Gefdngnis wird durch die Erlésung
des Gottessohnes gewendet werden.62 Auch hier spielen eschatolo-
gische Momente von der derzeitigen Unterdriickung der Glaubigen
durch Méchte des Antichristen mit hinein, die aufgehoben werden
muf3. Oder er sagt, dal3 es Menschen gibt, die «im Herren sterben» und
im SchoRRe Abrahams bzw. Christi «vergraben werden», wéhrend die
nicht in Christus Gestorbenen «vergraben werden zum teufel» bis
zum Jungsten Tage.63

Der Zwischenzustand ist also eschatologischer Vorbereitungszustand
und ein Weg zur Loésung der Konflikte zwischen dem Gortesreich
und den Seligen und den (unschuldigen) Anhéngern des Antichristen.
Er ist den Vorstellungen vom vorladufigen Zustand der Gerechten des
Alten Bundes usw., der noch nicht gereinigten, aber fur den Himmel
bestimmten Seelen, im «Limbus» der «Vorholle* nachgebildet. Die
*loca intermedia» haben eine reinigende Bedeutung fur die Ewigkeit
bzw. das Gottesreich. In der ostkirchlichen Lehre von der /ueOrj
KaT&OTadlS» dem Zwischenzustande, ist eine Parallele gegeben.

2. Der vorlaufige Endzustand als politisch-
soziales und theologisches Faktum.

Alle bisher betrachteten Gedanken schlieRen also die Vorstellung
ein, dal zumindest ein Teil des eschatologischen Geschehens sich bald,
noch in dieser Welt, abspielen wird (soweit das Eschatologische nicht
Gberhaupt auch als ein Vorgang im Inneren des Menschen, in seiner
Existenzerfahrung und Entscheidung, angesehen wird!). In seiner
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Vorlaufigkeit ist dieser Zustand den Ideen vom Zwischenzustand
verwandt. Er setzt natirlich ein endgiltiges eschatologisches Faktum
voraus, das fir Paracelsus immer im Hintergrund steht. Er ist insofern
ein durchaus metaphysischer, aufs Transzendente gerichteter Denker.
So ist auch seine véllig jenseitig gefaBte Vorstellung vom «Reich
Gottes» verstandlich.%4

Der vorlaufige Endzustand gewinnt nun durch seine Behandlung
zusammen mit anderen Problemen, die Hohenheim am Herzen liegen,
sein eigenartiges Kolorit: vor allem mit den Fragen der Gesell-
schaftsordnung und ihrer Erneuerung. Beides ist fur ihn eng
miteinander verbunden.65 Auch damit kommt Paracelsus der alt-
christlichen Eschatologie nahe, u. zw. ihren ethischen Akzenten.

a) Der Begriff des «seligen Lebens» und Verwandtes

Zunachst springen einige interessante Begriffe der para-
celsischen Terminologie ins Auge, die hierzu eine bedeut-
same Beziehung haben. Im gesamten hohenheimschen Schrifttum,
insbesondere aber im religionsphilosophisch-theologischen, ist immer
wieder einmal von einer geheimnisvollen GroRe die Rede, vom
«seligen Leben». Die hdufige Wiederkehr der Vorstellung laRt
auf ihre Bedeutung schlieBen, nicht minder die Tatsache, daR ein
ganzer spater Schriftenkreis den Namen der «vita beata» tragt.56

Was ist das «selige Leben»? Es ist ein bereits auf Erden eintretender
eschatologischer Zustand, vorbereitendes Stadium und Uebergang zur
Ewigkeit, «also ist das selig leben, dal -wir unser selige liberalitet im
seligen leben fueren in Christo, und nit u3erthalb; alls in seinem ge-
bott, leher und gehei3 furfarn. dann in ihm werden wir behalten selig
und in ihm werden wir uferston und wachsen aus dem stinkenden
moscorper, ein einiger seliger leib...» So wachsen wir hiniiber zum
Endzustand, zur Mahlgemeinschaft mit Christus, wéhrend die Freunde
des «<Mammon» «in ewige verdamnus beschieden» werden.67 Der Be-
griff des «seligen Lebens» kann sich allerdings bis auf die jenseitige
Himmelswelt erstrecken. Der Mensch gesellt sich «zu den seligen in
das reich gottes» nicht im Fleisch Adams, sondern in dem Leibe aus
dem HI. Geist.58 Die geizigen Reichen sollen sich kein «seliges
Leben» erhoffen, da sie ihr «seliges» Leben schon auf Erden hatten,
das allerdings nicht nach dem Willen Gottes war. Es gibt jedoch auch
einen «selig reichtumb» auf Erden, wenn man nicht «sein lust», son-
dern «seines nechsten nutz» sucht und sich dabei erinnert, daR keine
irdische Freude ohne Angst und Not ist, und daR erst der ewige Leib
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Ruhe und Freude haben wird.50 Auch hier ist bereits die soziale Note
im Gedanken der Seligkeit oder der vita beata bemerkbar. Die Men-
schen, die diesen Weg gehen, stellen den Typus des «Seligen» dar,60
oder, wie Paracelsus gelegentlich es auch nennt, den «Heiligen», ohne
damit den Typ des vollkommenen Christen im konventionellen Sinne
zu meinen. Beide Bezeichnungen haben einen durchaus eschatologi-
schen Klang.

Genauer unterscheidet Paracelsus das «seitge leben» vom «ewigen».
Seine Beschreibung — der fruchtbaren Reifezeit im paracelsischen
Schaffen Vorbehalten6l — 1aRt erkennen, dal er eine neue Phase der
Christenheit darunter versteht, die eine Ueberwindung der «irrigen
und falschen Christen» darstellt.02 Trennung von den falschen Christen,
die unter Kaiser und Papst leben, ist in erster Linie vonndten. Wer
dem «zwang der falschen Christen» entronnen ist und in den Dienst
der Armut getreten63, der wird sich «hie im seligen leben» befinden.
Dieses Leben spielt sich in Form einer «christenlichen Polizei* oder
einer «seligen Polizei* ab04, d. h. also einer «politischen» Gemein-
schaft, die frei ist von den falschen Elementen, «/er, regiment und
Qdnung* des seligen Lebens missen «auf den eckstein Christum*
gesetzt sein.05 Das selige Leben und der Zustand der Seligkeit ist der
Gebrauch der rechten «Religion», das unmittelbar hintberfuhrt «in
das ewig leben*, aus den Werken wahrer Christlichkeit in das Stehen
vor dem ewigen Koénige Gott.66 Das selige Leben ist also eine Ord-
nung, in der Gottes Wille verwirklicht wird als Vorbereitung auf die
durch Christi Erlésung erworbene Ewigkeit.67 Bestimmte «selige leute*
sind dafur vorhanden, uns aus apostolischem Auftrag zu «weisen und
furen... in dem ewigen, seligen leben»*8

Der andere wichtige Begriff dieser Art ist der der «guldenen
W eli1». Das aureum saeculum, das den Gesalbten Gottes verhei3en
ist, ist schon von jeher den Paracelsus-Lesern aufgefallen. Die Her-
kunft aus mythischer Geschichtsanschauung vieler Vélker und aus
antiken politisch-eschatologischen Theorien ist bekannt. All diesen
Reflexionen Uber eine ideale Urzeit wohnt ja zumeist auch eine Sehn-
sucht nach ihrer zukinftigen Wiederherstellung inne. «der rechte
kaiser Christus» wird den einen Schafstall herstellen, der unter
einem weltlichen Herrscher nicht sein kann, wie es in «De generatione
er destructione regnorum» heif3t, «das reich der seligen» wird angehen,
«und geschieht der willen gottes auf erden wie im himmel.» Es ist
nicht ganz klar, ob fir Paracelsus dieses Endreich eines neuen Him-
mels und einer neuen Erde noch zu dieser Weltgeschichte gehort.
Jedenfalls «zu der zeit der grof3en arnt wird die gildine weit
angehen» unter dem einzigen Regenten Christus.60 An einer anderen
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Stelle wird das deutlicher ausgesprochen. Er duBert sich da uber die
Kirchenspaltung (wobei er Luther als Vertreter einer «Lehre» inner-
halb der Kirche auffat, die von den Sekten zum Vorwand genommen
worden ist), «und wird in der religion und in der kirchen kein Ver-
einigung und frid werden, bis zu der guldinen und lezten
zeit, aber hernach wird der tag des herrn nicht weit sein.»70 Auch
hier haben wir also das ungewisse Schillern, den Uebergang in die
Auferstehungswelt, wahrend an anderen Stellen unzweideutig gesagt
ist, dal zur Zeit der «gllden weit» das Erdreich ein Konigreich des
Gesalbten Gottes sein wird.71 Schon in den Frihschriften stellt er
einmal fest, da «ein glldene weit eintreten» wird, «das nemlich die
weit ist, das einer nit sei bei denen, bei den er gehindert wird», d. h.
bei den «losen buben».12 Das ist zweifellos diesseitig gemeint.73

Ein weiterer Begriff, der in diese Zusammenhénge hineinreicht, ist
der des «<hdchsen Gutes». Wir wollen nicht allein vom «seligen
Leben» wissen, sondern auch von jenem hdchsten Gut, das enge dazu
gehort74, und das nichts anderes ist als Christus.75 So wie fir die
Bienen der Sommer das héchste Gut ist, gleichsam ihre Lebens-
element,70 meint er in Verwendung eines alten mystischen Bildkom-
plexes, so sollen auch wir in unserem hochsten Gut leben.77 Dieses
Leben sollen wir bereits auf Erden ausfiihren, und so werden wir
reiche Fruchte tragen.78 Wer das tut, wird nicht sterben und hat
bereits auf Erden das Paradies und seine Frichte.70 Freilich ist dieses
hochste Gut wiederum auch nicht von der Welt, und wir sollen es
«hie uf erden nit suchen, das unser héchstes gut sei».80 Der transzen-
dente Ursprung ist klar: «den aber got erleucht durch den heiligen
geist, suchts nit auf erden, sunder nach der erden im reich der himel,
do ists zehaus.»8L

Auch hier ergibt sich eine Anzahl verschiedener Gesichtspunkte.
Gewil3 ist soviel, daR die eschatologischen Werte nicht nur in der
Zukunft liegen, sondern Gegenwart sind, im unmittelbaren Kommen
wenigstens begriffen.

b) Die Armutsidee

Zu den eschatologischen Stimmungen, von denen Hohenheim be-
wegt wird, gehort auch der bei ihm in sehr eindringlicher Form sich
breit machende Armutsgedanke, der fast von einem «Armuts-
kult» zu sprechen erlaubt. Die paracelsische Armutsidee meint die
apostolische Armut und knlpft damit an neutestamentlich-
urchristliche, im Mittelalter wiederkehrende Ansichten an, in denen
wiederum das Eschatologische vorwiegt.
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In allen méglichen Varianten kehrt das Thema «Armut» wieder
Es wird damit vor allem den Reichen und Begiterten das Gewissen
gescharft angesichts ihrer Verantwortung um den bedurftigen Mit-
christen und vor dem Richterstuhl Gottes, der fordernd und mahnend
Uber der rechten Verwendung unserer Giter wacht. Andererseits sind
die Armen gegenlber den unter ihren Besitz versklavten Reichen die
wahrhaft Freien und damit die Seligen, die einer echten Begegnung
mit Gott Fahigen und Gewdrdigten, die Reprasentanten des Gottes-
reiches. Armut soll nicht nur — wie im Moénchtum — Ausnahme-
existenz, sondern die Regel sein. Es sind vor allem die Schriften «De
summo et aeterno bono»82, «De felici liberalitate»83, «De honestis
utrisque divitiis»84, «De martyrio Christi et nostris deliciis»85, und
«De virtute humana»86, in denen das Armutsproblem ausgebreitet
und teilweise vorwiegend behandelt wird. Daruber hinaus gibt es
noch viele Stellen in andern Schriften, wo es gelegentlich in Erschei-
nung tritt.

Der wahre Christ soll «in der seligen freibeit sein mit den armisten
im land, uf das, daB er bei den seligen armen gefunden wird.*61
Armut ist gleichbedeutend mit Seligkeit. Wahre obrigkeitliche Macht,
d. h. die von Gott beglaubigte charismatische Autoritdt der end-
zeitlichen christlichen Gemeinde, lebt in Armut: «der gewalt, der
von got ist, der ist geschleckt [schlicht], einfeltig, arm, diemutig.*66
Und wenn die Gottesstadt der letzten Zeit Wiedererstehen wird, d. h.
das eschatologische Heilsreich, wird es von den Armen regiert werden:
«Dann ursach got wird aufbauen Syon, das ist: er wird den armen
aufrichten und bringen in die hohe, das ist in den gewalt, und wird
sie erheben Uber alle aus.* Gott wird Kénig sein. «darumb so wird
er nit die reichen aufheben [aufrichten, erhdhen], allein die armen,
das ist Syon... dann got ligt allein an dem armen, gefangen, nichts
an dem reichen.* Das neue Jerusalem ist die ganze weite Welt als
eschatologisches Zukunftsreich. «dem lob get got nach, daR ihn die
armen loben, nit die reichen; und loben ihn in Jerusalem.. ,»80

Es ist eine ganz eigentimliche Stimmung uber diesen Idealbildern
eines armen Lebens bei Paracelsus. Sie haben zweifellos ihr Dasein
und auch ihr spezielles Kolorit jenen Impressionen zu verdanken, die
er bei der Beruhrung mit dem mittelalterlichen und zeitgendsischen
Sektenwesen, mit der Armutsbewegung der kleinen Leute und mit
dem apostolischen Armutsgedanken gewann, — samtlich Gruppen
und Richtungen von mehr oder minder sozialrevolutiondrem Cha-
rakter. Der Armutsgedanke hat also seine Verbindung mit Hoffnun-
gen politischer und sozialer Art, mit einer Geschichtsanschauung und
Geschichtstheologie, wie sie aus einer bestimmten Schicht mittel-
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alterlichen Denkens kommt, die vielleicht die besonders fortschritt-
lichen Kréfte reprasentiert, die jedenfalls in sich schon zukunftwei-
send, «eschatologisch» ist.

c) Das soziale Zukunftsprogramm

Bei Paracelsus verdichtet sich das Ganze zu einem religiés be-
stimmten sozialen Zukunftsprogramm, das ausgeht von
der Not des Armen und abzielt auf die ihm bestimmte neue Stellung
und Wirde. Auch bei diesem Kreise paracelsischer Anschauungen
gilt es nicht nur den aktuell-zeitgeschichtlichen Hintergrund zu sehen,
sondern auch das groRe theologisch-religiose Anliegen von eschato-
logischer Farbung. Das soziale Handeln stellt sich ihm als Aufgabe
dar, die dringlich ist aus der Forderung des neuen Lebens, des Wan-
dels im «hdchsten gut», heraus. Der Gegensatz zu sozialer Haltung
ist die «hoffart».90

Eben weil er sich klar ist, daR alle «sozialen» Bestrebungen und
religiosen Reformplane innerhalb der alten Ordnungen der Welt im
Grunde nicht durchfihrbar sind, muf3 er zu véllig neuen Projekten
bzw. Konzeptionen oder Intuitionen kommen. Aber von deren Er-
fallung héngt ihm alles ab. Zur «Seligkeit» des armen Lebens gehort
als Korrelat auf Seiten der Besitzenden die «Liberalitat», die
Bereitschaft zum totalen sozialen Handeln, die sich der vélligen Sorg-
losigkeit des Vertrauens auf Gottes Walten im Sinne der Bergpredigt
hingeben kann, «was das recht, rein herz do ist zur seligen liberalitet,
do beschert got alle tag sovil, mag nit usgeben werden, es ist noch
vil mehr in der hand. und das vermag ein selig herz, das mit solchem
glauben in Christo handelt, da uns aus groppen [kleinen Fischen]
hausen [Store] werden.. .»01 Ja, das «selige leben» besteht im wesent-
lichen darin, «daB wir unser selige liberalitet im seligen leben fueren
in Christo». Diese «Seligen» der letzten Zeit werden schlieBlich ein-
mal am himmlischen Tisch Christi gespeist werden, wéhrend die
Anhénger des «mammon», die Habslchtigen, «werden in ewige ver-
damnus beschieden».02 Gott wird dereinst Arme und Reiche richten,
und den Armen wird es dann gestattet sein, «dem reichen zu messen
mit der maf3, wie sie gemessen haben».03

Die sozialen Gedaokengénge des Paracelsus gehen von einem
idealen Urzustand der Menschheit und einem Urbilde des Menschen
aus, um daraus einen idealen Endzustand in einer Ordnung der all-
gemeinen Gleichheit abzuleiten.94 Sie bringen viele bis ins Einzelne
gehende Vorschldge fir die soziale Neuordnung9 der menschlichen

82



Gesellschaft, die bei der urspringlichen Gleichheit aller ansetzen Oft
sind diese Projekte kommunistisch gefdrbt, sind Ausdruck eines end-
zeitlichen Idealkommunismus. Sie reichen bis hin zur Guterteilung.%
Ihre Herkunft aus platonisierten urchristlichen eschatologischen Stro-
mungen weist ihnen mit Recht einen Platz in unserem Zusammen-
hang an.97 In der Schrift «<De ordine doni« legt Paracelsus den Ent-
wurf zu einer neuen Standeordnung auf sozialistischer Grundlage
vor.08 Das alles ist gedacht als Grundlage des «seligen Lebens» in
der «glldenen Welt», in der alle Menschen in schopfungsgemafer
Harmonie miteinander leben werden, gegriindet auf dem Fundament
der wahren «virtus humana», auf dem Ablassen von Hoffart und dem
Wandel in wahrer Demut,90 zumal da wir doch alle gleicher Her-
kunft aus Adam sind.100 Die reichen GenieRBer werden in die Héllen-
tiefe untergehen. Aber «die erden bleibet und wartet auf den erben,
der ir mit forcht gottes gebraucht.»101

Die sozialen Zukunftspldéne des Paracelsus haben in ihren inter-
essanten Einzelheiten hédufig eine auf3erordentlich konkrete und mo-
dern anmutende Gestalt. So etwa der Gedanke, daR, wenn vt\t<briider-
lich uns huten», d. h. im ldealkommunismus, vier Arbeitstage wo-
chentlich geniigen muRten. Denn «so die briderliche teilung anginge,
so ketten wir alle genung.» Schatzesammeln und Habsucht haben zur
sechstdgigen Arbeitsperiode gefuhrt und die augenblicklich vorhan-
dene «notturft»,102 Arbeit soll Uberhaupt nur der Befriedigung des
vorhandenen Bedarfs dienen. Auch hier wird der erstrebte endzeitliche
Idealzustand sozialen Geprages deutlich.

d) Politische Eschatologie

Das eschatologische Denken des Paracelsus ist schlieBlich ein un-
zweideutiges Politicum. Es verleugnet nicht seine Herkunft aus
der politischen Apokalyptik seiner Zeit und der jungsten
Vergangenheit.

Es dirfte zweckmdRig sein, dabei einen Blick auf einen ganzen
groRen, meist wenig beachteten Sektor der paracelsischen Schrift-
stellerei zu werfen: auf das prognostische Schrifttum aller Art, das
sich in einer bestimmten Periode seines Lebens reichlich findet, und
das wohl zum géangigsten Bestandteil seiner Werke gehdrt hat, der
Gbrigens dem Autor auch zu seinen Lebzeiten noch einiges einbringen
konnte. Die paracelsischen Prognostikationen gehen von einer ganz
bestimmten, noch tief in Antike und Mittelalter verwurzelten Kon-
zeption des Kosmos aus, erheben sich aber auf der Grundlage eines
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ausgepréagten Zeit- und Geschichtsbewul3tseins — um nicht zu sagen
einer Geschichtsphilosophie oder -theologie —, das sie in unserem
Zusammenhdnge besonders bedeutsam macht, weit Uber die ver-
wandte Durchschnittsliteratur der Zeit. Es ist wohl kein Zufall, daR
unter des Paracelsus Namen noch in den aufgeregten Zeiten des 17.
Jahrhunderts «Weissagungen* umliefen, die einer ganz bestimmten
theologisch-eschatologischen Geschichtsauffassung dienten.

Zwei der paracelsischen Prognostica besitzen ausgesprochen escha-
tologische Stimmung. Da sind einmal die Auslegungen der sog.
Papstbi 1der. Mit diesen Figuren, die kurz vorher der Nirnberger
Andreas Osiander aufgegriffen und im Sinne der lutherischen Re-
formation interpretiert hatte, werden wir in die kritischen Bewe-
gungen des Mittelalters hineingefiihrt, in das Aufflammen der Apo-
kalyptik auf franziskanischem Boden, das ja gleichzeitig seine engen
Beziehungen zur politischen Eschatologie besa3, wie sie in den Krei-
sen der kaiserlichen Opposition gegen das Papsttum sich regte.

In der «BeschluR® red» wird der Leser daruber aufgeklart, dal dieses
Werk zur Beschreibung «der kreften des bimels, der magica und
andere Weissagung» gehort. Die Geschichte des Papsttums bis zu
seinem Ende, der Untergang der bdsen Machte, «zergehung der stet,
zerbrechung der Schldsser, ZerreiBung der buntnus, Zerstérung des
lasters, verderbung der wuchern» macht Paracelsus zu seinem literari-
schen Programm.103 Die ldee dazu bzw. die unmittelbare Anregung
war ihm durch Osianders Ausgabe von 1527 der angeblich aus dem
Nirnberger Kartduserkloster stammenden Zeichnungen gekommen.104
Aus dieser Ausgabe kennt er auch die Figuren, die wahrscheinlich
in der Umgebung Joachims von Fiore, des Zisterzienserabtes, entstan-
den und von da in die Mantik und in die Prophetie des Minoriten-
tums Ubergegangen sind. Paracelsus kdnnte sie 1529 in Nurnberg
kennen gelernt haben. Sudhoff legt die Entstehung seiner Deutung,
die erstmals 1569 gedruckt wurde, in die Zeit nach 1530.105

Es ist begreiflich, daf3 hier allerlei Polemik gegen das Papsttum
gestaltet wird, die aber ein positives Ziel hat: die Erneuerung der
Kirche. Freilich werden das Reich des Papstes und das seiner Wider-
sacher vergehen und erléschen und «ein neues reich des bapstumbs,
und eins nit zwei, eins nit drei, 6in glaub, ¢in treu, ein herz under
einen neuen gerechten herzen» erstehen. Dann wird es keinen «bapst
der bosheit» mehr geben,106 der ein «ung6tlich leben* 107 fihrt. In der
«glldenen weit» wird der Papst «rein in der linien Petri und Pauli»
ohne Hoffart, Uebermuc und Gewalt sein.108 Er und seine Schafe
werden «ein selig gemit» haben, und Paracelsus schildert zu den
letzten Figuren «des seligen lebens und seliger wonung ein magic»/
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sauf das ir wissen die freud des seligen lebens».10° Es wird ein Papst
regieren ¢nach dem willen gottes», aus Gottes Gnade, enicht nach
gesaz des bapsts, nicht nach Ordnung der bauren gedunken, nicht nach
der bewerung der kezern».110 Dann wird auch die e/chte Messe (Got-
tesdienst) wieder hergestellt werden, +dis mef3 wird seliglich vollem
und geordnet, nicht von menschen, sonder aus got.»m Das Gewand
dieses Papstes, *die kleidung der engein», wird die Nachfolge Christi
sein,112 und er wird bekennen, dal3 Christus der wahre Papst ist, und
dal ihm die Macht gehdrt. Denn er ist nichts anderes «dan ein vol-
kom en mensch, der den scheflein den rechten weg Christi an-
zeigt und auch selbs gehet».113

Dieser Gedanke des «vollkommenen Menschen» ist ein besonders
wichtiger. Er weist auf den Glauben an eine Art innerweltlicher Voll-
endung hin, der freilich gan2 und gar eingebaut ist in die Vorstellung
von einer transzendenten Offenbarung. Es ist keine Vollendung des
Menschen aus sich selbst heraus, sondern durch Eingreifen der gott-
lichen Méchte. Christus ist der Herr des letzten Geschichtsabschnittes.

