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Einleitung

,Der ist ein Arzt, der das Unsichtbare weif3, dagik® Namen hat, das keine

Materie hat und hat doch seine Wirkung*

Die Welt hat fur Paracelsus zwei Seiten: Sie ishtiiar und unsichtbar. Alles, was die
Welt umfasst - die Naturdinge, den Menschen, disagde Natur — besteht aus
unsichtbaren und sichtbaren Teilen. Die sichtbaeSder Wirklichkeit ist greifbare

Materie, Korper, Grobstoffliches, Elementischese Sieschreibt alles empirisch
Wahrnehmbare. Die unsichtbare Seite ist etwas kexeplund schwer fassbar. Sie
handelt von Ursachen und Wirkkraften, von formlostubstanzen oder Prinzipien.
Schliel3lich glaubt Paracelsus im Unsichtbaren eikimweis auf Gott finden zu

konnen, er, der in den Dingen seine Spuren his®ela hat, als Zeichen seiner
Schopfung. Beide Seiten der Welt werden nicht vuenrsder getrennt gedacht, sie
wirken aufeinander ein. Folglich ist durch Paragelalles unterteilt in wechselseitige,
sich einander bedingende Kategorien. Im Kosmos nipégidie Dualitat. Der

Makrokosmos weist auf den Mikrokosmos Mensch huclddringt ihn mit seinen

Planetenkraften und ist mit ihm verbunden. Der Ménst wiederum geteilt in einen
materiellen (elementischen) und einen geistigete(schen) Leib, wobei der geistige
Leib Anteil an den Sternen hat. Dariber hinaus sithel Naturdinge, wie auch der
Mensch, aus den selben Substanzen zusammengeafietz|s Prinzipien in ihnen

wirken. Durch die Teilhabe des Menschen an diesdrst&nzen und Prinzipien ist er
mit den ihn umgebenden Dingen abermals verbundenddr Gedankenwelt des
Paracelsus ist daher alles mit allem vernetzt uod wunsichtbaren Wirkkraften

durchdrungen. Das paracelsische Denken will EinHgnheit von Dualitat. In der

Weise versucht Paracelsus vermeintliche Gegensdizaltsen, in seiner Theorie der
Alchemie und Magie will er Klarung der Widersprichas dabei herauskommt, sind
verwirrende Wortbilder, unverstandliche Begriffeeren Bedeutung sich in den
Kontexten andauernd verandern und dem Leser vieiR@r Interpretationen lassen.

Zahlreiche Fragen dréngen sich auf. Woher kanncBkEw@s von den nicht-sichtbaren

1 Theophrast von Hohenheim gen. Paracelsus: Samuliehke -1.Abt.: Medizinische,
naturwissenschaftliche und philosophische Schrifitenl Sudhoff (Hrsg). Bd. VIII: Das
Buch Paragranum, S. 177.
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Dingen wissen, da sie doch dem menschlichen Augbovgen sind? Wie will er
Unsichtbares sichtbar machen? Meine aufgestelles@Hautet daher wie folgt: Das
alchemistische Weltbild ist im paracelsischen Kaht#n Metaphysisches. Gegenstand
der alchemistischen Arbeit ist - was im Neuplatonis unter Metaphysik verstanden
wurde - namlich das ,was Uber die Natur hinausgetier das <hinter der Natur> als
deren Ursache Liegende und die eigentiimliche Whkkit“ 2 Dies ist das Unsichtbare.
Die vorliegende Arbeit will Antworten finden. Im 8pellen werde ich die Begriffe der
Alchemie und Magie in der paracelsischen Bedeutosigandeln. Als Textgrundlage
hierfir dient die Karntner Spéatschriftabyrinthus medicorum errantiumin der
ausgewahlten Schrift, die den deutschen Titem Irrgang der Arztetragt, will
Paracelsus aufzeigen, wie seiner Ansicht nach dardle Welt sehen soll, aus welchen
'rechten Buchern' er sein Wissen beziehen sollwahrhaftig seinen Dienst an der
Menschheit leisten zu kdnnen. Das Heil des Mensblagédabei oberste Prioritét.
Wahrend der Arbeit mit dem Text tauchten zahlreiBegriffe auf, die ich nicht weiter
ausfiihren konnte, da sie den Rahmen der Arbeit lighngesprengt hatten. Zur
Erklarung: derLabyrinthus medicorum errantiuratellt eine Zusammenfassung des
gesamten, paracelsischen Denkens dar, insbesondase der alchemistischen
Weltanschauung. In vielfaltiger Weise stutzt sicardeelsus darin auf Thesen mit
Beziigen und zahlreichen Verweisen auf andere s@eeke. Sie dul3ern sich in einem
immens umfangreichen Schriftencorpus.

Die vorliegende Arbeit ist in drei grol3ere Kapigeiteilt: Im Kapitel | méchte ich einen
kurzen Einblick in das rege Leben des Paracelsbergaim aufzuzeigen, aus welchen
Quellen der deutsche Renaissancedenker sein Wisssosgen hatte. Hierin zog ich
altere Quellen zu Rate, vor allem die des Mediatdnikers Karl Sudhoff (1853-1938).
Er leistete einen bedeutenden Beitrag in der Wsswftsgeschichte der Medizin und
der Naturwissenschaften Seine Studien Uber miielighe medizinhistorisch relevante
Schriften sind bis heute von Bedeutung. Im Fundies, von ihm selbst gegriindeten
wissenschaftsgeschichtlichen Fachzeitschrift 'SfighaArchiv', fand ich zahlreiche
Forschungen Uber Paracelsus. Sudhoff war auch @eausgeber einer bis heute
ausschlaggebenden Sammlung paracelsischer Schriffesn als hauptséchliche

Priméarquelle in der Paracelsusforschung herangezagede und immer noch wird.

2 Meiner (Hrsg): Worterbuch der philosophischen BiégyriS. 412.
% fast alle meiner herangezogenen Quellen wurded@uSudhoff'schen Gesamtausgabe der
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Im Kapitel Il ndherte ich mich mittels der Methodes ‘close readings' (Textanalyse)
dem Text Der Labyrinthus medicorum errantumst in der Sudhoff'schen
Gesamtausgabeu finden. Es war mir ein groRes Anliegen, mictnahe wie mdglich
an die Originalaussagen von Paracelsus zu haltergtwaige Fehlinterpretationen zu
vermeiden. Man findet genug Literatur von und UPBeracelsus, die mit ihm selbst
wenig bis gar nichts zu tun hat. Daher werden de®eL in der vorliegenden Arbeit
zahlreiche Originalzitate ausgewiesen. Kapitebdhandelt schliel3lich die Begriffe der
Alchemie und der magia naturalis im Bezug auf Beeleutungen inhabyrinthus

Geschichtliches

Wenn man uberhaupt von einer geschichtlichen Emard im Sinne einer Abgrenzung
zu anderen Epochen sprechen kann, war ParacelsuBeeker der Renaissance. Die
Bezeichnung Renaissance beschreibt eine speziellairEpoche des 15. und 16.
Jahrhunderts, auf der Schwelle zur Neuzeit, feemeikurzes Aufblitzen einer Epoche,
die sich einer Ruckbesinnung, einer geistig-kultene Hinwendung zur Antike und

einer Verarbeitung des Ubergangs zwischen spatetteldier und friher Neuzeit

widmete. Es war das Zeitalter der Entdeckungen, Z&talter des Kolumbus, des
Magellan und vor allem das des Kopernikus. Durdhesgerédnderte Sicht der Dinge
und die durch ihn herbeigefiihrte Wende brach Kakesmit einer jahrhundertelangen
Vorstellung, namlich der, dass die Erde, umkreist 8onne und Sterne, im Mittelpunkt
der Schopfung stehe. Die Erde verlor jetzt ihrél8tg und statt ihrer wurde die Sonne
zum Mittelpunkt kosmischen Geschehens der PlanetshErdbeweguny.

Der Zusammenbruch des heliozentrischen Systemsitetdesinen groben Einschnitt in
das Weltbild des mittelalterlichen, an religibs gegebene Weltanschauung
festhaltenden Menschen. Jetzt wurde die Natur eroParallel dazu wand man sich

von der mittelalterlich verhafteten Jenseitsvolstgl ab und wendete sich dem

medizinischen, naturwissenschaftlichen und philbgmghen Schriften bezogen und zur
Vereinfachung mit der Angabe von Band und Seitdexgéfihrt, z.B. Bd. X, S. x. Im
Literaturverzeichnis werden die Titel zu den heemugienen Banden aufgelistet

4 unter Bd. XI, S. 161-2109.

Die These, dass sich die Erde um die Sonne drehtdennoch nicht neu. So hatte sie

bereits Archytas von Tarent in der Antike formuliengl. Bloch (1985), S. 125.
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Diesseits zu. Ein grober Einschnitt zwischen dettatailterlichen Welt ,mit ihrer
starken Hinwendung der Transzendenz und einer arorientierten, ausschlief3lich
kirchlich dominierenden Kunst sowie Philosophie bzWheologie (Scholastikj*
entstand. Die Werte, die fur den mittelalterlichdanschen bisher galten, kehrten sich
um. In der Rickbesinnung auf antikes Geistesguttevahan Hoffnung finden. Der
Geist der Renaissance entdeckte im Zuge dessenatieniind griechische Schriftsteller
neu, wie z.B. Platon, Plotin, lamblichos und vielehr. Die Naturphilosophie der
Renaissance, bzw. philosophische Bestandteile rdids¢urphilosophie setzten sich
demzufolge aus einer Reihe 'transphilosophischierné&nte zusammen, die von der
Erkenntnislehre deslimaios-Dialogs Platons (ber den Neuplatonismus und den
EnneadenPlotins bis hin zur Hermetik reichtén/orwissenschaftliche Anschauungen
wie die der Astrologie, Alchemie und Magie schiemenliesen Zeiten des Wandels das
allgemeine Bewusstsein zu beschéftigen, nicht zullswegen, weil die ,religiosen
Grundanschauungen die spirituelle Dimension mit deateriellen Realitat in
Zusammenhang bracht&So feierte die Magie, seit der Antike eine mystiseligiose
Unterstromung der Alchemie, Astronomie und andeartiken Wissenschaften, ihre
Wiedergeburt in der Renaissance. Dieses magisdieeetse war signifikant fur den
platonisierenden Philosophen jener Zeit und dewtefeeine ,Synthese des Rationalen
und Irrationalen® Es war die alte Weltsicht der magia naturalis neitndHintergrund
der Hermetik® - vor allem aber war sie aus neuplatonischem Gesntayut
zusammengesetzt — die nun zum Gegenstand dessbkd#srevurde. Es waren Denker
wie Marsilio Ficino, Giovanni pico della Mirandolagrippa von Nettesheim, Giordano
Bruno und Paracelsus, um hier nur einige Namenerunen, welche die Renaissance
mit magischen Vorstellungen pragten.

Die Theorie der magia naturalis war zu jener Zgie eernstzunehmende Wissenschatft,
im engeren Sinne war sie eine 'Wissenschaft vonNdgur', da sie die Frage nach
unsichtbaren natirlichen Einflissen zum Gegenstaite. Dahinter steht der Name
Marsilio Ficino, der in der Bewegung der Natur elerrespondenz der kosmischen

Ph&nomene mit den in der Natur vorkommenden Pftanmel Substanzen vermeinte,

Wehr (1999), S.12f.

Ebd., S. 19.

Ebd., S. 9.

Ribi (1999), S. 239.

10 siehe dazu Kapitel Ill: magia naturalis und deretismus
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die auf den Menschen eine heilsame Wirkung habeméd In dieser Weltsicht sah
auch der Arzt und Naturphilosoph Paracelsus densbtean in der Natur eingebettet,
die von kosmischen Kraften durchdrungen war. InHigfnung auf neue Heilmethoden
versuchte er seine naturwissenschaftliche Weltsictit sein arztliches Handeln mit
alchimistischen, magisch&n bzw. ‘'ganzheitlichen' Anschauungen zu einem

dynamischen Ganzen zu vereinen.

Begriffsklarung

Erfahrung

Mit Nachdruck erfahrt man bei der Lektlre paracelser Texte die Wichtigkeit der
'‘Erfahrenheit’, der Erfahrung. Gewiss meinte Pdsase mit 'Erfahrung’ das
anschauliche Denken, dem das Spekulieren, das Waod Begriffsdenken
gegenubergestellt wird. In diesem Erfahren liegt Bedeutung der Natur schon mit
eingeschlossen, die bei Paracelsus zum ,beherdeheMittelpunkt des ganzen
Forschens und Philosophieretistird. ,Dadurch wird bewiesen, dass aus der Natur der
Arzt gehet und nicht aus der SpekulatichDie Erfahrung geht aber Uber eine reine
Anschauung der Dinge hinaus, sie behandelt nichtdme aul3ere Anschauung der
Gegenstande der Natur. Fir Paracelsus steht fastetvas mehr da ist*®, als die
aulRere Anschauung. Dieses 'etwas mehr' handeltWesen der Wirklichkeit und ist
der Schlissel zum paracelsischen Denken. Ddianwelt und alles, das wir in ihrem Kreis
sehen und greifen, ist nur der halbe Teil der Weltsie ist geteilt in sichtbare und

unsichtbare Natur.

' Ribi (1999), S. 237.

2 wenn Paracelsus von magischen Vorgangen spriclvt eredamit hauptsachlich geistige
Phanomene. Vgl Achelis (1955), S. 370.

3 Weinhandl (1970), S. 52.

4 Bd. VI, S. 74.

5 Bd. IX, S. 252.

% Ebd., S. 252.
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Das Licht der Natur

JWir Menschen auf Erden, was haben wir ohne dashiider Natur in der

Erkenntnis aller nattirlichen Dinge? Aus welchemhticch weiter fortfahre, da
sich vom Sichtbaren streckt ins Unsichtbare unetigleo wunderbarlich im selben
ist wie im Sichtbaren. Und daf ich aber beim Lidét Natur bleibe, so ist darin

das Unsichtbare sichtbat®

Im 'Licht der Natu®® vollzieht sich fur Paracelsus alle Erkenntnis Natur. Zugleich
iIst das Licht der Natur das beschaffene Unsichtlogler Innere der Natur und der
Dinge® Jeder natirliche Gegenstand hat sein eigenes, Idaktvorerst unsichtbar fir
das menschliche Auge ist. Das naturliche Licht kdien Geheimnisse der Natur als
Gottes Schopfungen offenbaren.. So ist dieses l2aah einen ,die Natur selbst in
ihrem Wesen und zugleich das Erfahren der Natihirean <Heimlichkeiten>, in ihrem
Inneren.®® Urheber des Lichts ist Gott, es fliet aus Go#r Beilige Geist entziindet
dieses Licht in der menschlichen VernuifDaher wird die menschliche Vernunft als
~-Emanation des hdchsten gottlichen Lichtéstufgefasst, als eine Offenbarung Gottes,
die von keinem anderen Menschen Ubermittelt werkl@mn. In dem Sinne wird
jegliche Naturerfahrung mit Religion in Einklangbgacht. Durch das nattrliche Licht
erkennt der Naturforscher die schopferische Ursdelnéatur und der Naturdinge.

Der Begriff des Lichts der Natur beeinflusst undhdrescht die gesamte
Theorienbildung Hohenheims. Er geht zusammen mit @=griff des ,Lichts der
Vernunft* auf Aristoteles' Begriff des ,tatigen \é@andes® zurlick und ist als
erkenntnismetaphysische Metapher Uberliefert wardém der mittelalterlichen
Theologie ist dieses Licht Gegenstand von ausstiidiephilosophisch Erkennbareth.
Bei Blumenber§ kommt der Begriff des Lichts der Natur einer ,dbgen Metapher®

7 Bd. IX, S. 252 f.

8 das 'Licht der Natur' ist keine Neuheit von Parsuel es wurde als 'lumen naturale' oft von
z.B. Augustinus, Bonaventura und Thomas von Aquén verwendet

¥ vgl. Weinhandl (1970), S. 55.

2 Ebd. S. 57.

Z Strunz (1937), S. 41.

%2 Ebd., S. 41.

% Ritter/Grinder (Hrsg.): Historisches Warterbuch Bhilosophie, Bd. 5., S. 548.

% Ebd., S. 548.

% siehe dazu Blumenberg, Hans: Paradigmen zu einep¥erologie, Frankfurt am Main.
Surkamp 1997

% Ritter/Grunder (Hrsg.): Historisches Warterbuch Bhilosophie, Bd. 5., S. 289.
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gleich. Da sich die absolute Metapher nicht ineddegrifflichkeiten auflosen lasst, ist
sie nur innerhalb eines Systems haltbar. Das Lot Natur entspricht keiner

sinnlichen Anschauung, es ist eher eine Anschauanddeen.

Natur

Fur den Menschen des spaten Mittelalters sowidrdben Neuzeit war der Begriff der
Natur nicht gleichbedeutend mit dem, sie umgebendem ihnen genutzten
Lebensraum, wie wir ihn heute kennen. Natur hatte wesentlich breiteres
Bedeutungsspektrum. Gerade in der Renaissanceogofich ein Bedeutungswandel
des Naturbegriffs, einerseits in der Uberwindung aegustinischen Idee, in der die
Natur als ,Zeichen Gottes und als Spur seiner trggichen Ordnung” verstanden
wurde, andererseits durch die Kritik an der ardisthen Auffassung, welche die
.Naturprinzipien der Physik und Metaphysik [...] aSrundlage der natirlichen
GesetzmaRigkeit® angenommen hatte. Die dafiir ausschlaggebenderadarsginden
sich in derPhysik des Aristoteles: Das organische Leben und die Elemente, im
antiken Sinne, sind nicht Natur selbst, sondernNatur. Natur ist Prinzip und Ursache
der Bewegung und des Ruhens, beide Prinzipien Swlolstanz von Wirklichkeit.
Substanz bezeichnet auch die Seele als Form eiatskiirpers. Hierbei sind keine
Gegenstande und Erscheinungen innerhalb der Nataeigt, sondern die hinter ihnen
stehende, in ihnen sich kundtuende Kraft, in der drbedeutung des griechischen
Begriffs der 'physis' (das Schaffende, Entstehekd@hsende) wahrzunehmen st.
Zwar ist Natur im Mittelalter eine Wirkmacht oderirizip, diese wird aber als ein
Gottliches begriffen. Durch Ficinos Idee der Wadtee(anima mundi), die er aus dem
Timaios-Dialog® Platons entlehnt hatte, bekam der NaturbegriffRienaissance neue
Facetten. Ficinos Weltseele ist ,Instrument destlighen Geistes bei der

Verwirklichung seiner potentiellen Absicht. Sie ishere Kunst, die die Natur von

7 Ritter/Grunder (Hrsg.): Historisches Worterbuch Bhilosophie, Bd. 6., S. 455.

% Ebd., S. 455.

% siehe Naturbegriff des Aristoteles. In: Goldamnig9q1), S. 9.

% die vom 'Timaios-Dialoges' her konzipierten Nathrés fuRen auf der Idee, dass der
Kosmos ein lebendiges und organisches Ganzesisie Jeile sind von Kréaften und
Sympathien zusammengehalten, die in der anima mdadWeltseele ihren tieferen
Zusammenhang finden. In dieser Vorstellung kénnagisthe und astrologische Einflisse
wirksam werden. vgl. Ritter/Grinder (Hrsg.): Hiséashes Worterbuch der Philosophie,
Bd. 6., S. 445.
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innen her mit der Lebensbewegung des Geistes tgstalDas Konzept der Weltseele
beruht auf der analogen Vorstellung zwischen dersnkas und dem Menschen. Die
Seele ist Verbindung beider, sie ist Bewegungs- ueblensprinzip. Sie beseelt als
inneres Gestaltungsprinzip jeden noch so kleinehdee Welt** So wird der Kosmos
als grofRer Organismus analog zum Menschen gedaehtMensch erhalt eine neue
Funktion in der Welt: Er wird zum Bindeglied zwigghden himmlischen Einflissen
und der Natur. Das paracelsische Licht der Natwerriibomt hier die Aufgabe der
platonischen Weltseele: Es dient als Vermittler \aeen, ,es tbernimmt den Transport
der Ideen des Archetyps Uber die Gestirne zum Memscals erkennenden
Mikrokosmos und Zentrum des UniversufisDie Natur wird daher auch bei
Paracelsus - immer innerhalb des polaren Paaresoktikmos/Makrokosmos - als
'Schopfung’, 'Universum’' oder 'Kosmos' verstanddierin liegt die Beziehung zur
Religion begriindet, denn Natur ist keine relativedlf&& mehr, sondern sie ist bei
Paracelsus 'der Raum der Schopfung' in dem sichrdigspuren Gottes' finden lassen,
die auf ihren Schopfer hindeuten. Wie deabyrinthus stehen die Naturbtcher des
Spatmittelalters daher ,im Dienste der ErschlieR@nges allegorischen Sinns der

Naturdinge.®

Naturwissenschaft, Naturphilosophie

Bei den antiken und mittelalterlichen Philosophnrde zwischen den Begriffen
Naturphilosophie und Naturwissenschaft nicht ut@eden. Zwar sind die Anfange
der modernen Naturwissenschaft, also jener Wiskaftscdie sich mit der Natur
befasst, in Europa seit der Kulturepoche der Reaate und der zu ihr parallel
laufenden Wissenschafts- und Bildungsbewegung desnadismus zu findeff,
dennoch waren vor der Aufklarung Religion, Natuseisschaft und Naturphilosophie
keine konkurrierenden SysterffeDaher wird auch im Naturverstandnis des Paracelsus

zwischen Naturphilosophie und Naturwissenschafhtnidar unterschieden. Wenn er

% Ritter/Grinder (Hrsg.): Historisches Worterbuch Bhilosophie, Bd. 6., S. 456.
%2 vgl. ebd., S. 456.

% Muller-Jahncke (1985), S. 71.

% Haas (1993), S. 6.

% vgl. Goldammer (1991), S. 7.

% vgl. Haas (1993), S. 3.
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daher von Wissenschaft spricht, meint Paracelswes/Ait '‘Kenntnis', ein 'Kundigseift'.

“Diese Form des Kundigseins ist eher durch Emotititabestimmt als durch
Rationalitat, sie ist eher existentiell als gegéndlich.®® Der paracelsische
Wissenschaftsbegriff hat immer eine religibse Tezdeler Mensch soll nach Ansicht
von Paracelsus in der Betrachtung der Schopfunge,eAnndherung an die
unsterblichen und dauernden Dinijesuchen.

.Die Wissenschaft sei dazu da, die Zusammenhdngecken Astralem [den
Himmel betreffend] und Tellurischem [die Erde b#&ed] aufzudecken, sie habe
diese Zusammenhénge zu ergrinden und das Erlel@sier dVelten zu ordnen.

Wissenschaft sei die Lehre von den Zusammenhéareeidge.“°

3 vgl. Goldammer (1991), S. 8.
¥ Haas (1993), S. 5.

% Goldammer (1991), S 8 f.

40" Strunz (1937), S. 117.
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Kapitel |

Eine Kurzbiographie des Paracelsus

Phillipus Theophrastus Aurelus Bombast von Hohenh@i493-1541), getauft auf den
Namen Theophrastus Bombastus von Hohenheim, istninélals Paracelsus. Von den
Einen wurde er geachtet als bahnbrechender Arz, genziberschreitender
Naturwissenschaftler, Naturphilosoph, Astrologe, tré&som, Wundarzt und
praktizierender Alchemist, manch einer sieht ihgasaals Vater der Alternativmedizin.
Von anderen wurde Hohenheim bezeichnet als Scharlatochstapler, Haretiker,
Verrickter und Saufer.

Ich sehe ihn als wichtigen Denker der deutschenaReance, als Universalgenie,
inwendig zu Gott gerichtet, Naturforscher und Naissenschaftler im Sinne seiner
Zeit. Seine Lehrmeister waren nicht nur Professayder Mediziner, er bezog sein
Wissen mitunter von Wirten, Bauern, Vagabunden,eBadQuacksalbern und Hirten.
Er sammelte seinen Erfahrungsschatz 'querfeldeirchdalle Gesellschaftsschichten,
vom einfachen Volk bis hin zum Gelehrtentum. Degreazte Gegenstandsbereich der
friheren Medizin - sie berief sich hauptsachlichdia Lehren des griechischen Arztes
und Naturforschers Galen (ca. 129-216) - war ihm @orn im Auge. Er war der
Uberzeugung, dass der Schulmedizin wie der Volksniredler sogenannte 'Grund'
fehlte und darin sah er die Wurzel allen Ubels. Disvissenden besaRen ngelernte
sophisterei“!, es sei digfantasei der vihischen vernunft?, gegen die er sich vehement
wendete. Der wahre und einzige Grund, auf dem vedtiges Wissen mdglich ware,
sei Gott. Oberster Richter bei allen Tatigkeites Aeztes solle die Natur als gottliche
Schopfung sein, so die paracelsische Forderung,imuniégr Erforschung des Werkes

Gottes solle jegliche Naturbeobachtung ful3en.

Paracelsus war in seiner eigentimlichen Weise R&wvakr, in der Hinsicht, dass er die
Medizin reformieren wollte. Dennoch war er auch ditianalist, im Sinne eines
mittelalterlichen Denkers, der Gott als das 'Abs®lannahm und die Welt als Gottes

Schopfung sah.

“ Bd. VI, S. 80.
“2 Ebd., S. 76 f.
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Er stand der Schulmeinung skeptisch gegenitber, zwdr in praktischer wie
theoretischer Hinsicht. Die Schulmedizin lieRe dbtenschen allein dastehen,
abgeschnitten und isoliert von der Natur und GDi¢ grof3te Lehrerin sei die Natur
selbst. Es gibt einen roten Faden, der sich duielsdhriften des Paracelsus zu ziehen
scheint: Der Anspruch, den Menschen als Ganzesegteifen, im Eingebettetsein in
der Natur sollte der wahre Arzt den Menschen sehehbehandeln, denpaus dem
euflRern sez zusamen den ganzen mens¢hBiéses ganzheitliche Denken gab den Anstol3
fur viele Diskussionen bei Vertretern der tradigthen und alternativen Medizin.

In den Gedankengangen Hohenheims spirt man den rdvele eines spat-
mittelalterlichen Denkers, der Gott in Allem, ihnmdebenden wiederfindet, und
gleichzeitig in einer Epoche des Umbruchs lebte witlite, welche die frihe Neuzeit
mit ihrer Rationalitat als Basis menschlichen Hansleinleitete. Im_abyrinthuskann
man diesen Widerstreit sehen: einerseits stelldem Glauben Uber das Wissen,
andererseits erhebt er den Anspruch auf wissertichafachprufbare Erfahrung im

Experiment!

Sein Schriftencorpus

Das Schriftencorpus von Theophrastus Bombastus Mohenheim ist immens
umfangreich. Generell teilt sich sein Gesamtwerldiai groRe Themenbereiche. Es
umfasst einen theologischen Bereich, die Seite Rigfermators der Medizin deckt
einen weiteren Bereich der Schriften Hohenheims Iamitten der medizinischen
Darstellungen findet man schliel3lich Gedankengadigeman als 'magisch’ bezeichnen
konnte. Sie finden in seingohilosophia sagaxhren geschlossenen Ausdru€lDie
Paracelsus-Forschung folgt der Dreiteilung in naigsenschaftlich/philosophische,
medizinische und theologisch/religionsphilosophes8ichriften.

“ Bd. VI, S. 73 f.
4 siehe sechstes und achtes Kapitellddsyrinthus
% vgl. Achelis (1955), S. 363.
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Das Leben des Paracelsus

Hohenheims Lebensweg wies zahlreiche Reisen aufedrersten Phase seines Lebens
zeigt sich dies noch als 6konomische NotwendigkeitForm von Fortsetzung und
Ausweitung einer Studienreise. Als kontrovers lmlier Denker geschehen die

folgenden Reisen in der zweiten Hélfte seines Lehener einem gewissen Zwang.

Leben

Phillipus Theophrastus Aurelus Bombast von Hohenheiurde er 1493/94 in
Einsiedeln geboren. Damit war er ein Kind einer &y die in allen gesellschaftlichen
Bereichen von Umbriichen gepréagt war. Eine Refoonatier Kirche stand an,
begleitet von Bauernaufstanden. Innerstaatlichehtkéonpfe erschitterten alte feudale
Geflige und vor allem begannen neue Naturwissersomadelle alte, mystisch-
religiose Denkmuster langsam abzul6sen.

Der Vater, Wilhelm Bombast von Hohenheim, war geBade des 15. Jahrhunderts aus
Tldbingen in die Schweiz ausgewandert. Er hatte siolh 1490 in Einsiedeln
niedergelassen und die Tochter des dort ansas8igegers Ochsner oder Ochsener
geheiratet, die er im Spital kennen gelernt hat. selbst entstammte dem
schwabischen Adelsgeschlecht der Bombaste von Hehat® lhre Ehe brachte ein
einziges Kind hervor, das vermutlich gegen Ende3later vielleicht auch erst Anfang
1494 in einem Haus an der Briicke Uber die Sihl ggbavurde. Das Kind sollte den
Erstnamen Theophrast tragen, nach Theophrasturesos, dem bedeutenden Schuler
des Aristoteles.

Sein Vater war zu dieser Zeit gerade als praktisénet tatig, unter dem Schutz des
Abtes Konrad von Hohenrechberg. Seine Mutter stamd 6rtlichen Benediktinerstift

Maria Einsiedeln in einem gewissen Abhéngigkeitis&knis.

4 vgl. Sudhoff (1936), S. 11.
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Sein Name

Der NameParacelsustaucht zum ersten Mal um das Jahr 1529 in deolagtschen
Schriften aus seiner eigenen Feder auf. Es istt fielviesen, dass der Name 'Para-
celsus' auf den romischen Arzt und Autor Aulus @bus Celsus (1. Jhd. n.
Chr.)hinweisen soll, vielleicht handelt es sichigdidh um eine Lateinisierung des
Wortes Hohen-heim (‘para’ = bei, 'celsus' = hoEl®n BeinamerAurelus bekam er

aufgrund seiner blonden Haare, seine Mutter nahntauch 'Golder".

Tod seiner Mutter

Vermutlich brachte der Tod der Mutter Vater und isatazu, im Jahre 1502 nach
Villach in Karnten auszuwandern. Ebenso gut komieie Grund fur das Verlassen der
Heimat auch der Beginn einer gewissen Auslandetlieirkeit in der Schweiz sein, der
im Zuge des Schwabenkrieges dem Vater den Implissgene Sachen zu packen und
mit seinem Sohn nach Karnten zu flichten. 1592 tred&lilhelm seine Karriere als
Stadtarzt in Villach, die bis zu seinem Lebensethf84 andauerte. FUr Theophrast
begann in der Zwischenzeit seine Lehre. Er genimes ahristliche Grundausbildung.
Die engen Beziehungen zur benediktinischen Klosheds St. Paul im Lavanttal
ermdglichten ihm seine gelehrte Bildung, vor alldkam er dort zu seinen
Lateinkenntnissen. Das Wissen des Vaters erganaime sAusbildung mit

Grundbegriffen der Alichemie und Medizin.

Arzt und Alchemist

»nicht alein bei den doctoren, sondern auch bei delmerern, badern, gelerten
erzten, weibern, schwarzkinstlern, [...] bei dechahisten, bei den kldstern, bei

den edlen und unedlen, bei den gescheiden undtigiafe*’

Paracelsus bezog sein Wissen aus den verschiede@atellen. Als ersten und

wichtigsten Lehrmeister in alchemistischen Belangjeh Paracelsus seinen Vater an.

4 Bd. X, S. 31.
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»von kintheit auf hab ich die ding getriben und aten underrichtern gelernet,
die in der adepta philosophia die ergriindesten warend den kiinsten mechtig
nach grindeten. erstlich Wilhelmus von Hohenheiginem vatter, der mich nie
verlassen hat, demnach und mit sampt im sein gralRalie nit wol zu nennen ist,

mit sampt vilerlei geschriften der alten und newuen etlichen herkomeit?

Der Vater Wilhelm war allem Anschein nach spagyrescArzt, der in der Therapie
astrologische und kabbalistische Betrachtungenimbiézog!® Von der umfangreichen
Bibliothek des Vaters durfte Paracelsus auch diesew#ichen Anregungen und
Grundgedanken fir sein spateres alchimistischetbileémpfangen habefiUm 1520

lernte Hohenheim bei dem Alchemisten Sigmund Fugg8chwaz.

»Auch so ist ein grol3e erfarnus beschehen und eigelazeit her durch vil
alchimisten die in solchen kiinsten gesucht habBsnne@mlich der edel und fest
Sigmund Fueger von Schwaz mit sampt seiner anzalersegehaltnen

laboranten?®!

Dort wurde die Tradition der medizinischen Alchemgapflegt. In dem alchemistischen
und metallurgischen Laboratorium von Fueger hattméelsus vermutlich die ersten
'Heimlichkeiten' der Alchemie kennen gelernt unchsilie Praxis angeeignet, die ihm
spater in den Ruf eines Schwarzklnstlers brachae. Edld von Hohenheim als tatiger

Alchemist wurde von seinem Diener Oporinus noclstéekt:

.iImmer hatte er seine Kohlenstatte mit standigemeebald ein Alcali, bald ein
Oleum sublimati, bald ein Arsenisches Ol, bald @scMartis oder den

wundersamen Opodeltoch und ich weiss nicht wasifiiGebrau kochend®

“® Ebd., S. 34.

49 vgl. Gantenbein (1997), S. 20.

%0 vgl. Pagel (1982), S.8 f.

L Bd. X, S. 354.

52 nach der Ubersetzung von Sudhoff. In: Sudhoff (HrBipliographia Paracelsica, 1898, S.
79 f.
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Beginn der Wanderjahre

An die Studienzeit Hohenheims schloss sich direktes\Wanderzeit an:

»mich nit allein derselbigen Lehren ergeben wolleondern weiter gewandert gen
Granaten, gen Lizabon durch Hispanien, durch Engeladurch die Mark, durch

PreuRen, durch Littauen, durch Poland®.*

Sein Weg fuhrte von Sudfrankreich tUber die Pyrengseh Barcelona, weiter hin zur
Mittelmeerkiste nach Granada, Uber Sevilla duratugal nach Lissabon, dann zuriick
nach Spanien, wo er Santiago de Compostella 88bbJzum finsteren Stern’) erwahnt.
Er reiste nach Frankreich und England, in seinense®erichten werden auch
Schottland und Irland erwahtitUber Danemark zog er nach Stockholm und gelangte
vielleicht auch nach SchwedeWveiters fiihrte sein Weg nach Rumanien lber die
Walachei und Siebenblrgen, Kroatien und Slowenkembereiste ganz Italien, bis
hinunter nach Sizilien, war auf Rhodos, Samos, &rgtd besuchte Alexandrien und
Konstantinopel. Bestimmt war er auch in Zengg (lpest Senj) an der Kiste von
Kroatien, und sah in die Quecksilberbergwerke wbialin Krain, um tber Pettau nach

Villach zum Vater zurtickzukehrén.

1524: Salzburg

In Salzburg formuliert er seine Gedanken uber dadige Jungfrau. Hier entstanden
auch erste medizinische Schriften, wie zE¥. Tractat vonUrsprung, Ursachen und
Kur einzelner Krankheitetvolumen medizinae Paramirum

Im Mai 1525 verliel3 Paracelsus Salzburg wiederhdam er im Zuge des deutschen
Bauernkrieges wegen seiner ,volksfreundlichen Gasiag in den Verdacht, mit den

aufriihrerischen Bauern mehr als nur im Herzen symigart zu haben, geraten wat.“

% Bd. X, S. 19.
5 vgl. Sudhoff (1936), S. 14 f.
5 Ehbd., S. 14 f.
% Ehd., S. 17.
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1526, Stral3burg:

Mit dem Eintrag Hohenheims ins Stral3burger Blrgehmnbwm 5. Dezember 1526 ist
sein dortiger Aufenthalt beledt.In StraRburg praktizierten gerade die damals
berihmten Wundarztéohannes GersdofSchyl-Hans) undHeronymus Brunschwygk.
Die Stadt tUibte einen besonderen Reiz auf Paracalsysvar es vor allem die Tatsache,
dass hier zwischen Arzten und Chirurgen ein gutesdginehmen zu herrschen schien.
Zwischen beiden Standen bestand damals genereljrainerender Unterschied, der
mitunter zu grofRen Streitigkeiten fuhrte. Bis zumfl®@mmen der akademischen
Medizin fihrte der Stand Chirurgen oder Wundéarzie mandwerklicher Ausbildung
kleinere Operationen durch. Der Stand setzte sidistmaus ungelehrten Leuten
zusammen, oft waren es Bartscherer, Schmiede, iHerdex Bader, denen man die
Behandlung der im Krieg entstandenen Wunden aratger Ein weiteres besonderes
Anliegen der chirurgisch tatigen Personen war ghier die Blutstillung und das
Zahnziehen. Daher fand man noch im 19. Jahrhumaéaist jedem Dorf einen Bader.
Paracelsus schloss sich aber nicht den akademigalatan sondern den Chirurgen an,

von denen er sich mehr erhoffte.

Am 10. November 1526 — also noch vor der Erlangiesy Stralburger Blrgerrechts —
fuhrte sein Weg zu dem beriihmten Buchdrucker JoRaoiben. Froben war angeblich
der geistige Mittelpunkt der Stadt, bei ihm verkehr Gelehrte wie Desiderius
Erasmus, Maler wie Hans Holbein und Urs Gidtaracelsus” arztliches Kénnen war in
diesem Fall gefragt, denn Froben litt unter ein@hwseren Beinerkrankung.
Hohenheims Behandlung des Beines war erfolgreichaenbekam er die Moglichkeit
fur eine Stellung als Stadtarzt. Durch die Empfegldes Erasmus von Rotterdam
stellte ihn der Rat der Stadt Basel ein, mit daheigehenden Pflicht, Vorlesungen an

der Universitat zu halten.

Im Wintersemester 1526/27 hielt er schon Vortrageritheoretische und praktische

Medizin.

5 Item Theophrastus von Hohenheim der Arzney ddeaddas Birgerrecht kaufft und
dient zur Lutzernen. Actum Mittwoch nach AndraeodSpglie.”. In: Ebd., S. 22.
% vgl. Spunda (1941), S. 46.
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In seiner ‘Intimatio’ des 5. Juni, einem Anschlay &chwarzen Brett der Universitat,
verkindete er den Horern sein neues Lehrprogramimhalte dieses Schriftstick fur
wichtig und mdglicherweise sehr aufschlussreichdiégrJahre spater von ihm verfasste
Schrift Labyrinthus medicorum errantumMadglicherweise war das Intimatio der
Entwurf daftir, oder zumindest ein Impuls fir eipétere Ausformulierung. Es zeigt

Hohenheims Vorstellung eines richtigen Arztes uedsén Unterrichtung, die durch

Gott, Erfahrung und Fleil3 erfolgen soll:

.Da ganz allein die Medizin als einzige aller Diglihen, gleichsam wie ein
Gottesgeschenk, nach dem Urteil der heiligen uradlamen Schriftsteller als eine
Notwendigkeit ausgezeichnet wird und nur wenige [dektoren sie heute mit
Gluck ausuben, erschien es geboten, sie in ihrepriinglichen lobenswerten
Zustand zurickzufuhren und neben den Reinigungshes von den Hefen der
Barbaren, womit einige sich befassen, wollen wangin den schwersten Irrtiimern
reinigen, nicht den Regeln der Alten zugetan, sondesschlie3lich denjenigen,
welche wir aus der Natur der Dinge und eigenen Eyuvigen gewonnen und in
langer Ubung und Erfahrung bewéhrt gefunden haberj fas, was mich die
hochste Lehrerin Erfahrung und eigene Arbeit gelélaben. Demnach dienen mir
als Beweishelfer Erfahrung und eigene Erwagung siaft die Geheimnisse dieser
Apollinischen Kunst [...]%

In diesem Ausschnitt des Intimatio ist der praxiggeene Schwerpunkt auffallig, der
im Gegensatz zur damaligen theoriebezogenen Heailkaus den Lehren eines Galenus
oder Hippokrates stand. Er wollte mit seinem nel&ogramm eine komplette
Erneuerung des medizinischen Studienprogrammes dod®n. Dennoch mache ein
Studium allein noch lange keinen wahren Arzt aus.

.dan wie kan einer in so wenig jaren, in dreienyat in finfen studieren, das er
ein doctor miig werden? als wohl kan er philosophinge alchimiam erfaren, und
darnach phisicam? es moge nicht miglich sétn.*

% das ganze Lehrprogramm befindet sich im Anhang
% nach der Ubersetzung von Sudhoff in: Sudhoff (19868 f.
¢ Bd. X, S. 379.
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Die von ihm postulierten Neuerungen trafen jedoct Widerstand. Hinzu kam
Hohenheims radikale Haltung gegentber den 'Grofem'’Agemeint waren Galen und

Avicenna) und sein hauptséchlicher Gebrauch detisdeen Sprache an der Fakultat.

,von allen gelerten mit euren dictionibus und vabak [...] das euch niemants in

euer ding darf reden, das ist, ir habts so welsod niderlendisch gemacht, das

kein bidermann euch verstehen kan und miissen at$pamgescholten lassef?

Ein Arzt soll sich fir jedermann verstandlich ausdken,,und das auf teutsch, damit das
besondern genomen werd und in die gemein gebr&tdies brachte ihm bald den Ruf
‘Lutherus medicus' ein. Noch dazu hatte Paracédsue Dokumente Uber abgelegte
Prufungen, die er vorlegen konnte. Seine, ihm nwabltl gesinnten Kollegen auf der
Universitat wiesen schliel3lich darauf hin, eine Ppelgtellung als Stadtarzt und
Universitatsprofessor sei rechtlich unvereinbarnMastand darauf, dass Paracelsus ein
Examen vor der Fakultat ablege. Daraufhin wandteiaT erstmalig an den Magistrat
der Stadt mit der Bitte um Hilfe und Schutz. Docfstatt die negative Stimmung um
seine Person als Warnung zur Vorsicht erkennen dlemy wandte er sich zusatzlich
noch gegen die Apotheker der Stadt, die nichts ¥Wwam Beruf verstinden, die
Rezepte falschten und nur ein Interesse darannhaléen Kranken mdglichst viel Geld
abzunehmeff. All das reichte ihm noch immer nicht. Er wolltend&dmbruch in eine
Zeit der neuen Medizin. Mit einer symbolischen Hand wollte er schliel3lich ein
Zeichen fur das 'Neue' setzen: er verbrannte Slienina der Bicher' im Johannisfeuer

auf dem Baseler Marktplatz, am 24. Juni 1527.

.Ich habe die Summe der Bicher in Sankt Johannisrfgeworfen, auf dal3 alles
Unglick mit dem Rauch in die Luft gang, und aldogereinigt worden die

Monarchei.*®®

Mit der 'Summa der Bucher' war ganz allgemein Awaes (980-1037) 'Kanon der

Medizin' gemeint. Er fasste das damalige medizZimasdVissen des rémischen,

6 Bd. VI, S. 144.

% Ebd., S. 144.

® vgl. Spunda (1941), S. 46.
& Bd. VI, S. 58.
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griechischen und persischen Kulturkreises zusammmeth war bis ins 17. Jhdt.

Grundlage eines jeden medizinischen Studiums.

Mit dem symbolischen Akt der Verbrennung verschwanch auch die restliche

Harmonie zu den Kollegen, ein Kleinkrieg zwischesn d~achleuten brach aus und
machten weitere Tatigkeiten fur Hohenheim in Basemoglich. Wahrenddessen
regierte dort 1526 die Pest, die 1527 wieder enlosc

Die menschenfreundliche Gesinnung von Paracelsus]i€ Behandlung von Armen

wenig oder gar nichts zu verlangen, dagegen jerszuaghmen, die Geld hatten,
brachte ihn 1527 vor Gericht mit der Drohung auff&&gnis. Der Vorfall gab

Hohenheim Anlass, im Februar 1528 Basel schleurigsterlassen, um nach Kolmar
zur flichten. Dort war er schon bekannt und korsgme medizinischen Studien in
Ruhe vertiefen. Nach Kolmar reiste auch sein Die®gorinus, den er auf die

Empfehlung eines Bekannten zu sich genommen h@perinus arbeitete nun flr
Hohenheim als Kopist und Laborant. Beide lebteneeifeit lang in engster

Gemeinschaft miteinander. Spéter - der genaue Wditp an dem sich die Wege
zwischen den beiden schieden, steht nicht feshdate sich Oporinus von der Medizin
ab und wurde ein bekannter Drucker. Sein Name wirdler Nachwelt unter den

Paracelsus weniger gut gesinnten Zeitgenossenuab#ta. Das zeigt der folgende
Ausschnitt eines Briefes, verfasst von Oporinusdan Arzt Johann Weyer, im Jahre
1555°% Abgesehen vom feindlichen Ton dient das Schriftstiiazu, sich ein Bild von

der Person Paracelsus zu machen. Zwar stellt eslshfrinker und Chaot dar, aber es

zeigt auch eine andere Seite von Hohenheim: dethige Denker und Suchende.