Ganz anders, viel negativer und kritischer, klingen die apokalypti-
schen Tone in der «Auslegung uberettliche Figuren
Jo. Liechtenbergers, aus dem ersten und dritten
teil», die ein wenig friher entstanden sein durften.114 Hier greift
Paracelsus auf eine é&ltere Weissagungsschrift zuriick, die ebenfalls
1527 eine Neuausgabe erlebte und die in vieler Beziehung &hnlichen
Charakter tragt wie die «Papstbilder», obwohl sie verhdltnisméafig
jung ist.115 Der Verfasser, Johannes von Liechtenberg
oder Lichtenberger, stammt aus dem gleichnamigen Ort im Unter-
elsaB (de Claromonte, Claromontanus), nach anderen aus Braun-
schweig. Sein Pseudonym lautete Peregrinus Ruth oder Roth. Er
lebte, obwohl seine historische Existenz teilweise angezweifelt wurde,
in der zweiten Hélfte des 15. Jahrhunderts und gehorte zeitweilig
zum Hofe Kaiser Friedrichs Ill. Im ElsaB soll er vor seinem Tode
ein Einsiedlerleben gefiihrt haben. Er ist der Verfasser astrologischer
Prognostikationen. Aufsehen erregte die 1488 anonym erschienene
Pronosticatio in Latino vera et prius non audita, die auch nachgeahmt
und in mehrere Sprachen Ubertragen wurde, und die von Luther 1527
(Wittenberg) neu ediert wurde. Besonders die Illustrationen waren
auffallend. 116

Paracelsus hat die Illustrationen, welche die Leitgedanken zu dieser
Weissagung lieferten, nach seiner Weise und aus der Situation seiner
Zeit gedeutet. Seine Auslegung ist angefullt mit politischen Erwé-
gungen und mehr oder minder dusteren Zukunftsbildern. Lichten-
berger selbst war ein fortschrittlicher und ahnungsvoller Mann. Seine
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Weissagungen wurden als aktuell empfunden und sind ein Beispiel
fur das damals Uppig ins Kraut schieBende Schrifttum der «Prak-
tiken», die die Gemuter des Volkes erregten. Paracelsus packte hier
an der richtigen Stelle zu. Er redet vom «Einfallen» des Himmels, der
die Menschen «dringen und néten» wird, «das sie werden verzweifeln
in irer Weisheit und sich selbs toren machen des himels».117 Aber er
verweist gegeniiber den Figungen des Schicksals auf «den ewigen
somer, der nimer one frucht und blumen ist*, den wir in uns tragen
und «der da koérnen wird, so kein jar mer wird zeit werden, sonder
alle jar nur ein augenblick sein werden,»]]B Freilich, die Untergangs-
stimmungen dréngen sich oft vor, so etwa wenn er von der zur Hure
gewordenen Braut (der Kirche?) spricht, aus der «die endtchristen
geboren» werden, die nicht ein einzelner sind, sondern «vil legion».119
Allerdings gibt es ein Ende von Gewalt, «schirm und schindung» der
bdsen Obrigkeiten. Ein Kaiser der Zukunft wird es sein, der eine
neue Zeit herauffihrt.120 Er wird «ein herr der gestirn» sein, also
dem astralen Fatalismus entnommen, und «gottes mer dan des ge-
stirns».121 Jedoch sind auch hier dunkle Zukunftsbilder vorgeschaltet:
der «turkische bdum» wird wieder grinen.122 Die Tirken werden
Uber die Christen und den grof3ten Teil Europas herrschen. Allerdings
«aus dem turkischen stamen wird der recht glauben Christen keiser
geboren» werden. Der Tirke wird sogar «den Kreis der weit an sich
bringen», wo dann Tirken und Christen «in der liebe» vor Gott
gleich sein, ja schlieBlich «einen glauben» an Christus haben wer-
den.123 Eine andere Gruppe, die «Agarener*, hinter denen wiederum
die Anh&nger Mohammeds zu suchen sind124, wird einen grofen
Untergang in einer letzten Schlacht bei K6In a. Rh. finden.125 Sie
sind offenbar eine Armutsbewegung.120 Heftig klagt Paracelsus tber
die irrende Kirche, wéhrend niemand in den wahren «tempel gottes»
geht.127 Das Gespenst des «Turken* und seiner vielfaltigen Erschei-
nungsweisen laRt ihn nicht los.128

Neben den politischen sind die religids-theologischen Gesichts-
punkte durchaus maRgebend. Der Charakter dieses Schrifttums deutet
auf enge Verwandtschaft mit dem franziskanisch inspirierten politisch-
apokalyptischen Denken hin und auf die Hoffnungen, wie sie in
Minoriten-, Humiliaten-, Beghinen- und Begardenkreisen gendhrt
wurden. Die Prdgung von Hohenheims geistesgeschichtlichem Ort
durch franziskanische Traditionen ist unzweifelhaft129, obwohl er
selbst diese Einordnung abgelehnt haben wirde.130 Im ganzen will
er wissenschaftlich bei seiner Prognose verfahren, wie er immer wie-
der betont.131 Deshalb tritt auch das Eschatologische hier nur gele-
gentlich hervor, weil er Astronomie (Astrologie) und Theologie
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durchaus unterscheidet und die Grenzen der astrologischen Zukunfts-
schau kritisch beachtet. Aber das Theologische fihrt ihn gerade immer
wieder hin auf die politische Apokalyptik. Der Prophet Asaph, der
Psalmensénger, «weissagt Zerstorung der reich der reichen» und €zer-
storung der arabischen und dergleichen».12

e) Das Zukunftsreich der Frommen auf Erden

Schlielich muR man allerdings erkennen, dal3 das Zukunfts-
reich der Frommen auf Erden, so wie es sich unserem
Paracelsus darstellt, eine entscheidend silllich-religidse
Tatsache ist, die von theologischen Gesichtspunkten
aus angeschaut wird. Schon die Begriffe des «seligen Lebens», des
«hochsten Gutes», der «guldenen Welt» und der christliche Armuts-
gedanke erweisen durch ihre eschatologische Herkunft und durch den
Zusammenhang ihres Auftretens den theologischen Standort des
Verfassers. Noch deutlicher wird dies bei der Betrachtung anderer,
mehr oder weniger theologischer Schriften, wie z. B. des grof3en
Psalmenkommentares, der im Grunde nichts anderes ist als eine
Sammlung theologisch-sozialethischer Traktate oder Ansprachen, die
jeweils an bestimmte Abschnitte der biblischen Psalmen sich anlehnen.
Dieses umfangreichste Werk Hohenheims lauft aus in eine Schilde-
rung des eschatologischen Idealreiches unter religiosen und sozial-
ethisch-politischen Gesichtspunkten. Es wird das Reich Gottes fur
die Armen und Unterdriickten sein, das Sehnsuchtsziel der wahren
Christen, der Grund und die Hoffnung des gegenwartigen Lebens.

Die Kinder der jetzigen schlechten Menschen werden dann erldst
und auf den Weg Gottes geflihrt werden: «da3 hernach die kinder
aller menschen, die do noch jung zweig seindt, auferzogen werden
in zucht und weg gottes und ihn verhalten [vorenthalten] werd das
arg der eitern und ir lasier und ihn der weg gottes fiirgelegt, auf dai
sie darin erwachsen und veralten; dal3 sie kein deufel zwing,»133 Denn
Gott hat die Seinen *auf sein zeit» behalten. Wenn die Reichen und
Hoffartigen in den Hallengrund fahren, «werden sie pluen und re-
giern. dann sie seindt sein gottes erb, sie erben got und er sie.»13*
Von der seligen Zukunft der Frommen auf Erden aber wird ein leuch-
tendes ldealgemalde entworfen. Im AnschluR an die VerheiBung der
Psalmen wird ihnen die Fille aller Guter vorausgesagt. Dazu gehdrt
hier, wo der Arzt das Wort hat, vor allem Gesundheit.135 Es gehen
also Wiinsche in Erfillung, die Menschen zu aller Zeit hegten. Einen
ewigen Bestand wird dieses Gottesreich haben, in das sich der Teufel
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nicht mehr einmischen kann. Es wird «keusch und rein und selig
sein und bleiben, und nit beladen mit krankheiten und eilend als ietz,
und werden doch uf erden sein und wonen, aber under
der herrschaft gottes.» Gott wird die Natur lenken, Jahres-
zeiten und Wetter, und er wird Menschen, Vieh und die Naturkrafte
regieren, «dal3 wir nit dirfen [bedirfen] in den dingen unser leben
wagen».130 Womit nicht bestritten werden soll, dal auch bis jetzt
Gott die Welt gelenkt hat. Aber er wird es anders tun als nach dem
Suindenfall. Gott selbst wird auf Erden regieren in einem «zukunf-
tigen regiment». Die Stelle Christi, des Herrschers des endzeitlichen
Reiches nach dem Papstbilder-Kommentar, hat hier also Gott selbst
inne. Friede wird herrschen an der «seligen statt». Teufel, Geistliche,
alle Arten von Suindern, Reiche und Gelehrte werden vertrieben sein.
Fruchtbarkeit und reiche Ernte werden herrschen. Alle werden nach
dem Worte Gottes leben, und man wird vor Ketzern und «falschen
Christen» sicher sein.137 Das Aufhdren der Kriege ist gewil3: *ine
seligen leben sol kein waffen sein, damit niemand damit beschedigt
werde.»130 Christen, Heiden, Turken und Juden werden sich auf einer
«seltsamen wunderbarlichen versamlung» einigen.130 Hier kommen
alte Gedanken eines Raymundus Lullus und Nicolaus Cusanus zum
Vorschein.

Es sind also der Abschattungen dieser einen Vorstellung viele. Das
Gesamtbild erinnert an chiliastische Vorstellungen von einem irdi-
schen Endreich der Seligkeit von begrenzter Zeitdauer vor der Auf-
erstehungswelt am Ende der Zeiten. Es wird aber von Paracelsus nicht
gemeint. Naher kommt man der Konzeption vielleicht durch einen
Vergleich mit dem Schelling vorschwebenden johanneischen Zeitalter
der Christenheit, das ja auch eine Art «Dritten Reiches» innerhalb
der christlichen Kirche ist, zu deren Geschichte es jedenfalls ganz
eng gehort. Diese freie und einige johanneische Zukunftskirche ent-
spricht in vieler Hinsicht dem paracelsischen Zukunftsreich, das frei-
lich mehr aus praktischen als aus spekulativen Gesichtspunkten heraus
verstanden wird. Es ist allerdings nicht nur ein soziales, sondern ein
sittlich-religioses Faktum, das durchaus theologisch gesehen werden
will.

3. Der Kampf gegen den Antichristen.

Die negative Seite, die schmerzliche Begleiterscheinung des Escha-
tologischen, ist es jedoch, daB es sich in einer Kampfessituation ent-
wickelt, in einem Kampf gegen verschiedene bestehende Méchte. Die-
ser Kampf dokumentiert sozusagen uberhaupt die Notwendigkeit des
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eschatologischen Sehnens. So entsteht eine militante Theologie. Die
apokalyptische Schriftstellerei Hohenheims ist weithin polemisches
Schrifttum. Der Kampf richtet sich vor allem gegen zwei Méchte, die
als die Verkdrperung des Antichristen erscheinen, gegen die perver-
tierte geistliche und weltliche Macht, oder — nach ihren Hauptrepré-
sentanten — gegen Papsttum und Kaisertum.

Dieser Kampf entspringt einer Notsituation. Die soziale,
politische und kirchliche Lage wird akut eschatologisch gesehen. Die
«gegenwdéartig not» wird eines seiner Losungsworte in seinem
Kampf. «die hochst gegenwaértig not erfordert» keusche apostolische
Prediger, und das apostolische Amt soll diese «gegenwertig not»
wenden.4o Sie besteht in dem «notwendigen» Kampfe gegen den
Teufel.ia1 Also ein eschatologischer Drang! Der Kampf gegen den
Teufel ist nun durchaus leiblich, nicht nur geistlich gefa3t. Es ist
ein Kampf von Fleisch gegen Fleisch. Er rechtfertigt den Einsatz
irdisch-leiblicher Mittel im Machtkampf gegen den Teufel.142 Davids
Kampf gegen Goliath ist das typologisch-biblische Beispiel dafir.

Der Teufel und sein Reich manifestieren sich nun vor allem in
den bestehenden irdischen Obrigkeiten. Er gibt zwar zu, dal3 «im
seligen leben» der Christenheit Obrigkeiten und Untertanen, welche
«Wolfe» sind, sich gern als «Schafe» verhalten und «wolfesche art»
verbieten, Gutes lehren.143 Also ein Fortbestehen der bisherigen Ge-
walten, die sich den Erfordernissen des Evangeliums anzupassen ver-
suchten. Aber Kdnige und Firsten gelten vor Gott nichts, sie filhren
das Schwert des Reiches Satans, und von diesem «verfluchten Schwert*
soll der Christ erlést werden.144 Das Uppige Leben der «entchristen,
luciferisten» sieht man an Firstenhéfen und in den Héusern der Rei-
chen ebenso wie in den Kléstern, bei den Pfaffen.i4s Die Kdnige sind
«schlickkunig» (Schluckkdnige) und «freBkunig». Man sollte sie und
alle Regierenden aushungern, indem man ihnen kein Geld gibt.i40
Die Firsten, die sich von Christus abwenden, werden vernichtet wer-
den.147 SchlieBlich werden sich die Armen an ihren Feinden réchen.
Wir sollen die von uns tun, die uns am Dienste Gottes hindern.
«so wir sollen von herzen zu got trachten, so missen wir von herzen
seinen feinden, und die uns daran hindern, feind sein.» Das kann
freilich nicht «ohn blutvergieRen und ohn Vergeltung mit gleicher
Vergeltung» erfolgen, «hitzig von herzen» soll man dann handeln, wie
ein Ehemann, dem man seine Frau schanden will. «und du hast recht,
deine feind in solcher gestalt abzetun. dann man soll das arg
nit gestatten.» Man hat dazu die Vollmacht unmittelbar von
Gott, so wie ein Ehemann und Hausherr (ber seine Familie.14s

Das Beispiel des betrogenen Ehemannes macht deutlich, da Para-
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celsus hier an ein Ausnahmerecht gedacht hat. Die von ihm sonst ge-
predigte Geduld ist ihm ausgegangen. Er hat zu Zeiten extreme L&-
sungen im Kampf gegen das Bdse ins Auge gefaBt. Aktiver Unge-
horsam, gewaltsame Beseitigung des Bdsen bis hin zum Tyrannen-
mord ist erforderlich.120 Alle Reiche, der Adel, die Firsten und Ko-
nige und das Romische Reich missen zergehen, weil sie irdisch sind,
dem Gebot und Bund Gottes widerstehen.iso Wenn die Armen den
Konigen und Edlen diese Strafe auferlegt haben, wenn sie sie ob
ihrer Stinden und Verbrechen *gefenglicb» eingelegt haben, wenn
Mammon, Abgott und Antichrist besiegt sind: «das wird ein triumph
werden aller armen vor got, die euch Uberwinden und euer huererei
und Laster verdilgen.* Das wird Gott seinen «Heiligen», seiner «Ge-
meinde», seinen «Armen» gdénneniist

So endet das ganze geschichtliche Drama, das ganz besonders im
Psalmenkommentar aufgerollt wird, mit einem Triumph der Unter-
drickten im Kampfe gegen ihre antichristischen Widersacher, fur die
viele, wahrscheinlich oft verschleiernde, Bezeichnungen auftauchen,
wie «Lucifer», «Abgott», «Antichrist»s, «Mammon», «Leviathany,
«Basiliscus», hinter denen offenbar nicht jeweils konkrete Vorstellun-
gen stehen, die aber wohl gelegentlich bestimmten Gestalten in der
apokalyptischen Terminologie zugeordnet werden.is2 Dazu gehdren
auch die schlechte Geistlichkeit und das Papsttum, der zweite Haupt-
gegner der armen Christen neben der bdsen Obrigkeit. Das ist vom
Denken der Zeit aus ganz besonders verstandlich. Sagt nicht das Evan-
gelium selbst von falschen Propheten und Aposteln, die sich so
nennen und keine sind? Sie nennen sich die «Gesalbten»153, aber sie
sind «falsch Christi». Denn sie haben nur den Buchstaben, nicht den
Geist.is4 Immer wieder wird vor den «falschen Aposteln» gewarnt.iss
Papst, falsche Propheten und Apostel erwirgen Kaiser und alles
Volk.is6 Ordensleute, die sich bewaffnen, sind «falsche Christens».157
«das reich der geistlichen in allen enden und orten, beid, frau und
mann*, widersteht dem Bund Gottes mit den Menschen wegen der
Absonderung ihres Reiches.is3

Auch gegen die schlecht gewordene Hierarchie, die besonders in
sozialer Hinsicht ein Stérungsmoment darstellt und damit der Ver-
wirklichung einer der wichtigsten eschatologischen Hoffnungen sich
entgegenstellt, ruft Paracelsus zum Kampfe auf unter dem Aspekt der
Bekdmpfung des Antichristen. Freilich brauchte man das Reich des
Papstes eigentlich gar nicht zu bekd&mpfen, da es in sich selbst uneins
ist und unweigerlich zerfallt durch die «bella intestina»J3) Aber der
Gott Liebende muR”auch Kaiser und Papst ungehorsam sein, auch
auf die Gefahr hin, dal? er sein Leben dabei verliert.ioo Papst und
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Konig, die Feinde Gottes, sollte man erschlagen, obwohl dann immer
noch von den Tirken Gefahr drohen wird.101 Den in menschlicher
Gestalt umgehenden Teufel mul? man «menschlich wirgen».162 Der
Kampf richtet sich besonders gegen das Papsttum, wobei wohl mehr
an seine schlechten Vertreter als an die Institution als solche gedacht
ist, obwohl auch diese fur das irdische Endreich Korrekturen erfahren
muB. Die Auslegung der «Papstbilder» ist die wichtigste Quelle daftr.
Der Papst und seine Ketzer werden danach verschwinden, die falschen
Propheten, Christen und Apostel. Mit Reichtum und Macht wird es
aus sein.1i63 Das ganze Reich des Papstes und der Seinen ist Abgot-
terei und soll zerstért werden im Zusammenhang mit der gegen-
seitigen Zerstérung abgottischer Reiche.i64 Gottes Wort freilich wird
ewig bleiben.ies Den Papst werden die Baren fressen, d. h. die neu
erstandenen «drei glauben» (wohl lutherisch, zwinglisch und téu-
ferisch?).166 Allerdings werden sie selbst danach «auch eingelegt wer-
den», und wenn alle vier verzehrt sind, «so wird das selig gllden jar
kommen und der verstaut im glauben und der mit der liebe und in
warer hofnung»,167 Wenn der «jlingste tag» Uber die Pépste aus dem
bdsen «Baum» kommen wird (d. h. nicht das allgemeine Endgericht,
sondern ein spezielles Uber die antichristischen Méachte), dann werden
bessere Zeiten anbrechen, in denen die Menschen fréhlich sein wer-
den. Der Teufel wird im héllischen Feuer gebunden sein, und die
Menschen werden der Ketzerei, der falschen Apostel, falschen Pro-
pheten und falschen Christen ledig sein.ies

Im Ubrigen weil3 Paracelsus, da niemand den Antichristen aus-
treibt als Christus selbst. Nur mit der «gewalt" Christi» dirfen wir
«endtechristen» vertreiben.zes Vorldufig sollen wir fréhlich «die ge-
fangknus tragen».116 In gréRerem Zusammenhénge beschéftigt sich
Paracelsus mit dem Untergang der antichristlichen Reiche, des romi-
schen und des pépstlichen, in «De secretis secretorum theologiae».171
Diese polemische Schrift, die sich gegen alles Kirchenwesen der Zeit
mit Scharfe wendet, weist vor allem im Anféange starke eschatologische
Zige auf. Sie ist ein sprechender Ausdruck der militanten Theologie

Hohenheims.

4. Verwandtes und Zusammenhédnge.

Wenn man dieses Ganze an eschatologischen Vorstellungen tber-
blickt, zu denen man etwa noch die pazifistischen Gedanken, die
Polemik gegen den Krieg und die Todesstrafe, die Predigt des all-
gemeinen Friedens, rechnen muf3, so wird man auf Vergleiche mit
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gewissen aufRenseiterischen Bewegungen der Zeit gefiihrt, die &hn-
liches anstreben.

Kann man schon in den sozialtheoretischen und anthropologischen
Gedankengdngen von Renaissance-Denkern wie etwa Machiavellis,172
vorbereitet durch Dante, Petrarca, Rienzo, eine Art von «sakulari-
sierter und politisierter sozialer Eschatologie»173 sehen, und ist das
«utopistische» Schrifttum der Morus und Campanella nichts anderes
als eine Gattung weltlicher Apokalyptik, so weit eine solche ohne
das EinflieBen religioser Momente fur die Zeit Uberhaupt schon
denkbar ist, so tritt das eschatologische Moment bei den Sekten be-
sonders deutlich hervor. DaR dies schon im é&lteren Sektentum des
Mittelalters der Fall war, soweit der Armutsgedanke und die For-
derung der urchristlich-apostolischen Erneuerung dabei eine Rolle
spielt, sahen wir bereits. Hierher wéaren vor allem Gruppen wie
Waldenser, Franziskaner, Humiliaten, Beghinen und Begarden, spéter
auch die béhmisch-méahrischen Haretikerkreise, zu rechnen, die alle
mehr oder weniger im Randgebiet zwischen Kirche und Haresie sich
bewegen. Die politische Apokalyptik lauft parallel zu der religidsen
Eschatologie, wie sie ein Joachim von Fiore predigte oder nieder-
schrieb, wie sie Dante, Gerardo di Borgo San Donnino und die «Apo-
stelbrider» des Dolcino begeisterte, wie sie bei Wicliff, den Loll-
harden, den Hussiten und béhmischen Bridern wieder aufflammte.
Hier wie schlieBlich beim Té&ufertum (und dbrigens auch in der
Bauernrevolution) spielt wiederum der soziale Zukunftsgedanke eine
grof3e Rolle, so auch bei Thomas Muntzer und den «Zwickauer Pro-
pheten», Luthers Zeitgenossen. Vor allem aber sind es bei den T&u-
fern wieder wirklich eschatologische Hoffnungen, die zu voller GroRRe
erbliihen. Schon Hans Hut, einer der Fihrer des kommunistisch-
pazifistischen mahrischen Taufertums, kundigt fur 1528 das Weit-
ende an. Die «gegenwartige Not» ist fir diese Gruppe ein an Para-
celsus erinnerndes eschatologisch-soziales Motiv.i74 Melchior Hoff-
mann verkindigte das «Reich Zion» fir das Elsal. Bald darauf,
1534/35, feierten die Taufer radikaler Matthys-Bockelson’scher Rich-
tung in Munster die apokalyptischen Triumphe des Kénigreiches Zion.

Die Bedeutung des eschatologischen Denkens bei den Té&ufern er-
sieht man aus den Téduferakten. In den Fragen fur inhaftierte und zu
inquirierende T&ufer tauchen z. B. solche nach der «leyblichen zu-
kunfft Cristj vannd dem newen reich» auf. Die Beschuldigten sollen
sich aufRern, wann sie das Ende der Welt gekommen glauben, und
warum, da man es doch Gott anheimstellen misse. Das alles ist eng
verbunden mit der Frage nach der Obrigkeit und ihrer Vernichtung.
So wurde es 1527 dem Andreas Spitlmayr aus Linz vorgehalren.i7o
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Die auf Erden mit Christus Armen werden das Reich Gotttes ein-
nehmen. Denn die Zeit ist da («hie»), «in welcher got alle ding
durch feur, erdtpiden, plitz und tonner purgieren wirt.» Wenn alles
zu Boden gestoRen ist, wird Christus kommen zum Gerichtl70, u. zw.
«mit glorificiertem leib», um das Reich Gottes zu einen, dessen Kdnig
er sein wird.177 Aber nicht nur die transzendente Seite des eschato-
logischen Vorganges wird angenommen. Nein, wenn das Ende der
Welt «schier gar ein endt haben wirt; als dan wem die gerechten
aus allen endt der weit in ainen augenplikh, die noch vberpleiben
wem zusamen khomen vnd alle gotlosen die noch leben derschla-
chen.»178 Gott wird das den Seinigen geben. Es ist eben jetzt die
«letzte und allergefahrlichste Zeit», und in sie ist der Gottesdiener
Hans Hut gesandt, der den Ambrosius Spitlmayr getauft hat.i7o Gott
wird ein Volk erwéhlen — die Tirken, die zwar nicht das Kreuz
Christi bringen werden, die aber zusammen mit Pestilenz, Teuerung
und firmamentischen Erscheinungen die Menschen zur Bufe treiben
werden, obwohl Gott daran keinen Gefallen haben wird.i80 Auch
hier findet die Ueberbrickung zwischen Leben und endzeitlichem
Reich fir die bereits «Entschlafenen» durch einen Zwischenzustand,
einen «Seelenschlaf» statt, der nach Ausweis von Calvins «Psycho-
pannychia» zweifellos eine Vorstellung war, die weitere Verbreitung
hatte, als man gew6hnlich annimmt (die sich Gbrigens bis ins 18.
Jahrhundert vereinzelt gehalten hat). Hier sind es die «Gottseligen»,
die «wartten vnnd schlaffen jn dem herrn so lanng, bi zw dem tag
des gerichts». Danach werden sie das Gottesreich auf einer erneuerten
Erde einnehmen.i81 Das Fegfeuer wird deshalb abgelehnt bzw. alle-
gorisch umgedeutet: es ist das Kreuz Christi, unter das sich der Christ
hier auf dieser Erde begeben muR.i82 Hier liegen also allerlei Unter-
schiede zu Paracelsus in den Einzelheiten.

Paracelsus teilt allerdings gewisse Anschauungen, wie manches
Sonstige in seiner Kritik, vor allem sozialethischer Art, mit den Tdu-
fern. AeufBlere Beriihrungen sind auch nachweisbar. Sie wurden von
mir néher dargelegt.i83 Insbesondere kommen — neben den Kontak-
ten mit der religios-sozialen Revolution in Salzburg 1524/25 — der
Aufenthalt im liberalen StraBburg, dem Asyl der politisch und reli-
gids Verfolgten, 1526 in Frage, wo sich damals viele religiése AufBen-
seiter zusammengefunden hatten; ferner die Wanderjahre 1532— 34
in der Ostschweiz und in Tirol, vorab im tauferisch bewegten und
sozial erregten Inntal, schlieBlich der Besuch 1537 in Mahrisch
Kromau bei dem Tduferprotektor Johann von der Leipnick, wo er
das Buch uber die «tartarischen Krankheiten» abschlo und die Be-
schluBrede zum ersten Teil der Philosophia Sagax schrieb. Auch in
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der Basel-Zircher Zeit sind Begegnungen mit den Tdaufern wahr-
scheinlich. Der Vielgereiste hat mit mancherlei Menschen Gedanken
ausgetauscht.

Es ist m. E. nicht wahrscheinlich, da Paracelsus Grundziige seiner
Eschatologie von den Tdufern direkt Gtbernommen hat. Die Stimmung
lag in der Luft der Zeit. Die Einzelheiten sind in einem langwierigen
dogmen- und frémmigkeitsgeschichtlichen ProzeR bis zu ihm durch-
gedrungen. Er hat ausgewahlt, aufgenommen und umgebildet. Es sind
samtlich altertimliche Anschauungen aus dem christlichen Lehrgan-
zen. Dazu kommt, dal? das gesamte kosmisch, kosmologisch-meteoro-
logisch bestimmte Schrifttum Hohenheims gewisse «eschatologische»
Gehalte hat, so z. B. die «Astronémica er Astrolégica», die Balthasar
Floter 1567 herausgab und Herzog August von Sachsen widmete
(Bibliographia Paracelsica, Nr. 85). Es sind dies die Dinge, die noch
das 17. und 18. Jahrhundert stark beeindruckten, wie Uberhaupt die
Weissagungsliteratur der 1. Halfte des 16. Jahrhunderts. Das Nach-
denken Uber die Umweltbezlige, Uber das Geborgensein im Kosmos
und die Bestandigkeit des Kosmos ist von Wichtigkeit. Die Welt als
Vertrautes und Fremdes, als Sicheres und Ungewisses, als Gegeben-
heit und Vorldufiges, nicht Dauerhaftes ist Gegenstand der Ueber-
legungen. Zum Gefihl der Geborgenheit im Kosmischen tritt das
der standigen Bedrohtheit. Hier, in diesem kosmischen Denken, liegt
neben den theologischen Erwéagungen, neben dem Getriebensein
durch religiése Fragen und neben den unmittelbaren Anregungen
durch das Alte und Neue Testament eine der entscheidenden Wurzeln
der paracelsischen Eschatologie.

ANMERKUNGEN

1 Fortsetzung des Beitrages «Paracelsische Eschatologie. I. Die Grund-
lagen: Lebensende und Weltenschicksal in wissenschaftlicher und religidser
Schau.» Nova Acta Paracelsica /1948, S. 45—85.

Abkirzungen im folgenden:

B = Cod. Rhed. 334 der Stadtbibliothek Breslau, sog. «Harpersdorfer
Handschrift» (Sudhoff Nr. 95).

G = MS Th. VI. 146. 4°. der Bibliothek der Oberlausitzischen Gesell-
schaft der Wissenschaften zu Gorlitz (Sudhoff Nr. 83).

H1= Cod. Pal. Germ. 51 der Universitatsbibliothek Heidelberg (Sudhoff

Nr. 92).
H2= Cod. Pal. Germ. 476 der Universitatsbibliothek Heidelberg (Sud-
hoff Nr. 90).
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N — ﬁod.gg)oss. Chym. 24 der Universitatsbibliothek Leiden (Sudhoff
r. .

L2= Cod. V)oss. Chym. 25 der Universitéatsbibliothek Leiden (Sudhoff
Nr. 89).

MatthieRen = Theophrast von Hohenheim, Samtliche Werke, 1l. Abtei-
lung, Theologische und religionsphilosophische Schriften, hrsg. v.
Wilhelm Matthief3en. Band 1, Miinchen 1923.

SSchr. = Paracelsus, Sozialethische und sozialpolitische Schriften. Aus dem
theologisch-religionsphilosophischen Werk ausgewahlt, eingeleitet und
mit erklarenden Anmerkungen hrsg. von Kurt Goldammer. Tu-
bingen 1952.

Romische Ziffern (I, Il, 11 usw.) bezeichnen die Bénde der Sud-
hoffschen Gesamtausgabe der Werke Hohenheims, 1. Abteilung (Me-
dizinische und naturwissenschaftliche Schriften).

2 Psalmenkommentar, zu Ps. 87 (88), 4; H1, f. 99v/100r; vgl. beson-
ders die Beleuchtung der Todessituation im Kommentar zum néchsten
Verse (HI, f. 100r/v).

3 Volumen Paramirum II, ¢ 5; I, 181.

4 Ebd.: «sezt euch nicht in die eigenschaft, das ir vil alter machen
der weit und teilent die weit aus in teil.» — Offenbar Polemik gegen
verbreitete Spekulationen, wie z. B. die bei Hermann von Fritslar (Franz
Pfeiffer, Deutsche Mystiker des 14. Jahrhunderts, Band I. Leipzig 1845,
S.  3ff).

6 1, 181.

0 Ebd.

7 De genealogia Christi; L2, f. 411r.

8 Liber de longa vita; 111, 233.

0 Die Gedanken uber den lJiingsten Tag sind besonders reich in der
—uvielleicht Uberarbeiteten und interpolierten — trinitarischen Schrift «De
genealogia Christi» (L2, f. 368r—429v; bes. f. 385v ss.).

10 De podagricis; 1, 317.

11 Liber de sanguine ultra mortem; XIV, 101.

12 Ebd.; X1V, 103.

18 De fundamento scientiarum sapientiaeque, 2; XIII, 310 f. «der
mensch wird erstehen am jungsten tag und erscheinen vor got, aber das
tier nit, das vihisch nit. der mensch wird rechnung geben umb sein ding,
aber das tier nit»

14 De genealogia Christi; L2, f. 385v.

15 Opus Paramirum II, 8; I1X, 117: «als wir haben in der geschrift,
das wir werden auferstan am jingsten tag in unserm leib und do rechnung
geben umb unser missetat.»

10 Vgl. Nova Acta Par. V, S. 70 ff.

17 Vgl. etwa Philosophia Sagax I, c. 3; XII, 323.

18 Uslegung des Cometen und Virgultae von 1532; IX, 414.

i® Ebd.; 1X, 418.

20 Fragment zu De peste libri tres; 1X, 591.
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21 Liber meteororum, s; XIII, 191.

22 Liber artis praesagae; XIV, 153: «daraus folgt nun, das wir nicht
sollen zukunftigs erfaren, wie es dem leib uf morgen gen werd; dan
Christus hat uns verboten, wir sollen am ersten das reich gottes suchen,
als dan werden uns die andern ding all geben werden, so wir das tunt,
was dorfen wir dan sorgen auf weissagen, was morgen oder nachfolgend
zuklinftig sei?»

23 So z. B. im Sermo 1V de pseudodoctoribus: Es ist uns ein Trost, dafd
der Teufel weichen muf, wenn Christus kommt. Dieser wird dann die
«synagogischen teufel» von uns austreiben (L2, f. 501r/v).

24 Psalmenkommentar, zu Ps. 95 (96), 12b/13a; H1, f. 157v/158r.

20 Z. B. De eclipsi solis (1530); VIII, 252.

26 Die tausend Jahre sind — mit dem Psalmisten — nur ein Tag
vor Gott: «er will ein tag bei uns haben, nit tausent jar, sein jarzeit, nit
unser jarzeit. do wirt uns nichts beschirmen... es ist alles ein tag, do
verjeret sich nix» (Psalmenkommentar, zu Ps. 89 (90), 4; H1, f. 122v).

27 Psalmenkommentar, zu Ps. 104 (105), 8; H1, f. 203r.

28 De secretis secretorum theologiae, zu Matth. 24, 6; L2, f. 453r.

20 Liber de sanguine ultra mortem; X1V, 101.

30 Auslegung Uber die Zehen Gebott Gottes, zum 1. Gebot; L1, f.
470v/471r.

Vgl. Nova Acta Par. V, S. 72.

32 De genealogia Christi; L2, f. 375v.

33 Epistolae Petri primae caput primum, zu v. 4; H2, f. 30v/31r.

84 De genealogia Christi; L2, f. 374v/375r.

35 Psalmenkommentar, zu Ps. 144 (145), 17—20; H1, f. 516r ss. —
Vgl. z. B. De genealogia Christi; L2, f. 375r/v, 385r und 41lr.

30 De fundamento scientiarum sapientiaeque I; XIII, 296: «... so ist
not, das er [sc. der Mensch] gottes Weisheit hab, dieweil er erb seins
reichs ist, und aus dem menschen sol die zal genomen werden der er-
fillung des himels, so vil als der teufel ab verstof3en sind worden vom
himel in abgrunt der hell, dise zal muR3 erfiillt werden, und als denn auf
solche erfullung, so wird himel und erden nichts mer sein und der himel
wird es alles sein, und wie in einem sal tanzen, weinen, lachen, schreien,
gesuntheit, krankheit, tot etc. sein mdgen, also werden auch die weite
sein des lezten reichs.»

37 Paracelsus plante — vielleicht in Ergdnzung zu Dantes De mo-
narchia? — ein Werk de «monarchia dei» (111, 100), das nicht erhalten
oder nicht geschrieben ist, oder sich unter einem anderen paracelsischen
Buchtitel verbirgt.

38 Zum Monarchien-Begriff vgl. z.B. Septem Defensiones, I; X1, 127 f.:
«so ein ietlich ding nach seiner zeit in sein eigen monarchiam gesezt ist.
und uf das iezig sollen wir sorgen, und nit ui das vergangen, und ein
ietliche monarchia ist versorget mit volkomenem liecht der natur. also
seind die Wunderwerk gottes, das liecht der natur zu enderen in vil
monarchias zwischen dem anfang und dem ent der weit...»
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30 Vgl. Paracelsus, Sozialethische und sozialpolitische Schriften, hrsg. v.
Kurt Goldammer. Tlbingen 1952, S. 52 ff.

10 Liber de animabus hominum post mortem apparentibus, I1; X1V, 303.

41 Philosophia Sagax I, c. 5; XII, 363: «so ist mir von den toden
nichts zu schreiben befolen; in inen ist kein freud noch selikeit, sonder
von denen, in denen die auferstehung ist. und v/iewol die geschrift meldet
animas sanctorum, das seind die heiligen, bei denen noch das tétlich ist,
die noch nit auferstanden seind, die da warten auf den tag des hern. nach
der auferstehung sind wir imagines dei, gutliche menschen, himlische
creaturen.»

42 Liber de sanguine ultra mortem; XIV, 107.

43 Nichts anderes meint das sog. «Memento defunctorum» (Commemo-
ratio pro defunctis) im romischen Mef3kanon in seinem Ursinne: «Me-
mento etiam, Domine, famulorum famulaaimque tuarum, qui nos prae-
cesserunt cum signo fidei, et dormiunt in somno pacis.»

44 «Die hell ist nit auRerhalb des centrums, sonder im centro an den
enden und orten, do der mensch wonet. aber ein ander fsc. hell?] ist do,
so die sei vom leib scheit, do bleibt sie, do der leib gewesen ist und fart
nicht tausent meil Gber sich oder under sich, ist sie selig, so bleibts, ist
sie infernisch, so bleibts; dan do seind freud und leid an einer stat. was
behalten ist, das ist in freuden an der stat, was verdamt ist, ist bei disen;
des freud ist des andern greinen» (Von verstoRung Luciferi et Adae;
X111, 260).

45 Philosophia Sagax 1V, c. 10; XII, 437 f.: Es ist nicht richtig zu
sagen, daf3 jeder nach dem Tode sofort in Himmel oder Hoélle fahrt. Es
gibt vielmehr «Behéltnisse»: fir die «im herrn» Entschlafenen «das para-
deis»; fUr die im Satan Gestorbenen «sein kasten», wo sie bis zum Tage
des Gerichts aufbewahrt werden.

40 De genealogia Christi; L2, f. 382v.

47 Das hindert nicht, daR es dann trotzdem noch eine allgemeine Auf-
erstehung aller Toten, auch der seligen Entschlafenen, gibt. Fur die Ver-
dammten dagegen gibt es keine echte Auferstehung: Philosophia Sagax II,
c. 3; XII, 322f.

48 Psalmenkommentar, zu Ps. 118 (119), 81; H1, f. 374v—375r/v.

42 Ebd., zu Ps. 118 (119), 82; H1, f. 375v/376r.

50 De genealogia Christi; L2 f. 384v.

51 Psalmenkommentar, zu Ps. 144 (145), 15; H1, f. 514r—515r.

52 Ebd., zu Ps. 125 (126), 1; H1, f. 437v.

53 De genealogia Christi; L2, f. 383v.

04 Der Mensch ist von Gott mit Verstand begabt, um zu verstehen, wie
er nach seinem Tode «zum reich gottes kdrnen sol und mag»: Philosophia
Sagax IlI, c¢. 1; XII, 301. Vgl. ebd. II, c. 4; XII, 352.

55 Vgl. Paracelsus, Sozialethische und sozialpolitische Schriften; aaO.
S. 40 ff.

50 Es ist gelegentlich darauf aufmerksam gemacht worden, daR diese
vita-beata-ldee — auch als Buchtitel — einem uralten Ideal entspricht,
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das seit der Antike lebendig ist (vgl. Georg Sticker, Paracelsus, ein Lebens-
bild; Acta Nova Acad. Leop. Carol., N. F. Bd. 10, Nr. 66, Halle 1941,
S. 112 f. A. 48). Dazu muf3 allerdings daran erinnert werden, daR® der
paracelsische vita-beata-Gedanke nur wenig Berlhrung mit spatantiken
platonisch-stoisch-neuplatonischen kontemplativen Lebensidealen hat. Ge-
wil3 handelt es sich auch bei Paracelsus um einen ldealzustand, der aber
alles andere als kontemplativer GenuR3 ist, bzw. in dem die kontempla-
tiven Zige (Ruhe, Anschauung Gottes, usw.) das Ergebnis ethischer Ver-
pflichtung und geschichtlichen Handelns sind.

67 De felici liberalitate; H2, f. 79v.; SSchr., S. 173.

68 Liber prologi in vitam beatam; Matthiel3en, 75.

69 De honestis utrisque divitiis; H2, f. 176v.; SSchr., S. 151 f.

oo Liber prologi in vitam beatam; MatthieRen, 83.

«i Ebd.; aaO.S. 82.

82 Ebd.; aa0.S. 82 f.

«s Ebd.; aaO.S. 83.

84 Ebd.; aaO.S. 84. 85.

88 Ebd.; aaO.S. 85.

88 De religione perpetua; MatthieRen, 106 f.

67 Liber prologi; MatthieRen, s6.

88 De religione perpetua; MatthieRen, 91. — Weiteres zum seligen
Leben z. B. in De martyrio Christi et nostris deliciis; MatthieRen, 188
—195.

89 De generatione et destructione regnorum; L1, f. 347v.; vgl. Sudhoff,
Paracelsus-Handschriften, S. 254.

70 Liber de imaginibus, c. 6; XIII, 373.

71 Z. B. Psalmenkommentar, zu Ps. 8s (89), 52; H1, f. 120v.

72 Von den naturlichen Dingen I, ¢. 3 (1525?); II, 97.

73 Aehnliches erhellt eindeutig aus «Von den naturlichen Dingen» 1,
c. 8; Il, 165: «als dan ist die guldin weit, das ist, als dan wird der
mensch in sein rechten verstant kornen und menschlich leben, nicht
vihisch, nicht seuisch, nicht in der Spelunken.» Die Doppelheit etwa im
Psalmenkommentar, zu Ps. 96 (97), 9 und 10; H1, f. 160r/v: das Gottes-
reich fur die Frommen auf Erden und fir die Martyrer der neuen ldeale
im Jenseits.

74 Liber de summo et aeterno bono; MatthieRen, 116.

78 Ebd.; aaO. S. 121.
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78 Ebd., aaO. S. 115.
77 Ebd.; aaO. S. 116.
78 Ebd.; aaO. S. 117.
79 Ebd.; aaO. S. 118f.
88 Ebd.; aaO. S. 129.

81 Ebd.; aaO. S. 114f.

82 MatthieRen, 111 ff.; SSchr., S.212 ff.
83 MatthieRen, 155 ff.; SSchr., S. 153 ff.
84 MatthieRen, 241 ff.; SSchr., S. 134 ff.
83 MatthieRRen, 177 ff.
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86 SSchr., S. 103 ff.

g7 De felici liberalitate; SSchr., S. 169.

88 Psalmenkommemar, au Ps. 88 (89), 18; H1 f. 1llr; SSchr., S. 304.

80 Psalmenkommentar, zu Ps. 101 (102), 17. 21. 22; HI, f. 177r
— 178v; SSchr., S. 260 f.

oo De summo et aeterno bono; MatthieBen, 123; «So wir wellen im
hdchsten gut leben, sollen wir alles das, so zur hoffart und zum geiz
und zu eigner Wollust dient, von uns tun. dan unser hdchstes gut ist
wider die hoffart gesein.»

81 De felici liberalicate; SSchr., S. 171.

"2 Ebd.; aaO. S. 173.

83 Psalmenkommentar, zu Ps. 139 (140), 13; H1, f. 491r/v.

84 Vgl. SSchr., S. 26 f.

80 Vgl. SSchr., S. 43 ff.

88 SSchr., S. 45.

g7 SSchr., S. 76 ff.

88 SSchr., S. 46 f. 117 ff.

88 De virtute humana; SSchr., S. 105 ff.

180 Ebd.; SSchr., S. 107.

101 Ebd.; SSchr., S. 115.

102 De tempore laboris et requiei; G, p. 262ss.; SSchr., S. 205 f.

103 Vgl. XII, 585.

104 Ein wunderliche Weissagung, von dem Bapstumb usw.; vgl. XII,
S. IX ff.
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783 XII, S. XI.
788 XII, 514.
787 XII, 515.
788 XII, 577.
788 XII, 578.
778 X1, 579.
777 XI1, 581.
772 XII, 582.
773 X1, 583.

774 VII, 477—530.

U5 Vgl. VII, S. 39f.

778 Vgl. J. Pranck, in; Allg. deutsche Biographie, 18, S. 538—542;
Hain, Repert.,, 10080/89; i6cher, I, Sp. 1928; Jécbtr-Rotermund, III,
Sp. 1770; Brunet, 111, col. 1071s.; Lexikon f. kath. Theologie und Kirche,
hrsg. v. M. Buchberger, Bd. 5, Sp. 513-

777 ¢. 20; VII, 496.

778 ¢. 21; VII, 499 f.

778 VII, 515.

728 Bezeichnend ist, dal gesagt wird, «dises keisers Zukunft ist mer
magice, dan astronomice* (VII, 524). Womit angedeutet wird, dald sie
sich nicht aus der Logik des Gestirndeterminismus ergibt, sondern ein
Punkt des geheimnisvollen Eingreifens héherer Machte ist.

727 ¢. 35; VII, 524.
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122 ¢. 25; VII, 524. — Auf die «griine Fahne des Propheten» anspie-
lend? Verschiedene Baume sind Ubrigens in der Allegorik des Werkes
von Raymundus Lullus, Liber de gentili et tribus sapientibus, von Bedeu-
tung. Lullus ist Paracelsus bekannt.

*23 C. 25; VII, 525.

124 Abgeleitet von Agar-Hagar, der Mutter Ismaels und Kebsfrau des
Patriarchen Abraham (Gen. 16. 21), also der Mutter eines Sohnes min-
deren Rechtes. Seit alters Ubliche Bezeichnung fir die Muslime bzw.
Mohammed.

123 ¢. 26.; VII, 526.

120 VII, 527; «habt acht auf die willig armen.»

127 €. 26; VII, 528.

128 C. 26; VII, 529. 528. — Eine «wunderliche zeit» wird kommen,
die «nicht aus got», sondern aus dem Gestirn ist, «und aber kein seliges
wesen do aus got». «der himel und nit got» wird in uns sein.

129 hat schon sehr richtig Franz Strunz betont (Theophrastus Para-
celsus, ldee und Problem seiner Weltanschauung. Salzburg/Leipzig 1937,
S. 37, 39). Es sei bei dieser Gelegenheit darauf hingewiesen, dal3 Franz
Strunz Uberhaupt viele Zusammenhénge weltanschaulich-religidser Art und
die Frage der geistesgeschichtlichen Beziehungen bei Paracelsus sehr scharf-
sichtig behandelt hat, wie sich aus dem genauen Studium der bisher so
wenig bekannten theologisch-religionsphilosophischen Manuskripte ergibt.

ISO VgL Lichtenberger, c. 9; VII, 521: «das leben Francisci was ist es?
ist es von got oder vom gestirn oder ein angenomene weise? fur war eitel
vor got und die weise vom himel [d. h. von den Sternen!] und sein
orden ein angenomene weise.» — Aehnliche ablehnende Urteile gelegent-
lich auch in den theologischen Schriften mit besonderer Beziehung auf
das Franziskanertum als Ordensgemeinschaft.

131 Vgl. z. B. Practica gemacht auf Europen; VII, 459.

132 De peste libri tres; 1X, 590.

133 Psalmenkommentar, zu Ps. 143 (144), 12a; H1, f. 506v. — Vgl. zu
Ps. 144 (145), 1, H1, f. 508v.

134 Ebd. zu Ps. 93 (94), 14; H1, f. 144v—145r; SSchr., S. 259.

iw Ebd., zu Ps. 143 (144), 13a. 13b/l4a; H1, f. 507r ss.

13« Ebd., zu Ps. 144 (145), 13; H1, f. 513r; SSchr., 325.

137 £bd., zu Ps. 147, 12—15; H1, f. 526v— 528r; SSchr., S. 325—328.

138 De magnificis et superbis; B, f. 137v—139v; SSchr., S. 178.

139 Practica gemacht auf Europen; VII, 460.

140 De thoro legitimo, zu 1. Kor. 7; L2, f. 537r/v.

1« Ebd.; L2, f. 538v.

142 Vgl. Psalmenkommentar, zu Ps. 143 (144), 6; H1, f. 504r: «darumb
so mus der leib do sein und mus dem andern leib, der ihn fressen will,
ein widerstant tun... wie mag der deufel bal3 kriegen [sc. als durch den
Leib]? dieweil aber sein sterk auch fleisch seind, so ist fleisch und fleisch
gegen einander zu wagen, als David gegen Goliam; nit aus unser macht,
sunder gottes, wie David beschehen ist.»

143 De magnificis et superbis; SSchr., S. 176.
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144 Psalmenkommentar, zu Ps. 143 (144), 10: H7, f. 505v/506r; SSchr.,
318.

140 Ebd., zu Ps. 82 (83), 3; H7, f. 75r; SSchr., S. 301.

140 Ebd., zu Ps. 118 (119), 36; H7, f. 357v; SSchr., S. 319.

147 Ebd., zu Ps. 88 (89), 36/37; H7, f. 116v.

148 Ebd., zu Ps. 139 (140), 13 und 14; H1, f. 491r—492r; SSchr.,
S. 321 ff.

149 Vgl. SSchr., S. 52 ff.

150 Psalmenkommentar, zu Ps. 102 (103), 19; H1, f. 185v— 186r;
SSchr, S. 323 f.

761 Ebd., zu Ps. 149, 8—9; H'. f. 533v—534v; SSchr., S. 328 f.

182 Die ganze apokalyptisch-eschatologische Nomenklatur als Ausdruck
eines Gegenwartserlebnisses findet man besonders in den Sermones de
Antichristo; L2, f. 46lr—474r.

183 Anspielung auf die Weihesalbung und Ausspielung gegen die
Geistsalbung und den «Gesalbten» Christus-Messias!

134 De felici liberalitate; SSchr., S. 171 f.; MatthieRen, S. 172 f.

188 Z. B. VII, 205. 206. 243. 251. 252; IX, 350; XI, 146; X1V, 39-

180 Auslegung der Papstbilder, c. 4; XII, 522.

787 Auslegung Uber die Zehen Gebott Gottes; L7, f. 488r/v; SSchr.,
S. 315.

788 Psalmenkommentar, zu Ps. 102 (103), 19; H7, f. 185v— 186r;
SSchr., S. 323 f.

780 De secretis secretorum theologiae; L2, f. 433v/434r.

100 Psalmenkommentar, zu Ps. 96 (97), 10; H7, f. 160v.

187 Psalmenkommentar, zu Ps. 143 (144), 6 und 7;H7, £.503r—504v.

762 Psalmenkommentar, zu Ps. 118 (119), 164 und 165;H7, f. 414r/v.

703 Auslegung der Papstbilder, c. 11; XII, 536.

704 Auslegung der Papstbilder, c. 19; XII, 558.

708 Ebd.; aaO., S. 559.

700 Auslegung der Papstbilder, c. 16; XI1I, 548 ff.

707 Ebd.; aaO., S. 550.

708 Auslegung der Papstbilder, c. 18; XII, 555 f.

700 Sermo in Antichristos I111; L2, f. 46Sv.

770 Ebd.; L2, f. 470v.

777 L2, f. 431r—459r.

772 Vgl. Friedrich Engcl-Janosi, Soziale Probleme der Renaissance.
Beih. z. Vierteljahresschr. f. Sozial- und Wirtschaftsgeschichte, 1V. Stutt-
gart 1924, S. 124.

773 Vgl. SSchr., S. 64 f.

774 Vgl. Lydia Miller, Der Kommunismus der mahrischen Wieder-
taufer. Leipzig 1927 (Schriften des Vereins f. Reformationsgeschichte,
Jg. 45, H. 1 [Nr. 142)), S. 83 ff. — Vgl. oben S. 89.

778 Alexander Nicoladom, Johannes Biinderlin von Linz und die ober-
oOsterreichischen Tdufergemeinden. Berlin 1893, S. 234; vgl. S. 230.

770 Aus Antworten Spitlmayrs; Nicoladoni, aaO., S. 237 f.

101



177 Nicoladoni, aaO. S. 239; vgl. S. 163: Herrschaft Christi mit den
Seinen auf Erden (Tduferbekenntnis in Steyr und Freistadt).

178 Nicoladoni, aaO. S. 242.

179 Nicoladoni, aaO. S. 230.
180 Nicoladoni, aaO. S. 242.
181 Nicoladoni, aaO. S. 228.
182 Nicoladoni, aaO. S. 243.
183 SSchr., S. 81 ff.
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UBER DEN WERT DES ST. GALLER
MANUSKRIPTES HOHENHEIMS
(CONSILIUM RUSSINGER) FUR DAS
STUDIUM DER PARACELSISCHEN
URSPRACHEL

f Dr. J. Strebei

Originalschriften aus Paracelsi Hand sind keine mehr vorhanden
auBer wenigen Consilien, Briefen und Rezepten. Die grof3e paracel-
siche Originalschriftenmasse, die Hohenheim selbst im Wittelsbacher
Schlosse Neuburg an der Donau deponierte, wo sie in Hans Kilian
einen verstdndnisvollen Betreuer fand, der sie als Autographa teil-
weise kopieren lie3, wurde Ende des 17. Jahrhunderts auf obrigkeit-
lichen Befehl nach Disseldorf verschickt, wo sie das von Paracelsus
vorausgeahnte Schicksal der Vernichtung durch Feuer erfuhr. Gleiches
erlebte ich vor wenigen Jahren, als mir ein Student wertvolle Para-
celsusbucher brachte, die er dem ihnen vom Vater wegen der kabbali-
stischen Zeichen zugedachten Feuertod entreilen konnte. Um so
wichtiger sind uns die Uberaus seltenen Handschriften Hohenheims,
wie sie uns im Consilium fur den Firstabt von Pfafers, Johann Jakob
Russinger, vom 31. August 1535 vorliegen, welches das sog. Pfaferser
Archiv der Stiftsbibliothek St. Gallen verwahrt. Solche Dokumente
vermitteln uns allein eine Vorstellung der paracelsischen Ursprache,
die ein derbes Alemannisch-Schwabisch gewesen ist. Denn die Schi-
lernachschriften sind ohne Originalwert; das in spateren Abschriften
Ueberlieferte ist es noch weniger. Huser, der erste Gesamtherausgeber
(1589/91) wahlte bereits eine fur das 16. Jahrhundert geméfRe nor-
malisierte Schreibweise und Sudhoff, der urspriinglich Germanist wer-
den wollte, rekonstruierte fur die «Samtlichen Werke» eine eigene
«paracelsische Orthographie», die er im ersten Band begriindet hat.
Fir die Zollikofer-Edition2 konnten wir diese schwerféllige Schreib-
weise unmdglich Ubernehmen, sondern muf3ten eine besser zugdng-
liche Fassung wahlen, die leicht anspricht, unmittelbar wirkt, trotz-
dem aber bei Ausschaltung alles Weitschweifigen und Unwesent-
lichen Treue fur Wortbild und inneren Sinn zu wahren sucht.

In keinem Schriftwerk kénnen wir die Ursprache Hohenheims so-
wie seine Handschrift genauer studieren als in diesem in St. Gallen
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verwahrten Consilium far den Abt J. J. Russinger, das erstmalig in
den Paracelsusforschungen von Sudhoff 1889 besprochen wurde. Der
erste schweizerische Paracelsus-Biograph, Prof. P. R. Netzhammer hat
von den Bléattern 401 und 402 des Tom. XXVII vom obigen St.
Galler Archiv ein Faksimile machen lassen, das er als Probe von
Hohenheims Handschrift S. 51 in seiner Biographie 1900 reprodu-
ziert. Leider wird nur der Anfang des Consiliums ediert wie auch
im 1X. Band Sudhoffs, wo in meiner Ausgabe die auf S. 33 verspro-
chene Tafel «als Probe des Anfangs der Originalaufzeichnung» tber-
haupt fehlt. Deswegen lie3en wir ein neues Faksimile anfertigen, das
hier reproduziert wird. Wenn Sudhoff in seinem IX. Band. S. 31,
schreibt, daR er den Text Uiber das Bad Pfafers einem Frihdruck, fur
deren Nachdrucke die Betriebsamkeit der Badverwaltung immer wie-
der sorgte, entnommen habe, «unter Wahrung der schweizerischen
Form der Worte in gegebenen Grenzen», so sind wir doppelt froh,
einmal ein unverwéssertes Consilium innert rein Paracelsischen Gren-
zen studieren zu koénnen. (S. Zollikofer-Ausgabe von Hohenheims
Werken. Bd. VI, S. 208/211.