»Als er noch lebte, habe ich ihn so sehr kennereme] dal3 ich mit derartigen
Menschen zu leben, wie ich mit ihm gelebt habdjtrgcht begehren wirde.
Denn abgesehen von seinem wunderlichen und gltieklieieilungen in jeder Art
von Krankheiten, habe ich an ihm weder irgendweldBettseligkeit noch
irgendwelche Gelehrtenheit bemerkt, [...] so selr @r Tag und Nacht, wahrend
ich fast zwei Jahre bei ihm verkehrte und wohnen drunk und der Prasserei
ergeben, dald man ihm kaum eine Stunde oder zwhktanidand [...] Die ganze
Nacht, so lange ich bei ihm wohnte, hat er sich ausgezogen, was ich seiner

Trunkenheit zuschrieb; und sehr oft kam er gegetteMiacht, stets betrunken,

% der vollstandige Brief des Oporinus befindet sithAinhang
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nach Hause, um zu schlafen; so wie er angezogenseiar Schwert bei sich [...]
Zwischendurch gab er vor, viel Wunderbares propinezzu kdnnen, und
sonderbare Arcana und Mysterien zu kennen [...] Innidfen und Heilen von
Geschwiren verrichtete er fast Wunder, wo wenigridofy zu sein schien, keine
Art von Speisen oder Getranken beim Heilen venbigtesondern mit seinem
Patienten Tag und Nacht nach Herzenslust zechedd3ser sie (wie er zu sagen
pflegte) mit vollen Bauche heilte [...] Aber ich haih@ nie beten sehen oder
horen, [...] drohte, dal3 er noch einmal Luther udem Papst, ebenso wie nun
Galen und Hippokrates, den Kopf zurecht setzen eyandd dal? niemand, der
bisher uber die heiligen Schriften geschrieben hamsvohl die Alteren wie die
Jingeren, den rechten Kern der Schriften noch eieoffen hatten, sondern nur
die aulBere Schale, sodald sie nur die Schattenntrife spater hat er so zu
trinken gelernt, dalR er ganze Tische voll von Bauezum Trinken

herausforderte.¥

Anfang 1530 fand Hohenheim bei Freiherr von Stainff Beratzhausen nahe
Regensburg Unterkunft. Dort au3erte sich Paracalsusger erlebten Sonnenfinsternis
vom 29. Mérz 1530 im Blichleide eclipsi solis. AschieRend begann seine Para-Zeit
mit der Arbeit anBuch Paragranumks wird auch das '4 Saulen Werk' genannt, weil es
die vier Saulen der paracelsischen Heilkunde d#stesoll: Philosophie
(Naturwissenschaft), Astronomie einschliel3lich \adtinde, Alchemie (chemische
Arzneibereitung) und Virtus (die Berufsethik deszt&s). Seine Para-Zeit dauerte 2
Jahre und fand in St. Gallen ihr Ende. Das Wonta'Psoll eine Art von Auszeichnung
bedeutef? und findet sich imVolumen medicinae Paramirymwie auch im
Paragranum Den Abschluss der 'Para-Zeit' und die ErganzwmgRaragranumbildet

dasOpus Paramirum

1534 fuhrte sein Weg nach Tirol, das stark indabsierte und mit Bergwerken besetzte
Inntal hinab, deren gewerbliche HygienezustandeKmadkheiten besonderes Interesse
bei Hohenheim weckten. Mit der Schrifilber die Bergsuchhielt er diese Eindriicke
und Gedanken fest. Im Jahre 1537 ritt Hohenheimh naterding, wo er einen

Jugendfreund, den Pfarrer Dr. Juris Johann von tBlasuchte. lhm widmete

7 nach der Ubersetzung von Sudhoff. In: Sudhoff (HrBipliographia Paracelsica, 1898, S.
79 f.
% vgl. Sudhoff (1936), S. 82.
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Paracelsus seine letzte Ausarbeitung Uber tditarischen Krankheiten In der
Widmung bezeichnete er Brant als den ,altestenruté® Kennern der philosophia
adepta, den Erfahrensten, einem aus der Ubungemiduhst Vulcani und Apollinis®

Im Schloss von Johann von der Leipnick in 'MahmscthKromau' (heutiges
Krumau/Tschechien) wird noch heute die Stelle ggZeian der Paracelsus gearbeitet
haben soll! Dort entstand diAstronomia Magnagines seiner 'magischen’ Werke. Sein
Ruckweg fuhrte ihn nach Wien, wo er vom Kaiser Ferdd empfangen wurde.

Der Tod seines Vaters brachte ihn schlie3lich im 088 zurlick nach Villach. Dort
kimmerte er sich zundchst um dessen Erbschafiesem Zeitraum verfasste er drei
kleinere Schriften,Die Chronica und Urprung dises lants Kerntedie Septem
Defensionesind denLabyrinthus medicorum errantiurier widmete die drei Schriften
den 'Karntner Standen' mit der Bitte um DruckleguDge Antwort der Stande fiel
positiv aus, dennoch sollte sich herausstellens dié&s Zusicherung des Druckes nur
leere Versprechungen waren. Fur die letzten 3 Jadireeinem Tod finden sich wenig

Belege.

Der Tod des Paracelsus

Paracelsus wohnte kurz vor seinem Tod gegenibeBaleachbriicke in Salzburg. Ob

er in dieser Wohnung auch wirklich verstarb, stabht fest. Kurz bevor er starb, war

er angeblich noch im Wirtshaus 'Zum weiRen RoflR'den Kaigasse, wo er sein
Testament diktierte. In diesem, datiert auf denS¥ptember 1541, vermachte er sein
weniges Hab und Gut den Armé&T.heophrast schied am 24. September 1541 aus dem
Leben, an demselben Ort, an dem er zwanzig Jalwa seine erste Praxis begonnen
hatte. Im Anbetracht der Menge seiner Feinde bet\dafrihte Sterben des grof3en
Arztes Raum fur mancherlei seltsame Vermutungemtnidekig blieb das Gerlicht, er
wére eines gewaltsamen Todes verstorben, wenn gahtlurch den Angriff seiner

vielen Feinde von einem Felsen hinuntergestirztdem? Doch Hohenheim litt an

% Ebd., S. 143.

© die Stelle ist im Keller unter der nordlichen Sd¥dake, in einer rundgewotbten Nische
unter dem Archiv

™ vgl. Sudhoff (1936), S. 143.

2 ygl. ebd., S. 155.

® Ebd., S. 154.
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einer Krankheit, die ihn in den letzten Jahrenegirebens ans Bett gefesselt hatte. Die
Krankheit selbst blieb jedoch fir die Nachwelt ukdoent. Die Vermutung liegt nahe,
sein unruhiges Wanderleben, sein vermehrter KongamAlkohol und der haufige
Gebrauch von Quecksilberpraparaten waren die Uesseimes Gebrechens. Auf seinen
Wunsch hin begrub man ihn auf dem Sebastiansfrieidh®alzburg. Die Inschrift auf
der Steinplatte des Grabmals erzahlt von seinen défimren und von seiner
Mildtatigkeit gegeniiber den Armen. Im Jahre 175& lszhliel3lich das Wort 'Adeptus’
hinzu, es soll auf seine alchemistischen Blichewdisen. Einige Jahre spéater grub
man die Knochenreste aus und verschloss sie in Byramide, welche tber dem alten
Grabmal in einer Nische aufgestellt wurde. In deshldng dieser Pyramide war
irritierenderweise das Portrait des Wilhelm von Eioheim zu sehen. Man dachte lange
Zeit, das Bildnis solle Paracelsus selbst darstelte

Zusammenfassend ist das Bild des Paracelsus dasirvem Arzt und vor allem das
eines Alchemisten. Er hatte sich im Zuge seinefreaien Reisen ein philosophisch-
neuplatonisch-kosmologisches Weltbild angeeignetd useine therapeutischen

Vorstellungen aus diesem Fundus gesch@pft.

" ygl. Spunda (1941), S. 59.
s vgl. Gantenbein (1997), S. 25.
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Kapitel 1.

Labyrinthus medicorum errantium.

vom Irrgang der Aerzte.
1537/38.

Aufbau: Er6ffnung: Gruld
Vorrede
Begrif3ung
Kapitel 1-11
BeschluRRrede zum Labyrinthus

BeschlufRrede zum Karntner Trio

Zum Inhalt

Der Labyrinthus ist in 11 zusammenhdngende Kapitel gegliedert. S$&dlen die
Hauptbiicher dar, aus denen der Arzt sein Wissedpseh soll. Jedes Kapitel beginnt
mit einer These, die durch ein oder mehrere Bdesgdiddlich verstarkt wird. Die
hierflir herangezogenen Beispiele sind meist Phaneraas der Natur, und sollen zur
Veranschaulichung der aufgestellten Thesen diererdtallig ist die vehemente,
ablehnende Haltung gegeniber den Lehren GalensAwsgnna, wie man anhand
seiner Biographie sehen kann. Paracelsus positigiai hier nicht nur als Gegner der
gangigen medizinischen Lehrmeinung, er klagt simfiégh an.

Der Text schneidet einige Konzepte Hohenheims i@plthe das Wissen um den Inhalt
anderer seiner Schriften unverstandlich bleibemigei Inhalte werden sogar
vorausgesetzt (z.B. das Buch Paragranum, das GggasPum). Der Text baut auf, ist
nicht erklarend, verweist auf anderes und vernigale Auffassung, die man -wenn
das Wort noch nicht zu abgegriffen erscheint- gdsizheitlich' bezeichnen kdnnte. Die
Gedankengénge von Paracelsus sind vernetzt, slena®éziige und Zusammenhange

vermitteln. Das zeigt allein schon die Textstrukt@ie besteht aus zahlreichen
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Wiederholungen, die immer anders vergleichende,teneiAspekte aufzeigt und
Gleichzeitigkeit und Bildhaftigkeit transportieremll. Gerade wegen der vernetzten
Denkvorgange, die Paracelsus hier zu Papier brisgt,die Sprache des Textes
stellenweise schwer verstandlich. Die rasche Algfalgn undefinierten Begriffen und
zahlreiche, nicht nachvollziehbare Gedankensprilaggen den Leser allein. Dartber
hinaus ist die Schrift in einem Frihneuhochdeutgtalten, mittelalterlich-lateinisierte

Ausdriicke erschweren das Lesen.

Der Labyinthuswurde 1563 erstmals in lateinischer Fassung im i&rdlr 'Landschaft
Karnten' gefunden. Den Anreiz fur die Suche gath&mzog Ferdinand von Tirol. Die

Originale ded.abyrinthusfehlen ganzlich.

»In Bayern, Schlesien, Franken, im Elsass, in dehwiz, in Karnten und
Steiermark ist alles untergegangen was die Handehttdim’s und seine Schiler
der Nachwelt hinterlassen wollten. Originalhandétgn besitzen wir keine, von

keinem einzigen Werke des Paracels@is.*

Ob die lateinische Ubersetzung schon zu Hohenhéighgeiten oder gar auf seine

Veranlassung hin entstand, steht deshalb nicht fest

Entstehung des Textes

Auch der konkrete Entstehungszeitpunkt dabyrinthusist nicht bekannt. Vermutlich
schrieb ihn Paracelsus im Jahr 1538 auf seinem idel Villach, die Entwirfe dazu
konnten vielleicht schon langere Zeit zurticklieg&®as Schriftstiick ist jedenfalls
datiert auf den 24. August 1538, St. Veit, KarntBazu waren diekarntnerische
Chronik dasBuch von den Tartarischen Krankheitedie 7 Defensiongsund der
Labyrinthus medicorum errantiufmbeigelegt. Ein Zusammenhang unter den einzelnen
Schriften besteht nicht. Ddrabyrinthus oder \bm Irrgang der Arztewird zu den
'‘Karntner Schriften' gezahlt, sie gehort zu dentSydiften Hohenheims. Die Karntner

Schriften sind auch unter den Namen 'Kéarntner TréXannt, da es sich ursprtinglich

s Sudhoff. In: Bibliographia Paracelsica 1898, S. 17.
™ Ebd., S. 13.
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um eine Serie von 3 Schriften handétteVermutlich brachte Paracelsus die
Manuskripte und seine Widmung, gerichtet an dierrfiikéer Stéande’, 1537/38 selbst
nach Klagenfurt. Dort nahm er die Antwort der Sgrehtgegen, welche ihm volle
Erflllung seines Druckwunsches verspréachu seinen Lebzeiten gingen jene Schriften
jedoch nicht in Druck, erst nach seinem Tod fanah si@ durch den oben genannten
Erzherzog Ferdinand wieder. Dieser hatte in Erflaggrgebracht, dass sich im Archiv
des Landes Karnten paracelsische Schriften befar@eisorgte Ferdinand daftir, dass
die Schriften in die Hande des Kolner ParacelsiBtermheodor Birckmann kamen, der
die 'Drey Bicher' zur Herbstmesse 1564 im ,Arnolgrd@mannschen Verlad*
herausbrachte. Die Schriften lagen also seit Soma&38 in Klagenfurt, der
standesgendssischen Landesvertretung zur Veradfemtlg anvertraut und wurden erst
im Jahr 1564 bekannt gegeben als:

,Drei blcher durch den hochgelerten herrn Theophwas von Hohen-
heim, Paracelsum genant, beider arznei doctorn,
den hochwirdigsten hoch- érwirdigsten, wolgeborrgastrengen,
hochgelerten, edlen, vesten, fursichtigen, ersaumeinveisen erz-
bischofen, praelaten, graven, freiherrn, ritteronv adel und lant-
schaft des erzherzogtumbs Karnten
Zu éren geschriben.
Das erst buch die verantwortung Uber etzlich
verunglimpfung seiner miginner.
Das ander von dem irrgang und labyrinth der arzidass sie in
anderen bichern lernen sollen dan bisher geschehen.
Das drit von dem ursprung und herkommen der Tagtdwen krank-
heiten, nach dem alten Namen, vom stein, sandgyd3, auch

heilung derselbigen®

Vermutlich hatte jeder der Texte einen eigenen tEhtsigsweg. Dazu war schlie3lich

noch ein weiterer hinzugefugt worden: dibronik des Landes Karnten

8 vgl. Sudhoff (1928): in Vorwort zu Bd. XI, S. XIII.

" siehe Kapitel |

8 vgl. Sudhoff (Hrsg): Bibliographia Paracelsica, &88ir. 64, S. x.
8 Ebd., Nr. 64, S. x.
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Der Labyrinthus medicorum errantium

Der Labyrinthus medicorum errantiunst als ein kurzer Abriss der gesamten Lehre
Hohenheims zu verstehen. Hier verknipft er thesldgs Gedankengut mit
Naturlehre, Natur und Offenbarung stehen in eineeachelverhaltinis zueinander. Das
Entscheidende, die Essenz dieser Schrift, liegtimer Synthese von Gott, Natur und
Geist. Glaube, Wissen und Erkennen sind dabei gietriennt, sie bedingen einanéfer.
Der Text handelt von der Erkenntnis im Licht derti&, die Natur liegt dabei in
Gottes Hand und der forschende Geist ist eine ligigt Gabe®* Der Naturforscher
erlangt seine Erkenntnisse nur im natdrlichen Liddatur wird als eine Einheit
begriffen, als Ausdrucksmittel Gottes.

Der Labyrinthusumfasst vier grof3e Themenbereiche: Theologie,ofxjre (wird im
Text synonym mit 'Firmament' bezeichnet), Wege 'réchten’ Naturerkenntnis und
Alchemie. Diese Bereiche sind generell Gegenstaalirvparacelsischer Schriftén.
Im Labyrinthusgeht Paracelsus nicht naher auf einzelne Thesewielmehr stellt der
Text den Versuch dar, paracelsische Grundgedankeerrbinden. Das erste Kapitel der
Schrift steht unter einem ganzlich theologischepeks, wahrend das zweite und flinfte
Kapitel von der rechten Form der Naturerkenntnisde#t. Das siebente bis elfte
Kapitel widmet sich dann der 'kunst medicjiraher Theorie von Krankheitsursachen

und der dazugehérigen Therapiemdglichkeiten.

Eroffnung

Theophrastus von Hohenheim sagt den Hippokratischawctoribus seinen gruf3.

Paracelsus steht den Kritikern seines Weltbildesl @seinen wissenschaftlichen
Zeitgenossen oft sehr kontrar gegeniber. Diesaadiagslasst sich am Beginn einiger
paracelsischer Schriften leicht nachprifen. Dabyrinthus hingegen wird aber mit

einem akademisch anmutenden Gruf3 an die 'hipps&n&in Doctores' erdffnet, denen

Paracelsus erklart, dass er ihrer Blchergelehrsamikét folgen kbnne sondern sich

8 vgl. Achelis (1955), S. 364.

8 siehe Begriffsklarung: Licht der Natur

8 vgl. ebd., S. 364.

8 nach den Bereichen Philosophie, Astronomie, Alcleeunid Theologie (im Sinne von
Berufsethik des Arztes) ist dBsich Paragranungeordet.
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dem groRBen Buch der Natur zugewandt Hatiger Mensch solle sein Heil nicht bei
anderen Menschen suchen, sein Wissen nicht ausNeeerschriften irgendwelcher
Theoretiker beziehen. Nur die 'rechten Hauptbickestden ihm den Weg zur
Wahrhaftigkeit und Vollkommenheit weisen konnen.sWait diesen Hauptbtchern
gemeint ist, wird der Leser nun Kapitel fir Kapieefahren.

Die erste Forderung: Der Mensch solle im 'nattditiicht’ wandelri? In diesem
Licht wird es dem Menschen maoglich, den Mangel amsséh und Erkenntnis
auszugleichen, den evon im selbst und aus eigner vernunft [sich] niebgn kan“®
Hohenheim beschreibt hier den Menschen als etwasgollédommenes, mit der

Moglichkeit zur Vollkommenheit,was volkomen sein sol, das muB3 weiter gesuchteverd

[...] das volkomen muf3 aus dem liecht der natur gemomerden wie von got die aposteln
genomen haberf® Vollkommen wird der Mensch also nur durch die leehund
Unterweisung von Gott. Ein Wissen, welches im Sethisfinden ware, isoliert von der
Natur und von Gott schlielt Paracelsus aus. Dighiireinzig gultigen Quellen des
Wissens sind ausschlieRlich dimuptbiicher des natirlichen liechts®.

Die ,papirischen biicher® stiinden der 'Wahrheit' entgegen. Sie wirden lietigtu
falschem Autoritatsglauben und Machtanspruch veeiithund man solle ihnen auf
keinen Fall vertrauen. Mit dieser Argumentation ibhagein Paradoxon, das sich nun
durch den ganzen folgenden Text ziehen wird. Weien'mhpirischen Bucher' kein
wahres Wissen beinhalten und alles Geschriebehghait und Bedeutung einbif3t, wie
rechtfertigt Paracelsus dann seine eigene SclydtAutor gibt hierauf keine Antwort.

\Vorrede

In der Vorrede will Paracelsus den Titehbyrinthus medicorum errantiurerklaren.
Das Labyrinth soll als Bild fur die Irrwege der Aggchaft und ihrer Lehren dienen.
Nun vermischt Hohenheim zwei voneinander unabh@&@gmboliken miteinander:

Erstens, den griechischen Mythos des Minotauros aweitens, die des eindugigen

% ygl. Bd. XI, S. 163.
8 vgl. ebd., S. 163.
% Ebd., S. 163.

8 Ebd., S. 164.

% Ebd., S. 163.

1 Ebd., S. 164.
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Blindenfiihrer®, der folgend als 'Monoculd$' bezeichnet wird. Ohne auf die
Verbindung zwischen Mythos und heiliger Schrift @edleinzugehen, formt Paracelsus
aus beiden Geschichten eine neues Wortbild: Caayrinthus Dieses verworrene Bild
beschreibt nun den Titel, ist Ausgangspunkt folgemdrgumentationen und Ziel des
Textes.

Ausgangspunktin der Mitte desLabyrinthus medicorunsitzt Minotauros, der nun

durch Paracelsus zu einem 'Monoculus' gewordeAligene, die im Labyrinth umher
irren und weder den Ausgang noch den Eindugigedefin sind unwissend. Die
anderen, welche sich zum Zentrum des Labyrinthsewagnd den Minotauros finden,

befinden sich auf einem weit gro3eren Irrweq: $aellgen zu wissen.

.da regirt iezt das monoculatus mit irer scientes ist ein schwer irgang, wan die

kunst irr gehet; und so einer in der weisheit ighgt, seind die bdsigsten irgeng

und nachfolgend die finsterestetf."

Der Monoculus symbolisiert die Gelehrten unter démwissenden, wahrscheinlich
steht er fur die gesamte Arzteschaft. Unter dendgih seien die Einaugigen Konige,
das Mittelmal3. Einaugiges Sehen wird hier als e#hef aul3erhalb des Lichts der

Natur verstanden.

-Wer die Natur nicht sieht, bewegt sich, ob er e weil3 oder nicht, im dunklen
Labyrinth, das vom Minotauros, dem <Einaugigen>mvBdsen beherrscht wird.
Er ist mit Blindheit geschlagen und findet nichndé/eg vor das Tor hinaus.

DraufRen aber leuchtet das gottliche Licht der N&tur

Der Text als MetapheMach Hohenheims Ansicht sei die Wahrheit UberAdinei®

% siehe Matth 15,14: “LaRt sie; sie sind blinde Letter Blinden. Wenn aber ein Blinder
einen Blinden leitet, so werden beide in eine Gialilen.” In:
http://www.bibelkommentare.de/index.php?page=Dbiltledk=40&chapter=1%Zugriff am
11. Mé&rz 2012)

% monoculus vgl. Matth. 23,16;23,24; Luc. 6, 29; Rom. 2,1% Bontaminierung mit dem
in der Mythologie nicht etwa einaugig vorgestelldmotauros beruht auf dem Titel
anklingenden Gedanken des Labyrinthus (d. h. Iggan

% Bd.XI, S. 166.

% Achelis (1955), S. 364.

% Die urspriingliche Wortbedeutung Arznei (arzenieeeie) leitet sich in ihrer alten
mittelhochdeutschen Bedeutung von Heilkunde, Heiéme Heilmethode, Heilmittel ab.
Arzen ist das alte Wort fur heilen, seine Nebenfamrarznen und arzneien sind junge
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lang verschittet, das gesamte medizinische Wissge lin diesem Labyrinth
verschuttet. Nun sei es an der Zeit, mit deabyrinthus medicorunden Irrgang der
Medizin aufzudecken und seinen wahren Ursprungriarsehen. Als Ziel der Schrift
sollen nun die rechten Bicher aufgezeigt werdenh,Hiie derer die Irrwege erkannt
werden kénnen, um die darin Gefangenen herausarjihmd um gleichzeitig zu
verhindern, dass der Irrweg aufs Neue beschritterd@n kann. Der von Hohenheim
vorgeschlagene Weg soll schlie3lich zur 'rechtekeimtnis’ fihren. Dazu bedient sich

Hohenheim des Gleichnisses vom 'allsehenden Augesz6

.die Irrwege migen erkant werden und durch sie ¢@lir und ein gang
anzufahen, nit zu dem eineugigen Minotauro sondedem mit dreien augen,
beschlossen in e i n egotheit und in demselbigen wege hanteln und wanted

welcher im selbigen wandelt der ist selig. dergs@dt, ist on irsal, on betrug und

kein falsch in seinem herz&f.

Die ,Anerkennung der gottlichen Trinitdtist also der Schliissel zum Buch der Natur.

Theophrastus lectori S<alutem>

In der BegrufRung pladiert Paracelsus flir ein Leraes der Natur, fir ein Lesen im
Buch der Natur, im Licht der Natur mit dem eigenémstand. Hier wird der Verstand
als ein ,Ausfluss des natirlichen Licht®'begriffen. Der Heilige Geist wirkt als
LAnzinder des natirlichen Licht$® Nur durch den géttlichen Einfluss auf den
menschlichen Verstand wird ein Lesen im Buch detuNarst mdglich. Diese Licht
dient als Vermittler der Ideen. Mit den Augen demdeelsus ware der platonische
Ideenkosmos das ,entaul3erte Weltgeheimnis desiah@iti Schopfers gewesen. Die

Selbststandigkeit des Ideenkosmos, seine Objektiviiedeutete jetzt, dald in den

Neubilungen vom Ende des 15. Jahrhunderts zu Adtuznei. vgl. Strunz (1932), S.
189.