In keinem Schriftwerk kdnnen wir die Ursprache Hohenheims so-
wie seine_Handschrift genauer studieren als in diesem St. Galler
Consilium, das in der Schweiz geschrieben, nie von einem deutschen
Kopisten verwassert, verballhornt oder sogar fehlinterprietiert worden
ist. Solche Fehlinterpretationen spez. deutscher Kopisten kommen
auch heute noch vor. Um eine drollige unserer Tage zu melden, wahle
ich die Stelle aus dem Consilium fir einen Unbekannten, wo Huser,
V. Band, Seite 117, schreibt: «Nicht Schlaftriink thun / kein Aben-
dirthy», was B. Aschner in Band Il, 473, folgendermaRen falsch-
komisch Ubersetzt: Thr sollt keinen Schlaftrunk einnehmen und abends
nicht auf Abenteuer ausgehen! Abenturthy bedeutet auch nach J.
Grimms Warterbuch ein abendliches Zechgelage. Jeremias Gotthelf
gebraucht es z. B. in seinem Bauernspiegel» als post-hoc — propter
hoc-Ausdruck fur Zechen-Rechnung. Auch heute ist die Uerti im
bernischen Emmental noch gang und gabe fur die Begleichung der
Zechenrechnung: Gd&mm mer d’Uerti, wahrend dieser Ausdruck im
bernischen Oberland nicht mehr heimisch ist, jedoch im Kanton
Schwyz auch heute noch wie zu Paracelsi Zeiten. Das heute noch ver-
schiedenenorts in der Schweiz gebrduchliche Abend-Uerti Ubersetzt
also der heute in New-York lebende, verdienstvolle Wiener Paracelsist
B. Aschner mit: am Abend auf Abenteuer ausgehen! Ebenso wenig
verstandlich war ihm das Wort «Keib», aus dem er ein unverstand-
liches, dgyptisch-kabbalistisch klingendes Kteb fabriziert, wozu er be-
merkt: unverstandlich, wahrend er zu unserem Wort «Drotti» gleich
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Mosti oder Kelter hinzufugt: nicht eruierbar. Im gleichen Abschnitt,
den unser VI. Band enthdlt, wo diese Fehlinterpretationen nachkon-
troilierbar sind, bringt Aschner ein Rezept, das Paracelsus mit Recht
lacherlich machen wiirde, wenn Aschner nicht eben auch hier falsch
Ubersetzt hatte, da er schreibt: Nimm Warzen von RoRhufen. Nach-
forschungen auch in den lateinischen Texten ergaben: Nimm Wurzen
von Petasites L (Pestwurz), welche Pflanze noch heute bei uns mit
RoR-Huebe bezeichnet wird. Ebenso wenig verstanden hat Aschner
das «<mon im bruch», was er mit Mond im Bauch» Ubertrégt, wahrend
der Urtext Mond im Bruch d. h. im Abnehmen bedeutet. Ueber solche
Fehlinterpretationen, die Paracelsus ungewollt der L&cherlichkeit an-
heimgeben, kdnnte man ein eigenes Libell schreiben!

Wir haben also in der St. Galler Handschrift Hohenheims das ein-
zige groBere unverfalschte Dokument, das objektive analytische Stu-
dien Uber die paracelsische Ursprache garantiert. Eine gréRere Ab-
handlung hiertber habe ich im schweizerishen Archiv fir Medizin-
geschichte, in dem leider viel zu wenig bekannten «Gesnerus» ver-
offentlicht, woraus ich hier kurz die Hauptdaten entnehme, die auch
in unserem VI. St. Gallerband S. 207 ff. skizziert sind. Die Analyse
bezieht sich spez. auf sein Schwyzertutsch, das leicht 6sterreichisch
geférbt ist. Diese Ostfarbungen sind aber Ausnahmen. Die Schwy-
zerische Jugendsprache ist dominant geblieben wie folgende Beispiele
dartun: kelti, houpt, all jor, zwei mol, ni-en mon, arzny innemen,
min win, doruf, stund statt stunden, ein erbsbrii on salz und schmalz,
uf das wermist, erliden, dowig gleich dduig, o-uch, zit, zedeli, al nacht,
bo-umnuf3, de winter us, houptflu3, de nechste meien, kritter, kabis-
krut, ruebe, brotte schnitten, doruf oder druf, iez, wilR, in mosts wis,
henken, stuck, seklin, lebern, lib, recholterberi, negeli, muscatpluest,
schla, abwexle, sumer, al jor ouch einmol, uf der site do die huft we
dunt, nach altem bruch, nit, spis, schwinifleisch. Ziger tbersetzt Dittel
falsch mit Ziegenkése. Typisch schwyzerisch sind auch: gilgen, ver-
schumt statt verschdumt, bhalten usw. Oesterreichisch klingt der O-
Ersatz fir A, wie oderlessin (Aderldssen), lossen machen, geton, mof3,
Eur Gnoden usw. Die Sprach- und Klanganalyse ergibt also eine aus-
gesprochene Dominanz des Schwyzertutschen als Jugendsprache mit
leichter Ostfarbung, wie man in Wien, Graz, Klagenfurt spricht:
Eur Gnoden, ein mof3 usw. Nachtréglich sei noch zu obiger Stelle:
Ziger schatt nitt bemerkt, dal? auch Prof. Sudhoff bei seiner Ueber-
tragung ein Fehler unterlaufen ist, indem er schreibt: Ziger schadet
mit, wahrend es im Original nutt heif3t.

Auch die Analyse der Schrift ist interessant: sie ist kréftig, ener-
gisch, zusammenhédngend, strebt weder in die Hohe noch Tiefe, ist
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also realistisch betont. Gelegentlich schwingt sie wie im dritten Ab-
satz der ersten Seite kraftig nach auBen, wobei sie Merkmale eines
ausschlagenden Vollbluters zeigt. Das Z ist charakterisiert durch das
Drachmenzeichen seiner Rezepte: ?; s. unsern VI. Band, S. 84. Er-
staunlich schwungvoll gebdrden sich die Absatzmajuskeln der dritten
Seite, die wegen des Rezeptes eine Auflockerung des realistisch- exak-
ten Schriftbildes aufweist. Interessant ist auch die Tatsache, daR die
deutschen Buchstaben oft mit lateinischen durchsetzt sind wie in
Latwerge. Wenn vollends die lateinischen Buchstaben benitzt werden,
wie im untersten Satz der dritten Seite, so ist die Schrift nicht mehr
kurrent, zusammenhangend, sondern unterbrochen: der Gansekiel
wird gleichsam als Pinsel zum Malen der Zeichen benutzt, was auch
bei der typischen Unterschrift theopbrastus erkennbar ist. Dieses wert-
volle St. Galler-Manuskript sollte einem ziunftigen Graphologen zur
weiteren Analyse unterbreitet werden! Ohne weiteres ergibt die
Schriftanalyse des Jahres 1535, dal? Paracelsus mehr Realist als My-
stiker war. Wenn man ihn philosophisch etikettieren will, kénnte
man ihn als mystizierenden Realisten bezeichnen. Biochemischer Rea-
list war er in der St. Galler Para-Zeit, mystizierender cAstronomus«
hingegen, als er im Appenzellerland theologische Abhandlungen zur
Abendmahlslehre schrieb. Immer aber illustrieren seine mannlichen
Schriftziige die Goetheschen Grabsteinverse: Dieser ist ein Mann ge-
wesen und das hei3t ein Kdmpfer sein!

Viermal wollte sich der Peregrinus Paracelsus, wie er sich selbst
bezeichnet, seRhaft machen: 1524 in Salzburg, aus dem ihn seine
Sympathien zum G. M. (gleich gemeinen Mann, wie er in einem
Tartarusfragment schrieb) und der Bauernaufstand vertrieben; hernach
1526 in StraBburg, wo er Ende Dezember Burger wurde, von wo ihn
der Ruf als Stadtarzt und Professor nach Basel weglockte. Doch auch
von dort vertrieben ihn gar «rdBe Winde», wie er im Vorwort der
St. Galler Tartarusschrift notiert. Mit Peuckert bin ich der Ansicht,
daR sich Paracelsus in St. Gallen dauernd niederlassen wollte, zumal
er den reichen GrofRkaufmann Schowinger an seiner Seite wulite,
der ihm eine alchimistische Kuchen einrichten und ihn portra-
tieren lieB. Doch zeigte ihm der Galeniker Vadian die kalte Breit-
schulter: einen Reformer hatte er wahrscheinlich genehmigt, nie und
nimmer einen Revolutionar, der die Geschichte der Medizin gleich
vom ehrwirdigen Altertum in die Neuzeit mit Ueberspringung des
Mittelalters hineinzulotsen bestrebt war. Solches konnten nur unbe-
queme Revolutiondre wagen. Zudem hatte sich der Hohenheimer mit
seinen zahlreichen theologischen Schriften und Disputazen erneut
nach dem Umschwung der Kappeier Kriege in Dornen und Disteln
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gesetzt. Fir den Kompromittierten war wiederum kein Bleiben. Wie-
der hie3 es wandern: «allzeit bin ich ein Peregrinus gewest», der
Ende 1533 von der Ostschweiz durchs Vorarlberg ins Inntal bei
Schwaz weiterwanderte, wo er wie in der Jugendzeit als Metallurge
arbeitete. In Notdurft kommt er 1534 in Sterzing an, das damals eine
reiche Handelsstadt war durch die Bergwerke im Mareiter Tal. In sie
kehrt der abgerissene, erneut vertriebene Pilgrim und Wandersmann
ein. «Zween Gebrechen hatte ich an mir an diesem Ort: meine Armut
und Frommheit. Die Armut ward mir ausgeblasen durch ihren Burger-
meister, der etwan zu Innsbruck die Doktoren hat gesehen in sei-
denen Kleidern an den Firstenhdfen, nit in zerrissenen Lumpen an
der Sonnen braten; jetzt ward die Sentenz geféllt, daB ich kein Doktor
wadre (trotz seiner dem Stadtrat gewidmeten Pestschrift). Der Fromm-
heit halben richtete mich der Prediger und der Pfarrer aus (wie wei-
land anno 1527 in Zirich Bullinger), weil ich der Venus kein Zu-
titler bin, auch mit nichten diejenigen liebe, die lehren, was sie selbst
nit tun. Also ward ich in Verachtung abgefertigt, doch nit vom Ge-
meinderat (sondern vom selbstherrlichen Burgermeister). Sein be-
rihmtes Pestbuchlein, das wir im Anschlu3 an seine Gewerbehygiene,
der ersten Monographie der Weltliteratur Uber dieses wichtige Thema
logisch und chronologisch richtig im VI. Zollikoferband edierten,
wurde also vom Burgermeister abgewiesen. Ein Sterzinger Kind, der
Paracelsist Toxites (Michael Schiitz) hat es spater gefunden und erst-
malig ediert. Wichtig ist fir uns hier sein Bekenntnis tUber die Geist-
lichen beider Konfessionen, die ihn mit Verachtung abfertigten. Also
hatte Paracelsus auch hier nicht unterlassen kénnen wie in St. Gallen
und Appenzell seine Lehren vorzutragen als «der Heyligen Schrifft
Professor», wie er sich seit der Appenzeller Einddzeit schreibt. Sein
religioses Suchen und Schriftstellern lebte eben in ihm und verlangte
nach Mitteilung und werktdtigem Christentum, nicht im Sinne der
«Mauerkirche», sondern der Urpfingstgemeinde. Sehr scharf wird im-
mer wieder in seinen theologischen Schriften die «katholische» Kirche
von der verweltlichten «rémischen» unterschieden. Immer suchte
Hohenheim die wahre Kirche des Pfingsttages der Apostel (Peuckert).
Im Traktat De secretis secretorum theologiae, sehr wahrscheinlich
geschrieben 1533 im Appenzellerland, ergénzt er die Klage von den
«Hundsketten», die ihn in der Ostschweiz arg bedrickten: «Hin-
derung war mir, daB3 ich in groRer Armut erzogen und aufgewachsen
bin, dal? meines Vermdgens nit gewesen ist meinem Gefallen nach
zu handeln. Viel Widerwdrtigkeiten sind mir zugestoen und nie-
mand ist da gewesen, der mir hatte Riucken und Schirm gehalten.
Denn die viel seltsame (ddmonische) Art der Menschen hat mich
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schwer gejagt, getadelt, gehindert und unwert gemacht, daf3 ich nit
viel Ansehen gehabt habe vor den Menschen, sondern Verachtung;
denn meine Zung ist zum Schwétzen nit gerichtet, sondern allein
zum helfenden Wirken. Das hat geursacht, daR ich bei den Logicis,
Dialecticis, in der Arznei und Philosophei und Astronomei nichts
hab gélten. Auch ihrer Pracht, Pomp und schéne Red bei den Firsten-
héfen und vor den Reichen, denen ich gar nit gleich gewesen bin, also
verlassen blieben bin. So hat mich auch gro gepeinigt der Pflug
meiner Nahrung. Noch ist das alles das wenigst gewesen Uber das,
daB ich andern hab Gutes erwiesen und hétte ein Schlo3 auf sie
gebaut und bin ihnen am wenigsten, in Wert eines Steines, gewesen.
Doch die gréR3te Ursach, die mich gehindert hat zu schreiben, ist, daf3
ich nit fir einen vollméachtigen Christen bin geachtet worden, was mich
hart betribt hat. Wider mich stand ein Héauf, der gesagt hat, du als Laie
und Bauer und gemein Mann sollt von den Dingen nit reden, was
die Heilige Schrift betrifft, sondern uns zuhéren, was wir dir sagen.
Da hab ich mich fast nit rihren mégen, denn sie waren grof3 vor der
Welt; hab es mussen dulden als einer, der unter der Stiegen hat
liegen mussen. Jedoch so ich gelesen hab den Eckstein der Christen-
heit und der andern Predigt und Disputationes, so ist es gegeneinander
gewesen wie ein Mdller und Kéhler (schwarz und wei8) ... Sie
richten sich selbst einander und schanden einander als Antichristen,
Widerchristen, Ketzer und sind vier Paar Hosen eines Tuches...
Welcher kommt wider euch und sagt die Wahrheit, der muf3 sterben.»
Ein apostolisches Christentum war also des unrastigen Suchers Ziel,
das auf Kenntnis des Ecksteines Christus und in praktizierender Liebe
beruht, nicht nur in Zeremonien. Nicht Mauerkirche, sondern werk-
tatiges Christentum mit einer Priesterschaft der Erleuchteten, zu de-
nen sich der verachtete Paracelsus als der «Heyligen Schrifft Pro-
fessor» auch offentlich zahlte. Da er den Unterschied der Sekten und
der Bibel gesehen und spez. auch im paranoischen Wiedertdufertum
in St. Gallen erlebt hat, «<da hab ich den christlichen Eckstein (Bibel)
vor mich genommen. Da ich denn gefunden hab, dal3 im Laien, im
gemeinen Mann, im Bauern die Vollkommenheit christlichen, seligen
Lebens am meisten wohnt, bei den andern (Hochmutsnarren) gar
nit». Als Erniedrigter und Getretener wendet sich Paracelsus immer
wieder den Erniedrigten zu im Gegensatz zum Zeitgenossen Seb.
Franck, der den «Herr Omnes» verachtet. So lehrte Hohenheim seine
«amici et sodales» im Appenzellerland ein soziales werktétiges
Christentum im wahren Sinne des «Ecksteines». Er bittet seine
Freunde, seine Schriften geheim zu halten, «denn ihr wil3t alle, wie
die Aerzte von den Pfaffen verschméaht werden und von den Predi-
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gern. So aber will ich von ihrer Hoffart unangetastet sein. Einige
wenige kommen zwar zu mir und ich zu ihnen, die nit gar so unge-
schickt waéren, so sie nit an der Hundsketten gebunden lagen. Griif3t
mir meine Gesellen und Goénner. Ich weil3 nit, wohin ich werd wan-
dern, so ich meine Kranken (im Appenzellerland) werd abgefertiget
haben. Gegeben zu P-p- am Montag nach Ascensionis Di im 33».
Die Ortschaft oder,der Weiler P-p- ist bis jetzt leider nie entratselt
worden, obwohl dies fiir die Paracelsusforschung sehr aufschlu3reich
wiére. Wer kann hierGiber Auskunft geben?

DaR sich ein solcher unabhéngig-kritischer Kopf immer wieder zwi-
schen «Stihl und Bank henken» mufte und nirgends Rast und Bleibe
fand, ist aus diesen wichtigen ostschweizerischen Selbstzeugnissen
klar ersichtlich. Von der Ostschweiz, wo er in Hundwil u. a. Zeuge
war, wie man dessen reformierten Pradikanten aus dem Amte jagte,
wanderte Paracelsus nach JhinsbruckL Schwaz, Sterzingen. Ruckkehr
aus der Eindd in die Welt, Vertauschen der Lumpen mit «Ehr und
Gut», Abkehr vom Kapitel des «in andere Handel Fallen» mit Rick-
kehr zur Arzneikunst und Abfassung der klassischen Gewerbehygiene
und dem Kompendium Uber die Pest. Weiter stidwarts gings: «lber
das Penser Joch lauffen», nach Meran und durchs Veltlin, dessen
Weine und Klima in den tartarisehen Schriften gerihmt werden. Das
Valtellina gehdérte damals mit Claven, Sondrio, Tirano, Bormio bis
zum Alpenwall stdlich der Adda zu den Drei Biunden (Graubiinden).
Erst 1798 diktierte es Napoleon der Cisalpinischen Republik zu.
Noch heute haben die Biindner diesen Verlust nicht verschmerzt und
sollen — wie ein Scherzwort sagt — das Veltlin literweise zurtick-
zutrinken versuchen. Von Tirano ritt Hohenheim — denn wieder
hatte er Ehr und Gut gewonnen — durchs Puschlav Gber die Bernina
nach St. Moritz, wo er den Sauerbrunnen untersuchte, den er 1538
im 16. Kapitel seiner letzten Tartarusarbeit als solchen erstmalig be-
schrieben hat. Heute tragt die sog. zweite Quelle den Namen Para-
celsusquelle. Sie wurde 1570 vom Inn verschittet und erst 1853 wie-
der frei gelegt und neu gefa3t. Unter den Bergpdssen, auf denen Para-
celsus Erfrierungen usw. studierte, erwéhnt er auch das Oelbli. Also
ging es von St. Moritz beim jetzigen Punt (Innbriicke) Uber den
Albula nach Tiefenkastel, Lenzerheide, Chur ins Oberrheintal dem
schwiébischen Meere entgegen. Doch zuvor machte er Rast und Halt
im Bad Pfafers, wohin ihn der Gnadige Herr Firstabt Johann Jakob
Russinger berufen hatte. Hier schlie3t sich unser Ostschweizerzirkel,
von dem sehr viele Radien erster Dignitat in das paracelische Denken
und Wirken einstrahlen, so daR sie auch hier skizziert zu werden ver-
dienten, zumal sie eine Ergdnzung sind zum letztjahrigen Artikel.
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Im August 1535 ist Paracelsus in Pfafers Gast des Abtes Russinger,
der aus Rapperswil stammte und seit 1517 diesem uralten gefuirsteten
Gotteshause Vorstand. Russinger war ein zeitaufgeschlossener Mann
und stand in engen Beziehungen zu Ulrich Zwingli, den er wohl als
Leutpriester von Glarus kennen gelernt hatte. Zwingli sandte im Som-
mer 1523 auch Ulrich von Hutten nach Pfafers, dem allerdings die
dortigen Bader keine Hilfe mehr schaffen konnten. Abt Russinger schlof3
sich in der Folge immer enger an Zwingli und seine Bewegung an. Als
aber 1531 bei Kappel die Entscheidung zugunsten der Altglaubigen
gefallen und damit das Uebergewicht der katholischen Orte im Sar-
ganserland gesichert war, sah sich der Abt vor die Wahl gestellt, ent-
weder auf die Abtei zu verzichten oder zum alten Glauben zuriick-
zukehren. Er wéhlte das letztere und konnte sich so in Pfafers be-
haupten. Zu diesem Manne kam Paracelsus im Sommer 1535. Nach
einer Version war er von ihm berufen worden. Jedenfalls war er hoch-
willkommen; denn gerade Abt Russinger hatte fir die von einem
Klosterjager vor mehreren Jahrhunderten in der Taminaschlucht ent-
deckten heiBen Quellen eine besondere Vorliebe, zumal er viel an
Stoffwechselstérungen litt, wie aus dem paracelsischen Consilium
hervorgeht (Theologen haben aus dem Con-silium félschlicherweise
ein Con-cilium gemacht, wie auch aus der fremden Handschrift am
Anfang unseres St. Galler Faksimiles hervorgeht, obwohl ein &rzt-
liches Consilium mit einem Konzil der Theologen nichts zu tun hat).
1543 lieB der Abt Russinger einen neuen, bequemeren Weg in die
gewaltige Taminaschlucht bauen, deren hinterer Teil bekanntlich auch
heute noch nicht erschlossen ist im Gegensatz zur Aareschlucht,
welche die Privatinitiative in ihrer ganzen Lénge passierbar gemacht
hat, was auch fir die Taminaschlucht wiinschenswert wére. Der
«Russingerweg» wurde damals viel bewundert. Auch legte der initia-
tive Abt dem Hohenheimer nahe, sich eingehender mit der Beschaf-
fenheit der heilkraftigen Thermen zu befassen, wofir ja Paracelsus
bereits Spezialarbeiten abgefal3t hatte 1525. In Pféafers verfalBte er
seine «Beschrybung von des Bads Pfeifers, in Oberschwytz gelegen,
Tugenden Krefften, vnd wirckungen, Vrsprung vnd harkommen, Re-
giment vnd Ordinantz». Die Vorrede dieses ersten Pfaferser Bader-
bichleins datiert vom «leisten tag Augusti» und ist dem «Hochwir-
digen Firsten vnd Herrn H. Joann Jacob Russinger, Abbte des Furst-
lichen Gottshuss zuo Pfeifers, minen Genedigen Herren» gewidmet.
Das Originallibell, das die Badeverwaltung wahrscheinlich in Zirich
immer wieder neu drucken lie3 ohne Angabe des Druckortes, ist kaum
20 Seiten stark. Es ist in unserem VI. Zollikoferband nach der Straf3-
burgerausgabe Seiten 268/274 faksimiliert (nicht Seite 243, wie das
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Inhaltsverzeichnis angibt). Was diesem Bichlein ein besonderes Ge-
prage gibt, ist das sprachliche Gewand, das sich stark dem schwei-
zerischen Dialekt né&hert. Interessanterweise ist das in der Schweiz
gedruckte Libell starker dialektisch gefdrbt als das Traktat in den bei-
den Huserausgaben. Hier lieBen sich wertvolle, philologische Studien
machen Uber Abénderungen der deutschen Kopisten. Von diesem
Standpunkt aus hat die Pfaferser Originalbadeschrift wiederum eine
einzigartige Dignitéat, die noch nie ausgewertet wurde. Auch stellt sie
eine sog. Paracelsus-Inkunabel dar d. h. eines der wenigen Schrift-
werke, die intra vitam Paracelsi gedruckt wurden. Der Name des
hochberihmten Arztes war Ubrigens fir Pfafers eine beste Empfeh-
lung, dessen Abt Russinger trotz steter Krénklichkeit den Hohen-
heimer um acht Jahre Uberlebte. Er starb erst am 9. Marz 1549, wah-
rend der Tod den ruh- und rastlosen Wanderer Paracelsus am 24. Sep-
tember 1541 in Salzburg, wohin ihn der Wittelsbacher Bistums-
verweser Ernst von Bayern berufen hatte, ereilte. Die Legendejyon
einem gewaltsamen Tode durch Neider und Widersacher gehért ins
Reich der Marchen. Denn Paracelsus starb, friih gealtert, wie die
Hirschvogelstiche der Jahre 1538 und 1540 dokumentieren, als Opfer
seiner chemischen Kuchen infolge Vergiftung durch Hg.-Dampfe an
Leber- und Nierenschrumpfungen mit Ascites, wie er in einem Briefe
selbst kurz vor seinem Ableben bezeugt. Auch habe ich mehrfach in
Salzburg ein kurz nach seinem Tode gemaltes Oelportrat gesehen, das
sein charakteristisches Gesicht ikterisch-gelb und kachektisch verfallen
darstellt, soda an dieser Diagnose kein Zweifel sein kann. Erst 48
Jahre alt hinterlieB uns dieser schweizerdeutsche Genius ein Geistes-
erbe, das noch lange nicht ausgeschopft ist. Harren doch noch weit
Gber tausend Folioseiten nur theologischer Schriften der Erstedition
durch Prof. Goldammer in Marburg a. d. L., der das Erbe von
MathieBen und Prof. Bornkdmm in Leipzig angetreten hat. Die
Edition dieser Schriften begegnet geringeren Schwierigkeiten als die
der naturwissenschaftlichen, medizinischen und philosophischen, weil
in der Theologie die Termini schon vorhanden, wahrend sie in den
Gbrigen Disziplinen erst zu formen waren. Die theologischen Hand-
schriften Hohenheims wurden heimlich immer wieder kopiert trotz
dem groRBen Autodafe in Dusseldorf. Huser wagte sie seinerzeit aus
begreiflichen Grinden nicht seiner Gesamtedition einzugliedern. Der
zweite Weltkrieg hat verschiedene von ihnen vernichtet. Doch wurden
kurzlich auch wieder neue aufgefunden im Waisenhaus von Halle,
wie mir Prof. Goldammer kirzlich mitgeteilt hat. Auch in unsern
Bibliotheken schlummern noch einige Handschriften-Kopien acht
paracelsischer Abkunft wie in Luzern, Bern, Zirich usw., die einer
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Sichtung und Veroffentlichung z. B. in den «Nova Acta Paracelsica»
der Schweizerischen Paracelsus Gesellschaft bedurfen.