% das Auge Gottes wird im christlichen Gedanken niriSireiecksform dargestellt. Das
Dreieck symbolisiert die Trinitat

% Bd. XI, S. 168.

% Blumenberg (1983), S. 52.

190 ygl. Strunz (1937), S. 41.

11 Ebd., S. 41.
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Bauplan der Welt von Unbefugten Einblick genommemnden konnte®?

Das erste capitel,

von dem ersten und héchsten buch der erznei,
in welchem ein ietlicher arzt sein kunst nemen und

erfaren sol, welchs aus dem einigen geist gehet.

,das hochst und erst buch aller erznei heit sapéen.“%

Mit diesem Satz beginnt das erste Kapitel. 'Sajaierst, ,das einer wisse und nit wene,
also das er alle ding verstehe und mit vernunfrgethe.'* Sapientia ist Erkenntnis durch

Weisheit und Vernunft, sie ist frei von Zweifel,riieit und Narrheit.

.Dan gebricht einem arzt kunst das ist weisheitsaoh ers, [...] naturlich kraft zu
erfaren von got und die verborgene mysteria. st siemants befremden, das ich

sag das got das erste buch s&r.”

An dieser Stelle dekabyrinthuseroffnet sich jene metaphysische Komponente, die
eine weitere paradoxe Eigenschaft im Schreiben hlodiens offensichtlich werden

|asst.

»dan im selbigen buch ist der grunt und warheit uadtér dingen erkantnus; wan
aus der erkantnus werden alle ding geregiert, gefimd in ir vollkomenheit

gebracht, und das buch ist got selb¥f.“

Die angesprochene Besonderheit au3ert sich in deadptung, dass Gott selbst ein
Buch sei. Im selben Atemzug wird aufgezahlt, ddles,adas Buch der Natur sowie die
Arznei, ein Werk Gottes, Gott selbst, und gleichslanZugang zu diesem ist.

In der Natur zu lesen hief3e in Gott lesen zu konterd in Gott zu lesen, wirde

bedeuten, dass er greifbar wird. Auf die Konseqeenzler Behauptung geht

102 Blumenberg (1983), S. 50.
103 Bd. XI, S. 171.

104 Epd., S. 171.

195 Ebd., S. 172.

1% Epd., S. 171.
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Hohenheim jedoch nicht ein.

Grund der Natur

Gott ist also das erste Buch und Grund der Natuer Hegt das Erkennen der
schopferischen Ursache. Degatein bei dem der alle ding geschaffen hat, baindelbigen
ligt die weisheit und der grunt in allen dingel“Dem Naturbeobachter erschlie3en sich
die Gegenstande seiner Betrachtung nun aus eingganischen, lebendigen
Zusammenhang. Durch das 'Mitschwingen' Gottes ienaDingen kommt der
Betrachter zu einem erweiterten Horizont, indenGett, seine Schopfung und sich
selbst als Schopfung Gottes in den Dingen erkddahenheim bedient sich hierfur

eines Beispiels:

» ZU gleicher weis wie die sonn auf uns scheinbatgissen auch die kiinst von
oben herab auf uns scheinen. dan was ist weishlsitalein die kunst, das ein

ietlicher sein donum, sein officium wisse und kéefriffe

Jeder Schiler muss die Natur in Gott erfahren, dmivor liegt das zu Findende im
Dunkeln. Alles, was der Mensch ohne Gott findet,,&n blindes, ein finsternus ohn
liecht.“!®® Es wird klar, warum Hohenheim von den Arzten disd@nfiihrern spricht.
Sie praktizierten ohne Gottesgrund. Paracelsug diger seine religiose Aufgabe in
der Aufhellung der Dunkelheit der Natur. Er wolltghig sein ,das Gottliche und
Heilige zu lesen und zu deuten in den wandelbarehsich wandelnden Formeh
Wie ich zuvor schon angefihrt habe, ist fur Pasatehun auch die Arznei ein 'Symbol
Gottes'. Auch sie ist geteilt in greifbare Matewied ungreifbaren Geist. Die Dualitat
zwischen greifbar und ungreifbar, materiell und iatemiell, sichtbar und unsichtbar,
findet Hohenheim in allen Dingen. Durch das Herahen jener absoluten Metapher
des Lichts der Natur versucht nun Paracelsus di@n@mg zwischen Geist und
Materie, dunkel und hell, sichtbar und unsichtbariberwinden. Im Aufhellen der

Dunkelheiten, also im Versuch eines Sichtbarmacheos Ideen will er die

7 Epd., S. 171.
18 Fpd., S. 171.
19 Ebd., S. 173.
10 Strunz (1932), S. 49.

=
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Geheimnisse der Natur zuganglich machen. Die Alébemhilosophie, Magie und
Astrologie dienen seiner Ansicht nach dabei, elohss Aufhellen zu ermdglichen. Erst

dann konnen,die secreta und mysteria der natur in uns kommaisp werden uns die

magnalia gotes offenbart!

Das ander capitel,

von dem andern buch der arznei, daraus der arzt

lernen sol, welches das firmament ist.

Die Argumentation des folgenden Kapitels beginnt mer zuvor besprochenen
Widerspruchlichkeit Hohenheims zu seiner eigendmiicDer Arzt soll nicht aus den
'‘Blchern aus Papier' den Anfang der Arznei nehrdenn durch digscribenten ist die
erznei gar zerbrochen worden und ist den papirischéchern nichts zu vertrauéh? Als
nachsten Schritt begrindet Hohenheim seine Forderum Gegensatz zum
Geschriebenen ist das Firmament unabanderlich wd dhenschlichen Zugriff
entzogen. Es nimmt seinen Gang durch die Zeitenkentk Buchgelehrsamkeit kann
die Sterne erreichen, noch sie verfalschen. DastewBeich ist demnach wie folgt zu
verstehen: Paracelsus will eine Unmittelbarkeit demschauung. Nur in der
Unmittelbarkeit kann sich Sinn und Bedeutung des&ments ergeben. Weiters sollen
die Sterne im Kontext zueinander verstanden werdenn der einzelne Stern erklare
noch keine Bedeutung. Der Blick ins Firmament meisszusammenhangendes Bild
erfassen konnen, ahnlich wie ein Wort nur zusamménanderen Woértern den Satz
ausmacht. Dann erst gelange der Arzt zu einer Gbeis der er trauen kann, er
begreift die,firmamentischen SenténZ®* Wird Sinn und Bedeutung der Beobachtung
wieder auf Papier gebracht, steht die BotschaftameSchatten an der Wand', oder ein

‘Bildnis im Spiegel'.

~und dieweil das ist, das solch buch des firmamenisdas papir gebracht wird,
so stets doch nit anderst auf demselbigen dan inisdahatten an der want oder

wie ein bilthus im spiegel, die nimants ein volknenaunderrichtung geben

1 Bd. XI, S. 173.
12 Ebd., S.174.
3 Ebd., S. 176.
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konnerf 114

Das Geschriebene handelt nicht von der 'wahren',Welhe Erkenntnis ist daraus zu
gewinnen. Ausdricke wie 'Schatten an der Wanddn& im Spiegel’, das alles erinnert
an Platons Hoéhlengleichnis. Es drangt sich erneut~dage auf: Warum bedient sich
Paracelsus dann des Mediums der Schrift, warumassirfer Texte und lasst sie
drucken? Wie will er sich aus diesem Widerspructziehen, wenn dem obigen Zitat

zufolge auch detabyrinthusals Schatten an der Wand beurteilt werden kann?

.<der aber wissen wil die volkomene underrichtungt thul3 denselbigen sehen von

dem der schatten oder bilt im spiegel komét.*

Die eigene Erfahrung ermdéglicht ein Zurickkehremn vden Spiegelbildern zur
'‘Wirklichkeit'. Im Sinne Paracelsus bedeutet dassdsich die Blcher der Natur immer
erneut durch Naturbeobachtung bewahren missendashzeschriebene soll durch die
eigene Erfahrung auf ihre Inhalte gepruft werd@itso sind die blicher der arznei nit
volkomen in der feder sonder an dem ort da siedseii

Das schliel3t jegliche Autoritatshérigkeit aus, aulth gegentber dem Verfasser der
behandelten Schrift selbst. Mehr Antwort zur Reshifjung des 'Geschriebenen’

Hohenheims bekommt der Leser nicht.

Mikrokosmos, Makrokosmos

In der Kenntnis des Sternenlaufs tritt ein Hauptgé@ des paracelsischen Weltbilds
hervor. Beherrscht der Arzt die Sternenkufid&ann er die Mechanismen der Gestirne
im Menschen wieder erkennen, er erfasst nun dasidindim als einen Mikrokosmos
im Makrokosmos. Daruber hinaus bekommt der Arzt &kerstandnis fur die
Krankheitsablaufe im Menschen, jim anfang und zu ausgandg?® , indem er die

Zusammenhange zwischen Mensch und Sterne begreift.

14 Ebd., S. 176.

15 Ebd., S. 176.

® Ebd., S. 176.

17 Begriffe wie Astrologie und Astronomie werden mejitichbedeutend verwendet
18 Bd. XI., S. 176.
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.<dald wir solcher gestalt auch den Mikrokosmos imdeerstehen, [...] daf3 er von
der Luft und dem Gestirn gesetzt sei, das istsdsge selbst zu sein. Namlich, im
Menschen sind Sonne und Mond und alle Planetegjaielsen sind auch in ihm

alle Sterne und das ganze Chad$.“

Das oben angefiihrte Zitat ist nicht aus deabyrinthusentnommen. Es dient zum
besseren Verstandnis und gleichzeitig méchte ichitdaufzeigen, dass Paracelsus im
behandelten Text nicht naher auf das Mikro-Makrokos-Konzept eingeht, obwohl es
eigentlicher Grundbaustein seines Weltbildes igr Entsprechungsgedanke zwischen
grof3er und kleiner Welt wird von ihm als Kenntnsrausgesetzt und lasst den Leser
mit seiner etwaigen Wissenslicke allein. Auch aef mhchsten Frage, die sich beim
Lesen aufdrangt, geht Paracelsus nicht ndher am.|a&sen sich die Krankheiten des
Menschen von den Sternen ableiten, wie soll mdndie praktische Herangehensweise
dazu vorstellen? Immerhin war Paracelsus prakén@er Arzt. Zwar erfahrt man, dass
die Planeten spezielle Wirkungen auf den Menschabem, jeder Planet beséalRe
bestimmte Kraft&’, die analog den Organen zugeordnet werden, wiedel® Hirn der
Mond, dem Herz die Sonne usw. Aber praxisbezogemeitingen zum Heilen von
Krankheiten sind imLabyrinthus nicht zu finden. So wurde mir eines klar: Die
ausgewahlte Schrift zeigt Hohenheim als Theoretiéll man Praktisches, wird man
in seinen Hinterlassenschaften lediglich drei Rezdmden, die sich heute in der

Wiener Nationalbibliothek befinden.

In theoretischer Hinsicht fordert Paracelsus, d&ss\rzt zum 'Astronomus’ aus eigener
Erfahrung werden muss, um in der Natur forschenké@mnen. Denn die heilende
Aufgabe des Arztes am Menschen mit der dazugehoigagnose und Therapie sind
nur maoglich ,aus der Kenntnis der Stellung des Mbaers im Kosmos heraus [...]
Arztliche Kunst dient also der Restituierung deskndkosmos mit Hilfe der Kenntnis
und Theorie des Makrokosmo$*Aber nicht nur das Heilen der Krankheit, sondern

auch die Bewahrung des Heils am Menschen zahilt.

1% Theophrast Paracelsus: Das Buch Paragranum, Slr626.
http://www.zeno.org/Philosophie/M/Paracelsus/DasstBiParagranum/Der+zweite+Trakt
at,+von+der+AstronomiéZugriff am 10. Marz 2012)

120 ygl. dazu neuntes Kapitel deabyrinthus

121 Goldammer (1971), S. 306.
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Das drite capitel,

von dem driten buch der erznei,

welch sein corpus in den elementen hat.

Die Thesen im dritten Kapitel beziehen sich unriitie auf die Medizin der Zeit
Hohenheims. Das medizinische Bild baute auf destétlung, dass die ganze Natur als
eine Mischung der vier Elemente zu begreifen wlareses medizinische Weltbild ging
auf die Humoralmedizin des Hippokrates und der digatischen Arzteschule
zurtick!? Weiter fand es Einfluss in der griechischen Natilgsophie von
Empedokledis Aristotelesund formte sich zu einem komplexen medizinischeste&Sy

in der hellenistisch- romischen Zeit bei Galén.

Humorallehre

Hauptgedanke der Humoralmedizin ist die Lehre van diier grundlegenden
Kdrpersaften, sie bestimmten Gesundheit und Krahldes menschlichen Koérpers.
Der Begriff ‘humor' (lat. Saft, Flissigkeit) bez@et hierbei die Vorstellung flussiger
Grundsubstanzen. Die vier Grundsafte wurden aushKdrdinalsafte** bezeichnet
und bilden das Pendant, analog zu den vier Grunumiten der antiken
Naturphilosophie: Erde, Wasser, Luft und Feuer, samit den dazugehdrigen
Eigenschaften des Festen, Flissigen, Gasférmiged Warwandelnden bzw.
Verzehrenden. Die Grundkdrpersafte werden als i8ang@r. haima), '‘Phlegma’, '‘Chole’
und 'Melanchole’ bezeichnet und werden, nach dehrebe der antiken und
mittelalterlichen Medizin, je einem bestimmten Kéreil zugeschrieben: Sanguis dem
Herzen, Phlegma im Gehirn, Chole der Leber undeGallelanchole der Milz. Der
gesunde Mensch wird in einer Ausgeglichenheit sdfiiepersafte begriffen, Krankheit
sei auf eine Unausgeglichenheit der Safte zurtickaeh. Die Therapie zielt somit auf
eine Wiederherstellung des Gleichgewichts der Ki&gdfee ab. Die bekannteste Form
der Therapie ist der Aderla¥8.Gegen dieses antike Naturbild argumentiert Pasasel

wie folgt:

22 ygl. Weimann (1975), S. 155.
123 Epd., S. 155.
124 Ebd., S. 155.
125 Ebd., S. 155.
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»=aus was element kompt die krankheit? aus dem feieht der cholera; aus dem
ertreich, nicht der melancholia; aus dem wassechhiphlegmate; aus dem Iuft,

nicht sanguine.**®

Im deutlichen Gegensatz zur Humorallehre stellt ¢tdteim die Elemente als
mutterlichen Urgrund’ (‘'matrix’) vor. Nicht mehr das Mischungsverhaltrier
Elemente im Korper des Menschen ist wichtig, somdlere ,procreationes*?®, aus den
Elementen zusammengesetzte Geschopfe. Daraus getgarchcelsische Idee vom
'schopferischen Wachstum' wie folgt hervor: Wenm mlie Elemente der Urgrund,
mitterlicher Boden fur alles Entstehende sind, wé@lemzufolge auch die Krankheiten
nicht aus einer Unausgewogenheit der Elemente kléren. Die Natur wird im
standigen Wandel begriffen, daher sieht Paracedsuch die Krankheiten in einem
Prozess des Wachsens und Vergehens. Nun bedeutétintnis um die Mechanismen
der Erde einen Paradigmenwechsel, weg von der 8alder Elemente im Kdrper, hin
zu ihrer Bedeutung als Urgrundus der Sicht versucht Paracelsus die Elemente- und
Humorallehre theoretisch zu Uberwinden, ndmlicden Hinwendung zu den Gestalten
der Natur, dencorpora®. ** Mit der Ubertragung dieser Naturlehre auf den Mbasg¢
also mit der These, dass ebenso die menschlicha dat elementaren Urgrund teil
hat®*® und Uber Gesundheit und Krankheit nicht die Elemensondern die
~procreationes“® entscheiden, erklart sich das zuvor erwéhnte $ehéphe Wachstum.
Aus dem Versuch, die Humoralmedizin aufzuhebersteht eine neue Auffassung von
Krankheitsursachen und damit werden schlieBlicthadie Heilbehandlungen in der

medizinischen Praxis beeinflusst.

»solches sol der arzt verstehen von der ursach wedas er nicht die qualitates
und humores anzeig, sondern die elementen als miiite ire procreationes als

species, nicht humores*

126 Bd. XI, S. 181.

127 ygl. Achelis (1955), S. 368.
128 Bd. XI, S. 181.

129 Epbd., S. 182.

130 ygl. Achelis (1955), S. 368.
131 Bd. XI, S. 181.

132 Bd. XI, S. 181.

42



species

Auf den Begriff 'species’ wird von Hohenheim annlezi Stelle des_abyrinthus
eingegangen. So kdnnen mit species aus den Elemieateortretende Formen gemeint
sein. Es gibt eine Verbindung zwischen dem, im kdpiBegriffserklarung
verwendeten, Begriff der Weltenseele (anima munodg den species. Beispielsweise
findet man in defheologia Platonicd&icinos die Weltenseele ,als Vermittler zwischen
corpus und intellectus [...] Sie nimmt die gottecldee auf und bringt sie [...] in die
Materie, um dort die species zu formé#.'Was die species aber genau sind bleibt
unklar. Sie kbnnen zum einen eine Art Ubertraguxiahilder von Ideen beschreiben,
die nicht nur in Formen der Wahrnehmung sondernh ainc materiellen Formen
enthalten sind. Zum anderen sind sie Manifestatiaytlicher Ideen in den Dingen.
Daher sind species nicht in gangige Kategoriene#g#r, sie beschreiben sowonhl
geistige als auch stofflich-materielle KomponenfénDer urspriingliche Begriff
bezeichnet ,Aussehen, Anblick, Bild, Gestalt, Eeiohing, Idee, Art einer Gattung™

In der Antike und im Mittelalter wird der Begrifflsa Ubersetzungswort fur das
griechische 'eidos’, sekundar fur 'idea’ wirksamder griechischen BibelUbersetzung
findet man den Begriff als ,die Verbindung von edand species mit der
Lichtherrlichkeit Gottes bzw. die Kennzeichnung deerrlichkeit Gottes*® Bei
Augustinus findet er sich als ,Gliederungsprinzgy chateriellen und geistigen Wett*
wieder. Spater, und in dieser Bedeutung verweretvahrscheinlich auch Paracelsus,
bedeutet er ein ,In-Erscheinung-Treten als Gesaliwng in Formen*® Species sind

jedenfalls als paradoxe Konstrukte nur innerhatle®iSystems erklarbar.
corpus limi

Die Teilhabe der menschlichen Natur am elementahgmund wird von Hohenheim
wie folgt erklart: der Mensch istorpus physicum und die element corpus limi, ured d

corpus physicum entspringt aus dem lifid{lat. limus: Schlamm, Lehm)Der Mensch

133 Muller-Jahncke (1985), S. 47.

134 vgl. Wegener (1988), S. 33 f.

135 Ritter/Grinder (Hrsg.): Historisches Warterbuch Bhilosophie, Bd. 9., S. 1315 f.
1% Ebd., S. 1315 f.

37 Ebd., S. 1315 1.

1% Ebd., S. 1315 f.

1% Bd. XI, S. 179.
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wurde aus Himmel und Erde und aus der Urmateriaudi terraé* (Erde und
Wasser=Schlamm) der gesamten Welt der Schopfurigldge Darum ist er mit dem
Gestirn, der unsichtbaren Seele der Welt verbundesr. nimmt Paracelsus Bezug auf
den alttestamentarischen ,Erdenkl&fi“der Urgrund des physischen Seins ist. Doch
der Mensch ist nicht nur Teil der Natur, sonderrt ini in eigener Art und Weise
verbunden. Die Sonderstellung, die Paracelsus demsthen als beseeltem Wesen in
der Natur gibt, offenbart sich in der Idee vom Mghen als abgeschlossene kleine Welt,
eigenstandig und gleichzeitig mit seiner Seele weden mit der groRen Welt, dem
Kosmos. Durch die physische Teilhabe des Korpersdam Elementen wird die
Krankheit nun nicht mehr aus einem Ungleichgewider Elemente im Korper
begriffen sondern als eine Hervorbringung aus dementen. Darauf wird spater noch

naher eingegangen.

tria prima

Jedes Element und die aus ihnen hervorgehenderh@xscsind nach paracelsischer
Auffassung aus drei Prinzipien zusammengesetzt. khigpft Hohenheim an eine alte
naturphilosophische Tradition an, welche ,die Wetilar aus zwei Urmaterien zu
verstehen suchte, die [...] als Sulphur und Merkareichnet werden* Mit der
Ergdnzung eines dritten Prinzips wird aus der fbemrmenen Polaritat der Materie
eine Trinitat der Gestalted? Nun sind es drei: Mercurius, Sulphur und Sal, iangn

wachsen alle Dinggphne die drei ist kein element*

»,Nun ist ein ietlichs element geteilt in drei stiwhd sind aber under einem schein,
form, farben, figuren und ansehen, nemlich inda$ auch balsamum heif3t, in

resinam das auch sulphur heif3t, in liquorem derracataronium heif3t. aus den

10 an anderen Stellen verwendet Paracelsus fur défy &1e dem der Mensch geformt ist,
den Begriff der ,massa“ vgl. Bd. X., S. 648. BeBlegriffe, massa und limus, werden
jedoch gleichgesetzt: ,welche massam die gesdhmiftm terrae nennet”. Bd. XllI, S. 36.

141 siehe 1. Buch Moses 2,7: ,Und Gott der HERR madete Menschen aus einem
Erdenklof3, uns blies ihm ein den lebendigen Odeseine Nase. Und also ward der
Mensch eine lebendige Seele.” htp://bibeltext.com/genesis/2-7.hi@ugriff am 11.
Mérz 2012)

142 Achelis (1955), S. 367.

3 Ebd., S. 368.

144 Bd. XI, S. 180.
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dreien wachsen alle ding'®

Versteht der Arzt den Menschen von den Elementen Wwei3 er aus welchen

Grundsubstanzen der Mensch zusammengesetzt ist.

»~Am aller ersten mul3 der arzet wissen, das der mlegesezt ist in drei substanz

[...] so ist er ein etwas gemacht, dasselbig etwageseilt in dreierlei. dise drei

machen den ganzen menschen und sind der mensstisadter ist sie**

Im n&chsten Schritt erfahrt der Arzt, dass die &abstanzen die Krankheitsvorgénge
im Menschen regieren. So findet er in dgmneratis alle krankheit, damit doch der
mensch beladen ist* Diese 'generatis' sind Hervorbringungen der eleisemgn

Prinzipien und auf3ern sich in der Signatur derr2éa.

Signaturenlehre

Ein jedes geschaffene Ding hat laut Paracelsu® seinere Form' oder Signatur, die
seine 'Essenz' anzeigt. ,The signature of a thiag s idea, form or essence and it
revealed the celestial influences contained inothject.““®So konnen Farbe, Form und
andere aul3ere Merkmale auf die jeweiligen, thertagdhen
Verwendungsmaglichkeiten hindeuten. Diese Auffagsgeht auf die anima muritfi
zurtick. Sie vermag den Dingen der Natur wie dem ddken ,unter Vermittlung der
Gestirne ein signum der Idee des Archetypus auger [...] Diese Signatur offenbart
die virtus [Kraft und Tugend] eines jeden Ding&$.Daher ist die Signaturenlehre, wie
sie Paracelsus verwendet, eigentlich urspringlicth @ne platonische Theorie
zurickzufihren.

Zusammenfassend sind alle Dinge aus den drei SwestdMercurius, Sulphur und Sal
geformt. Die Substanzen und Prinzipien werden umfeichen Begrifflichkeiten

gesetzt, daher kénnen sie in manchen Textzusammegehdals stofflich gefasst

145 Ebd., S. 179 f.

146 Bd. IX, S. 40.

147 Bd. XI, S. 181.

148 Coudert (1975), S. 88.

149 siehe Begriffsklarung: Natur
150 Muller-Jahncke (1985), S. 64.

13
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werden, haufig aber stehen geistige Prinzipien rdahi* Erst die Summe der drei

Substanzen oder Prinzipien simdrpus,[...]Jalso so du ein corpus in die hand ntpso hast

du unsichtbar drei substanzen under einer gestallsp hastu vor deinen augen nur e i n
leib“**> Die Konzeption der Drei ist fur das Verstandnis @aracelsischen Alchemie
unverzichtbar, sie stellen die Voraussetzung alérklichkeit dar und kommen in

vielerlei Bedeutung vor2 Seine Gedanken Uber die Lehre tria prima werde®jmus

Paramirumausfuhrlicher ausgearbeitet.

Das viert capitel,

von dem buch physico, das da leret den physicum
corpus in microcosmo erkennen, das ist das buch

anatomiae maioris.

Der Arzt soll nun digtheoricam“***finden, die nicht
~Speculativa sol sein, sonder aus der practica siel geboren werden, aus denen

blchern allen von den ich hie anzeig. dan nicht deisspeculativa theorica sol

practica flieRen, sonder aus der practica die themt '>°

Das heil3t, der Arzt soll in der praktischen Erfaigraur Theorienbildung gelangen, und
nicht umgekehrt. Als nachsten Schritt verweist Palsus wiederholt auf die
Verbindung von Mikro-und Makrokosmos, in dem erdent, der Arzt solle die
'monarchiam mundi' im Menschen finden. ,Dignarchia mundidie hierarchische
Ordnung der groRen Natur, findet sich im Menschéder. Sein ghysicum corpus>
ist ein Glied der Natur®® Mit der These einer Analogie zwischen &uRerer
anschaulicher Natur und innerer, im Menschen bedéiner Natur, kommt Paracelsus
zum Schluss, dass all jene Naturgesetze, die ag@&m, auch innen gelten missen.
Denn der Mensch wéchst ebenso wie die Pflanzesiiresh Leib findet sich Festes und

Fllssiges, er wird von etwas Feurigem gewarmt yBve eigentimliche Dialektik der

151 vgl. Weber (1999), S. 11 f.
12 Bd. IX, S. 45.

%5 mehr dazu, siehe Kapitel IlI
%4 Bd. XI, S. 183.

1% Ebd., S. 183.

15 Achelis (1955), S. 368.

15
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menschlichen Natur [..] sucht Hohenheim dadurczwddgen, dafld er den Menschen als
eine kleine, in sich beschlossene Welt der groRexturNgegentberstellt.” Der

analytisch-wissenschaftliche Zugang zum Mikrokosnsisfur ihn technisch kaum

zuganglich, deshalb sucht er aul3erhalb, in derrNdie Klarung der Ph&dnomene des
Mikrokosmos. So gelangt Paracelsus zu den versehsen Thesen, z.B. dass man die
Winde kennen muss, um dann die Formen der Kolikvetstehen, oder dass der
verzweigte Rosmarin Auskunft tGber die Verzweigures anenschlichen Aderbaums

geben kani?’ Ein baum mit seinem stamen und darnach mit semesgetribnen esten, also

seind auch die adern im mensché.“

Archeus

In jedem Gegenstand steckt fir Hohenheim eine Spdze Kraft, die der Arzt
erkennen muss. Diese Kraft kommt nur einmalig zuswrkung, sie bestimmt die ,frei
materielle Zusammensetzung“ des individuellen Gsgames und wird als 'Archeli%'
bezeichnet. Zur Verbildlichung des Archeus diem \dorstellung eines Schmieds, der
sein Material ,nach eigener MaRgabe zusammenhanifieRa nun der Mensch ein
~Extrakt der groRen Welt® ist, und sich daher mit allen anderen Dingen die d
Prinzipien der Stoffbildung (Merkur, Salz, Schwéfidilt, benétigt er eine Instanz, die
ihn als Individuum von anderen Individuen abgreBas Verhéltnis der drei Prinzipien
zueinander, ferner deren Mischverhéltnis, ist féden individuellen Gegenstand
verschieden und wird von seinem 'spezifischen Arshkeestimmt. Er verleiht den
Dingen im Einzelnen ihre ,Individualitat und Spetf‘.***,Die individuelle Spezifitat
bleibt erhalten, trotz des Parallelismus von kleimed grof3er Welt. Beide Prinzipien
wirken nebeneinandet® Alle Dinge sind aus den gleichen Prinzipien gebait
entwickeln sich alle aus einer ‘ersten Materie¢ den ,Samen aller Dinge und

Ereignisse von Anfang an enthalt‘. Erst wenn der Arzt weil3, was in den Dingen

57 vgl. ebd., S. 368.

%8 Bd. XI, S. 184.

%9 auf den Begriff des Archeus wird im Kapitel Il foodher eingegangen
° Pagel (1962), S. 8.

%1 Ebd., S. 8.

%2 Fpd., S. 9.

163 Ebd., S. 8.

%4 Ebd., S. 9.

13
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wirkt, wo ihr Anfang liegt und aus was sie geforsihd, kann er sie oder deren

Vorgange beherrschen.
Analogiegedanke

,also bleibt nur ein natur? aber nicht also seinlealbeum zusamen, alle este
zusamen. als dan so wird gefunden, das vilerlerradeind, also auch vilerlei
andere este zu einem ietlichen stammen [...] danbtesbt das blut nicht in einem
wesen, nicht in einer natur. das ist das recht bacts dem die anatomia folgen sol,

das der mensch wisse der elementen und microcagisiagiz, proportiones usw.

zuvergleichen

Die Natur des Menschen ist also nicht identisch aeit groRen Natur, sie ist nur in
Analogie zu ihr zu begreifen. Das analoge Denken fis Paracelsus daher

Voraussetzung fur jeden Arzt.

Was der Arzt am Leib entziffert, sind Spuren, &8, Symptome von
unsichtbaren Verhaltnissen des Korperinneren umdursichtbaren Verkettungen

des Korpers mit seinen Umweltet{®

Analogie wird in dem Kontext als ,groRte Ahnlichkebei gleichzeitig groRter
Verschiedenheit®” verstanden. Das hei3t, der Mensch und der Kosnms is
hdochstem MalRRe unident, gleichzeitig findet Paracseklsnorme Entsprechungen. Das
Analogieverfahren ist dabei das eines 'Leseng&n#sernt sich vom bloRen Beweis der
Ursachlichkeit Gottes fiir die W&t und versucht die Handschrift des Urhebers in den
Dingen zu deuten. Halt der Suchende Gottes Wirkanden Dingen aber nicht far

maoglich, ist er des Lesens nicht fahig, er siglin [...] wie ein baur, der ein pfalter

sicht, [er] sicht alein die buchstaben®®

»S0 toricht sei der ungeistige Mensch, der in dehtbaren Geschdpfen nicht den

Anteil Gottes wahrnimmt, weil er zwar ihre Gestalh auf3en sieht, ihren inneren

185 Bd. XI, S. 184.

16 Bshme (1996), S. 206.

167 Achelis (1955), S. 368.

188 Blumenberg (1983), S. 52.
%9 Bd. XI, S. 184.
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Sinn jedoch nicht erkennt. Der geistige Mensch &gan, der Uber alles urteilen
kann, erblicke in der &uleren Schonheit des Werldis innere

bewunderungswiirdige Weisheit seines Schopféts.*

Das flnft capitel,

von dem buch der alchimei, wie on dasselbig
der arzt kein arzt sein mag.

Die Natur erweist sich fur Hohenheim als unfertimmer dort, wo der Mensch sie
nutzt, wird sie verandert. Erst in der Interaktioit der Natur wird der Mensch zum
,homo faber®™ zum erschaffenden Menschen, der die Arzneien hozeRs der
Verarbeitung zum wahren Heilmittel erheben kannfibalient ihm die Kunst der
Alchemie. In der friheren Schrift deBuches Paragranunwidmet Paracelsus der

Alchemie schon ein umfassendes Kapitel.

~Wenn der Arzt hierin nicht auf das hochste und@eigeflissen und erfahren ist,
so ist, was seine Kunst ist, alles umsonst. DeamNdiur ist so subtil und so scharf
in ihren Dingen, daf sie ohne grof3e Kunst nichinkgabraucht werden, denn sie
gibt nichts an den Tag, das auf seine Art vollersg@gtsondern der Mensch mul3 es

vollenden. Diese Vollendung heif3t alchimi&“

Da Hohenheim selbst leidenschaftlicher Alchemist, waundert es nicht, dass er zur

Er6ffnung des funften Kapitels eine klare Positeom Alchemie beziehtWer kann der

alchimei feint sein, so sie nicht schuldig ist? demder ist schuldig, der sie nit recht kan, der
sie nit recht braucht®’”® Paracelsus fahrt wie folgt fort: Alchemie sei weder
Scharlatanerie noch Goldmacherei, sie sei an daifitsnSchlechtes, nur der, der sie
missbraucht, bringe sie und sich selbst damit imufé’* Die paracelsische Alchemie

ist daher als eine Kunst zu verstehen, die sichderitunsichtbaren Natur' beschatftigt.

170 Blumenberg (1983), S. 52.

1 Achelis (1955), S. 370.

172 ygl. Theophrast Paracelsus: Das Buch Paragran@4SIn:
http://www.zeno.org/Philosophie/M/Paracelsus/DasstBiParagranum/Der+zweite+Trakt
at,+von+der+AstronomigZugriff am 10. Marz 2012)

13 Bd. XI, S. 186.

174 ygl. Ebd., S. 186.
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Sie hat zum Ziel, die Geheimnisse der Natur undteSobffen zu legen, die
unsichtbaren, aber natirlichen Ursachen und Trédtkrsichtbar zu machen. Dies
geschieht durch das Feuer, daher bezeichnet Hoinerdie Alchemie auch als die

Jkunst vulcani“'’®, die Feuerkunst.

L2alchimia ist ein kunst, vulcanus ist der kiinstierir. der nun vulcanus ist, der ist

der kunst gewaltig, der er nit ist, der ist ir gaichts gewaltig.*®

Wie ich es in Bezug auf den Archeus schon gezeilgehkann der Arzt, in diesem Fall
der Alchemist, nur in die Naturvorgdnge eingreifarenn er um die Ursachen aller
Dinge und die in ihnen wirkenden Krafte weil3. Saibet Paracelsus die folgende
Argumentation: Erstens sei zu verstehen, dasskadest vulcani' Gott zugrunde liegt,
weil sie durch Gott als die wahre Kunst der Natudie Natur gesetzt worden {st.
Zweitens: Gott hat alle Dinge geschaffen, ndmljabs nichts etwas.*”® Drittens:dieses
Etwas,ist ein sam.“” Viertens: im Samen steckt schon der gesamte Plardem, was
daraus werden soll, bevor es noch ist. Der Samekrdlso ein ihm innewohnendes
Prinzip; eine Zweckgerichtetheit. Das Konzept, Wwek uns Paracelsus mit seiner
Samentheorie prasentiert, beschreibt nichts andaleslen aristotelischen Begriff der
'‘Entelechie’. Ferner legt Hohenheim allen alchesulsen Vorgangen der Natur den
Begriff der Entelechie unter. Dies ist aber nichsues, denn die Grundlagen der

gesamten Alchemie im Mittelalter fu3en auf der Maltilosophie des Aristoteles.

Teleologie des Aristoteles

Ein Ding existiert erst, wenn zur 'Materie’, zuntof§ (‘hyle'), die 'Form' (‘eidos’)
hinzukommt}®® Die Materie ist das passive Prinzip in den Dingdig Form, das
Bewegende namlich reine Tatigkeit (‘enérgeia’). &adausgedrickt ist die Materie die
reine Moglichkeit (‘dynamis’, lat. 'potentia’), ddurch die Form zum Erscheinen
gebracht wird. Erst der geformte Stoff besitzt Raétlals Einzelding. Aus diesen

1% Ebd., S. 186.

176 Ebd., S. 186.

7 ygl. ebd., S. 189.

18 Ebd., S. 187.

179 Ebd., S. 187.

180 vgl. AristotelesMetaphysik Buch XlII; 3., entnommen aus Haas (1996), S. 18.
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Einzeldingen setzt sich die Wirklichkeit zusamme&re machen die 'Substanz' (‘'usia’)
aus. Unter der aristotelischen Form ist aber radlbin die duR3ere Gestalt der Dinge zu
verstehen, sondern die Wesensform, z.B. die ArereiGattung. Als Enelechie
(‘entelécheia’, Zweckgerichtetheit) tragt sie deme@k des Dinges in sich, der zur
auReren Gestaltung des Dinges fiitrfledes Ding ist in einer universellen Hierarchie
der Zweckgerichtetheit dann wieder 'Stoff’, wenn ieseine hdhere Wesensform
gebracht wird, so wie z.B. das Samenkorn zum Baarartwéchst. In dieser Hierarchie
nimmt der Anteil der Materie standig ab, diejendgr Form jedoch zu, bis hin zur
reinsten Form, vollig stofflos, zu Gott. In diesanistotelischen Teleologie ist Gott
jedoch nicht nur das Ziel, sondern auch Ursacher&{ette von Bewegungen, erster —
jedoch unbewegter — Beweger, der die Bewegungystetierhalt und auf diese Weise
die Welt zweckgerichtet dauernd gestaitét.

.Vor allem die aristotelische Idee, dal} alle Dinge teleologisch — nach
vollkommeneren Formen streben, wirkte grundlegend aller alchemischer
<theorica>, in Verbindung mit der Vorstellung vdner passiven <prima materia>
(<erste Materie>), die allerdings bei den Alchemmshicht als das aristotelische
metaphysische Prinzip erscheint, sondern subsilantie bei den Stoikern und
ahnlichen dem Urstoff (<apeiron>) des vorsokragsclhnaximandros oder dem

Ur-Knetstoff aus Platons <Timaiaos¥*

Die metaphysische Seite der paracelsischen Alchemie

Paracelsus will Einheit mit der Welt, eine Aufloguther Dualitét. In der Alchemie sieht
er einen Weg zur erhofften Einheit. Er ist Uberzedgss die
»Vollendung und Vollkommenheit mit der EntelechierdMenschenabsichten und
Menschenziele Ubereinstimmt. Die Natur bediene sdds menschlichen
Verstandes, um sich selbst zu Ende zu denken. Baschliche Geist, die Seele,
der Verstand, ist die Entelechie eines organiscpagsischen Kdorpers [...] die
letzte Wirklichkeit, die Vollkommenheit ist das eigfliche Ziel aller aufbauenden

Alchemie, die [...] zur ewigen Kraft der Natur odemz <Licht der Natur> und

81 ygl. Haage (1996), S. 18.
82 ygl. ebd., S. 18.
183 Ebd., S 19.
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den aus ihm kommenden Mysteria Naturae ftihren Wil

Dabei ist die Technik der Alchemie Bearbeitung, avbeitung und Veredelung der

Natur.

Die praktische Seite der Alchemie

Nur in und durch die menschliche Hand werden di¢uiitnge zu etwas fur den
Menschen Nutzlichem. In ihrer urspringlichen Foraeres die Dinge in ihrer prima
materia, die in ihre ultima materia gebracht werdelhen. ImLabyrinthusbezeichnet

der Begriff prima materia einen Stoff, der ,aus d#ten Vorstufe durch die Arbeit des
Landmannes, Chemikers oder Apothekers in das densdhen dienende Endprodukt

[ultima materia] verwandelt wird:®

.brot ist uns beschaffen und geben von got, abénmé es von becker kompt,
sonder die drei vulcani, der baur, der mulner uner deck die machen brot

daraus. also muf es auch mit der erznei besché¥ien*

Paracelsus fuhrt ein weiteres Beispiel an, um zgepre wie durch Alchemie die Dinge
ihre ZweckmaRigkeit fur den Menschen erhalten: @dit uns das Eisen in Form von
Eisenerz. Aber erst in den Handen eines Schmieddsdas Erz zu Eisen, zu Hufeisen,
Stangen usW¥’ In diesem Fall wirde der Schmied im Entferntestén Rolle des
Alchemisten annehmen, weil der Schmied durch dasiFdie Gabe Gottes fir den
Menschen nitzlich bzw. dienlich macht. Auch bei déerstellung pflanzlicher
Arzneimittel bedarf es der alchemistischen ArbBiénn die Pflanze ist nicht per se
Heilmittel. ,[was] die augen am kraut sehen, oder an gesteipeihist nit arznei. sie sehen
alein den schlacke, inwendig aber under dem schlactta ligt die arznei*®*® Entnimmt man
der Pflanze die sogenannte 'Schlacke’, erhalt mrewwahre Arznei. Als Methode zum
Entfernen der Schlacke schlagt Paracelsus eineeidiaigsprozess vor, der wiederum

durch das Feuer eine Trennung von ‘Unreinem’ ueithé®' herbeifiihren soll.

18 Strunz (1932), S. 184.
1% pagel (1962), S. 83.
18 Bd. XI, S. 190.

187 vgl. ebd, S. 187.

18 Ebd., S. 187.
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LJAlso lerne, was alchimia sei, zu erkennen, daRa&n das ist, das da bereit

durch das feuer das unrein und zum reinen matft.*

Der utilitaristische Aspekt an der Alchemie gehtmder paracelsischen Sicht demnach
weit Uber die Transmutation bestimmter Metalle bmaln jedem verwandelnden
Eingriff in die Natur, durch die Hand des BaueresdVillers, des Schmieds, des
Backers und vor allem durch die Hand des heilnhgedtellenden Arztes sieht

Paracelsus die Formen der Alchemie verwirklicht.

Innerer Alchemist

Hinzu kommt noch ein weiterer Alchemist: der Inneir@vendige Vulcanus.*®, welcher
im Magen des Menschen wirk&n einer Stelle de®Buches Paragranunwird die
Entsprechung verdeutlicht. In der kleinen Welt oienschlichen Kérpergst der magen
der alchemist*®! Seine Tatigkeit ist mit der spagyrischen (d.h. nemden und
vereinigenden) Arbeit des aul3eren Alchemisten eerigbar. Der Alchemist im Magen
trennt Bekbmmliches von Unbekdmmlichem, er fungigd ‘innerer Werkmeister'.
Anschliel3end werden die edlen von den unedlen Bétd#en der Nahrung durch den
Verdauungsprozess erneut geschieden. Die Verdauegglt den ,Verkehr des
Organismus mit der AuRenwelf® durch sie werden Bestandteile der Nahrung
einverleibt — sie werden aus ,unspezifischem Materii spezifischen Teilert®® Die
Nahrung wird umgewandelt in Blut und Fleisch, sostéht sie in ihrer ultima materia.

Daraus ergibt sich die zentrale Bedeutung des Magen

,die eulBer kunst der alchimiae im bachofen vermagultimam materiam aus ir

zumachen, [...] alsdan alchimia schneits, multghis bis zum maul: iezt ist prima
und media materia erfllt, iezt facht alchimia mimwemi an. dieselbig hat primam
materiam im munt, das ist brot, keuets, das istetasopus, darnach im magen ist

der ander materia, die deuet [verdauet] an dem, @magu blut und fleisch wird, da

18 Epd., S. 189.

1% Bq, XI, S. 188.

11 Bq. VIII, S. 123.

2 Pagel (1962), S. 76.
18 Epd., S. 76.

©
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ist iezt ultima materia

Auf dieselbe Weise, wie der innere Alchemist im Magdie Nahrung von den
Schlacken scheidet, sie in reinste Bestandteilentredie dem Koérper Energie geben
und ihn am Leben erhalten, soll nun der Arzt eigiar Alchemist sein. Er trennt im
alchemistischen Werk die schadlichen Schlacken dem wirkungsvollen Stoffen der
Pflanze und erhélt dadurch seine Heilmittel.

Paracelsus teilt die Alchemie daher auf drei Eberwverster Alchemist ist der
Gottliche, der durch die Natur wirkt und die Dinfje den Menschen in der Natur
bereithéalt. Mittlerer ist der Mensch, der die Natu seinem Nutzen vollendet.
Unterster ist der innere Alchemist im Magen. Alchenst ,das [was] nit auf sein end
komen ist [,] zum ende bringeli®, schreibt Paracelsus und meint dabei eine zielgete
Verwandlung, eine Veredlung eines Stoffes. So erjgile kosmische Ebene ihren
eigenen Alchemisten, der die prima materia in saltisma materia fuhrt.

Mit diesem Kapitel schliel3t der naturphilosophis®keé dieser Schrift.

Das sechst capitel,

von dem buch der arznei, so experientia heif3t,

wie der arzt dasselbig erfaren sol.

Medizin sei,groRe gewisse erfahrenheit®® heilt es zu Beginn des siebten Kapitels und
.experientia ist, was da gerecht und wahrhaft edan [gefunden] wird’®” Die Betonung
liegt auf der,experienz‘*®® auf der Erfahrenheit. Sie ist nicht bloRe Empisie, stammt
nicht aus einem beliebigen Experimentieren mitNatur, sondern im ErprobemuR
scientia mitlaufen**® Das Wissen aber féllt dem Menschen nicht zu senkenn nach

Ansicht Hohenheims nur in der Natur gefunden werden

194 Bd. XI, S. 188.
% Ebd., S. 188 f.
1% Bd. XI, S. 190.
97 Ebd., S. 190.
1% Ebd., S. 190.
199 Ebd., S. 191.
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,0b gleich wohl ein experiment einmal gefunden wimdder experienz und ist
bestanden, ist es mit der scientia in die expeaemtgeflrt worden, so wird es
verstanden weiter zu gebrauchen. aber wo ohn sajesu ist weiter daselbig ein
experiment on scientia. dan da scheiden sich voangier experimentum und
experientia, dass experimentum ad fortem get @tz aber experientia mit der
gewilBheit, wohin zu gebrauchen mit der scientian deientia ist die muter der

experienz und on die scientia ist nichts d&."

experimentum

Bevor ich auf die Verwendung des Begriffs 'sciénitia paracelsischen Verstandnis
eingehe, mochte ich den Begriff ‘'experimentum’ddéaQualitative Experimente gab es
seit der Antike in der Alchemie und Medizin. DieaRis des Experimentierens wurde
wesentlich durch die aus Alchemie und Handwerk seafitwickelnde Technik
beeinflusst™ Verwirrenderweise wird das Wort Experiment in derh@astik und
weiter bis hin zur Renaissance meist gleichbedeuterit 'Erfahrung’ gebraucht
(experimentum=experientid¥ In der Ubereinstimmung beider Begriffe ist das
Experiment eine durch ,menschliches Handeln beweflieigefiihrte Erfahrung® Im
Gegensatz dazu steht jenes Experiment, das zufaliggande kam und nicht von
vornherein gesucht wurd&. Paracelsus will nun aufzeigen, dass ein Experitisren

ohne Erfahrenheit unvollkommen ist und nicht zuesta fihren kann.