1 Referat an der Tagung der Schweiz. Paracelsus-Gesellschaft, 26. Scpt.
1948 in Bad-Ragaz.

2 Theophrastus von Hohenheim, genannt Paracelsus: Sdmtliche Werke

in zeitgemédRer Kirzung. Verlag Zollikofer & Co., St. Gallen, in sieben
Bénden.
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Alterius non sit
qui suus esse potest.
Theophrastus Paracelsus

DaR Paracelsus im siebzehnten Jahrhundert nicht nur der gelehrten
Weltl bekannt war, sondern offensichtlich auch von der Laiengesell-
schaft geschétzt und studiert wurde, beweist in einer anschaulichen
Weise Hans Christoph von Grimmelshausen, der Autor des berihm-
ten Romanes vom DreiBigjahrigen Krieg, «Der abenteuerliche Sim-
plicius Simplicissimus».

Dieser ebenso abenteuerliche Schriftsteller, wie sein Held erweist
sich namlich im Laufe seines Romanes als ein ernster Paracelsist, der
u. a. auch die Husersche Ausgabe von Basel (1589— 91) offenbar mit
FleiB und Genauigkeit studiert hat. Diese Genauigkeit geht so weit,
da Grimmelshausen, obwohl es sich ja nur um ein dichterisches
Werk handelt, uns an einer Stelle mit einer entsprechenden Quellen-
angabe serviert, eine Genauigkeit, deren Mangel Dr. Karl Bittel
vielen modernen Paracelsus-Forschern mit Recht vorwirft.2 Im sech-
zehnten Kapitel des sechsten Buches spricht ndmlich Grimmelshausen
von Paracelsus in folgender Weise: «Ich aber verzagte nicht, sondern
freute mich, dermaleins die Gelegenheit zu haben, daR ich probieren
konnte, was der wunderbarliche Theophrastus Paracelsus in seinen
Schriften Tom. 9 in «Philosophia occulta» von der Transmutation
der verborgenen Schétze schreibt.»3

Im ersten Kapitel des dritten Buches befindet sich eine weitere
klare Anlehnung an Paracelsus. Aus seinen Kriegsjahren erzahit
Simplicius folgendes: «Darneben erdachte ich ein Instrument, mit
welchem ich ein Trompet auf drei Stund Wegs von mir blasen, ein
Pferd auf zwo Stund schreien oder Hunde bellen und auf eine Stund
weit die Menschen reden héren konnte. Diese Kunst mit dem Hor-
rohr hielt ich sehr geheim, denn ich erwarb mir viel Ansehen damit,
weil es bei jedermann unméglich zu sein schien. Meine eigenen Ka-
meraden hielten das alles fir Zauberei, mir vom Teufel und seiner
Mutter offenbart.» In seiner Astronomia Magna stellt aber Paracelsus
fest: «Also weiter vermag die funfte species der Magica Instrumente
(Imagines) zu machen, da einer mag héren eine Stimme jenseits8
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dem Meer. Also dal3 einer auch in Occident mag reden mit einem, der
im Orient wohnet. Denn was die Natur vermag, eine Stimme zu
héren hundert Schritt, das vermag diese species (der Magica) durch
ein Rohr hundert deutscher Meil.»5 Und es wird verstandlich, von wo
die «Erfindung» des kriegerischen Erzédhlers stammt.

In den groRen Zigen entspricht das beschriebene Leben von dem
«abenteuerlichen Simplicius» in einer auffallenden Weise einigen Ka-
piteln aus der Biographie von Paracelsus. Es sei hier nur hinge-
wiesen auf den Anfang des Lebens des Simplicius: «Die Einsiedelei /
Leben im Walde»0, und auf seine spéatere «Abenteuerliche Reise»;
wenn auch diese Wanderung eine andere Bewandtnis hat, erstreckt
sie sich ebenso wie im Falle Paracelsi bis zum Zarenhof, «dem Sitz
der Moskowiten»7. Am auffallendsten ist es, dal3 Simplicius gleich
Paracelsus, in einen Tatarenangriff auf Moskau gerédt und spater deren
Gefangener wird.8 Von diesem Ereignis erzéhlte in seinen Schriften
der berihmte Nachfolger und geistige Schiler Hohenheims, Joh. Bapt.
van Helmont (1577— 1644).°. DalR die Biographie des grol3en Mei-
sters auch in ihren allgemeinen Zigen im siebzehnten Jahrhundert
gut bekannt war, zeigt u. a. ein kurzer biographischer Umrif3, er-
schienen nur etliche Jahre spater als der Druck des Romanes von
Grimmelshausen, in Salzburg, von der Hand eines Adam Lebenwaldt,
«Notar und Philosoph»10.

Es ist interessant, da® Grimmelshausen fast dieselben Worte ge-
braucht wie Paracelsus, um das Ereignis der moskowiter Reise zu be-
zeichnen. Né&mlich: Grimmelshausen: «Das zwanzigste Capitel hélt
in sich einen kurzweiligen Spazierweg vom Schwarzwald bis nach
Moskau in Reuf3en (RuBland)»11. Paracelsus — «Von Schwaben wird
ein etliches Experiment (durch den Sitz der Moskowiten) zu den
Tatern gebracht.»12

Es ergeht den falschen Doktoren und Quaksalbern an der Hand des
kriegerischen Simplicius-Verfassers fast ebenso hart wie bei dem wan-
dernden Militararzt, Theophrast von Hohenheim, gen. Paracelsus. Und
ebenso reizend, in einem Abglanz des Paracelsus-Buchleins Gber die
«Elementargeister», spricht von diesen Geistern, nach Menschenart
gebildet obwohl ohne die unsterbliche Seele, der Verfasser des Sim-
plicius-Romanes; ja, er beschreibt sogar ein ihm mit den Sylphen, wie
es scheint, gelungenes Experiment.13

Einem aufmerksamen Leser des Grimmelshausen-Werkes wird
manches andere auffallen, was ihn unwillkirlich an den paracelsisehen
Geist und Lehre erinnern wird.14 Und, schlieBlich ist nicht das Haupt-
thema des ganzen Romanes dem innersten Erlebnis Hohenheims ent-
sprechend gefalt? Ein Narr, in den Augen der Menschen, wird zu
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einem durch Gott und Erfahrung erleuchteten Geist, welcher der
«tierischen», unbestdndigen und lasterhaften Welt die «gottliche»,
ewig-seelige Weisheit predigt.15 Sagt nicht Paracelsus: «Wenn nun
in der viehischen Vernunft der rechte Mensch von uns gestoRen wird,
von den Narren nicht, so behalten sie billigerweise den Vorzug vor
uns und werden ohne Zweifel vor uns in den Himmel kommen, da sie
naher dem Geiste sind als wir.»10

Ueber das &uflere Leben Grimmelshausens, diesen Uberzeugten
Paracelsisten des siebzehnten Jahrhunderts, ist wenig Zuverléassiges
bekannt.17 Er stammte aus einer ehemals adeligen Familie; sein GroR3-
vater, der in dem hessischen Stadtchen Gelnhausen ein bescheidener
Bécker wurde, hatte den Adelsnamen «von Grimmelshausen» abge-
legt und nannte sich einfach Christoph. Des Dichters Geburtsdatum
ist nicht bekannt; er dirfte wohl um 1621 oder 1622 in Gelnhausen
geboren sein. Dort hat der junge Hans Jakob Christoph bis 1634 die
Schule besucht. Als seine Vaterstadt in den damaligen Kriegswirren
tberfallen wurde, fiel er bei einem Fluchtversuch den Kroaten in die
Hande. Genaues laRt sich nachher nicht leicht feststellen, doch scheint
er néchstens einige Jahre sich bei der kaiserlichen Armee als Reiter-
junge und TroRRbube aufgehalten zu haben. Eine Zeitlang lebte er
in Westfalen und machte da die blutige Schlacht bei Wittstock mit.
1639 kam er mit dem Leibdragonerregiment des Generals Gotz, als
dieser das von den Schweden belagerte Breisach zu entsetzen hatte,
nach Baden. In Offenburg diente er als Musketier in dem neuange-
worbenen Regiment des Oberstleutnants Hans Reinhard von Schauen-
burg. Im Jahre 1645, vielleicht auch schon friuher, wurde er des
Schauenburgischen Regiments Kanzleischreiber; aus dieser Zeit haben
sich zahlreiche wichtige amtliche Schriftsticke von seiner Hand er-
halten, wie u. a. Schreiben an den Kaiser und den Kurflrsten von
Bayern, auch Zeichnungen von Festungsanlagen von Offenburg und
der Burg Geroldseck. 1648 und 1649 diente er als Regimentssekretar
des Obersten Elter, des Schwagers von Schauenburg; in dieser Zeit
erlebte Grimmelshausen den Angriff des schwedischen Generals
Wrangel auf das von den Bayern gehaltene Wasserburg am Inn. Als
nach dem Friedensschlul? das Eltersche Regiment aufgeldst wurde,
kehrte Grimmelshausen nach Offenburg zuriick.

Aber auch nach dem Ende des dreiBigjahrigen Krieges, nach dem
Friedensschlu®, kannte Grimmelshausen keine Ruhe, und ebenso we-
nig Sicheres wissen wir von seinem weiteren beweglichen Leben.18
Das Datum seiner Heirat ist jedoch aufbewahrt worden; am 30.
August 1649 heiratete er ndmlich in Offenburg die einundzwanzig-
jahrige Catharina Henninger, die Tochterr eines Wachtmeisterleut-
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nants im Schauenburgisehen Regiment. Kurz darnach Ubernahm er
die Stelle eines Schaffners oder Verwalters der Schauenburgischen
Familie in dem Dorfe Gaisbach im Amt Oberkirch im badischen
Schwarzwald. Diese Stellung behielt er scheinbar bis zum Jahre 1659.
Inzwischen, um das Jahr 1653, erwarb er sich in Gaisbach ein ver-
wahrlostes Grundstick und errichtete darauf im Jahre 1657 eine
Wirtschaft; zumal betrieb der rastlose Mann auch Handel mit RoRen.
Dabei scheint er in Geldschwierigkeiten geraten zu sein und gab am
7. September 1660 seine Schaffnerstelle auf. In 1662 Ubernahm er
eine neue Schaffnerstelle bei dem StraRburger Arzt Dr. Johannes
Kueffer auf Schlo3 Ullenburg; jedoch kehrte er schon 1664 nach
Gaisbach zuriick. Im Jahre 1665 eroffnete Grimmelshausen auf sei-
nem dortigen Grundstick, mit dem kuriosen Namen «Spitalbihne»
bezeichnet, die Gastwirtschaft zum Silbernen Stern. Bis 1667 wissen
wir weiter so gut wie nichts ber Grimmelshausens Wanderungen; in
diesem Jahre, wird er auf einmal Schulthei3, das hie3 zu jener Zeit,
Ortsvorsteher, Gerichtsverwalter und Steuereinzieher in dem badischen
Schwarzwaldstadtchen Renchen, welches damals zu dem Bistum Straf3-
burg gehoérte.10 Die Verpflichtungen, die ihm dieses Amt auferlegte,
gewéhrten Grimmelshausen genug Zeit und Muflie, eine ausgedehnte
Schriftstellerei zu entfalten. 1668/69 gab er schlieBlich den «Sim-
plicissimus» heraus. Diesem Werk folgten andere Romane und Er-
zéhlungen.

Es war aber Grimmelshausen nicht gegénnt, dieses ruhigere Leben
lange zu genieBen. Als 1674 Ludwig XIV. seinen kriegerischen Zug
ins ElsalR und in den Schwarzwald unternahm, entstanden auch in der
Gegend von Renchen Kriegsunruhen. Grimmelshausen trat nochmals
unter die Waffen und nahm Dienste im kaiserlichen Heere. Er starb
in Renchen am 17. August 1676; die Eintragung seines Todes im
Renchener Kirchenbuch bezeichnet ihn als einen Mann «von groR3er
Begabung und Gelehrsamkeit».

Wie kam er zu dieser hochgelobten Gelehrsamkeit? Die wenigen
einigermafen ruhigen Jahre in Renchen brachten ja schon die Voll-
endung seiner Studien und Erfahrung zum Licht, deren Kunde durch
seine Feder an die groBe Welt ausging. Da sprach einer, der durch
Schrecken, Laster und Versuchungen gewandert und, «des rechten
Weges wohl bewuf3t», zur inneren Erleuchtung und geistigen Unab-
héngigkeit gelangt war. Grimmelshausen bezeugt selbst, dal er «sei-
nen Simplicissimum» zum Teil schon in seiner Jugend geschrieben
hatte.20 Was stellte aber diese Jugend vor? In dem «Satirischen Pil-
gram» schreibt Grimmelshausen von sich: «Man weil3 ja wohl, daf3 er
selbst nichts studiert, gelernet noch erfahren, sondern sobald er kaum
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das Abc begriffen hatt, in Krieg kommen, im zehnjahrigen Alter ein
roher Muskedierer worden, auch allwo in demselben luderlichen Le-
ben ohne gute Disziplin und Unterweisungen wie ein anderer grober
Schlingel, unwissender Esel, Ignorant und Idiot, barnhdutisch ufge-
wachsen ist.» Er mul3 aber trotz allem wéhrend dieser Jahre sich durch
Selbststudium eine gewisse Bildung angeeignet haben;2l er durfte
auch schon damals, und spéter, alles gierig verschlungen haben, was
ihm bei seinen Wanderungen an Biichern in die Hénde fiel. DaRR er
den Geist und Lehre Paracelsi sich dermalen angeeignet hatte, be-
weist, wie verbreitet schon in jenen Zeiten die Werke des Weisen
von Einsiedeln waren. Er wird u. a. die Paracelsischen Jahres-Voraus-
sagungen, fast im ganzen Europa geachtet und konsultiert,22 beson-
ders wéahrend der Grauenjahren des dreiRigjahrigen Krieges, wohl
gekannt haben. Im «Ewigwdhrenden Kalender» steht z. B. folgender
Diskurs des Simplicissimus mit seiner Mutter: «Mutter: Mein Herr
Sohn, ich vermein, lhr habt wahrhaftig abermal sechs neue Praktiken
(Kalender-Voraussagungen) auf einmal kauft. Nimmt mich wunder,
daR Ihr das Geld so vernarren mdégt. Simplicissimus: Liebe Mutter,
besser umb Bicher als verspielt. Ich hab doch sonst kein Freud in der
Welt als lesen.» Im «Simplicissimus» wird auch erzahlt, wie der Held
die Zeit seiner Gefangenschaft in Lippstadt dazu benitzt, von einem
Pfarrer Biicher zu borgen, sie zu studieren und mit dem Pfarrer uber
ihren Inhalt zu disputieren.23

In via Martis! Wéahrend der grauenhaften Kriegszeiten hat Grim-
melshausen Paracelsus-ahnliche Erfahrungen und Kenntnisse gesam-
melt, sich der Welt und ihren wallenden Maéchten nicht ergebend,
verwahrte er und lieR wachsen, unberthrt von Aeuferlichkeiten, den
inneren, erleuchteten Menschen, wie der sich im «Simplicissimus» ab-
spiegelt. Am Ende konnte er wie Paracelsus selbstbewuBt zum Schluf3e
seines groRen Werkes schreiben: «Drumb mach dich nur gefat zu
streiten mit demjenigen, der sich allerstarksten bedunkt (das tierische
Selbst), wird derselbige durch Gottes Hilf Gberwunden, so wirdest
du ja, ob Gott will, vermittelst dessen Gnad, auch dein eigner
Meister verbleiben.»

Hier wiederholt sich das selbstbewufRte stolze Motto Hohenheims:

«Wer in sich selbsten kann bestan
Gehdre keinem andern an!»24
Basilio de Telepnef.

1 Vide N. A. P., Jahrbuch 1947 (Seite 30).

2 So. N. A. P., Jahrbuch 1944 (Seite 38).

8 Hans Jakob Christoph von Grimmelshausen. Der abenteuerliche Sim-
plicius Simplicissimus. Mit einer Einleitung, herausgegeben von Emil Ex-
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matinger. (Blchergilde Gutenberg, Ziirich 1945, Seite 380). — Husersche
Quartausgabe (Basel, bei Conrad Waldkirch 1589— 1591). Band IX. Seite
329—368. Philosophia occulta. Begrabene Schatze.

4 Bichergilde-Ausgabe, Seite 156. Berliner Ausgabe von 1938 (Wil-
helm Andermann), Seite 199 und 200.

5 Astronomia oder die ganze Philosophia sagax der groen und kleinen
Welt, des Philippi Theophrasti Bombast, genannt Paracelsi. Erstausgabe
von Toxites 1571. Blatt 26 b und Blatt 43 b.

8 Berliner Ausgabe. Seite 18 (Zweites Kapitel). Im zehnten Kapitel
(Berliner Ausgabe) wird eine Wallfahrt nach Einsiedeln, «an diesen gna-
denreichen Ort», beschrieben, wobei er auf seiner Reise mit Verwunderung,
den ruinierten deutschen Landern gegeniber, die Sicherheits- und «Frie-
densinsel», die Schweiz, zum Sehen bekommt; das Land erscheint ihm
«ein irdisches Paradies» zu sein. Fast aktuell klingt seine verneinende Ant-
wort auf einen Vorschlag, von der einsamen Meeres-Insel, wo er zum
SchluR Einsiedler wird, nach Europa zuriickzukehren: «Mein Gott, was
wollt IThr mich fortziehen? Hier ist Fried, dort ist Krieg; hier ist eine stille
Einsame ohne Zorn, Hader und Zank, ein Schutz wider die vielfdltige
Strick der Welt und eine stille Ruhe. Als ich noch in Europa lebte, war
alles (ach Jammer, daR3 ich solches von Christus zeugen soll!) mit Krieg,
Brand, Mord, Raub, Pliinderung, Frauen- und Jungfrauen-Schanden etc.
erfillt. Und was das Allerdrgste, ist dieses, da keine Besserung zu
hoffen...» (Blchergilde Ausgabe, S. 408).

7 Berliner Ausgabe. S. 454 (13. Kapitel; sieh auch Kapitel 7, u. a.)
Vergl. A. N. P. Jahrbuch 1946 (Wanderung des Paracelsus, S. 159).

8 Berliner Ausgabe. Seiten 464 und 468.

9 Vide seine Tartari Historia, par. 3.

10 «Viertes Tractatel von Deld Teuffels List und Betrug in der falschen
Alchymisterey und Goldmacher-Kunst. Darinnen ausfuhrlicher Bericht
gegeben wird von den sogenandten Fratribus Roseae Crucis oder Rosen-
Creutzern, und Theophrasto Parcelso.» Saltzburg, 1680. Seiten 80 bis 110.

11 Biichergilde Ausgabe. Seite 415.

12 N. A. P. Jahrbuch 1946; Seiten 159— 160. Sudhoffs Ausgabe; Bd.
VI, S. 175. Dr. Locher schreibt in seiner Paracelsus-Biographie (Seite 23):
«Er (Paracelsus) ging von Schwaben aus (Schwarzwald) in Gesellschaft
eines tatarischen Fursten (wahrscheinlich der litauisch-russische Furst Te-
lepnev, im Auftrdge des Moskauer Herrschers Wassily 111.) Gber Moskau
(durch Tartarei) nach Konstantinopi.» In Konstantinopel ist Simplicius
auch gewesen (BerL Ausg., S. 469).

13 Vergl. Dr. J. Strebeis schweizerische Ausgabe der samtlichen Para-
celsus-Werke (Verlag Zollikofer & Co., St. Gallen 1945), Band II, Seiten
193—213; und die Bichergilde-Ausgabe, Seite 12.

14 Ueber dies vergl. die Einleitung zu der Bichergilde Ausgabe, S. 17
(«Das Licht der Natur» nach Paracelsus-Opus Paramirum zitiert —, und
nach Grimmelshausen).

16 Berliner Ausgabe. Drittes Kapitel («Der kluge Narr») und Vier-
zehntes Kapitel («Abschied von der Welt»). — Buchergilde Ausgabe,
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S. 89 («Der ander Page bekommt sein Lehrgeld, und Simplicius wird zum
Narrn erwéhlt»).

JB Dr. Strebeis Ausgabe. Band II; Seite 161.

17 Die nachstehenden biographischen Daten sind meist aus der muster-
haften Einleitung zu der Buchergilde-Ausgabe genommen (S. 7—9).

18 Harmsworth’s Universal Encyclopedia. Special Edition. Vol. 6;
p. 3707.

19 Die Uebertragung dieses Amtes an Grimmelshausen zeigt, daR® er
katholisch war; bei seinem Hinschiede wurde er mit den Sterbesakramen-
ten versehen und starb ebenso wie Paracelsus im festen Katholischen
Glauben.

20 Blchergilde Ausgabe, Seite 411.

21 Buchergilde Ausgabe, Seite 7.

22 Noch bevor die Nostradamus-Schriften «in die Mode» kamen,
Nostradamus (Michel de Nostre-Dame) lebte von 1503 bis 1566.

23 So erging es wahrend des letzten Krieges dem hollandischen Para-
celsisten, Pieter Roose von Harlem, der, ein Leiter der Widerstandsbewe-
gung, in Kellern, unterirdischen Gangen und Waéldern versteckt oder ein-
geschlossen, als seine grof3te Freude das Lesen der Werke Paracelsi be-
zeichnete.

24 Bichergilde Ausgabe, Seite 397. Dr. J. Strebeis «Der Stein der
Weisen», Seite 5. (Verlag Eugen Haag in Luzern, 1941.)



DIE LETZTE HOHENHEIMERIN

Nicht nur Bicher haben ihre Schicksale, sondern auch Namen,
sogar Gebeine, wie aus folgender Skizze hervorgeht.

Hohenheim liegt bei Plieningen, elf Kilometer von Stuttgart, auf
einem gegen Siden sich hinneigenden Plateau mit Blick auf die
fruchtbare Filderebene, die ERlinger Berge und die schwabische Alp,
deren kegelférmige Vorberge und Quertdler man unbewaffneten
Auges erkennen kann. Auch die Vorberge Stuifen, Rechberg und
Hohenstaufen sind von Hohenheim, so genannt wegen seiner hohen
Lage sichtbar. Die alteste Nachricht von Hohenheim steht im Dota-
tionsbuch des Klosters Hirschau, das meldet, daR ums Jahr 1100 ein
Egilolf von Hohenheim dem Kloster Hirschau zwei Huben, eine bei
Hohenheim, die andere bei Rudenberg, schenkte. Dieser Egilolf ist
einer der Stammvater des Adels-Geschlechts von Hohenheim, das von
den dltesten Zeiten her Hohenheim nebst dem Zehnten von Plie-
ningen und der Vogtei des halben Dorfes Ober-ERlingen von den
Grafen von Wirttemberg zu Lehen trug. Von diesem Geschlecht er-
scheint 1270 Conrad, genannt Bombast, der mit seiner Gattin Trut-
lindis das Spital in ERlingen und die Kldster Sirnau und Weil 1299
reichlich beschenkte. Ein anderer Conrad von Hohenheim war 1281
Maonch in Hirschau. Vom Jahr 1291 bis 1300 erscheint Friedrich von
Hohenheim, Schulthei zu ERlingen und 1298 mit ihm sein Oheim
Hugo, Ménch zu Herrenalb, 1295 ein Johann von Hohenheim und
1318 Volmar und Conrad von Hohenheim, Mdnche in Hirschau;
von 1342 bis 1404 begegnet uns ein Bombast von Hohenheim, der
die Klause unter der Burg baute. Seitdem fiihren die Mitglieder die-
ser Familie den Beinamen — dictu — Bombaste oder — wie neu-
lich gefundene Giltlisten und Stlrzettel beweisen — den é&lteren Bei-
namen der Banbaste. Wir finden noch Friz, Johann, Albert von
Hohenheim 1361— 1391» Marquard 1406 bis 1435, Hanns 1415
bis 1447, Burkard 1444, Wilhelm 1455— 1489, J6rg, 1469 als
Deutschordens-Commentur in Rohrdorf, 1472— 1489 und1Sebastian
1484— 1521. Letzterer war Kkaiserlicher Statthalter der Grafschaft
Hohenberg. Mit dessen sechs S6hnen starb das Geschlecht der Hohen-
heimer aus. Sein Sohn Georg war Johanniter-GroRprior des Ordens
Malta, Erbauer der dortigen Hafenbefestigungen 1553 und des Or-
densschlosses Femo, das auch den Bombenstiirmen des letzten Welt-
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krieges trotzte. 1554 stattete er Bubikon einen Besuch ab. Er starb
als First von Heitersheim i. Br. am 10. Dezember 1566, wahrend
seine Schwester Anna, Markgréfin von Baden ihn um acht Jahre
Uberlebte. (Vgl. die genealogische Tabelle der Banbaste von Hohen-
heim nach den Gultlisten (Sturzedeln) 1488, nach Pleickard von
Helmstadt 1600 und den Kollektaneen von Gabeltshovers in un-
serem Paracelsus-Band 1, 64, Zoliikofer). Obiger Jérg von Hohen-
heim, 1453— 1496 war GroRRkomtur der Johanniter, machte 1468 mit
dem Landesherrn Grafen Eberhard von Wirttemberg eine abenteuer-
liche Reise ins Heilige Land. 1489 mufte der Freund des Landes-
fursten vor dem Hofgericht in Stuttgart wegen 6ffentlicher Schma-
hung der Stdnde, «aus bedrdngnus zorn verloffen», wie neugefundene
Akten schreiben, Abbitte leisten. Im gleichen Jahre zog der illegitime
Sprof3 des hei3bliitigen Ordensrittervaters, der sine concubina nicht
leben konnte, Wilhelm von Hohenheim, Vater des Paracelsus, nach
der Schweiz, an die Tufelsbrugg bei Einsiedeln, wo er als Tubinger
Lizentiat der Medizin bis 1502 praktizierte, eine Schwyzer Hérige
des Klosters heiratete, deren einziges Kind Paracelsus war. Da dem
Johanniterorden auch die Spitalpflege unterstand, ist es nicht ver-
wunderlich, dal3 der Spro3 des Ordensritters im nahen Tubingen
Medizin studierte und hernach den gleichen Wanderweg nach Bubi-
kon, Pfaffikon, Einsiedeln einschlug, den auch spatere Hohenheimer
geritten sind. Aufféllig ist die noch nie betonte Tatsache, dal der
Vater des Paracelsus im gleichen Jahr die Heimat verlie3, in der er
als Illegitimer kein Erbrecht besal3, als sein Vater dffentliche Abbitte
leisten muBte. Von Einsiedeln vertrieben ihn 1502 offenbar die
Schwabenkriege nach Villach in Kérnten, wo er bis zu seinem Tode
1534 «erber, ehrlich und wol in unstraflichem ruhigem Wandel ge-
lebt hat», wie der Rat der Gemeinde Villach nach dessen Ableben
bezeugt hat. Wandertrieb und hitzig-cholerisches Temperament hat
Paracelsus also von seinem GroRvater ererbt, nicht von seinem seR3-
haften ruhigen Vater. Die MiRgeschicke des paracelsisehen Lebens,
seine Fata und Fatalitaten, sind zu wohlbekannt, als dal3 ich hier
darauf eintreten miBRte. Nach seiner Flucht aus Basel, Ende Februar
1528, ist Paracelsus auf steter Wanderschaft nach hintergriindiger
Weitsicht begriffen, das &chte Urbild des Faust. Auch Goethes Faust
ist Lehrer der Medizin wie Paracelsus in Basel, arztlich tatig und
Sohn eines Arztes, der aus dem grof3en Buch der Natur lernt, der zu
den acht Muittern heruntersteigt, sich mit Magie und Mystik befal3t,
um das Licht der Natur mit dem Lumen supranaturale «perspicuisch
und sagax» zu machen, um nach kurzer, aber reicher Wanderschaft
1541 in Salzburg zu sterben, nachdem er seine Habe den Armen ver-
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macht hatte. GemaR3 seinem Wunsch wurde er auf dem Armenfried-
hof von St. Sebastian begraben. Urspriinglich wurde Paracelsus in
einem Erdgrabe inmitten der Armenhdusler des Friedhofes bestattet,
das der Gabrielskapelle weichen mufR3te. Seine Gebeine und die alte
Grabplatte aus rotem Marmor, von seinem Freund und Testaments-
vollstrecker Seznagl gewidmet, wurde damals gehoben und an die
Ostseite der Sebastianskirche gesetzt. Gelegentlich der Kirchenreno-
vation ca. 1750 wurde das heutige Denkmal errichtet, wobei die alte
Grabplatte in das neue Denkmal eingelassen und die Gebeine in
der Pyramide versenkt wurden. 1912 wurden sie in einer Kupfer-
kassette gesammelt, die wéhrend des letzten Weltkriges aus Sicher-
heits- und andern Grinden heimlich herausgehoben und an verschie-
denen Orten versteckt wurde. Zuletzt fand sie ein amerikanischer
Soldat auf der Veste Hohensalzberg und warf sie, da er nichts damit
anzufangen wufRdte, auf einen — Kehrichthaufen, wo sie nach um-
fanglichen Suchaktionen gliicklich wieder gefunden und am Inter-
nationalen Paracelsuskongre3 am 20. Oktober 1951, abends 6 Uhr
unter Fackelbegleitung feierlich wiederbestattet wurden! Schon friher
war es Ubrigens dem Schadel des Paracelsus ubel ergangen, als ihn
der Anatom Sémmering untersuchte und ihn jemand derartig fallen
lie3, daR sein Schlafenbein heute noch einen derartigen Rif3 abbekam,
daR die Méar aufkam, er sei eines gewaltsamen Todes gestorben.