.Das experimentum wird Ubertroffen von der darausgewinnenden experientia
(<Erfahrenheit), einer Erfahrungsgewissheit namliie aus einer im Objekt der
Erfahrung liegenden scientia stammt. Das Experimeitd erst dann zur
<Erfahrung> (experientia) oder Kenntnis (<Kundstkgf wenn es zu der
Wesenserkenntnis der Dinge und der ihnen innewaterenLebensgesetze

(scientia) hindurchdringt?®

20 Epd., S. 190.

201 Ritter/Grunder (Hrsg.): Historisches Worterbuch Bailosophie, Bd. 2, S. 868.

202 ygl. ebd., S. 868.

203 Epd., S. 868.

204 ygl dazu Bacon, Francis: “Restat experientia mguag, Si occurat, casus, Si quaesita sit,
experimentum nominatur.” In; Ritter/Griinder (Hrsdi)storisches Wérterbuch der
Philosophie, Bd. 2., S. 868.

25 Goldammer (1966), S. 239.
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scientia

Scientia liegt in den Gegenstanden der ErkenniDist Mensch eignet sich eigentlich
nicht die Wissenschaft als Besitz an, sondern e on ihn aus den Gegenstanden als
<experientia> Uber® Dabei geht jegliches Erkennen aus Gott im natiglic Licht
hervor. Der Same tragt scientia in sich, er betehalon vornherein all jene
Lebensgesetze, die seine Wesensform bestimmen. vidieslohenheim anhand des

Birnbaumbeispiels aufzeigen:

“nun ist ihm [dem birnbaum] die scientia geben wgaot, also das er durch die
scientiam blie tregt, bletter macht und birn formalas ist nun ein grof3e kunst,

das in einem holz solche scientia sein sol.”

Die Wesenserkenntnis der Dinge, die Erkenntnis demewohnenden
Gesetzmalfigkeiten benennt Hohenheim also mit sgiddé¢r Mensch kann sie nur Uber
die experientia erfahren.

~Wiederum zeigt der Birnbaum, wie aus dem verboegeGeheimgrund Scientia
wirkt mit ihrem spezifischen EinfluR, einflieBenchcu herabstromend auf die
Experientia des Menschen. Scientia ist da in dbargen der Schopfung, so wie
sie von Gott gegeben ist. Experientia ist nur édnedschaft, Kenntnis von dem,

was im Wissen wird?®’

Alles menschliche Handeln und Erkennen muss flade&dsus,durch die experientiam
geschehen und durch experiementdth“. Der Mensch besitzt folglich keine
Natursicherheit, wie sie der Birnbaum hBiaher ist scientia fir Paracelsus nicht im
Menschen zu finden.die scientia ist nit bei uns, allein experimentum][das beweist sich
durch die experienz und ist auch experientia; abler baum hat die experientiad®
Experientia beschreibt also eine Erfahrenheit, deifen Grund der Naturforscher
vorzudringen hat. Da die scientia als Gesetzmafiigkeer Natur verborgen ist, ist sie

fur das menschliche Auge nicht sichtbar.

2% Epd., S. 239.

207 Schipperges (1976), S. 79.
208 Bd. XI, S. 191.

209 Epd., S. 191.
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»(was) in der natur verborgen, were uns nichts iz, und nichts ist so heimlich
das nicht offenbar werde. aus dem folgt nun, dagicaan seinen dreien methodis
dies heimlichkeit offenbart, das ist die schul medim, philosophorum und
astronomorum, auch anderer dergleichen. dan als® g scientia in dir sein,
oder es ist alles ein lere fantasei und tollerei,] [groRes speculiren und mit

nichten im grunt verfaft, ein irgang der nichtsgyist.“*°

magica

Durch das Hineinbringen eines neuen Konzepts, wcmias der 'magica’, hofft
Paracelsus auf die Losung seines Problems. Egeidtige Phdnomene sichtbar werden
lassen, mehr noch, er will die Barriere zur ungiahén Natur tberwinden. Dass mit
magica in diesem Falle nicht die Theorie der magtairalis gemeint ist, ergibt sich erst
im neunten Kapitel des Textes. magica sei also mibgliche Herangehensweise, die in
der Kunde der Medizin, der Philosophie (im Sinnes ddaturforschung) und der
Astronomie ihre Anwendung findet, um die Geheimmisker Natur und Gottes zu
luften. Dabei muss der Arzt wissen oder eher glaptassgot allen nattrlichen dingen
gaben geben hat; dieselbig gab ist scienfid.Nun folgt der nachste Widerspruch: Zuvor
wurde behauptet, scientia sei nicht im Menscheffirken, er ist das einzige Wesen,
das sich scientia erst aneignen muss. Nun ist abeln der Mensch eine von Gott
geschaffene Kreatur. Deshalb relativiert Paracetsise Aussage und will nun dem

Menschen auch seinen gottlichen Samen zusprechen.

»also verstehet auch im menschen, das got einelichienh sein scientiam geben
hat, daraus dan folgt, das ein ietlicher sein donuma scientiam auf das héchst
bringen sol und sie auf alchimistisch in den héehgrad bringe. das ist der baum
mufd grof3 alchimei brauchen mit scientia, bis er fbrauf das ende seiner

frucht.“2!2

Der Baum, den Hohenheim hier anspricht, verweisthktiahrscheinlich auf den
'‘Baum der Erkenntnis' der Kabbala. Doch mehr etridlan dartber nicht.

219 Epd., S. 192.
211 Ebd., S. 192.
212 Ebd., S. 194.
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Das sibent capitel,

vom buch der natirlichen apotheken und arzten.

In diesem Kapitel findet Paracelsus,der welt eine naturliche ordnung der apotheké&a*.
Das heil3t, gegen jede Krankheit ist ein Kraut géawwan. Hohenheim verweist auf die
Wiesen und Berge, in denen die Natur dem Menscimennattrliche Apotheke in Form

von Krautern, Steinen und Metallen zu Verfligundjtste

Das acht capitel,
Vom buch der theorica medica, wie die genomen setden.

Das achte Kapitel umrei3t den theologischen Teil 8ehrift. Er behandelt den

Glauben.

.,am ersten so muld ein ietlicher medicus theoricus got reden;...so seind die
theorica causae und curae bei einander und mitreea verschlossen, und was
aus denen bichern gehet und theorizirt wird, das ganz volkomen; dan

dieselbigen biicher seind auch ganz und volkorén.“

Der Glaube an die Heilung der Krankheit, der Glaabedas Unsichtbare, der Glaube
an geistige Prinzipien, die nicht mit dem Auge ssfaar sind, der Glaube an die richtige
Diagnose und Therapie, jeder Glaube ist fur Pasasetin Glaube an Gott. Vor allem
aber kann Hohenheim von den Geheimnissen der Mathts wissen, er kann nur an
deren Existenz glauben. An diesem Punkt endet diéod®ph in Paracelsus, und wird
von dem Theologen in ihm abgel6st. Der mittelaltbd Naturforscher und Mediziner
muss aus Gott reden, muss von ihm erleuchtet wegkmade weil er die Natur, die
Welt und den gesamten Kosmos als goéttliche Schgpheagreift. Daraus entsteht der
Anspruch Hohenheims, dass allesm oben herab gelernt werden und erleuéfiverden

muss. Jegliche Erfahrung kann sich ausschlief3ichatirlichen Licht vollziehen.

~wiewol sie [die erfahrungen] ins papir des buchsbgacht mag werden, so ist es

% Ebd., S. 195.
24 Ebd., S. 200.
2% Ebd., S. 201.
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doch ein toter buchstaben. aber aus dem liechtrddur mufl? die illumination

komen, das der textus libri naturae verstanden eferd

Der Glaube hilft beim Heilen, denn Zweifel verdirtbds Werk. Im Glauben an Gott
flieBen alle Weisheit und Kenntnis ineinanéiféDie ,theorica [medica] sei medicae

religionis*?"’, sie ist der Glaube an Gottes Offenbarusig:. ist die, die da [...] anzeigt mit

ungezweifelter warheit [...] alle anfeng, mittel uende einer ietlichen krankheit'®

Das neunt capitel,

vom buch, wie die kunst medicina gefunden sol werde

nicht durch speculation, sonder durch gewisse offmung.

Da die Arznei, wie auch die Ursache der Krankheitaoh Ansicht Hohenheims nicht
offensichtlich sind sondern im Verborgenen liegexcht es nicht aus, am irdischen

Kdrper einzugreifen.

Lhichts ist under denen zweien [Krankheit und Aigndas durch den irdischen
mufd getan noch erfunden werden, sonder es mul3 dlechsidereum corpus

beschehen?t®

Leiber-Theorie

FiUr Paracelsus besteht der Mensch aus drei Leidam.besseren Verstandnis sei hier
auf die Ausfuhrungen des ersten Buches Astronomia Magnaoder derganzen
Philosophia Sagax der grof3en und kleinen WEH37/38) verwiesen. Danach besteht
der Mensch aus dem ‘aulieren, sichtbaren, fleibelic und dem unsichtbaren,
'seelischen’ Leib, dem Gemut oder dem Herzen bew. 2innen und Gedanken des
Menschert® AuRer diesen beiden sterblichen Leibern besitetMiensch noch einen
dritten Leib, den ewigen, unsterblichen, der zut@ath dem Tod zuriickkehrt. Gemaf

216 ygl. Strunz (1937) S. 43.

27 Bd. XI, S. 201.

28 Epd., S. 201.

219 Ebd., S. 203.

220 ygl. Weinhandl (1970), S. 129.
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der Mikrokosmos-Makrokosmos-Entsprechung wird daber sichtbare Leib des
Menschen den Elementen Erde und Wasser zugeodbretinsichtbare, seelische Teil
entspricht den Elementen Luft und Feuer. Weitersl wWias Feuer den Sternen analog
zugeordnet?* Daher nennt Paracelsus den unsichtbaren, seelis@ile auch,siderum
corpus???, (lat. sidus; Gestirn). Nach den Vorstellungen éfdieims beherrscht der

siderische Leib den elementischen, beide sind afieennbar miteinander verbunden.

.Der Hauptunterschied zwischen der elementischehder siderischen Seite der
Wirklichkeit liegt, [...] in der <Corporalitat>, in @ <Grobheit> des
Elementischen. Hier liegt auch das Hindernis dedersichen Sehens des

Inneren.®#

Also nicht nur die Welt und die Natur sind geteift sichtbare und unsichtbare
Elemente, auch der Mensch wird in dieser dualiséacSeinsform gedacht. Zum einen
glaubt Paracelsus im siderischen Leib die unsicatb&rankheitsursachen finden zu
konnen, zum andern ermdglicht die Verbindung beigdier dem Menschen die Natur
und den Kosmos zu erkennen, da der siderische,kelton von seiner Erschaffung an
all das Vermoégen der Gestirne in sich hat. In iletbst liegt jeneanachina mundideren
Gesetzmaligkeiten die Neuplatoniker erkannten wndhddiese Erkenntnis auch zu
beherrschen glaubte®*So wird es dem Menschen maglich, durch die Teéhat den
Gestirnen, die in seinem siderischen Koérper ihreadkuck findet, im Licht der Natur

die ldeen Gottes zu erfassen.

Lnun ist iezt weiter zu wissen, in was weg [welcheey] die verborgenen ding
gefunden werden, die dem irdischen leib nicht berhsind. so folgt nun auf das,
das die ding alle durch magicam offenbar werden [[sd] ist von ndten und

bilich, das ein arzt in derselbigen underricht umekannt sei.**

Die Kunde der magica kann den Suchenden in die téglunsichtbaren Entitaten der

221 ygl. ebd., S. 129.

222 Bd. XI, S. 204.

22 \Weinhandl (1970), S.79 f.

224 Muller-Jahncke (1985), S. 74.
25 Bd. XI, S. 204.

60



Natur einzuweisen. Magica wird hier alsnatomia“?®, als eine Art Ordnungslehre

verwendet.

.magica ist anatomia medicinae zu gleicher weise wiin mezger ein ochsen
zerlegt und man sicht alles das in im ist und wiesg das durch die haut nit mag
gesehen werden. also zerlegt die magica alle cerper erznei, in denen die

remedia sind was in demselbigen corpus 14t.¢

Anatomie bedeutet in diesem Sinne also nicht ner la&thre von der Ordnung der
Organe, sondern sie bezieht sich auf jede andedau@gslehre. Das Feuer gibt die
Sicht durch das 'Elementische' auf die unsichtikrdnung: jezt so brent die anatomei
und zeigt, was da ist®Mit diesem ‘feurischen Sehen' eréffnet sich dent Ame neue

Dimension. Die in den Kérper wirkenden Krafte undy&@ndef?® werden nun sichtbar.

JAls im firmament, da seind die siben glider wie @mem menschen das herz,
nieren, magen, lungen, usw., nit als greiflichelgtisonder als kreft und tugenden
on ein corpus, wie dan im menschen befunden windgine corpus nichts zu

sein."?%

Die Kréafte und Tugenden entsprechen, wie ich anhderd Signaturenlehre gezeigt
habe, symbolischen Attributen, die durch ihre alifer Signatur auf sich selbst

verweisen.

magia inventrix

Mit dem Begriff magica bezieht sich Paracelsuseiné spezielle Form von Magig,
die er in seineAstronomia Magnaausfihrlich behandelt. Es ist die Rede von der

.magia inventrix?®? (Findekunst). Fir Paracelsus ist diese Form dericgaagine

26 Epd., S. 204.

27 Ebd., S. 204.

228 Epd., S. 206.

229 ygl. dazu anima mundi: ,Durch die anima mundi werdée Ideen unter Vermittlung der
Intelligenzen in die Materie verbracht, in der de¥schiedensteviresseit der Erzeugung
vorhanden sind und nun erweckt werden.” In: Millahncke (1985), S. 111.

° Ebd., S. 205.

! Verweis: die Arten der Magie in Bd. XII, Astronomidagna, S. 83-85.

%32 Epd., S. 206.
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Absicherung gegen den finalen Verlust jeglichendéfis.

,das buch magica inventrix [soll] bei einem ietlietarzt wol gelernt werden. ob
als dan alle bicher verdirben und stirben und alenei mit inen, so ist doch

noch nichts verloren; dan das buch inventirx fielses wider und noch mer

darzu.“®®

Aus dem obigen Zitat geht hervor, dass es Hohenbkeirgrol3es Anliegen war, Wissen
vor Verfalschung zu bewahren. In der Unantastbadtei Sterne sieht er Schutz vor
Verzerrung oder Verlust von Wissen garantiert, daensch nicht auf den Lauf der

Sterne einwirken kann. Daher ordnet er seine magiantrix den Sternen zu.

.was one menschen ler gefunden wird, das selbigenmgica invento, das ist
volkomen, die ist ein muter aller verborgenen di®y natur, zu wissen was die

natur antrifft.“23*

Der Anfang der magica ist eine Auslegung auf dieatirlichen Zeichen in der Natur
sie werden als Zeichen Gottes Ubernatirlich in Hémmel gestellt. Dem Magus
erscheinen jene Zeichen in der Natur als naturligie werden als Spuren Gottes
identifiziert?*® Diese Auffassung der Welt wird durch den Hinwai$ den Stern von

Bethlehem und die Weisen aus dem Morgenland glamtteeologisch legitimiert.

,und wie die magi von orient durch dies inventicgafunden haben Christum im
sterne, als das feur im kisling gefunden wird, alsrde auch gefunden die kiinst

der natur, die leichter zusehen ist, dan Chrisusuzhen gewesen ist®

% Ebd., S. 206.

24 Bd. XII, S. 125.
2% ygl. Bd. XII, S. 83.
2% Bd. XI, S. 208.
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Das zehent capitel,

von dem buch wie ie erzeni komt von der prima

materia in ultimam materiam.

Im zehnten Kapitel wird die Frage nach der Arzresheinmal etwas genauer ins Auge
gefasst. Prima und ultima materia sind Fachauseérdek Alchemie, von denen schon
im funften Kapitel die Rede war. Dort verandert Aéshemist die prima materia und

vollendet sie in ihrer Weise durch Hinbringen ie ditima materia. Beginnend mit dem
Wissen um das Wachstum der Krauter, deren Wirkungach den Jahreszeiten
variieren, muss der Arzt Kenntnis davon habenvelthes Organ sich die Kréafte der
Krauter richten. Das eine Kraut heilt Krankheitender Brust, ein anderes den Krebs,
manch ein Kraut ist eine Universalarznei. Zur Ustbeidung der verschiedenen
Einsatzbereiche dient, wie zuvor erwadhnt, die Signder Pflanze. Sie zeigt ihren
Verwendungszweck an, dasignatum zeigt an das locum, das locum zeigt an sei
noturft“#®”. Vollendet ist die 'forma’ aber erst dann, wenn Piatient die Arznei

eingenommen hat und die Krafte der Pflanze in dega® wirken, fir welches sie

bestimmt sind.

,S0 stehet die natur microcosmi, dieselbig biltnes menschen. also komt die

erznei an ir stat [ihrem platz], da sie hingeho#t®

Wie wir sehen kodnnen, war es Paracelsus ein Haliggen, fir die Therapie
verlassliche Kriterien zur Auswahl der Ausganggstoin Steinen, Metallen und
Heilpflanzen zu finden. Aus jenen wollte er seidecana® gewinnen. Im Kontext des
Labyrinthus' sind Arcana ,subtile Arzneief{®.Hierfiir, seiner Zeit entsprechend, bot
sich die Denkform der Zeichenlehre formlich an, vb& Farbe, Form und Eigenschaft

Aufschluss Uber dessen Wirkung gab.

%7 Ebd., S. 212.

2% Epd., S. 210.

239 der Begriff Arcana hat in den Schriften Hohenhegmbr unterschiedliche Bedeutungen. An
manchen Stellen wird Arcana als Oberbegriff fliir@eheimnisse der Natur verwendet, an
anderen Stellen, gerade wenn es sich um die sgabgrHeilmittelherstellung handelt, sind
die Arcanas die Heilkrafte der Pflanze.

20 Haage, (1996), S. 33.
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Das elfte capitel,

von dem buch der geberung der krankheiten,

von der rechten philosophia zu erkennen.

Der Text schliel3t mit der 'Gebarung' der KrankheiWie schon im dritten Kapitel des
Labyrinthus aufgezeigt wurde, benennt Paracelsus die im Memsamewohnenden
vier Elemente zwar mit 'humores’, aber im GegensatzZHumoralpathologie sind die
Elemente bei Hohenheim nur der Nahrboden fir zahleeKrankheiten.

“so wissent irs alle wol, das von den alten gessind vier humores nach irem
anzeigen. sagen also das alle krankheiten von @wspringen und in inen iren
ursprung nemen und vergessen damit des rechtemumgp der krankheit, das ist

des samens aus dem die krankheiten wachéén.“

Wenn sich die Krankheiten also nicht aus einem eiogbewicht der Koérpersafte
erklaren lassen, sondern als ein Heranreifen ausEementen begriffen werden,

andern sich die entsprechenden Therapieansatze.

BeschluRrede

In der BeschluR3rede formuliert Paracelsus erneuteseMotivationsgrund fur die
Arbeit amLabyrinthus Die Medizin frage nicht nach den Anfangen derd@inDies sei

die Wurzel allen Ubels, den Medizinern wiirde dett&mgrund fehlen,selig und mer
dan selig wer der, der in rechter mal3 wandel unddpiée nicht menschen erdichtung, sonder

wandelt gleich im weg den got gegeben H&t.“

BeschluRrede

(Ein Nachwort Hohenheims zu den drei Blchern)

Das Nachwort artet in einer Anklage an die elitdreteschaft aus. Sie alle seien von

der Torheit beherrscht, an Einsicht gehindert,umarder Macht Willen handelngdas

21 Bd. XI, S. 212.
22 ppd., S. 219.
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sie wollen noch leiden konne, [sie kdnnen es Heden], das die arznei in erkantnus des
gemeinen mans kome, sonderen bei inen ein eigzebleibe.**Hohenheim pladierte auf
frei zugangliches Wissen, welches er in der Naéueib liegen sieht. Freies Wissen war
fur ihn jedoch nicht ohne langes Studieren in déwrh&rn der Natur, mit Fleil3 und

Ausdauer vorzustelletigedenken nicht, das nichts desto midner arzet sgirden, ob gleich
wol ein ietlicher einer were [...] dan ob schon dieditamenta bei allen kranken seind, so solt

ir doch wissen das die experienz und ordnung riieheinem ietlichen sein mag'

Zusammenfassung

Der Arzt bewegt sich in einer hierarchisch aufgeédalStruktur, in einem geo- bzw.
egozentrischen Weltbild, in welcher der Mensch egaur Erde als Mittelpunkt des
Kosmos gedacht wird. Als oberstes Prinzip thromtSighOpfer von allem, gleichzeitig
flieRt Gottes Licht durch alles. Im Licht der Natntangt der Arzt eine Durchsicht zu
den verborgenen Wirkkraften der Natur. Schrittweigel ihm die Welt in neuem Licht
erscheinen, so erfahrt er stufenweise, wie verlmag&\Vissen sichtbar gemacht werden
kann. Dazu dient die magica als Mittel, um das, wmaDunkeln liegt, ans Licht zu
holen. Eine Methode der magica im paracelsischastdfednis ist die Alchemie. In
dieser Kunst findet der Ausiibende, sofern er gettéschtig ist, die 'Spuren Gottes' in
den Dingen und bringt sie fir den Menschen zurévimlling — zu seinem Nutzen. Das
Geheimnis Gottes wird im Feuer sichtbar gemachaldgzur duR3eren alchemistischen
Arbeit ist der Arzt einem innerlichen Prozess derédelung unterzogen. Er veredelt
den gottlichen Samen in sich und fuhrt ihn zur &eif

Die elf Bucher ded abyrinthuskonnten als Weg der Einweihung in die Geheimnisse
der unsichtbaren Natur verstanden werden. UbeKelimtnis des Sternenlaufs und den
dazugehdrigen Planetenkraften soll der Arzt did3gravelt im Kleinen, im Menschen
wiederfinden. In der Kunde um die Mechanismen deleEdie sich mit elementischen
Prinzipien beschaftigt, erlangt der Arzt sein nplulosophisches Wissen, er lernt die
Naturgesetze kennen und findet schliel3lich im grerBuch ded abyrinthusheraus,
dass die Signatur der aufRerlichen Dinge Auskuret die darin innewohnenden Krafte

gibt. Mit der Kunst der Alchemie eignet sich derzAnun eine Technik an, um diese

23 Epd., S. 220.
244 Epd., S. 220.
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Kréfte aus den Stoffen herauszulésen und sie e Vlmilendung zu bringen. In den
natirlichen Apotheken der Natur kann der Arzt geigele Krankheit ein dazugehoriges
Heilmittel finden. Im Glauben soll der Arzt Gewigshflir sein Tun erlangen und sich
nicht von verfalschtem Wissen des Geschriebeneleitar lassen. Am siderischen
Korper soll der Arzt nach Krankheitsursachen suclignverandert seinen gewohnten
Blickwinkel, indem er seine Wahrnehmung lber digemelle Welt hinaus erweitert.