Also nicht nur das Leben hat seine Fata und Fataltitaten, sondern
sogar postmortal die Ossa oder Gebeine. So erwarben wir einstmals
ein farbiges Paracelsus-Portrat, auf dessen Rickseite nach Abldsung
eines Deckblattes ein kleines Reliquiar zum Vorschein kam mit der
Unterschrift: Ex ossibus Theophrasti Paracelsi!

Noch interessanter aber ist es mit dem Namen des Hohenheimers,
des Begriinders unserer heutigen Medizin und Chemie, zu- und her-
gegangen, worauf ich auf das Hauptthema der letzten Hohenheimerin
zu sprechen komme. Vorher jedoch sei noch bemerkt, da? es dem
Namen Theophrastus von Hohenheim, genannt Paracelsus, sogar noch
auf dem letzten Internationalen Paracelsuskongref3 1951 schlecht er-
gangen ist, indem die Kongrefl3teilnehmer Uberhaupt nichts von sei-
nem richtigen Namen wulten, sondern ihn als Theophrast Bombast
aus Hohenheim bezeichnet haben.

Laut obigen genealogischen Angaben wére die letzte Hohenhei-
merin Anna, Markgrafin von Baden-Durlach, gewesen, dritte Ge-
mahlin Markgrafs Ernst von Baden, gest. 6. Juli 1574. Aus der Li-
teraturgeschichte ist jedoch den meisten bekannt, daR die letzte
Miétresse des berihmt-beruichtigten Herzogs Karl Eugen, Griinders der
Karlsschule, an der Schiller Arzt-Eleve war, eine Grafin Franziska von
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Hohenheim gewesen ist, das Vorbild der Lady Milford in «Kabale
und Liebe». Verfolgen wir kurz den Besitzer- und Namenswandel.
Schon von 1424 waren «Hohenheim Burg und Dorf» mit Zugehérun-
gen von den Banbasten an Heinrich Pfahler verkauft worden, dessen
Neffen Dietrich und Hans sie dem benachbarten Spital ERlingen
verkauften, wozu Graf Ludwig von Wdrttemberg seine Erlaubnis
gab, der sich die hohe und niedere Obrigkeit vorbehielt. Nach Ver-
&uRerung des Stammgutes zogen die Banbaste von Hohenheim auf
ihre Glter im Riet im Strudelbachtal und nannten sich auch vom
Riet. Der Letzte auf Schlo3 Riet war ein Banbast Franz von Hohen-
heim, der nach Briefen von 1551— 1562 seinen Sitz zu Riet hatte
auf einem «Edelmannsgut, das er samt seinen Voreltern ob hundert
Jahren innegehabt». Franz Banbast vom Riet und von Hohenheim
verkaufte Schlo Riet an einen Brandenburger und starb kinderlos
in Pforzheim 1574 als Letzter seines Stammes. Laut «Stlrzedeln»
waren die Freiherren vom Riet sehr begutert. Auf ihrem SchloB ist
der Vater Paracelsi, Wilhelm von Hohenheim, aufgewachsen. Das
Spital von ERlingen verlieh schon 1439 den Hof von Hohenheim an
ERlinger Birger zu Erblehen bis 1675, verkaufte dann Hohenheim
samt dem Burgstall, auf den jetzt eine Scheuer gebaut ist, mit allen
Scheunen, Hausern, Hofstatten und Gultern an den Kkais.-Osterreichi-
schen Ober-Proviant-Commissarius Immanuel Garb um 3600 fl.
Garb wurde vom Herzog Friedrich Carl damit als Kunkellehen be-
lehnt. Von der Garbschen Familie her hat Hohenheim den Namen
Garbenhof getragen, deren «Garbenwirtschaft» noch heute existiert.
Nach dem Tode der Garbschen Erben wurden Burg und Hof Hohen-
heim fur ein er6ffnetes Lehen erklart und auf Befehl des Herzogs
Karl-Eugen durch Reskript von der herzoglichen Kammer in Besitz
und Verwaltung ubernommen. 1771 schenkte es der Herzog der Hof-
séngerin Catharina Bonafini, «zu Bezeugung seiner Zufriedenheit mit
ihrem Benehmeny; liel3 es ihr aber schon 1772 wegen ihrer Verhei-
ratung wieder abnehmen und solches auf gleiche Weise der Frau von
Leutrum, gebornen von Bernardin, nachheriger Reichsgrafin von Ho-
henheim, Gbergeben. Hier beginnt der Roman der letzten Hohenhei-
merin.

Sie war die schone Tochter des unbemittelten Freiherrn von
Bernardin, vermahlte nach dem Wunsch der Eltern mit dem reichen,
alten und héaRlichen Bayreuther Kammerherrn von Leutrum. Auf Ein-
ladung des Herzogs Karl Eugen von Wirttemberg kam sie 1771
mit ihrem Gemahl nach Stuttgart, ward des Herzogs Geliebte und
blieb an seinem Hof, als ihr Gatte verabschiedet wurde. Im folgenden
Jahr ward die Ehe mit ihm gel6st. Nach dem Antrag des Herzogs er-
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hob sie der Kaiser ausgerechnet zur Reichsgrafin von Hohenheim.
1785 verméhlte sich der Herzog mit ihr, nachdem sich seine Ge-
mahlin, eine Nichte Friedrichs des Gr., verabschiedet hatte und ge-
storben war. Diese letzte Hohenheimerin, die Paracelsi alten Namen
trug, Ubte durch Verstand, angenehme Sitten und liebenswirdige
Weiblichkeit den wohltatigsten EinfluR auf den intelligenten, aber
verrohten Herzog aus, dessen Maxime war: Ich bin das Vaterland.
Dieser Herzog Karl Eugen, geb. 1728 in Brussel, starb 1793 auf dem
von ihm neuerbauten Schlo Hohenheim. Er war am Hofe Fried-
richs d. Gr. erzogen worden, regierte mit Entfaltung aufRerer Pracht
als Duodez-Louis XIV., sodal3 sein Hof als einer der glanzendsten
in Europa galt. Sein Hang zur Pracht, sinnlichem Genuf3 und frie-
derizianischer Militdrprotzerei verschlangen ungezdhlte Millionen
Volksvermdgen. Erpressungen, Aemterverkauf, Zwangsanleihen, Mo-
nopole, Lotto und andere Mittel dienten der Geldbeschaffung. Dar-
unter litten Land und Stande schwer, soda sie sich in Wien beim
Reichshofrat beschwerten. Auch durch Verfolgung unbequemer
Schriftsteller wie Moser, Inhaftierung des Dichters Schubart auf dem
Hohenasperg, machte sich Karl Eugen verha3t. Bekannt ist auch seine
skruppellose Geldbeschaffung durch Pressung von Soldaten, Verkauf
der GepreBten ans Ausland, Ausnutzung des jus primae noctis usw.,
bis ihm die letzte Hohenheimerin den Riegel schob und ihn auf
bessere Bahnen lenkte. Deshalb ist die Schillersche Charakterisierung
der Lady Milford (der Name durfte aus ihrem Vornamen Emilie
geformt sein), alias Grafin von Hohenheim, verwitwete Leutrum,
geborne Bernardin, in «Kabale und Liebe» relativ sympathisch ge-
raten. Schiller kannte die Hohenheimerin mitsamt ihrem Herzog per-
sonlich zur Genuge, da Karl Eugen, stolz auf die von ihm 1770 ge-
grundete Karlsschule, sie oft besuchte und zusammen mit den Eleven,
zur Rechten die Gréafin von Hohenheim, tafelte. Alle kannte er ein-
zeln, lieR sie bespitzeln und sich hierliber rapportieren. Nur in einem
solchen Milieu konnten die «R&uber» nach dem Motiv des Schauer-
romans der ungleichen feindlichen Brider von Schubart entstehen.
Nur daraus kénnen auch Kabale und Liebe und Don Carlos verstan-
den werden. Doch auch Schiller, der oft Gelegenheitspoemata auf das
herzogliche Paar, spez. die schéne Franziska von Hohenheim, fabri-
zieren mufte, wulBte ihre liebenswirdige Weiblichkeit, ihren prak-
tischen Verstand und ihre Noblesse zu schatzen, die auch in der Lady
Milford erscheinen. Nach Verheiratung der Grafin von Hohenheim
mit dem Herzog 1785, drei Jahre nach Schillers Flucht aus Stuttgart
nach Mannheim, die uns sein Mitflichtling Andreas Streicher, «Ton-
klnstler» in Wien, ausfihrlich geschildert hat (Reclams U.B. 4652
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und 53), trat ein Umschwung in der despotischen Regierungsweise
Karl Eugens ein. Er sorgte die dem Land geschlagenen Wunden zu
heilen, legte KunststraBen an, verbesserte die Landwirtschaft, forderte
Kunst und Wissenschaft, lieR die Karlsschule 1781 durch den Kaiser
sogar zum Rang einer Universitdt erheben. Urspriinglich ward sie auf
Schlo Solitiide als «militarisches Waisenhaus» gegriindet, 1775 zu
einer Militdrakademie erweitert, der nach Uebersiedelung nach Stutt-
gart alle Fakultdten angegliedert wurden. Vom Nachfolger Ludwig
Eugen wurde sie 1794 plotzlich aufgehoben. Davon ist einzig noch
die landwirtschaftliche Hochschule auf SchloR Hohenheim geblieben,
das Karl Eugen fir seine Franziska von Hohenheim hatte erbauen
lassen, wo er auch die letzten Lebensjahre zugebracht hat. Wie oben
erwdhnt, hatte Karl Eugen 1772 seiner letzten Matresse und spéateren
Gattin das Landgut Hohenheim geschenkt. Mihlen und Nachbarguter
wurden dazu gekauft. Unweit der Meierei waren die Trimmer der
Hohenheimer Burg, die nach einer alten Beschreibung nach italieni-
schem Stil erbaut und mit Burggraben versehen war. Franziska von
Hohenheim war eine ausgezeichnete Landwirtin und lockte ihren
Karl, ihrer beider Wohnsitz nach Hohenheim zu verlegen. Im Gegen-
satz zum Luxus der Schlésser von Ludwigsburg, der Solitide und
Monrepos sah sie eine Sicherung und Erziehung in Hohenheim. Diese
Idylle von Hohenheim war auch frei von der quélenden Erinnerung
an die WeibermiBwirtschaft, die den Herzog in Schulden und MiR3ach-
tung des Volkes gebracht hatte. 1777 widmeten sich beide der Aus-
gestaltung ihres Hohenheim. Ein Park von 60 Morgen nach eng-
lischem Vorbild wurde abgeteilt. Die letzte Hohenheimerin pflanzte
viele exotische Bdume, die sie mehrheitlich aus Nordamerika bezog.
Auch konnte der Herzog wieder seiner Bauneigung fréhnen, ohne die
Kassen seiner Untertanen allzu sehr zu leeren. Nach und nach ent-
standen an die achtzig kleine Bauwerke wie Fischer-, Schéfer-, Wirts-
haus, Tempelchen usw. Sogar eine Eremitenklause mit offenem Grab
fehlte nicht mit dem gemeiRelten Bekenntnis des Herzogs: Freund,
ich genoRR die Welt in ihrer ganzen Fulle; Gott, welcher Anblick, als
mir die Augen aufgingen. Die letzte Hohenheimerin war von frih bis
spat in diesen Anlagen, die sie das «Dd&rfle» nannte. In ihrer wohl
ausgestatteten «Kohlerhine», wo sie eine reiche Bibliothek besal? und
in drolligem Deutsch ihre Memoiren schrieb, die 1913 ediert wurden,
empfing die Hohenheimerin Besuche, gangelte den Herzog, «hielt
ihn oft mit blauen Bandern an sich fest», wie die Chronik zu be-
richten wei3. Da sie von ihren Baumen und Blumen, die sie alle mit
lateinischem Namen kannte, von den landwirtschaftlichen Geschéften,
auch der Kasefabrikation, am Besuch der Karlsakademie abgehalten
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wurde, lud sie ofter eine Gruppe von Karlsschiulern, die fir sie
schwarmten, nach Hohenheim ein, u. a. auch Schiller, Cuvier, Dan-
necker. Stolz zeigte sie den Besuchern die fremdldndischen Béume,
die Schweizer Braunviehkiihe, die Sennerei usw. Sie wurde damals
als schone Uppige Blondine mit strahlendblauen Augen geschildert,
von hoher Naturlichkeit und frauenhafter Hingabe an den alternden
Herzog, den sie unmerklich regierte. Schiller verstieg sich ihr gegen-
Gber zu der Mache: Tugend und Grazien wetteifern sich selbst zu
Ubertreffen und Franziska von Hohenheim ward. In ihrem Tagebuch
erwdhnt sie einen Brief des Herzogs mit der Anrede: & Madame la
Comtesse de Hohenheim, Dame de grand et petit Hohenheim. Karl
und Franziska lebten die Idylle auf Hohenheim als Landwirte: die
letzte Hohenheimerin Uberwachte die Ernten, das Einkochen, das
Stopfen der Martinigédnse, wéhrend der Herzog baute, Hirsche jagte
und nebenbei «regierte». Da der Herzog katholisch und Franziska
protestantisch war, hatte er Schwierigkeiten mit dem Ehekonsens. Als
Gegengewicht liel3 er das heutige SchloB Hohenheim bauen zu Ehren
der letzten Hohenheimerin 1782, wéahrend Franziska in ihrem Dorfle
schaltete, immer neue, seltsame Baume aus Amerika kommen liel3
und Blumenkreuzungen zichtete. Bei Cotta lie3 sie ein «Systematisches
Verzeichnis der fremdldndischen Bdume und Gestraucher auf Hohen-
heim» drucken, das in den Gottinger Gelehrten Anzeigen schmeichel-
haft rezensiert wurde. Nach dem Tode Karl Eugens am 24. Oktober
1793 wurde die Selbstadministration der drei Guter aufgehoben und
der herzoglichen Rentkammer zur Verwaltung Ubergeben. Ein Teil
verblieb der letzten Hohenheimerin zum Genuf3 bis zu ihrem Ab-
leben 1811, wéahrend andere Teile an Einwohner der benachbarten
Orte verkauft wurden. Fur das mit groBem Aufwand erstellte, von
allen Fremden bewunderte Hohenheim kam nun eine 20jéhrige Pe-
riode der Auflésung und des Zerfalls. 1814 wurde das Schlof3 zum
Militérspital. Drei Jahre spater wurde das Schlo mit den noch be-
stehenden Gutern zur landwirtschaftlichen Akademie erhoben, die
heute noch besteht und sehenswert ist. Sie ist mit vorzuglichen Samm-
lungen, Laboratorien, Versuchsfeldern, Obstbaumschulen, botanischem
Garten usw. ausgestattet. Ihr Besuch, nahe bei Stuttgart, an der Stral3e
nach Tubingen im Neckarkreis, wo Wilhelm und Theophrast, Vater
und Sohn von Hohenheim Medizin studierten, lohnt sich fur jeder-
mann, zumal wenn ihn die Reminiszenzen an Theophrastus von Ho-
henheim und die letzte Hohenheimerin, Franziska von Hohenheim,
begleiten. Wéhrend von der Karlsschule, die sogar Universitat war
wahrend kurzer Zeit (1781— 1794) nichts mehr ubrig blieb als die
Erinnerung an bedeutende Zdglinge, hat sich die landwirtschaftliche
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Schopfung der letzten Hohenheimerin ausgewachsen zum Segen und
Gedeih von unserem schwabischen Nachbar, der uns bis auf unsere
Tage mit originellen Denkern und Dichtern bereichert hat.

t Dr. J. Strebei.

Von Quellen habe ich u. a. auch benitzt: Kurze Geschichte und
Beschreibung Hohenheims aus Urkunden und Original-Akten. ERlin-
gen, Schreiber-Verlag, 1839, dem die beigelegte Abbildung des von
Herzog Karl Eugen erbauten Schlosses von Hohenheim entnommen ist
(studiert und ausgezogen nach Photokopien des einzigen Exemplares
in der Stuttgarter Landesbibliothek); ferner: Vely: Herzog Karl von
Wirttemberg und Franziska von Hohenheim (3. A., Stuttgart 1877),
sowie die Memoiren der letzteren. Vorziglich orientiert auch der
Schiller-Roman «Leidenschaft» des TAT-Mitarbeiters Norbert Jacques
(1939) und A. Streicher: Schillers Flucht von Stuttgart 1782.

Nachtrag. Nach dieser Niederschrift wurde mir Nr. 16 der Schweiz.
Republ. Blatter zugestellt, wo die Fata oder Fatalitditen der paracel-
sischen Gebeine noch drastischer wie folgt dargestellt sind: Seltsam,
da immer heller und klarer aus der Ruhe der Wahrheit das Licht des
Verstandnisses die Personlichkeit des Paracelsus zu beleuchten begann,
wurde es unruhig um sein Grab und das Gerippe seiner Sterblichkeit.
Befuirchtend, die Nationalsozialisten konnten sich der Ueberreste des
wieder beriihmt gewordenen annehmen und sie nach Deutschland
versetzen, hat Professor Dr. Breitjnger beim Einbruch der National-
sozialisten die Gebeine des schon Uber vier Jahrhunderte Begrabenen
ausheben und in eine Metallhillse bergen lassen, die er vorerst in
einem verlassenen Stollen in der Umgebung von Salzburg verbarg.
Spater wurde diese Hulse auf die Festung Hohensalzburg verbracht,
die nach Kriegsende vorubergehend Quartier der amerikanischen
Truppen wurde. Dort fanden Soldaten die Hulse, untersuchten sie
und fanden Becken, Oberschenkelknochen, einen Schéadel, kein wiin-
schenswerter Fund fir amerikanische Existenzialisten. Sie warfen das
grause Zeug auf den Schuttkarren und fihrten es mit anderem
Kehricht zu einer damit auszufullenden Grube! Nur mit Mihe und
nach langem Suchen ist es gelungen, die bereits sechs Jahre (!) unter
allem Schutt liegende Metallblichse wieder herauszufinden. Dr. Brei-
tinger (der eigentliche Urheber dieser ossischen Odyssee) stellte fest,
da noch alle Skeletteile samt Schadel vorhanden waren. Kirzlich
kam es zur zweiten Beerdigung unter Fackelbegleitung und Nieder-
legen dreier Krdnze auf dem Sebastiansfriedhgf. So mdge auch der
ganze Paracelsus dem Schutt der Unwissenheit enthoben werden. Ein
ganz eigenes Geschick.
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Nachzutragen ist hier auch noch, dal? bei einer friheren Exhumie-
rung der rachitische Schadel des Paracelsus einen Spatenstich abbekam
oder fallen gelassen wurde (wahrscheinlich 1752), sodal3 bei einer
spater erfolgten Untersuchung durch einen bekannten Wiener Ana-
tomen (ca. 1889) erneut die Frage aufgeworfen wurde, ob die Mar
von einem gewaltsamen Tode berechtigt sei. Da die mikroskopische
Untersuchung jedoch keine Anhaltspunkte hiefiir ergab, mufR3te die
Diagnose auf eine postmortale Ruptur des Scheitelbeines gestellt
werden. Nach solchen Aventiuren ist die kirzlich aufgetauchte Frage
einiger Paracelsisten berechtigt: was verstehen Sie unter Paracelsus PP?
Antwort: noch lange nicht primus primorum, aber schon ldngst:
ausge-pichtester Pechvogel. —
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Ein Salzburger Gelehrter, Adam A. Lebenwaldt, Notar, Philosoph und
Medizinkundiger, verdffentlichte um das Jahr 1680 «Acht Tractatlein von
des Teufels List und Betrug». Darin handelt es sich, vor allem, um die
unwissenden und betriigerischen Alchimisten und Phantasten, zu welchen
auch die Rosenkreuzer gezéhlt wurden. Da jedoch die letzteren Paracelsus
als einen «hocherleuchteten» Meister lobten und ihm huldigten, entstand
fir den gelehrten Notar, einen Forscher und Bewunderer Paracelsi, die
Notwendigkeit den Unterschied zwischen den betriigerischen Phantasten
und dem grofRen «Weisen von Einsiedeln* zu betonen und zu prifen. Es
geschah auch in dem vierten der genannten Traktate. Dies ist ein sehr
seltenes Bichlein, betitelt:

Adami & Lebenwaldt /
Philosophi & Medici, Com. Pal Caes.
Not. Apost. Publ.

Viertes Tractatel /
von
Del3 Teuffels List und Betrug
In der
Falschen Alchymisterey
Und

Goldmacher = Kunst /
Darinner ausfiihrlicher Bericht gegeben
wird / von den so genandten Fratribus Roseae Crucxs
oder Rosen-Creutzern / und Theophrasto®
Paracelso.
Saltzburg / Druckts und verlegts Joh. Baptist Mayr /
Hoffmann und Academ. Buchdrucker / 1680.

Auf den Seiten 80 bis 110 befindet sich hier, von einer «Schutzrede»
begleitet, eine lehrreiche, wenn auch naturgemaf nicht vollstindige Kurz-
biographie des groBen Meisters. Der gelehrte Notar hat seine Feststellun-
gen aus den”™Originalwerken Paracelsi geschopft, die er offenkundig griind-
lich studiert hatte, und ist in seiner lobenswerten, sachlichen Methode
noch weiter gegangen, als viele von seinen modernen Nachfolgern. Auf
Seite 88 schreibt er darliber: «Ich setze es aufBer allen Zweifel / daR
bessere Zeugnuf eines Lebens und Wandels seyn kann / als die man
nimbt von den Orten, wo man geboren / gelebt und gestorben.»

Diese auf so festen Sdulen beruhende Biographie wirft auch tatséchlich
verschiedene wertvolle Seitenlichter auf das Leben, die Umgebung und den
von Paracelsus-Lehren breit ausgelibten EinfluB. Es lohnt sich durchaus
noch heutzutage fiir jeden ernsten Paracelsus-Forscher diesen biographi-
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sehen Aufsatz des uns entfernten 17. Jahrhunderts mit Aufmerksamkeit
zu studieren.

Unter verschiedenen interessanten Einzelheiten ist die Bemerkung auf
Seite 96— 97 nicht unwichtig: «Theophrastus, weiln er lebte / fiihrte er
gantz ein andere Manier ein zu curiren / thete auch mit Verwunderung
und Neyd glacklicher Progre in sonst unheilsamen Kranckheiten /
dahero er per Excellentian Aureolus genennt worden.» Diese in der
zweiten Halfte des siebzehnten Jahrhunderts niedergeschriebene Erklarung
des so oft an erster Stelle stehenden Beinamen «Aureolus» und zwar als
eine Tatsache, nicht als eine passende Voraussetzung, widerlegt Prof. Sud-
hoffs Theorie, Paracelsus héatte diesen Kosenamenl von seinen Eltern des
schénen blonden Haares wegen erhalten. Dabei wissen wir bis jetzt so gut
wie nichts uber die wirkliche Farbe des Haares des jungen Theophrastus.
Also eine Theorie begrindet auf einer Vermutung!

Bemerkenswert ist die Betonung der Verbundenheit, die zwischen dem
kranken Paracelsus und der mit groRer Achtung erwdhnten Familie Strobl
bestanden hat; es waren, abgesehen von einem kaiserlichen Notar, die
Mitglieder dieser angesehenen Familie, welche von Paracelsus gerufen
wurden, damit sein Testament in ihrem Beisein gemacht werden koénnte
(Seite 101). Auf dem Gute von Strobls am St. Wolfgangsee weilte Para-
celsus noch im Frihjahr 1541, auf den Ruf nach Salzburg wartend.2 Zu
den Zeiten von Adam Lebenwaldt war «die Familie Strobl noch vorhan-
den» (S. 101). Vermutlich in Salzburg.