Zuletzt erfahrt der Arzt woraus (prima materia)eallgeschaffen ist und wohin sich
letztlich alles formt (ultima materia). Am Ende sks Weges steigt der Arzt zum

Weisen auf.
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Kapitel .

Die Bedeutung der Alchemie und der magia naturalis
im Labyrinthus bei Paracelsus

Das gesamte naturwissenschaftlich-philosophischerk Welohenheims ist  mit
alchemistischen \Vorstellungen durchdrungen. Dennoebandeln sich die
Stellungnahmen zur Alchemie in seinen Werken. Widhrer in seinen Fruhschriften
ofter technische Fragen behandelte, widmete er gichLaufe seines Lebens
zunehmend seinem philosophischen Gedankengebdudgudh Paragranunmkommt
der Alchemie neben der Philosophie und Astronormie gentrale Bedeutung zu, ohne
der laut Paracelsus keine wahre Arznei entstehen. ka

Der erste Grundpfleiler der Medizin ist die Philpb@: Darunter versteht Paracelsus
eine ,Theorienbildung durch Naturbeobachtung unduMakenntnis im <Licht der
Natur>, wobei die Ganzheit der sinnenmaliig erfalerbdNatur zusammen mit dem
Unsichtbaren in ihr Gegenstand der Erkenntnis?$t&nalog zum dritten und vierten
Kapitel desLabyrinthuswird durch die Abhandlung der Astronomie, als tdritSaule
der Medizin, der Mensch als Mikrokosmos vorgestddit tragt ,den zeitschaffenden
Lauf der Gestirné“® in sich. Daher sind, nach Hohenheims Auffassuing,Pilozesse
von Gesundheit und Krankheit im menschlichen Korped in seiner kosmischen
Umwelt vorwiegend von dynamischer Natur. Jede Hikuag wird daher als
Jndividueller Ablauf**’ angesehen. Daraus ergibt sich die Notwendigkeaierei
individuellen Therapie. ,Die Saule der paracelssstMedizin tragt die Umsetzung der
<Philosophia> in die &rztliche Praxis in ganzhehér Weise, denn der Arzt muss
hierbei alle empirisch erkennbaren ZusammenhangeeniTheorie vereinert*® Nun
stiitzt sich der Arzt auf der Suche nach individerelTherapien auf die dritte Séule der
Medizin: auf die Alchemie. Dekabyrinthusstellt in diesem Kontext eine der letzten
grélReren Schriften Hohenheims dar, in der er s&ufassung Uber die Alchemie zu

Papier bringt.

25 Haage (1996), S. 187.
246 Epd., S. 187.
247 Ebd., S. 187.
248 Ebd., S. 187.
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Begriffsbildung

Um den Zugang Hohenheims zur Alchemie von den amdabgrenzen zu kénnen,
bedarf es eines kurzen geschichtlichen UberblicRse Alchemie wurde im
Allgemeinen als 'Metalltransmutation' oder 'Goldimaei' verstanden, die nicht selten
von Betriigern und Hochstaplern verzerrt und in Megebracht wurde. Zu Paracelsus'
Zeiten war das nicht anderstun gebrt sich das fiinft buch auch zu lernen ralms wegen
des namens ist es manchen unangenefin.*

Diese Art von ,Alchemia transmutatorf@® birgt neben dem Versuch, Blei in Gold
umzuwandeln, einige andere Aspekte in sich. So dat Goldverwandlung als
,Gleichnis fur weitere Umwandlungsprozesse, dieddres in Hoheres Uberfihren.
Durch sie wird die menschliche Seele aus schaitdree Tiefen in unermessliche
geistige Hohen gehobef™ Die geistige Dimension der Alchemie rund um den
Themenkreis der Selbsterlosung und der Individnabeschaftigte z.B. Carl Gustav
Jundg® und ist mitunter heute noch sehr umstritten. Ais¢rdie praktische Seite der
Alchemie, die ,Alchemia technic&®. Sie setzt sich mit praktischeren Fragestellungen
auseinander. In ihren Aufgabenbereich fallen z.Btalegierungen, Metallgewinnung
aus Erzen, Herstellung von Sauren usw.. Das dkittgendungsfeld der Alchemie ist
fur das Verstdndnis des paracelsischen Zugangs wahl groRerer Relevanz: die
»Alchemia medica®* Sie hat die Heilmittelherstellung zu ihrer Aufgalerhoben.
Diese Richtung der Alchemie war fur Paracelsus gaifitem Interesse, denn immer
wenn er von Alchemie spricht, denkt er nicht an Tiansmutation von Metallen. Die
Aufgabe der Alchemie liegt fur ihn darin, auf cheoliem Weg mdoglichst reine

Heilmittel (Arcana) herzustellen.

.Nichts als die sagen, alchimia mache gold, macifieeg hie ist das fiurnehmen

mach arcana und richte dieselbigen gegen die kragitén... >

29 Bd. XI, S. 186.

0 Gantenbein (1997), S. 7.

1 Ebd., S. 7.

%2 siehe dazu Jung, Carl Gustav: Psychologie und AtdeDisseldorf, Walter 1995
3 Gantenbein (1997), S. 7.

%4 Ebd., S. 8.

25 Bd. VIII, S. 185.
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Obwohl er nicht der Erste war, brachte es Parasalgstande, ,,ganzlich im Gegensatz
zum herrschenden medizinischen Umféltitien Grundbaustein der Pharmakotherapie

und der modernen Chemie zu legen.

~Selbstverstandlich noch ohne Einsicht in die wigtkén Zusammenhange, doch
im Besitz von profundem, empirisch-heilkundlichemis®¥¢n propagierte er

vehement die Nutzbarmachung der Alchemie fur diglikie.“?*’

Die heutige Chemiatrie resultiert aus seiner ldtencie, die wiederum auf seine
Spagyrik hinauslauff® Den Ausdriicken 'Chemie' und 'latrochemie' liegbeilaeine
gleiche Bedeutung zugrunde. Beide beschreibenHkestellung von Heilmitteln durch

alchemistische Verfahren oder allgemeiner <Chemier Hand des Arztes3%*

Ursprung

Der Wunsch des Menschen ein Allheilmittel zu besitzist so alt wie die Menschheit
bzw. die Krankheit selbst. So findet die Alchemiadica ihren Anfang schon bei den
Veden, speziell in der Atharva-Ve#d.Es ist daher schwierig, von den Anfangen der
Alchemie zu sprechen, denn jede Gesellschaft aeidg¢re kulturelle Grundbedirfnisse,
welche die jeweilige Alchemie zu l6sen versuchtdl Wan die Spuren der Alchemie
zurlckverfolgen, die in ihre Entstehung minden,deiman génzlich den Rahmen

dieser Arbeit sprengen.

Die Elementenlehre und die tria prima

Die aristotelische Elementenlehre spielt im alckimchen Denken Hohenheims eine
sehr zentrale Roll&* Zur Erinnerung: Aus den vier Elementen waren féraeelsus
samtliche Dinge entstanden und je nach Vorherrs@iees Elements entsprechend

charakterisiert.

6 Gantenbein (1997), S. 8.

%7 Haage (1996), S. 177.

28 ygl. Haage (1999), S. 221.

%9 Haage (1996),S. 192.

20 ygl dazu Mahdihassan (1991), S. 17.
%1 siehe dazu drittes Kapitel deabyrinthus
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.Er akzeptierte also die Komplexionslehre und dieal@aten heil3, kalt, feucht und
trocken, die in seinen Krankheitsbeschreibungen Bedeutung sind?®*? Paracelsus
modifiziert somit die Humorallehre, er schaft sibera nicht grundsatzlich ab.
Aufbauend auf den Studien der chemischen Stoffkuwiie er im Buchvon den
natirlichen Dingenund im de mineralibusentwickelt, wird im Opus Paramirum
schlie3lich die Lehre seiner drei Prinzipien zuworierrschenden Doktrin fir das

Verstandnis der KrankheiteA® Im Labyrinthuswerden die drei wie folgt beschrieben:

.Nun ist ein ietlichs element geteilt in drei stiwkd sind aber under einem schein,
form, farben, figuren und ansehen, nemlich in dak auch balsamum heif3t, in
resinam, das auch sulphur heif3t, in liqguorem dechagataronium heif3t. aus den
drein wachsen alle ding [...] die drei conficierem éétlichen leib und ein ietlich

corpus hat <weder> minder noch mer dan die dreeé diei machen die metalla,
die drei machen die mineralia, die drei machenrstholz, kraut und alle gewechs,
emtpfintlichs und unentpfindlichs. [...] aber deedicus achtet des nit, sonder er
achtet des innern, das sein subjectum ist. und ders elementen werden sie

geboren.®*

Die chemische Seite
Sulphur bestimmt tUber die Form und das WachstumbDdaege und der Lebewesen.
,aus dem sulphur wechst der corpus, das ist derzgeib ist sulphur?®® Salz bewirkt den

Grad der Festigkeit und HartgNun ist aber die congelation des corpus aus deim;slas

ist on das sal wer nichts greiflichs da. dan ausmdsalz kompt dem diemant sein herti, dem
eisen sein herti [...]**® Mercurius wird eine verbindende und ernahrende fomk
zugeschriebernt‘Also ist nun der dritt der mercurius, derselbig ider liquor. alle corpora
haben ire liquores, darin sie stent, also blut giorem hat, das fleisch,.2*

In der alchemistischen Arbeit, namlich erst innéishder praktischen Anwendung,
werden nun die drei Substanzen durch besonderengtigaften erkennbar. Demnach

kann Sulphur in allen Pflanzen und Mineralien festgllt werden. Er ist Bestandteil

%2 Gantenbein (1997), S. 33.
263 Gantenbein (1997), S. 6.
%4 Bd. XI, S. 1791.

25 Bd. IX, S. 82f.

%6 Ebd., S. 83.

%7 Ebd., S. 83.

o]
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von allen brennbaren Dingefer sulphur verbrent, er ist nur ein sulphur, daalz geht in

ein alkali, dan es ist fix, der mercurius ist eauch, dan er verbrent nicht, aber er weicht vom
feur.*?® Die Unterschiede zwischen den einzelnen Substaweeden am Beispiel der
Holzverbrennung deutlicher umrissgNun die ding zuerfaren so nempt ein anfang vom
holz. dasselbig ist ein leib; nun lal3 brinnen, sbdas do brint der sulphur, das da raucht der
mercurius, das zu eschen wird s#l*Innerhalb eines Verbrennungsvorganges entweicht
zuerst Wasserdampf, gefolgt von etwas Oligem, detti — dies ist der Sulphur. Er
nahrt die Flammen und erhalt sie rauchlos und elfrseine chemische Eigenschatt ist
entzundlich. Die restliche, zurtickgebliebene Asddtedas hitzebestandige Salz, ein
Jbalsamum?’®, ihm kommen konservierende Eigenschaften zu. Demribare Sulphur

ist ein Harz oder,resina“?"*. Der flichtige oder verbindende Mercurius ist ein

w 272 w273

Jiquort 2% cataronium“?’®, oder ein ,rauch*?™ Ihm wird zusétzlich zu seinen
Eingenschaften auch der Geruch zugeordnet, iniggidtorm (Spiritus) im Weingeist.
Salz ist in natirlichen Objekten vorhanden und géber die Zuordnung des
Geschmacks und der Form hinaus. Es ist verantelorfiir die Kristallisation der
Gemmen (Kristalle) und I6st als jener erstarrer@eist, welcher die Harte der Steine

macht, das 'Herausschiel3en' der Kristalle aus.

Die physiologische Seite

Physiologisch bindet Mercurius die Korperflissigkri Das Salz ist formverleihend
und festigendes Attribut in physiologischen Verdandgsprozessen und Sulphur ist fir
das Wachstum verantwortliéR.

Die geistige Seite

Nach paracelsischer Auffassung entsprechen die Sibstanzen nicht einfach den
chemischen Substanzen Schwefel, Quecksilber unzl Ss werden als Prinzipien
verstanden, welche das ihnen eigentimliche dyndmisderhalten beschreiben.
Schwefel, Quecksilber und Salz decken sich schiisittden allgemeineren, inneren,

gestaltenden Prinzipien Sulphur, Mercurius undisdirer Wirkung, als ,anschauliche

28 Bd. IX, S. 83.

29 Bd. IX, S. 46.

20 Bd. XI, S. 179.

21 Epd., S. 179.

22 Epd., S. 180.

23 Epd., S. 180.

214 Bd. IX, S. 83.

215 ygl. Copenhaver (1992), S. 307.
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und greifbare Symbol&* So beschreibt Paracelsus Mercurius als eine aktia
geistige Kraft, Salz ist passiv und korperlich udlphur ist ein mittelndes,
vermittelndes, zwischen-liegendes PrinZipDie Seele des Menschen wird als
sulphurisches Prinzip dem Stoff analog zugeordaet, Leib als salziges Prinzip der
Gestalt und der Geist als merkurisches Prinzip Eigenschaft des MenschéA.
Dartber hinaus sind die drei auch Seele, Geist diedeigentliche Substanz der
Elemente”®

»alein ist sulphur, sal und mercurius, [...] diels@es elements und sein geist und

das recht wesen?®

Die Konzeption der tria prima geht dennoch nichtRaracelsus zurtick. Man findet sie
schon bei viel alteren arabischen und lateinisé&iehemisten vor Paracelsus, namlich
im 9. Jahrhundert bei Dschafar alSadiq, dem Lebsehabirs?*

.die Wurzel des Gesamten ist das reinste Wasssritan gehen drei Dinge hervor,

Seele, Geist und Korper, und daraus bestehen ake@pfe.*?

Aufgabe der Alchemie

Diese dreifache Struktur liegt nun in den Dingembwegen und muss erst wieder
sichtbar gemacht werden. Bei dem Prozess des Srohdlthens handelt es sich zwar
um eine chemische Zerlegung, aber sie zielt nichtauf stoffliche Bestandteile im
Sinne der modernen Chemie ab sondern auf die ,BfpRlg dynamischer
Grundkomponenten [...] auf die Komponente der Akdilyiferner auf die Tendenz zur
Sublimation und endlich auf eine Festigkeit gebendesammenziehung und

Zusammenballung?®

276 \Weinhandl (1950), S. 81.

217 ygl. Copenhaver (1992), S. 307.

218 ygl. Strunz (1932), S. 195.

219 ygl. Weeks (1997), S. 116.

280 Bd I, S. 33.

21 ygl. Haage (1996), S. 142.

282 Buch des Sendschreibens Gafar alsadigs tiber deeWdshaft der Kunst und des edlen
Steins.In: Ruska (1924), S. 67.

23 \Weinhandl (1970), S. 81.
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Die alchemistische Arbeit ist sozusagen als ein&kéhrung des Schépfungsvorganges
zu verstehen, in dem der Alchemist ,die drei Sulsta auftrennt und so das innerste
Wesen des Stoffs erkennbar macht‘Diese drei Substanzen sind nicht in ihrer
Reinform in den einfachen Korpern zu finden sonderrhaltnismalfiig gemischt. Sie
geben den Dingen ihre spezifische Form, je nachciwisrhaltnis®> Hohenheim
versucht also den Kosmos durch eine Modifizieruag @ahtiken Elementartheorie mit
Hilfe der Lehre von den drei Substanzen chemisckrklaren’® Dabei enthalten vier
Grundstoffe der Welt ihrerseits wieder Grundstolfis entweder als Substanzen — sie
kénnen als chemische Vorgange sinnlich wahrgenommegden — oder als Prinzipien,
als geistige Wesenheiten, welche nicht sinnlichiehmbar sin@’ Die Struktur der
Materie tragt bei Paracelsus daher einen dynams@igarakter. So wird es ihm
maoglich, den Anspruch auf eine ,Geistigkeit der reémte®® zu stellen, analog zur
Kraft des Geistes im menschlichen Korper, indendier Dynamik der Vorgénge in den

elementischen Lebensbereichen ins Auge f&Rt".

,Die traditionelle dreifache Gliederung des Mensthe Leib, Geist und Seele
bleibt erhalten und wird mit den tria principa: ,sahercurius und sulphur
gleichgesetzt. Wie der Mensch sind diese Prinzipieht voneinander getrennt,
sondern als Eines anzusehen. Neben dieser Dreglieg finden sich auch
dualistische Elemente [...] so die anscheinenden @&&gee von <grofRer> und
<kleiner>, <oberer> und <unterer> Welt oder demelatischen Leibes wie Geistes
in ihren siderischen Entsprechungen. Doch auchediescheinend dualistischen

Elemente zieht Paracelsus zu einer untrennbardreEirusammen®

Durch das Mischverhéltnis der tria prima erhalten@egenstande also ihre spezifische
Form, Gestalt und Eigenschaft. In diesem Zusamnrenheerden sie bei Paracelsus als

ausfuihrende Prinzipien des Archeus gedacht.

%4 Gantenbein (1997), S. 38.

28 ygl. Pagel (1982), S. 339 f.

28 ygl. Goldammer (1971), S. 306.
" vgl. ebd., S. 307.

28 Epd., S. 307.

29 Ebd., S. 307.

290 Muller-Jahncke (1985), S. 73.
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Der Archeus

Zu den Aufgaben des Archeus gehort es, ,diejenlgdrensformen auf die Individuen
Zu Ubertragen, deren ,Eigenheit (Spezifitdt) siaks alen Eigenschaften der vier
Elemente ergibt®* Der Archeus ist imLabyrinthus ein inneres Prinzip, das seinen

Tatigkeitsbereich analog zum auf3eren Alchemisteartmalb der Dinge ausfihrt.

»also folgt der archeus, der inwendig vulcanus reeh, der weild zu circulirn und
praeparirn nach den stiicken und austeilung, wiekdiest in ir selbs vermag mit
sublimiern, distilliern, reverberirn usw. dan digtes sind alle im menschen als

wol als in der euRRerlichen alchiméf®

Im Zuge dessen benennt Paracelsus den Archeushderemn Alchemisten. Er ist das
wirkende Lebensprinzip im Menschen, ,individualigiedes Prinzig®, ,inwendiger
Geist®4, ein ,aktivierender Moment im Sinne eines inndwin Bildners und

Werkmeisters?®

Innerer Alchemist

Der Archeus kann als ein ,,Oberbegriff flr die Vatfbeobachtbarer Naturvorgéange,
sowohl fir den anorganisch-kosmologisch-geologischie auch fiir den organischen
Bereich®® verstanden werden. Er wirkt nicht ziellos, er gtidie Dinge dahin, dass
daraus wird, was werden soll. ,Er vollbringt dierfrung des individuellen Wesens,
steht aber auch den vitalen Funktionen vdrDer Archeus beginnt seine Arbeit im
Magen des Menschen, dort spaltet er die NahrungSahlacken und feinste
Bestandteile, welche dem Korper Vitalitat und Emergeben und ihn am Leben
erhalten. Ein weiterer Scheideprozess erfolgt elith durch die Verdauung. Durch

Verbrauch und Ausscheidung kehrt die aufgenommeakritig in das ,Reich des

2!

©

! pagel (1962), S. 76.
292 Bd. XI, S. 188.

2% pagel (1962), S. 85.

% Strunz (1932), S. 196.
2% Ebd., S. 196.

2% Dyk (1980), S. 81.
27 pagel (1962), S. 76.
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Unspezifischen zuriick. Sie wird ent-individualisi&f® Auf dieselbe Weise, wie der
innere Alchemist operiert, solle nun der Arzt durdie Kunst Vulcani - das
alchemistische Werk - in der Verarbeitung seineitriigel die giftigen Schlacken von
der heilenden, wirksamen Substanz trerfien.

Der Trennungsvorgang: separatio puri ab impuro

Der zentrale Lehrsatz der paracelsischen Arznetbegslehre lautet ,separatio puri ab
impuro*®®, die Trennung des Reinen vom Unreinen. Der rolmmdistoff wird in seine
reinen Bestandteile zerlegt, um ihn durch chemisclWerbindungen neu
zusammenzufligen. Aus diesem Lehrsatz leitet Patacealeingars spagyrica*® (gr.
spao; trennen und agiro; verbinden) her, was defealistischen Grundaxiom ,solve

et coagula®?, 'lose und binde' entspricht.

~=darum so lern alchimiam die sonst spagyria heifig lernet das falsch scheiden

von dem gerechter?®

Dass ein Trennungsvorgang grundséatzlich notwenslig geht aus der Vorstellung
hervor, dassin allen guten Dingen auch giff®* ist. Der Alchemist solle daflr sorgen,
dass ,das gift hinweg genommen werde; das muR durch idehe geschehen:®® Der
Alchemist findet die Erkenntnis der Dinge im Fedes AlchemistenofengDas feuer

lernet die weisheit und kunst der arznei, dasistpb des arzts3®®
Feuer

.Darum am ersten das Feuer gemeldet wird, in wetaleerlegt werden die Dinge,

so verborgen sind und augensichtig werd&nh“

2% Ebd., S. 76.

29 ygl. Haage (1996), S. 189.
° Gantenbein (1997), S. 42.
1 Bd. IX, S. 55.

%2 Gantenbein (1997), S. 42.
® Bd. IX, S. 55.

* Bd. VIII, S. 197.

> Ebd., S. 197.

3% Bd. IX, S. 175.

37 Ebd., S. 42.
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Das Feuer wird zum Hauptinstrument eines jedenéktabten. In diesem scheidet sich
fur Paracelsus jedes Ding der vier Elemente ausmeseful3eren materiellen
Beschaffenheit in die drei Substanzen und Prinaipieas Feuer wird daher zum
Symbol des Reinigungsprozesses. ,Erst die vulkaristunst bringt uns wirklich zur

Erfahrung einer ganzen, der inneren und auReren“Wel

experimentum, experienz

Die aus der alchemistischen Arbeit hervorkommend&irgebnisse sind
Erfahrungstatsachen. Sie kdnnen zu Erkenntnisdereriii die dem bisher Bekannten
oder Geglaubten widersprecR&mund lassen sich daher nicht ohne eigenes Ubempriife
von Meinungen und Autoritaten vermitteln. Exakts#ie autonomen Zugang zu den
Dingen und seine methodische Grundhaltung auf wsdwftlicher Ebene will
Paracelsus in seinem Wabhlspruch: ,Alterius nomgsitsuus esse potest* ausdricken.
Frei Ubersetzt: Man solle von niemandem abhangig ®&enn man sein eigener Herr
sein kann. Nur durch ,Naturbeobachtuft§jim Licht der Natur, Uber die eigene
Erfahrung, gelange man zur scienBai dieser Naturbeobachtung handelt es sich um
ein Interpretieren aufgrund von Analogien ,aus eminBezugssystem der magia
naturalis mit ihren kosmischen Entsprechungen IstduDas Mittel zur Erkenntnis
der Schopfung Gottes und zur héheren Ehre des $ukogihrt demnach
konsequenterweise zu einer Skepsis gegenuber fierj da die Naturerfahrung fur

Paracelsus nur in einem erleuchteten Lesen im BaciNatur geschehen kann.