Etwas Uberrascht war der Schreiber dieser Zeilen, als er in einem an-
deren Teile des «Tractatels»3 die Andeutung auf die richtigere als Ubliche
Erklarung des gegen Paracelsus in Basel angewandten «Schméh-wortes»
Ctfcophrastus. Hier schreibt der gelehrte Notar wie folgt: «Diser Cacus
wie Virgilius 1. 8. Aeneid, meldet / war ein Sohn Vulcani, ein Ertzmér-
derer / Réuber / und Brenner / hat sich gar unterstanden dem Herculi
seine Ochsen zu stehlen / und bey dem Schwaiff ricklich in sein Antrum
zu ziehen / in dem aber Hercules sein verlohrne Heerd instandig suchete /
und ungefehr zu disem Antro kommen / vermerckent / dal3 die Tritt
nur heraul? gepfadet / wolt er wider ohne Argwohn abweichen / die
Ochsen aber fangten an ihr Mu zu schreyen und sich selbsten zu verrahten
/ da kédme Hercules mit seinen Streitkolben zu dem Antro kunte aber nit
hinein / weilen ein groRBer Stein vorgewaltzet wére / lieffe also zornig
auf die Spitzen de® Bergs / und sdhe dafl3 oben auf dem Antro ein Loch /
mir einem Stein bedeckt wére / welchen er alsobalden auffgehoben /
durch das Loch fallen lassen / und also Cacum erstickt.»

Der gelehrte Notar endet mit dem frommen Wunsche: «Ich aber wiin-
sche der Fraternitet del? Rosencreutz das Antrum Caci. So geschehe euch
also meine Herrn Rosen-Creutzer» ... In diesen bdsen Aeuf3erungen wol-
len wir ihm weiter nicht folgen. Basilio de Telepnef.

1 Siehe auch Dr. Lochers Paracelsus-Biographie (S. 19), dessen Ansicht
im Grunde mit derjenigen Lebenwaldts stimmt (Anno 1851).

2 Sudhoff. Paracelsus S. 154 .

8 Viertes Tractatel S. 77.
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UBER DEN WERT DER SYNOPSIS IN DER
NEUEDITION PARACELSISCHER WERKE

Uebersicht samtlicher klinischer Werke Hohenheims mit Vervollstandi-
gung und Richtigstellung der Huserschen Numerierung.

t Dr. J. Strebei

Ein unbestreitbarer VVorzug der schweizerischen Paracelsus-Ausgabe be-
steht u. a. auch darin, dal3 Hohenheims Werke in synoptisch-zusammen-
héngender Schau geboten werden, was eine Edition nach chronologischen
Gesichtspunkten nie erreichen kann. Erst die Synopsis gewdhrt einen
lieberblick mit Querschnitt UOber Entstehung, Werden und Wachsen der
Philosophischen Weltanschauung (= Astronomia) und der naturwissen-
schaftlichen und medizinischen Erkenntnisse. Erstmalig bot uns der VI.
(Klinik) Band eine Schau Uber alle tartarischen Arbeiten Hohenheims.
Einen ersten Versuch dazu hat 1909 Dr. Paul Richter in Nr. 38 und 39
der Med. Klinik gemacht auf Veranlassung Sudhoffs unter dem Titel:
lieber Paracelsus und die tartarischen Krankheiten. Ein Beitrag zur Ge-
schichte der Stoffwechselkrankheiten. Richter wollte zwar nur nachweisen,
da Paracelsus die Eiweil3absonderung und -Fallung bei Nierenkranken
gekannt habe, «was mich eine unendliche Arbeit gekostet, bis ich zwei
darauf bezlgliche Stellen gefunden habe», die ich den Positivisten der
Medizingeschichte nicht vorenthalten will. Im 3. Bande der von Huscr
besorgten zehnbandigen Quartausgabe 1589 steht S. 322 «de morbis ex
tartaro oriundis» im 3. Kap. des 3. Traktates, das Uberschrieben ist «de
lacte renum»: Lac (urinae) vero lactis naturam habet: inde sequitur...
coagulatio particularis et serum. Und in den Kommentaren dazu heil3t es
S. 324/325 «... et expeliitur urina ut lac et est lac: et si post urinationem
in illud projicitur ein Késmagen / tune coagulatur, gibt in fundo ein
molcken / vel si acetum infundas, scheidt es sich ...» Also hat Paracelsus
1527 die Eiweif3fallung im Urin erstmalig durch Sdurekoagulation wie
auch heute noch gebrduchlich, praktiziert und gesehen. Auch zahlreiche
Auskrystallisationen von Salzen oder «Tartarus» kannte Hohenheim. Rich-
ter schreibt nach dieser historisch wichtigen Feststellung: Das fiir mich
zuerst sehr anstrengende und an sich durchaus nicht kurzweilige Suchen
ist allméhlig immer interessanter geworden. Denn ich habe immer mehr
Goldkérner gefunden, habe mich in den Paracelsus hineingelesen und bin
schlieBlich zu der Ansicht gekommen, daR Paracelsus wieder einmal Sa-
chen gesehen hat, welche die Zunftmedizin erst 336 Jahrhunderte spéter
entdeckt hat, namlich die Theorie von der harnsauren Diathese. Dr. Richter
beweist schlagend, daR «der heute noch vielfach verkannte Dulder» der
eigentliche Begrunder der heute sog. Harnsauren Diathese ist, wenn auch
A. Delpeuch 1900 in seiner Histoire de la Goutte et du Rhumatisme,
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S. 404, falschlicherweise schreibt: En réalité I'ceuvre de Paracelse fut
stérile et éphémere; la science moderne n’a rien a reprendre dans le
fatras (= Kram) qu'il a laissé. Auch Minkowski schreibt in seiner Mono-
graphie Uber die Gicht in Nothnagels Handb. d. spez. Path. und Ther.
1903, 7, von dem «vagen Begriff... des Tartarus des Paracelsus». Das ist
nur begreiflich, bemerkt Richter dazu, wenn man annimmt, dal die
Genannten den Paracelsus Uberhaupt nicht gelesen haben. Dazu musse
man sich aber Miihe geben, den so schwer zu begreifenden Autor kennen
zu lernen.

Auch Dr. Richter gibt keine Synopsis Uber alle tartarischen Arbeiten
Hohenheims, sondern nur Analecta. Erst unser VI. Band bietet eine solche
an hand aller Originalien. Erstmalig gelang auch im ersten Klinikband
die Rekonstruktion der sog. sechs medizinischen Bicher Hohenheims in
lickenloser Boige, an die wir im VII. Band in logischer Fortsetzung den
Liber Septimus in Medicinis, das 7. Buch anschlieBen kénnen. Nicht nur
formell, auch inhaltlich reiht sich der VII. Band logisch an das letzte
Kapitel des VI. Bandes oder ersten Klinikbandes an: das Gujakholz-
buchlein im Peypuserstdruck faksimiliert. Es stellt ein Kapitel der Syphilis
dar. Wie Pest und Syphilis als Seuchen zusammengehdren, so auch Lues
und Psychiatrie. Erzeugt sich die Lues als Metaspirochaetose, wie sie Th.
Mann in seinem Dr. Faustus bezeichnet, eines der eindriicklichsten psy-
chiatrischen Krankheitsbilder: die Hirnerweichung oder Paralyse. Also be-
ginnt unser letzter Band mit einem Abri3 der paracelsischen Psychiatrie,
wie sie niedergelegt ist im «Siebenten Buch der Medizin des Theophrastus
von Hohenheim»: Ueber die Geisteskrankheiten, in zwei Traktate geteilt.
Huser ediert es im V., 38/92, Sudhoff im Il. Band, 393/455. Es handelt
sich also beim Siebenten Band um Fruhschriften, geschrieben 1525 und 26
im sldwestlichen Deutschland nach der fluchtartigen Abreise aus Salz-
burg, wo er sich erstmalig niederlassen wollte. Hier entstanden auch die
friihen Schriften zur Heilmittellehre der Arzneistoffe und Heilquellen,
die erste Begriindung der tartarischen Lehre von den Stoffwechselkrank-
heiten und im AnschluB an die psychischen Erkrankungen einige
Schriften Uber Kontrakturen und L&hme, wie sie auch als Folgen von
metaluischen Krankheiten wie Tabes und Paralyse auftreten, die alle der
Il. Sudhoffband darbietet und unser VII. Band, dessen erste Halfte noch
klinischen Arbeiten gewidmet ist.

Somit waren wir also beim 7. Buche der medizinischen Werke Hohen-
heims angelangt. Noch nie ist ein Versuch gemacht worden, samtliche
medizinischen Werke Hohenheims systematisch, nicht chronologisch, zu
ordnen. Johannes Huser hat 1589/91 zwar den ersten Versuch dazu ge-
macht, der ihm aber schon beim 5. Buch miRlungen ist. Sudhoff hat be-
kanntlich als Pionier erstmalig chronologisch ediert und edieren missen.
Er hat die Bahn frei gemacht fir die heute einsetzende vergleichend
synoptische Schau, die uns erst das Werden und Wachsen im Querschnitt
der Jahre liickenlos uberschauen laB3t. Der Medizinhistoriker der Schweiz.
Med. W. hat mir friher die vorwurfsvolle Frage vorgelegt, warum die
Schweiz. Paracelsusausgabe nicht nach chronologischen Gesichtspunkten

132



erfolgt sei. Dazu ist festzustellcn, daR dies von Sudhoff bereits in muster-
gultiger Weise besorgt worden ist. Deswegen ist eine vergleichend-synop-
tische Zusammenstellung gerade auch der Kklinischen Arbeiten schon langst
fallig geworden. Niemand hat sie bisher besorgt, In.der St. Galler-Edition
liegt sie erstmalig vor. Muhsam muf3te man bis anhin z. B. die tartarischen
Arbeiten, eines der grundlegendsten Werke Hohenheims zur harnsauren
Diathese und biochemischen Betrachtungsweise der Stoffwechselkrank-
heiten, aus Huser und Sudhoff zusammensuchen, weil sie als eines der
Lieblingsthemata des Biochemikers von 1520 bis 1538, der letzten Fassung
auf dem SchloR zu Maéhrisch-Kromau immer wieder im Schmelztiegel
neuer analytischer und pharmakotherapeutischer Erkenntnisse transmutiert
und verbessert wurden. Erst die vergleichende synoptische Schau, die alle
gleichartigen Arbeiten logisch, aber auch chronologisch einander folgen
1aBt, in einheitlicher, nicht abgerissener Chronologie, nicht nur der philo-
sophischen, sondern auch der klinischen Werke, gewdhrt uns einen
lickenlosen Einblick in das Werden und Wachsen des Einsiedler Genius,
Uberhaupt jeder geschichtlichen Personlichkeit. Nur diese Synopsie gestattet
auch erstmalig eine richtige Numerierung der klinischen Arbeiten, was
hier kurz geschehen soll. Doch folge vorgdngig dieser Klassifizierung
noch eine kurze Analyse unserer bis anhin erschienenen Paracelsushénde.
Zuerst wurde in der St. Galleredition kulturhistorisch und medizinge-
schichtlich die erste Groftat des Einzelgdngers Hohenheim an Hand
sprachgewaltiger Essays wie die Schutz- und Trutz-Reden (Defensiones),
des Irrgartens der Aerzte usw. vorgestellt: das Zerschlagen des Uber
tausendjahrigen Galenismus, der Riesenkampf eines Einzelnen gegen die
im Doktrinarismus erstarrte Humoralpathologie. Locher, wohl der erste
Zircher Medizinhistoriker, formulierte diese Grof3tat des «Grof3ten
Schweizer Arztes», wie er ihn 1851 in seiner noch heute lesenswerten
Schrift Uber Paracelsus nennt, historisch richtig und prégnant folgender-
maR3en: Die Medizingeschichte kennt kein Mittelalter wie die sog. Welt-
geschichte, denn dank «unserem grof3ten Schweizer Arzt», der mehr war
als ein Reformator: ein Revolutiondr (wie Wilhelm Teil), wurde das
Altertum in der Medizin gleich von der -—Neuzeit abgel6st. — In den
drei folgenden Banden der Schweizeredition wurde wiederum auf synop-
tischer Grundlage erstmalig das Gesamtsystem der Paracelsischen Philo-
sophie dargeboten. Zu viele berihmte Professoren der Philosophie wie
Eucken, DeuRen und zahlreiche andere haben bei Paracelsus nur deswegen
versagt, weil sie den Ueberblick tber das gesamte Schrifttum infolge
fehlender Synopsis nicht hatten und Segmente herausschnitten, die keine
Rundung ergeben konnten. Beispielsweise hat der Jenenser Philosophie-
Professer R. Eucken in seinen Beitrdgen zur Geschichte der neuern Philo-
sophie eine geistvolle Studie voll inneren Gehaltes tber «Paracelsus und
der Entwicklungsgedanke» veréffentlicht, dabei aber das paracelsische
Hauptwerk hierliber, den Liber de Fundamento (S. unsern II. Band)
ignoriert. Erst die synoptische Schau erschlieBt uns ein lickenloses Ver-
standnis. Selbst Berufsgelehrte der guten alten Zeit, da man noch Zeit
hatte, brachten die Geduld nicht auf, sich eine Synopsis aus den zehn
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Huserschen Quartbdnden oder den 3000 Folioseiten der StraBburger Aus-
gabe oder den 15 Sudhoffbanden zurecht zu zimmern. Sich eine solche aus
den 15 Sudhoffbdnden anzueignen Uber die verschiedenen Themata natur-
wissenschaftlicher, medizinisch-klinischer und philosophischer Art braucht
ein jahrzehntelanges intensives Studium. In unserer Ausgabe wird die
Synopsis nicht nur erstmalig dargeboten, sondern auch leicht gemacht,
weil viel Uberflissiger Ballast mit zeitbedingten Skurrilititen und Irr-
timern endlich einmal ber Bord geworfen wurden und auch die Sprache
flieBend gestaltet ist. Von ihr aus kann der Interessierte leicht auch zu
den weiteren Quellen Vordringen, wenn er Lust und Liebe dazu verspirt.
Es kann ihm dann kaum mehr passieren, dald er vor lauter Baumen den
Wald nicht mehr sieht. Davor bewahrt ihn unsere synoptische Vorschau
und Schau, die uns auch erstmalig eine klare Sicht uber alle klinischen
Arbeiten gab, welche eine Rekonstruktion der richtigen Numerierung
aller medizinischen Werke gestattet mit Korrektur einer von Huser vor-
genommenen fabchen.

Wie bereits betont, haben alle Herausgeber Hohenheims, auch die
Einzeleditores, nicht nur die Gesamtherausgeber, mit den tartarischen
Werken als Hauptwerken den Anfang gemacht, was ich im ersten Klinik-
band auch befolgen muBte. Schon im Inhaltsverzeichnis unseres VI. Bandes
ist die Reihenfolge der tartarischen Werke logisch zu Ende gefiihrt worden
in der hier verzeichneten Abfolge:

1. 1. Buch De Tartaris oder Uber die Steine. «Erster Teil der medi-
zinischen Werke des Theophrastus von Hohenheim, Eremitae insignis.»

2. 11. Buch Uber die durch Stein entstehenden Krankheiten.

3. De Tartaro im Opus Paramirum (1531). Dort selbst als 3 bezeichnet
und an dritter Stelle eingeordnet.

4. Das Buch von den tartarischen Krankheiten, dem Pfarrer Dr. jur. Jo-
hann von Brant in Eferdingen gewidmet (1537/38).

5. Schiler Nachschriften aus der Basler Vorlesung De Tartaro (latei-
nisch) 1527/28.

6. VI. Buch der Medizin des «GrofRen Monarchen Theophrastus von
Paracebus von Hohenheim»: De Tartaro 1525. Huser 1V, 14.

7. «Siebentes Buch» in der Arznei de Morbis Amentium. Huser 1V, 39.

8. «Achtes Buch» oder Traktate Gber den Ursprung und die Ursachen
der Wassersucht, Schwindsucht, Kolik, Tobsucht, Farbsuchten, Wirmer,
des Podagras, Schlags, Stuhllaufs, Kaltenwehs und der hinfallenden Krank-
heit. Huser 1V, 117/45.

9. «Das neunte Buch in der Arznei»: Von Ursachen und Kuren der
Kontrakturen und Ldhme (Liber de Contractis Membris). Straburg 1526.
Huser 1V, 94, Sudhoff 11, 454/486.

10. Von der Bergsucht. Von Huser falschlicherweise (wie aus obiger
Zusammenstellung hervorgeht) ab Finftes Buch bezeichnet.

11. Von den Gelbsuchten (De Icteritiis).

12. Pestbucher.

13. Syphilisbicher.

14. De Thermis.
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15. Consilia Medica.

16. Chirurgische Bucher.

Huserus teilt dem Lectori nach dem Catalogus und Inhalt der Biicher
Theophrasti Paracelsi des vierten Bandes Uber die medizinischen Biicher
folgendes Wissenswertes mit: Diese jetzt folgenden drey Bucher belan-
gende / nemlich (wie sie vom Autore selbst genennet) dz Sechste de
Aegritudine ex Tartaro (alles au Theophrasti eigener Handtschrifft), das
Siebende De Aegritudine Amentium, das Neundte de Membris Comraccis
(alles ex Autographo): soll der guinstige Leser wissen / da3 Theophrastus
an ethlichen orthen selbst bezeuget, das er habe 53 Biicher in der Arzney
(Item anderswo sagt er 46) beschriben: Auf3 der zahl derselbigen / werden
diese drey zu sein geachtet. Von den andern hatt bil3her noch niemandt
wollen wissen. Kommen sie aber mit derzeit herfur / Vnd zu meinen
handen / sollen sie gemeinem Nutz nit verhalten werden.

Grosso modo haben wir es oben nach Durchsicht aller edierten medi-
zinischen Werke fur unsern VI. und VII. Band auf 16 GroRblcher ge-
bracht. Unterteilt man jedoch z. B. die Syphilisbiicher in ihre mehr als
zehn Bicher, ebenso die chirurgischen Werke sowie die Ubrigen, so
kommt man ohne weiteres im Sinn und Geist des Autors selbst auf die
von Huserus angegebene paracelsische Originalzahl von ca. 46—53 Bu-
chern bzw. Libellen, die ausschlieRliche medizinische Themata mit Aus-
schlufd der naturwissenschaftlichen beschlagen.

Aschner ist vollig zuzustimmen, wenn er in der Einleitung seines IIl.
Bandes schreibt, da3 aus dem Studium der paracelsischen Schriften un-
zweideutig hervorgehe, dal3 Paracelsus in allererster Linie Arzt war, in
zweiter Alchimist. Das seien nach Aschner seine einzigen bleibenden Ver-
dienste. Denn was er sonst an naturphilosophischen oder theologischen
Werken hinterlassen (nicht «veréffentlicht», wie Aschner schreibt), sei
hdchstens von historischem Interesse. Vieles davon scheine uns heute albern
und uninteressant und sei von seinen Vorgdangern weit besser dargestellt
worden. Anders stehe es mit den medizinischen Schriften, die ja % seiner
Werke ausmachen. Bei den medizinischen und alchimistischen Schriften
komme es also darauf an, den Tatsachengehalt im Text sachlich richtig
und leicht verstandlich wiederzugeben als in philologischen Spitzfindig-
keiten und kritischer Apparatur herumzudoktern. Zeitgeméf3es dringendes
Erfordernis sei es, *die bisher auch in Fachkreisen unbekannten bergehoch
liegenden Goldkdrner und Edelsteine Paracelsischen é&rztlichen Wissens
endlich zu Tage zu fordern, statt an der weit belangloseren sprachlichen
Umhiillung, die sie umgibt, kleben und hédngen zu bleiben». Hauptsache
auch in der Medizin ist und bleibt das Heilen, wozu die Wissenschaft nur
Mittel zum Zweck sein soll. Ansonst ergeht es auch den Paracelsusfor-
schern wie den von Paracelsus bekdmpften Galenisten, die sich mit &ufRer-
lichen Interpretationen und Kommentaren begnugten, um dartber das
wahre Heilen zu vergessen. Die Medizin ist nicht nur Wissenschaft und
Technik, sondern vor allem auch — Erfahrungswissen, das ohne genaue
Kenntnis alles Wertvollen, seit Jahrtausenden Ueberlieferten, nicht ge-
deihen kann. Es genlgt aber nicht nur den einen oder andern alten Auto-
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ren zu kennen. Wie unzuganglich und nihilistisch die hippokratische An-
schauungsweise ist, betont Paracelsus selbst wiederholt (Aschner). Eine
grofRere Fundgrube von auch heute noch zu beherzigenden é&rztlichen Er-
fahrungsweisheiten und ganz besonders von Heilverfahren ist nirgends zu
finden als bei Paracelsus. Hieraus ergeben sich fur die weitere Paracelsus-
forschung folgende Hauptaufgaben: monographische Behandlung aller Sy-
philisarbeiten mit spezieller Ausarbeitung der Rezepte, wennmdglich von
einem Dermatologen; 2. monographische Bearbeitung der chirurgischen
Schriften durch einen Chirurgen; 3. monographische Bearbeitung der
Pharmakotherapie und Rezeptologie, wie sie Dieter Schmaltz begonnen
hat; 4. monographische Bearbeitung aller chemischen Schriften durch einen
Chemiker: die weitaus schwierigste Aufgabe, wie Prof. Koelsch bei der mo-
nographischen Bearbeitung des ersten Lehrbuches iber Gewerbekrankheiten
und Gewerbehygiene festgestellt hat. Dabei wéren in mihevoller Kleinarbeit
die chemischen Reaktionen nachzuprifen und in die zeitgemdRe Chemie-
sprache zu Ubersetzen. Leichter ist dies bei den Pflanzenrezepten der para-
celsischen Phytopharmakologie zu bewerkstelligen, wie ich mich immer
wieder selbst Uberzeugte. Mit Hilfe eines der bekannten grofRen Kréuter-
biicher des Mittelalters und der Renaissance sowie mit Benutzung moderner
Floren wie Thommen gelingt es leicht die von Paracelsus benutzten Pflan-
zen zu identifizieren. Vorarbeiten hiezu bieten die Werke von B. Aschner,
auch in den Acta Paracelsica, die Arbeiten von Dieter Schmaltz und die
schweizerische Paracelsusedition in den letzten Banden.
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PARACELSUS BEI SIR JAMES JEANS

Kdirzlich ist im Francke-Verlag als Band 48 der Sammlung Dalp eine
Uebersetzung von The Growth of physical Science des Cambridger Pro-
fessors James Jeans unter dem Titel: Der Werdegang der exakten Wissen-
schaft erschienen, dessen Studium jedem Gebildeten zu empfehlen ist.
So ausgezeichnet das Werklein als Uebersichtsschau ist, das eine Fulle von
Wissensgut vermittelt, so mangelhaft ist das Kurzkapitel Gber den Hohen-
heimer geraten, das auch mit falschen Jahreszahlen aufwartet (S. 162/165).
Dem englischen Autor waren offenbar die grundlegenden Werke von
Prof. Karl Sudhoff Uber die Geschichte der Medizin ebenso wenig be-
kannt wie diejenigen seines Schilers Henry Sigerist, der in Baltimore
auch in amerikanischen medizingeschichtlichen Archiven publiziert hat.
Immer noch spukt in englischen Darstellungen wie spez. in der Encyclo-
pédia Britanica ein unwahres Zerrbild des Hohenheimers herum, das auch
bei James Jeans nachwirkt. Offenbar ist Sudhoffs Geschichte der Medizin
viel zu wenig bekannt, obwohl Sudhoff oft in London uber Medizin-
geschichte gesprochen hat, oder heute nicht mehr erhaltlich, sodaR ich
auf das IV. Jahrbuch der Schweizerischen Paracelsus-Gesellschaft der Nova
Acta Paracelsica aufmerksam machen mochte, in dem S. 71 unter «Medi-
zingeschichtliche Richtigstellungen...» ebenfalls die grébsten Irrtimer
Uber Paracelsus richtiggestellt und seine reformerischen Verdienste fur die
Heilkunde objektiv dargelegt werden. Hier méchte ich nur kurz das
Portrat Hohenheims aus dem Buche von Sir James Jeans nachzeichnen,
um die Verzeichnungen und historischen Unrichtigkeiten kurz zu be-
richtigen.

Der Autor schreibt: «Wir durfen den seltsamen Schweizer Chemiker
und Arzt Paracelsus nicht tibersehen, der, nachdem er in Basel und Wiirz-
burg Medizin studiert hatte, 1526 Professor der Medizin in Basel wurde.»
Historisch ist beglaubigt, da Paracelsus Ende 1526 in StraBburg weilte,
wo er sich unterm 5. Dezember «Actum Mittwoch nach Andreae Apo-
stolie» ins Burgerrecht aufnehmen lieR: «ltem Theophrastus von Hohen-
heim der Artzney Doctor hat das Birgerrecht kauft und dient zur
Lutzernen». Erst am 9. Juni 1527 wird der «Erneuerungsversuch der Heil-
kunst» vom neuen Basler Professor verkiindet, wahrend wir ihn schon
am 28. Februar 1528 nach der Flucht aus Basel ins Elsal in zwei Briefen
an Bonifaz Amerbach in Kolmar treffen. DaR er in Basel und Wurzburg
Medizin studiert habe, ist nicht nur nirgends beglaubigt, sondern unwahr-
scheinlich. Ersteres ist eine Verwechslung mit der Professur, letzteres eine
Legende, die aus der Erwdhnung des Wirzburger Abtes Trithemius ent-
standen ist, den Hohenheim nur aus dessen magisch-mystischen Schriften,
aber nicht personlich gekannt hat. Viel wahrscheinlicher ist die These von
B. de Telepnef, dafl3 Paracelsus von Villach aus, wo der Rektor der Wiener
Universitat, Vadianus, grof3er preisgekronter Humanist (poeta laureatus)
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und Doktor der Medizin, sich personlich im schénen Vaterhause von
Paracelsus wahrend der Wiener Pestzeit aufhielt, zu Vadian an die Wiener
Hochschule ging, wo er das Baccalaureat machte, bevor er nach Ferrara
sich begab, wo er sich den Doktortitel holte, der ausdriicklich auch in der
Aufnahmeurkunde ins Burgerrecht der Stadt StraRburg erwahnt wird.

Weiter schreibt Sir James Jeans: «Personlich war er (P.) unertréglich
eingebildet, anmafRend und prahlerisch. Seine erste Tat, nachdem er Pro-
fessor geworden war, bestand darin, seine Verachtung fur die beiden
gro3en Aerzte der Vergangenheit, Galen und Avicenna, durch offentliches
Verbrennen ihrer Bucher zu bezeugen. Seine eigenen Arbeiten sind schlecht
geschrieben und unglaublich schwer zu verstehen. Trotzdem kann er mit
Recht den Anspruch erheben:' der erste wirkliche Chemiker in der Ge-
schichte der Wissenschaft gewesen zu sein.*

Der Vorwurf der Ueberheblichkeit, AnmaRung, ja des GrdRenwahns
begegnet uns immer wieder. Die einfache klare Wahrheit, daf3 an die Stelle
der Humorpathologie eine neue Medizin zu setzen sei, die sich auf Ratio,
Experientia ac Experimenta und auf die Grundsdtze der Chemie stutzen
musse, gab dem Hohenheimer die groBe Ueberlegenheit fir sein ganzes
Tun und Lassen, die sichere reformatorische Geste, welche unsere heutige
Medizin begriindet hat. Im BewuRtsein seiner nur der Wahrheit und dem
Fortschritt dienenden Sendung durfte er die scheinbar Uberheblichen Worte
schreiben: «lhr mir nach, nit ich euch. Mein ist die Monarchei.» Die
Geschichte der Medizin hat dem rationalistischen Reformgeist Recht
geben mussen, verzeiht ihm aber heute noch nicht, da® er mehr war als
Nur-Rationalist, auch Magier und Mystiker im Ursinn von Faust. In-
teressanterweise haben sich die Engldnder spez. in der viktorianischen
Epoche immer wieder mit den mystischen Schriften Hohenheims befaf3t
und sie héufiger Gbersetzt als die rationalistischen naturwissenschaftlichen,
die sie mehrenteils gar nicht kannten. Ich erinnere an die dramatische
Dichtung von Robert Browning und an die Ankaufe englischer Archive
und Bibliotheken von spez. magischen Schriften Hohenheims, wie aus
den Biichern Sudhoffs Uber paracelsische Abschriften hervorgeht. Hatte
die Medizin nicht im Geist und Sinn Paracelsi die Schiffe mit den Jrr-_
lehren der Saftetheorie hinter sich verbrannt, so ware sie nie in den Besitz
der heutigen Reformmedizin gekommen, die Hohenheim eben auch als
erster Chemiker inauguriert hat. An Stelle der verbrannten alten Goétzen-
tempel hat Hohenheim den unverwistlichen Grundrif3 eines neuen askle-
piadischen Heilig- und Heil-tumes gezeichnet und gerade in der von Jeans
anerkannten und richtig gewdirdigten Begrindung der Chemie die Tréger-
sdule zum heute noch bestehenden Medizingebaude fiir alle Zeiten auf-
gerichtet. Zu diesen Heraklestaten geniigte kein Reformator. Nur ein
Revolutiondr war dazu fahig, weswegen ihn nicht nur Basel, sondern auch
der Humanist Vadianus fallen lieRen. DaR die Arbeiten schlecht geschrie-
ben sind, daran sind groRtenteils seine Feinde schuld, welche Verbote
zur Drucklegung erwirkten, dieweil die Kopisten vieles interpolierten,
verballhornten oder verwiésserten. Anderseits betonten immer wieder beste
Kenner der deutschen Sprache wie Friedrich Gundoljf, Kolbenheyer u. a.,
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dafd selbst Luther keine groRere Fille anschaulicher Gleichnisse hatte und
keine groRere Sprachgewalt als Paracelsus. 1928 schrieb z. B. Gundolf:
GrofRe Naturforscher, die als solche die deutsche Sprache gehoben, gibt es
weniger als grof3e Geschichtsschreiber: bis in Goethes Jahrhundert ist
Paracelsus der einzige. An scharfer, runder, tiefer Beobachtung, an wissen-
schaftlicher Sinnlichkeit kann es Hohenheim mit jedem Modernen auf-
nehmen. An Fulle wie an Starke wird er von keinem Deutschen des 16.
Jahrhunderts, von wenigen aller Zeiten, Ubertroffen. Unter den deutschen
Naturforschern ist ihm, von Goethe immer abgesehen, nur Kepler an
personlicher Leuchtkraft gleich, auch nicht Gau3 oder Humboldt, Haller
und Johannes Miller, Liebig und Helmholtz oder gar Virchow». Dieses
Urteil eines besten deutschen Literarhistorikers klingt allerdings anders
als das obige Urteil eines Englanders, fir den das Studium Paracelsi auch
in der modernisierten Schreibweise Sudhoffs zweifellos recht miihsam war.
Doppelt froh sind wir deshalb um die schweizerische Neuherausgabe para-
celsischer Werke bei Zollikofer, St. Gallen, deren Studium leicht gemacht
wurde auch fur Fremdsprachige, die in den zahlreichen Facsimila die
Schwierigkeit der Uebertragung herauslesen kénnen. Immerhin schwingt
sich Sir James Jeans zu dem gerechten Urteil auf, dal Paracelsus «der
erste wirkliche Chemiker in der gesamten Geschichte der Wissenschaft
gewesen sei». Dieses gerechte Urteil eines Hochgraduierten der Cambridger
Universitat widerlegt erneut auch die verleumderischen Behauptungen eines
Dr. Oettli in Nr. 1/1946 der Schweiz. Aerztezeitung, daR «die Entwick-
lung der Medizin zur Naturwissenschaft von Paracelsus keine Notiz ge-
nommen habe».

Diese gerechte Wirdigung durch den englischen Physiker Jeans ist um
so bemerkenswerter, weil er bei der liebevollen Schilderung des grof3ten
Genies des 17. Jahrhunderts, Newtons (1642— 1727) S. 201 uber dessen
chemische Laboratoriumsexperimente schreibt: die Zeit und Kraft, die
Newton an die Chemie wandte, fihrte blof3 zu unbedeutenden Ergebnissen.
Er veréffentlichte nichts Neues in der Chemie und hatte keinen Erfolg
mit seiner Alchemie, Uber die sein Gehilfe Humphrey Newton schrieb,
dal sich Newton im Frihling und Herbst regelmaRig sechs Wochen in
seinem Laboratorium Tag und Nacht abmihte, bis seine chemischen Eoc-
perimente beendet waren, in deren Durchfiihrung er Gberaus streng, genau
und pinktlich war. Wéhrend also bei dem Genie Isaac Newton auf dem
Gebiete der Chemie gar nichts herausschaute im Gegensatz zur Physik,
die er als Klassiker mitbegriinden half, bis auch diese sog. absolute Physik
durch die Relativitatstheorie unserer Tage eine notwendige Ergdnzung
erhielt, waren die chemischen Resultate bei dem «seltsamen» Schweizer
Chemikerarzt nach den Angaben Jeans 150 Jahre vorher schon ganz be-
deutende. Lassen wir diesbezuglich Sir James Jeans selbst sprechen:
«Hohenheims Hauptstreben richtete sich auf die Verwendung der Chemie
fir Zwecke der Heilkunst, die Jatrochemie. Wir haben gesehen, daR die
Araber, einem von Dschabir-1bn-Hajjam ausgehenden Anstof3 folgend, die
vier Elemente des Pythagoras durch drei Komponenten ersetzten, die sie als
Sulphur, Merkur und Salz bezeichneten. Sulphur hatte aber nichts mit dem
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uns bekannten Element Schwefel mit dem Atomgewicht 32 zu tun, sondern
war die Eigenschaft eines Stoffes, die ihn brennbar machte, oder wie wir
heute sagen wirden, sein Verlangen nach Sauerstoff. Salz bezeichnete eine
Eigenschaft, die es dem Korper erlaubte, der Einwirkung des Feuers zu
widerstehen, oder den Ruckstand, der nach dem Brennen zurlickblieb,
wohingegen Merkur zur Bezeichnung der charakteristischen Eigenschaft
der Metalle angewandt wurde. Gold, sagte man beispielsweise, enthalte
sehr reinen Merkur; Kupfer enthalte keinen Sulphur, aber viel Salz und
Merkur usf. Im spateren 15. Jahrhundert schlug Basil Valentine, ein
Dominikaner, vor, eine vierte Komponente, Archaeus, hinzuzufiigen, Kraft
oder Energie, die alle Wirksamkeit und Wandlungen in der Welt hervor-
bringt». Jeder oberflachliche Kenner der paracelsischen Schriften ersieht
sofort die Ungereimtheiten von fast allen diesen Aussagen. Der Begriff
des Archeus ist Hohenheims ureigene Erfindung als Inbegriff der be-
seelenden Lebenskraft als Teil der Kollektivseele. «Archeus (nie von P.
selbst als Archaeus geschrieben, sondern als Archeus analog dem Basileus)
ist ein oberer, ertichter und unsichtbarer Geist, der sich absondert, erhoht
und aufsteiget von den Corporibus und ist furnemlich der Kinstler und
Artist der Natur und eine verborgene Kraft und Tugend der Natur.» Er
ist ein inwendiger und sdmlicher Geist», ein aktivierendes Moment im
Sinne eines innerlichen Bildners und Werkmeisters. Dieses innere Lebens-
prinzip der Dinge beherrscht die ganze Natur, beseelt auch die gesamte
Stoffwelt mit wirkenden Bildekréaften und schaffenden Prinzipien als Le-
bensgeister, Naturkréften, spiritus vitae im Sinne des Vitalismus. Die
oben genannten drei Prinzipien stammen nur in zweien von den Arabern,
namlich in Sulphur und Merkurius, wéhrend der Chemiker Paracelsus als
drittes Grundprinzip das Salz hinzufugte als Aschenbestandteil seiner Re-
tortenarbeit. Erstmalig hat sie P. als sehr wirksame Heilmittel verwendet
und der von ihm neubegriindeten Chemie, die er aus den Banden der
Alchimie losldste, den Begriff der Salze geschenkt, wodurch er selbst zum
Salz der Neuchemie wurde. Diese drei Prinzipien der Oxydation oder
Brennbarkeit, der Loslichkeit und Sublimierbarkeit sind ideelle Abbilder
stofflicher Produkte, die das Ergebnis jeder chemischen Zerlegung waren,
aber auch ideelle Abbilder von Seele (Sulphur), Leibgestalt (Sal) und
Geist JMercurius als Prinzip der Sublimation,~Héas die heutige Psycho-
analyse neu gewonnen hat). Das allbeseelende Lebensprinzip des Archeus,
das auch im gefangenen Glanz der Krystalle wohnt als Ausstrahlung der
Kollektivseele und als Archeus-Beherrscher der Krystallisationsgesetze und
Bildnerin der Strukturgitter, kann im Menschen im neuplatonischen Sinne
zum Archeites-Damon werden, was aus folgendem Satz Hohenheims klar
hervorgeht: Als mein Archeus mein Wachsen in Hochfahrt (Hoffart) sah,
war er gezwungen mich in einen andern Garten (der Verdemditigung) zu
transplantieren. Ausdruck und Begriff des Archeus sind ureigenstes Eigen-
tum des Paracelsus. Eine gewisse Verwandtschaft fand ich in meinem Vor-
wort zur Neuausgabe der Philosophia Sagax mit den sog. Archonten der
Neuplatoniker und mit dem Sokrates innewohnenden Daimonion (S. auch
Sonderdruck Uber Paracelsus, Neuplatonismus und indische Geheimlehren.
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Verlag Zollikofer). DaR ein Dominikaner Ménch Basilius Valentinus den
Archeus usw. erfunden habe, sollte endlich einmal endgultig ad acta
gelegt werden, weil dieser nachparacelsische Monch eine reine Fiktion ist,
dessen Werke gar nichts anderes darstellen als zusammengestoppeltes
Raubgut aus den paracelsischen Schriften! Ebenso gut kénnte man be-
haupten, daR Baptist van Helmont (1577— 1644) den Archeus erfunden
habe, weil er seine ganze Philosophie auf den Archeus des Paracelsus
grindet. Helmont hat Ubrigens aus dem «Chaos» des Paracelsus, das er
mit Luft identifiziert, ohne die der Sulphur nicht zu brennen vermége,
erstmalig das Wort «Gas» abgeleitet. Seither ist das Gas der Naturwissen-
schaft als Grundbegriff einverleibt.

Aus diesen kurzen Ausfihrungen geht hervor, wie wenig bekannt Para-
celsus, der groRe Unbekannte, eigentlich heute noch ist. Doch lassen wir
Sir James Jeans weiter das Wort: «Paracelsus Ubernahm von Basilius
Valentinus viel (der angeblich nach Paracelsus gelebt hat, aber in Tat
und Wahrheit nie existiert hat), ersetzte aber Valentines Archaeus durch
die Lebensgeister des friihen griechischen Denkens. Dann begann er eine
eigene Chemotherapie zu entwickeln, wobei er behauptete, jedes Organ
des Korpers habe seine eigene Art Lebensgeister, deren schlechte Anpas-
sung zu den mannigfaltigen Leiden flihre, die den Menschen befallen, dal
diese Leiden aber geheilt werden koénnen, wenn man dem Patienten die
gehorige Dosis des richtigen chemischen Stoffes zufiihrt. Das brachte ihn
dazu, die Wirkungen der verschiedenen Chemikalien, giftiger und ungif-
tiger Substanzen an seinen ungliicklichen Kranken auszuprobieren, wes-
wegen er aus Basel vertrieben wurde (sic! eine Uberraschende Wendung
fur die Basler Historiker). Bevor es aber dazu kam, lernte er eine grof3e
Zahl bisher unbekannter Chemikalien hersteilen. Damit war der Anfang
der modernen Chemie gemacht, die sich von der Alchemie, die bisher
ihren Platz widerrechtlich eingenommen hatte, zu befreien begann (Frage:
Kann ein Abwesender oder ein Ungeborener einen Platz einnehmen?).
So lesen wir z. B., P. habe Essig auf Eisendrédhte wirken lassen und auf
diese Weise Wasserstoff erzeugt, ohne allerdings zu ahnen, daR er damit
die grundlegendste aller chemischen Substanzen entdeckt hatte. Noch
auRerordentlicher aber ist es, dal er Aether hergestellt zu haben scheint,
den er Vitriolextrakt nannte und dessen anésthetische Eigenschaften er ent-
deckte, ohne zu wissen, da3 ihm damit eine der segensreichsten Entdeckun-
gen der Medizin gelungen war. Hihner, so fand er, konnte man damit
einschlafern und nach méRig langer Zeit wieder unversehrt aufwecken.»
Soweit Sir James Jeans (ber Paracelsus in seinem héchst lesenswerten
Werk Uber den «Werdegang der exakten Wissenschaft».

Auch zu obigen Sitzen mussen etliche Korrekturen angebracht werden.
Als Jatrochemiker habe Paracelsus verschiedene giftige und ungiftige
Substanzen an seinen «ungliicklichen Patienten» ausprobiert und des-
wegen Basel verlassen missen. Gerade in Basel hat P. bekanntlich den
Domherrn Kornelius von Lichtenfels mit wenigen gutdosierten Laudanum-
Pillen von einem langwierigen Magendarmleiden innert kirzester Zeit
geheilt, wéhrend die Ubrigen Aerzte keine Heilung bringen konnten. In
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allen Schriften jammert und klagt Paracelsus, dal? die Aerzte und Bader
ihre Kranken hinmdrderten wie die Krieger in den Schanzen, wéhrend sie
mit seinen gut dosierten Heilmitteln zu heilen wéren usw. Geschichte und
Schriften Hohenheims beweisen genau das Gegenteil der Jeans’'schen Be-
hauptungen, welche die Hintergriinde der baslerischen Begebenheiten tber-
haupt nicht kennen. Jeans widerlegt seine Angabe Uber das Experimen-
tieren mit neuen Heilmitteln an den «ungliicklichen» Patienten Paracelsi
selbst, wenn er die Huhnerexperimente mittels suf3em Vitriolather be-
schreibt. Also hat P. nach Jeans selbst seine Medikamente vielleicht als
Erster an Tieren ausprobiert, bevor er sie auch bei Menschen anwandte.
Er hat den Schwefeldther aber auch an Menschen als erster Narkotiseur
angewandt, wie aus meiner Arbeit «Zur Geschichte der Narkose» im IV.
Jahrbuch der NAP., S. 69/70 klar hervorgeht. Hohenheim war sich voll-
standig bewuft, dal ihm damit eine sehr segensreiche Entdeckung ge-
lungen war, die leider vollig ignoriert worden ist wie Uberhaupt fast sein
ganzes Lebenswerk. Schreibt er doch wértlich: «Eine Krankheit soll durch
Anodyna (= Narkotika) geheilt werden. Dies kann dieser Sulfur
(= Schwefeldther) ohne Schaden tun. Er stillt alle Leiden, er beruhigt
ohne Schaden alle Schmerzen, er loscht alle Hitzen aus, besanftigt jedes
grimme Vorhaben der Krankheiten... Was kann einen groBem Arzt
machen. Deshalb heif3t er Sulfur Philosophorum. Ihr sollet auch verstehen
ihn zu gradieren, zu scheiden und zu reinigen» (Sudhoff I, S. 128/135).
In den alchimistischen Rezepten, auf die Paracelsus in obiger Abhand-
lung im 7. Kap. seines Werkes «Von den naturlichen Dingen» De Sulfure
embryonato hinweist, findet sich die erstmalige Herstellung des Schwefel-
oder Vitriol-Aethers, die dann ein anderer Arzt, Valerius Cordus (1515
—1544) den paracelsischen Rezepten entnahm und seine Herstellung aus
Schwefelsaure und Alkohol beschrieb. Ausdriicklich betont Paracelsus, daR
er mit diesem Narkotikum viele Leiden und Schmerzen, wahrscheinlich
auch an zum Tode Verurteilten, gemildert und aufgehoben habe. Jahr-
hundertelang waren diese epochemachenden Erfindungen Hohenheims auf
diesem Gebiete vollig vergessen. Erst anldBlich der Jahrhundertfeier der
Entdeckung der Aethernarkose durch Morton in Amerika erinnerte man
sich wieder zaghaft an Hohenheims Verdienste auch in dieser Sache. So
schrieb mir ein Dr. med. Pablo Osvaldo Wolff am 6. April 1948 aus
Buenos Aires folgendes: «DalRR Paracelsus’ Beobachtungen an Hihnern
wohl doch nicht — erfreulicherweise — in so weitem Umfange von der
Geschichte der Narkose ubersehen werden, beweisen folgende Daten.
Thomas E. Keys, The History of Surgical Anesthesia, Ed. Schumann, New
York, 1945, zitiert wortlich dieselbe Stelle wie Sie, wenn auch etwas kiir-
zer. Auch E. S. Ellis, Ancient Anodynes, London, Wm. Heinemann, 1946,
ebenfalls ein bekanntes Werk, bezieht sich auf S. 146 auf diese Hiuhner-
versuche. Chauncey d. Leake, Pharmakologe, Texas University, Dallas,
Texas, hat fruher schon darauf hingewiesen, neuerdings in Letheon, The
Cadenced Story of Anestehesia, p. 78. Der Schreiber dieser Zeilen, Dr.
med. Wolff, hat selbst in seinem offiziellen Festvortrag in der Asociation
Medica Argentina anlaRlich der Hundertjahrfeier fir Morton ebenfalls auf
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die Verdienste von Paracelsus in dieser Beziehung hingewiesen. Dr. Wolff
habe auch die alte Schweizer Chronik von Diebold Schilling zitiert (1513),
in der eine Narkose mittels Alkoholddmpfen durch Ménche erwéhnt sei.
Aus diesen Berichten dirfte Sir James Jeans seine Kenntnis Uber die
Schwefelather-Narkose Hohenheims geschopft haben. Zu Dank sind wir
ihm verpflichtet, da er als Physiker dem Hohenheimer mit Recht den
Rang zuerkennt «der erste wirkliche Chemiker in der gesamten Geschichte
der Wissenschaft gewesen zu sein.* t J. Strebei.
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HOHENHEIMS WURDIGUNG ALS
CHIRURG IN DER GESCHICHTE DER
CHIRURGIE VON W.VON BRUNN

1928 edierte W. von Brunn, damals Professor fur Geschichte der Me-
dizin an der Universitdt Rostock, eine Kurze Geschichte der Chirurgie.
Zehn Jahre spéter starb der Altmeister der Paracelsusforschung, Prof. K.
Sudhoff, Leipzig. Nach kurzdauernder Nachfolge des Schweizers Henry
Sigerist wurde W. von Brunn, Vater unseres aktiv in der Schweiz. P. G.
mitarbeitenden Dr. med. Walter von Brunn, z. Z. in Zurich, Nachfolger
Sudhoffs, der heute noch das Sudhoff-Institut betreut. Weil dieses Werk
Prof. W. von Brunn’s recht selten geworden ist und auch mir nur schwer
erreichbar war, méchte ich hier die Bedeutung Hohenheims anhand von
Excerpta illustrieren.

S. 199 wird u. a. folgende Charakteristik gegeben: Mit wahrem Furor
teutonicus fuhr Paracelsus in das ganze Gewirr von Dialektik und Eitel-
keit, von tonenden Phrasen und Scheinwissen hinein, mit dem viele Jahr-
hunderte die schlichte Wahrheit oft bis zur Unkenntlichkeit umsponnen
hatten... Zwar hatte schon seines Vaters Lehrer, Leoniceno in Ferrara,
zuerst offentlich auf die «Errores» der Alten mit dem Finger gewiesen.

«Mit der eigentlichen operativen Chirurgie scheint sich Paracelsus zwar
nicht befal3t zu haben (dem Autor ist entgangen, dal3 Paracelsus von ihm
selbst ausgefuhrte Steinoperationen erwahnt). Er ist zwar mit ihr wohl-
vertraut, aber nur insoweit, als der gelehrte Arzt seiner Zeit sie mit seiner
Kenntnis der Literatur und seiner Anwesenheit bei Operationen beherrschte
(auch die Operation eines tbc.-Handsequesters in St. Gallen, welche die
Bader nicht auszufiihren wagten, scheint dem Autor entgangen zu sein).
Mit Kriegschirurgie scheint er sich gelegentlich befal3t zu haben. Hohen-
heim tadelt die unnattrliche Trennung der Medizin von der Chirurgie:
Lernts beyde oder lal3 bleiben! Verwundete soll man gut und nicht allzu
knapp erndhren. Bei alten Geschwiren empfiehlt er den Kompressiwer-
band mit Pflasterstreifen. Von ihm stammt der Rat her, verwundeten
Darm in die Bauchhéhle zu lagern, da der Mensch mit Kunstafter sehr
wohl leben kénne. Um so wichtiger ist seine Kenntnis der akzidentellen
Wundkrankheiten, denen das este Buch seiner Grof3en Wundarznei ge-
widmet ist, die 1536 im Druck erschienen ist, entstanden wohl auf Grund
seiner Ausarbeitungen fir die Vorlesungen der kurzen Baseler Zeit
1527/28. Da geht zumal aus den Absédtzen des 2. Kap. eindeutig hervor,
daR Paracelsus sich Uber das Wesen der Wundinfektion und der verschie-
denen daraus entstehenden Krankheiten voéllig im klaren ist, er vergleicht
den menschlichen Kérper mit einem Huhnerei und dessen Schale mit der
Haut des Menschen, die Verletzung selbst ist noch keine Krankheit —
aber genau so wie der kleinste Spalt in der Eierschale durch Eindringen
&uBerer Einflisse den Inhalt des Eis der Zersetzung zufuhrt, so wird der
Kdrper des Menschen in gleicher Weise geschadigt, wenn &uf3ere Einfllsse
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durch kleinste Verletzungen hindurch wirksam werden. Es ist die «Luft»,
welcher er in besonderem Mal3e die Schadigung zuschreibt, durch welche
die Wunden «vergiftet» werden. Es ist eine ganz neue wissenschaftliche
Wundbehandlung mit MafRnahmen aseptischer und antiseptischer Natur,
welche Paracelsus hier vortragt! Mag der praktische Nutzen auch vielleicht
zunéchst gering gewesen sein, weil man den Sinn des Ganzen noch nicht
begreifen konnte, darum bleibt es doch etwas Bedeutendes fur die wund-
arztliche Erkenntnis. Das Buch wurde ubrigens eifrig gekauft. Die Ten-
denz, wie sie hier und in andern seiner chirurgischen Schriften zutage
trat: die Wunden médglichst einfach zu behandeln und nicht zu ndhen
(was bei dem damaligen Stand der Erkenntnis sehr vernunftig war), fand
bei einigen, wenn auch zundchst nur wenigen Chirurgen Anklang, so z. B.
bei Felix Wirtz in Zirich und Jacques Guillemeau in Paris, dem bedeu-
tendsten Schiler Parés; in den Niederlanden setzt sich Peter Volck,
Waundarzt in Delft, ein Holsteiner, fir seine Lehre ein. Hart ist auch hier
der Kampf fir und wider Hohenheim entbrannt und jetzt auf immer
fur ihn entschieden.

Wie erwéhnt ist der Zircher Wundarzt Felix Wirtz (1518—1574) in
der Chirurgie ein eifriger Anhénger Hohenheims. In seinem 1563 heraus-
gekommenen Buch Uber Wundarznei lehnt auch er alles gewaltsame Ein-
greifen in der Behandlung von Verletzungen an Weichteilen und Knochen
ab, auch im allgemeinen die Naht. Er amputierte nicht friher als 6 Mo-
nate nach der Verwundung. Von ihm stammt die erste Mitteilung Uber
eine von ihm ausgefiihrte Oberschenkelamputation. Bemerkenswert ist sein
paracelsischer Rat, einen Verwundeten wie eine Kindbetterin zu behandeln.
Bezeichnend fir die Hochschétzung, die dieser Zurcher Paracelsist genof3,
ist das Freundschaftsverhéltnis zum gelehrten Conrad Gef3ner. Wirtz war
auch insofern Paracelsist, als er wie Hohenheim in den Krieg zog (mit
den Eidgenossen), um Kriegsverwundeten zu helfen. Sonst sind wirkliche
Medici oder Doctores nirgends in den Listen der schweizerischen Feld-
arzte zu finden. Des Meisters Felix prachtiges Buch hat jahrzehntelang in
berechtigtem Ansehen gestanden wie die Wundarznei Hohenheims. Neben-
bei sei hier bemerkt, da3 zu den damaligen Leistungen schweizerischer
Chirurgie auch die Tatsache gerechnet werden muB, da? um 1500 der
Schweineschneider Nufer im Thurgau an seiner Frau mit vollem Erfolg
den Kaiserschnitt ausgefuhrt hat.

Paracelsus und Wirtz sprechen von der «Brdune» der Wunden. Sie
kennen die Wundkrankheiten sehr genau. Ambroise Paré beschreibt erst-
malig den Hospitalbrand eindeutig, den erst die neueste Zeit hat ver-
schwinden lassen. Daf3 der Schwefeldther als Narkotikum dem Paracelsus
bekannt war, ist in den Nova Acta Paracelsica 1947, S. 69, anhand der
Quellen nachgewiesen worden.

Eine ausfuhrlichere Originalarbeit tber die Wundarznei Hohenheims
soll nachfolgen. Hier folge noch die Anregung, daf3 Hohenheims Wund-
arznei von einem Chirurgen monographisch bearbeitet und als Sonder-
druck ediert werde analog unserem Heft tber die Gewerbekrankheiten.

t J. Strebei.
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