,Das vollkomen muf3 aus dem liecht der natur genomwerden [...] das liecht der
natur underweise den azet aus der philosophei,dausastronomei, und nit der
mensch fir sich selbst in dem doch das natirlethli gar nicht ist [...] und damit
solchs wol von euch verstanden werden, hab ichfimgenomen zu sezen die
hauptbicher des natirlichen liechts, auf das ir eseh wo die schul der

philosophei lige und wie die rechten bicher gessolien werden. [...] es sein nit

%8 Schipperges (1976), S. 80.

309 ygl. Gantenbein (1997), S. 40.

%10 in diesen Kontext mdéchte ich auf Heinrich Schipgsrgerweisen, der in seinem topos
ratio et experimenturmeint, mit experimentum sei im speziellen lediglic
‘Naturbeobachtung' gemeint; vgl. Schipperges (1,98233.

%1 Haage (1996), S. 191.
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not weiter die papirischen biicher anzunemen, beh @ls wenig als bei mir*?

Die Philosophie des Paracelsus

Eine entscheidende Dimension der Makrokosmos-Mibsakos-Entsprechungen
zeigen die Begriffe sichtbar und unsichtbar. Diefgabbe der Philosophie im
paracelsischen Verstandnis ist das Erkennen dehibaren Dinge im Licht der Natur.

»S0 sehr die Philosophie als Lehre im Sinne desde®dsus mit der sichtbaren
Natur auch die Unsichtbare umfafit, die Aufgabe Rldtosophie, das eigentliche
Wesen des Philosophierens besteht fir ihn ohneféwggdrade im Sichtbarmachen
des Unsichtbaren, im Aufhellen und Verdeutlicherr danachst unsichtbaren

Hintergriinde und Fortsetzungen des Sichtbatén.“

Die Philosophie miindet also im Erkennen der elearentPrinzipien im Menschen, sie
geht Uber das Sichtbare und Korperhafte des Makroks hinaus. Ferner ist die
Philosophie bei Paracelsus eine eigentliche Natiaguphie, sie fuhrt zur ,Erkenntnis
der Zusammenhéange des Lebens, offenbart durchatashin oft genannte Licht der

Natur.

Naturerfahrung

.Die Natur — das ist die paracelsische Meinungt-is zweimal gegeben. Einmal
als die anschauliche Welt des Firmaments, der Eieanend ihrer Geschopfe. Und
ein zweites Mal, nun nicht mehr anschaulich, in Hegiften und Tugenden, die nur

dem forschenden Geist offenbar werd&n.“

Die Naturerfahrung ist bei Paracelsus ein Teil HBetenntnisnahme des nattrlichen
Seins. Diese Erkenntnis geht durch zwei Arten: riffehtlich und magisch, sichtbar
und unsichtbat® Der Mensch ist weder abgespalten von der Natun kaon er sie von

aul3en betrachten, vielmehr ist er eingebettetilBda/egung der Natur. Indem sich der

%2 Bd. XI, S. 164.

33 Weinhandl (1970), S. 23.
314 Gantenbein (1997), S. 39.
15 Achelis (1955), S. 374.

316 ygl. Braun (2003), S. 18.
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Mensch in der Natur als Bestandteil der Natur emkewird es ihm maoglich, diese
Bewegungen der verborgenen Naturvorgange zu erkemie Naturerfahrung ist ein
magisches Erlebnis, in dem sich ein 'kosmischesa@#sld' offenbart. ,Es ist
offenkundig, dass dieses kosmische Gesamtbild desc@lsus von der magia naturalis

beherrscht wird3'’

magia naturalis

.Magie wird durch Erkenntnis der Natur ermdglichivebei Natur ganz allgemein
im Sinne von den im Kosmos enthaltenen Dingen &ed&#n werden mufd — und

nicht durch die ars der Beschworungen, Bilder uabli&n.®'

Das paracelsische Entsprechungsdenken, in denbadige in kosmischer Sympathie
verbunden sind, so wie die Verbindung zwischenmigi¢l und Krankheitsursach&h
leitet sich von der christlich modifizierten Emainaslehre des Neuplatonismus *4b.
Aus Gott gehen Einzelideen hervor, die als Gotigamonen, Engel aufgefasst
werden®! | Sie agieren als Demiurgen, indem als Emanatioaes ihnen alle
Einzeldinge hervorgehen. Alles ist dergestalt in hédbgigkeit miteinander
verbunden.®*? Der Mensch kann sich in dieser Kette seiner Gatiglfikeit bewusst
werden®?® Die materielle Welt weist dementsprechend (mikioe makrokosmische)
Analogien und Sinnbilder auf, die in der mittelditthen Signaturenlehre, die jene
Sympathien magisch beschreiben will, gefasst wurden

Zwischen dem Begriff der magica, wie ihn Paracelsasvendet und der magia
naturalis ist zu unterscheiden. Die magia naturais die Theorie hinter dem
Entsprechungsdenken Hohenheims, eine Theorie ddreAlie. Auf sie baut er seine
ganze alchemistische und philosophische Gedankerauél In der Verwendung des
Begriffs der magica vermischt Hohenheim seine edgeBedeutungen mit der der

magia naturalis.

%17 vgl. Haage (1999), S. 222.

%18 Muller-Jahncke (1985), S. 35 f.

%19 vgl. Haage (1999), S. 222.

320 ygl. Copenhaver (1982), S. LI-LIX.
%21 ygl. Haage (1999), S. 222.

%22 Ebd., S. 222.

823 ygl. Friedlein (1980), S. 70.
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magica bei Paracelsus

Magica ist bei ihm weder Vorstellung noch GegerdtaBie ist nichts als die
,sinnverleihende Offenbarungsweise des Seins des alagenden Natuf? sie ist ein
Auge, ,das in alle Heimlichkeiten der Natur sieit®.Ferner gibt Paracelsus dem Begriff
der magica eine Lehrfunktion. Nur die magica selestre, nicht der Mensch den
Menschen, und zwar deshalb, weil Gott nicht willssl etwas heimlich oder verborgen
bleibe, sondern auf dasales offenbar werde, das er in der natur geschafhat, das das
selbig erfaren werd®* Magica verhalt sich also &hnlich wie die Naturrodie Vernunft
als selbststandig wirkende Lehrerin, dessen Quebé ist®*’ Weiters hilft sie dem
Menschen, sich an den Kraften des Himmels zu bediedenn,nicht anderst ist die
magica zu verstehen dan als eine hohe arznei,al@ein handelt aus dem firmamerité.Sie

unterwirft dem Menschen den Himmel, damit ihm alldatertan sei, wasdem

menschen nuz sein mag, und was die natur veritag“.

,Die offenbarende Erfahrung, Erkenntnis vermittetndufgabe im Blick auf die
Natur ist Gottes Wille. Die Magie ist zum Nutzes denschen eingerichtet, sie
wird ausgeibt wie die Heilkunst, nicht nur mit Kedif aus der Erde, sondern vom

Himmel "%

Im neunten Kapitel dekabyrinthusist magica auch eine Ordnungslehre, welche die
sichtbaren Anteile der Arznei zerlegt, um an disicimbaren Krafte zu gelangen. Im
sechsten Kapitel wurde sie als Kenntnis vorgestdilt in der Kunde der Medizin, der
Philosophie (im Sinne des Naturforschung) und dsrghmomie ihre Anwendung findet,
um die Geheimnisse der Natur und Gottes zu lifen.ist aber die Verbindung zur
magia naturalis zu finden? Hierzu mochte ich inemnkleinen Exkurs genauer

eingehen.
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N

4 Braun (2003), S. 17.

® Ebd., S. 18.

¢ Bd. XII, S. 123.

vgl. Goldammer (1978), S. 35.
8 Bd. XII, S. 135.

39 Ebd., S. 135f.

30 Ebd., S. 35.
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magia naturalis und der Hermetismus

Paracelsus nahm, wie viele der Philosophen, Thealogd Arzte des 16. Jahrhunderts
die wiederentdeckte prisca theologica zur Grundlage seines verédnderten
Menschenbildes. Vor allem ist es die Entsprechumy Mikro-und Makrokosmos, die
dem Denken Hohenheims eine breite Basis bot.

.Seit Mitte des 15. Jahrhunderts vollzog sich ing&uwer Aufarbeitung antiker
Uberlieferungen durch den Humanismus jede Wieddeskting neuplatonischen,
hermetischen und kabbalistischen Schrifftums, dieegaubte, die Welt und den
Kosmos nicht mehr nur in hierarchisch voneinandsremnt absteigenden Stufen
angeordnet anzusehen, sondern vielmehr als eintigesteind dynamische
Verbindung des Mikro-mit dem Makrokosmos zu begmifbewirkt durch Seele
und Geist. Die Stellung des Menschen begann sich dar unabdingbaren
Seinskette zu l6sen, so dal3 er zur Erkenntnis detofjien beider kosmischen

Halften gelangen konnté*

Mit dem Analogiedenken lie3 sich die Astrologie ighsam, im damaligen Sinne
'naturwissenschatftlich’ beweisen und durch derkamttlehnten Sympathie-Begriff zu
gultigen Verbindungen im Kosmos untermaugtn.

In der Renaissance wurde schliel3lich dasrpus Hermeticumentdeckt, eine
Sammelschrift ,neuplatonisch, synkretistisch oiemér Schriften aus Agypten (1.-3.
Jhdt.), in denen Hermes Trismegistos, der agypmisabtt des Wissens, als Mystagoge
auftritt.3* Der Florentiner Cosimo de Medici erwarb 1460 eirefplar der
Textsammlung und liel es von dem von ihm engagigfiegmanisten Marsilio Ficino
Ubersetzen. So Ubertrug Ficino das Exemplar ,nebederen Texten antiker
Philosophen, insbesondere Platons und Plotinsdams Griechischen ins Lateinische
und machte dadurch das als aul3erordentlich werterdchtete Werk allgemein
zuganglich. Im Speziellen waren es zwei Texte desp&: Der Pimander und

Asclepius?

%1 Muller-Jahncke (1985), S. 33.

%32 ygl. ebd., S. 33.

3 Haas (2003), S. 9.

334 ygl. Muller-Jahncke (1985), S. 34.
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Aufgrund eines Irrtums wurde eine ,noch vor Platondatierende antike urspringliche
Theologie®®, die prisca theologia genannt, der Grindergestalt des ratselhaften
'DreimalgrofR3en’ untergeschoben. So wurde die Magieneue Zusammenhange
eingebettet. Trismegistos fungierte nun als Samameén und unter ihm wurde eine
Fulle von griechisch verfassten Texten Uber Asgiglound okkulte Wissenschaften
verbreitet. In Unkenntnis des tatsachlichen Altées Schriften ging man davon aus,
dass es sich um ein uraltes, in die Zeit Moses(Q223hr.) zurlickdatiert, abgefasstes
Dokument der geistig-religiosen Uberlieferung haiefi,Heute steht fest, dass diese
Sammelschrift aus dem zweiten oder dritten nachttichen Jahrhundert stammt, also
1500 Jahre spater als suggeriert wurde.“

Wegleitend fur die Ausformung des frihneuzeitlicH¢aturdenkens waren folgende
Ansichten, die falschlicherweise dem erwdhnten Gegugeschrieben wurde:

» die Lehre von der wechselseitigen Entsprechungoliem (der materiellen) und
unten (der spirituellen Welt), daraus ergibt siéh derbindung zwischen dem
Mikrokosmos Mensch und dem Makrokosmos \RAlt,

» die Lehre von der Allbeseeltheit der Welt,

« die Auffassung, das alle Dinge dieser Welt durcimfsthie oder Anitpathie
aufeinander wirke®®

Alle diese Elemente aus der angeblichen hermetisdlehre entnommenen Ideen
erinnern stark an die anima mundi Theorie des pisathen Timaios Dialog?

Paracelsus sah in der Natur eine, durch die Kra# kimmlischen Geistes belebte
Materie, die der Alchemist in seinem magischen W& Licht bringen konnte. Dieser
innere Zusammenhang zwischen

».menschlicher Tatigkeit und Verfligbarkeit der Matelpeginstigt die Auffassung

%5 Haas (2003), S. 9.

3% ygl. Assman (2000), S. 37 f.

%7 Haas (2003), S. 10.

338 ygl. dazu Tabula Smaragdina: “Quod est inferiussiesit quod est superius. Quod est
superius, est sicut quod est inferius. Ad perpefaniracula rei unius.” (,Was unten ist, ist
wie das, was oben ist. Was oben ist, ist wie das, unten ist. Um die Wunder dgnen
Sache zu durchdringen.”) nach der Ubersetzung ung.dn : Jung, C.G.: Mensch und
Kultur: Band 9, Walter-Verlag. Olten und Freibung Breisgau 1990, S. 245-261.

39 yvgl. Haas (1993), S. 9.

30 siehe Begriffsklarung: Natur
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der Natur als eines Ortes, der fir Kombinationed Transformationen, die dem
Plan der Schopfung neues hinzufiigen, offen ist. [3axin Motiv, dass das
magische, astrologische und alchemistische Denken Renaissance [...]

durchzieht*#

Magie stellte nun eine Wissenschaftsform des 18. 16 Jahrhunderts dar. Dabei war
sie nicht nur eine Praxis, wie sie bei ParacelsBsin der Alchemie ihre Anwendung
fand, sondern sie war, wie jeder Ritus, eine Arsti@kte, allegorische Sprache zur
Ubersetzung und Veranschaulichung von Idé&Religion und Magie haben immer
innere, unauflosliche Beziige, weshalb in jedem teapiesLabyrinthusauf Gott als
religiose Erfahrungsdimension verwiesen wird. Dashtder Natur stellt ahnlich der
Anwendung von Magie, einen 'Blick Uber die Grerga', es ist ein Verweis auf das
Metaphysische, sodass ,die Welt in religioser Hintg erfahren werden kani®
Indem Paracelsus die Welt in sichtbare und unsachtiNatur teilt, untersteht er der
Tradition des mittelalterlichen Symbolismus, weléheeiner ,in der Natur angelegten

Korrespondenz zwischen Sichtbarem und Unsichtbaféb#ruht.

»Auf dieser Grundlage, die fiir alles Geistige Kdtjphes voraussetzt und fur alles
Kdrperliche gleicherweise Geistiges, beruht aberhgede intellektuelle Magie,
die eine spiegelbildliche Entsprechung von Unted @ben, des Makro- und
Mikrokosmos, des Himmels und der Erde im Konzeptiieheit des Ganzen, wie

es die Renaissance entwickelte, immer wieder vesin®. %

Obwohl der praktische Teil der Naturmagie, wie zdse Alchemie eine konkrete
Nutzanwendung miteinschliel3t, ist die natirlichegadennoch als eine Naturtheorie
zu verstehen, die eine ,von den natirlichen merdudth Erkenntnismoéglichkeiten
ausgehende Erklarung der Zusammenhange in der Bittdtvdarstellt. Der Begriff ist

nicht sehr klar und reicht von einer Art ,religidsdlaturkunde, Kosmologie und

Astrosophie in Verbindung mit Astrologie und Alchiembis hin zu abgeflachten

%1 Ritter/Grinder (Hrsg.): Historisches Warterbuch Bhilosophie, Bd. 6., S. 457.
342 ygl. Mauss (1999), S. 94.

33 Luhmann (2000), S. 87.

%44 Haas (2003), S. 7.

%5 Ebd., S. 7.

%6 Haas (1993), S. 10.
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rationalen Erklarungen des Wundersameéfys®.

Verbindung von Magus und Arzt

Das Zielbild des vollkommenen Arztes ist der voitkmene Naturkundige. Er kennt die
Krafte in den Dingen und versteht es, die selbmenihnen herauszulos&hDie Natur
ist ,erstlich an ir selbs ein maga*. Der Naturbeobachter, Naturforscher wird daher
selbst als ,magus® bezeichnet. Genau hier besteht der Zusammenhaisghem Arzt
und Magus. Beide betreiben flr Paracelsus ,ratomdturwissenschafteft?, ihnen
unterliegt ein System von Verwandlungen, sei es dar Herleitung von
Krankheitsursachen aus dem Firmament oder der @Gewgvon reinen Heilmitteln
aus der Pflanze.

Die Krankheit ist eine schadende Kraft im Patienterden Heilpflanzen verbergen sich
besondere Kréfte, die ganze Welt wird fir Parasefsit Kraften durchzogen, die in der
Natur, im Menschen wie im Kosmos flieRen. Sie veser gegenseitig aufeinander, in
Form von 'Verwandtschaft', durchdringen Materie wleemische Elemente, ziehen
einander an und stol3en einander ab, im Sinne vemp&thie und Antipathi€®. Die
Kunde der magica lasst den Arzt diese lebendigezdirafte erkennen, er entdeckt
Verwandtschaftslinien, um sie fir den hoheren Zweld Heilung zu nutzen.
Naturerkenntnis steht bei Paracelsus daher immegngen Zusammenhang mit dem
Erwerb des Heils. So ist Magie gewissermal3en eik&fiim Dienste der Menschheit.
Dieses Wirken ist ein Wirken anhand der von Pasasebeschriebenen siderischen
Krafte, d.h. ,unmittelbar durch die unsichtbar in der Natualtenden Krafte®?
Paracelsus geht grundsatzlich von einer wissendichah Erklarbarkeit der magischen
Phanomene aus.

Der Arzt oder Magus operiert mit Hilfe der Naturked Er aktiviert ,Naturerkenntnis

aus dem makrokosmisch-mikrokosmischen Parallelisfiti®as Magische ist immer

%7 Goldammer (1991), S. 15.
38 Goldammer (1978), S. 39.
39 Bd. XII, S. 132.

%0 Ebd., S. 501.

' Goldammer (1978), S. 39.
2 Braun (2003), S. 18.

%3 Ebd., S. 19.

%4 Goldammer (1978), S. 42.
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das Unsichtbare, es gehort zum subtilen Lauf déenr¥fa

.Der Alchemist greift in die unsichtbare Welt dekkalten Krafte. Diese Welt ist
die eigentlich wirkliche, weil sie gottlich ist, Wwiéend die sichtbare Welt die des

unbestéandigen verderbbaren Wechsel$*fst*

Zusammenfassung

Alchemie ist Naturphilosophie und Naturwissensclzafgleich. Sie wird als Kenntnis
um die Vorgénge der Natur verstanden werden undngewnit der natirlichen Magie
ihre Inhalte. Alchemie soll hier nicht nur als Viérke Vorform der modernen Chemie
verstanden werden. Sie behandelt Ideenkomplexersiedurch die Praxis verdeutlicht
werden, um welche Inhalte es sich dabei handelzi€lbdas alchemistische Arbeiten
auf eine Lauterung und Veredelung der Naturding# des Menschen ab. Dabei deutet
die Alchemie auf eine Analogie zwischen Naturzudémund dem Menschen, dennoch
bleibt die Betrachtung der Naturzugdnge im Vordengr Sie ist unauflésliche
Verbindung von Naturphilosophie und Praxis, mit d@persten Prinzip der Bewahrung
des Heils des Menschen. Sie setzt sich zum Zielstee wirkungsvolle Heilmittel
herzustellen. Die metaphysische Komponente der ehith ist der Versuch,
Unsichtbares zu begreifen, um sich ihm nahern wné&b. Alchemie ful3t also auf der
Theorie der magia naturalis, sucht nach Sympathied weil3 um die geheimen
Verbindungen und Entsprechungen der groRen undédeiVelt. Mit dieser Theorie
wird der Mensch als Individuum gesehen, eingebettder Natur und so individuell er
ist, so sind auch seine Krankheiten beschaffemsAdefindet sich in einem Werden und
Vergehen. Angelehnt an der intensiven Naturbeolbachverhalten sich fur Paracelsus

alle Vorgange im Menschen wie der Ablauf der Diimgder Natur.

%5 vgl. ebd., S. 42.
6 pagel (1962), S. 42.
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Nachwort

Die vorliegende Arbeit hat eines klar und deutligzeigt: Paracelsus sucht nach einer
Verbindung zwischen den unsichtbaren und sichtb&emeichen seiner Wirklichkeit.
Er wollte die Welt in einer Einheit denken, in ddles mit allem verbunden ist. Doch
was ist das Unsichtbare? Das Konzept des Unisdribdreschreibt zum einen
nattrliche, aber unsichtbare Ursachen und Triebkr&um anderen verstecken sich
dahinter platonische Ideen. Diese liegen nach Amgitohenheims noch im Dunkeln
und wirden als Heimlichkeiten Gottes in die Weliege um vom Menschen sichtbar
gemacht zu werden. Es sind die Ideen Gottes, dieads Krafte und Tugenden in den
Dingen manifestieren. Gleichzeitig ist es das riatig Licht in den Dingen, ein
Hinweis auf Gottes Schopfung. Erst im Licht der Magelangt der Mensch zur wahren
Erkenntnis. Dieses Licht dient als vermittelndetdng zwischen den goéttlichen ldeen
und der natirlichen Erkenntnisfahigkeit des Mensclis weist charakteristische Zige
der anima mundi auf und soll zwei polare, von etlgirgetrennte und gleichzeitig sich
einander bedingende Bereiche verbinden. Die, lmbyrinthus beschriebenen
'Hauptbicher der Natur' sollen in diesem Sinndalsitung dienen, nur sie kénnen zur
rechten Naturerkenntnis fuhren. Dabei sto3t dereiesuf folgende Probleme:
Einerseits warnt Paracelsus vor den geschriebenerhddn und rechtfertigt seine
eigene Schrift mit der Forderung, alles sei durcderee Erfahrung zu Uberprifen.
Andererseits entzieht sich aber all das, von demeseigene Schrift handelt - von
unsichtbaren Dingen in der Natur - jeglicher engginer Anschauung und
Uberprifbarkeit. Woher kann Paracelsus daher setisstliesem Unsichtbaren wissen?
Was ihm allein bleibt, ist der Glaube daran. Unelsdr Glaube ist fir ihn letztendlich
der Glaube an Gott. Dem Leser bleibt daher nichideges Ubrig, als an das
Geschriebene des Paracelsus zu glauben, obwoBLidleer der Natur im Gegensatz zu
den geschriebenen Blichern stehen. Begriffe wieAréheus, species, Prinzipien sind
nur eine Anndherung an das Unsichtbare und erkli@gmemnerhalb des paracelsischen
Systems Beschriebenes, aul3erhalb dessen sindcktehaitbar. Letztlich bezieht sich
jegliche Begrifflichkeit Hohenheims auf etwas Unimsffiches, Absolutes zurtick; auf
Gott.
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In allen Thesen Hohenheims liegt ein kontradiktdres Widerspruch: unsichtbar —
sichtbar, elementisch — siderisch, hell — dunkele Dualitaten bedingen sich

gegenseitig, sind aber miteinander nicht vereinbar. Anspruch ist grof3: Hohenheim
will das Wesen in den Dingen sichtbar machen, #r®@égttliches sehen. Paracelsus ist
aber kein Pantheist, in seinem Verstandnis ist @iotit ident mit der Natur, sie wird

lediglich als Gottes Schopfung begriffen, innerhaerer seine Signatur in allen
Naturdingen wiedergefunden werden kann. Man koérmtam entferntesten Sinne als
Panvitalist bezeichnen, fir ihn ist alles lebendig,gibt keine unbelebte Materie. Gott
wird in der Natur wiedererkannt, wer ihn sucht,dvitie Welt als Gottes Offenbarung
annehmen. Dennoch stellt sich der Naturforschentraadéachtig unter Gott, ganz im

Gegenteil, der Alchemist erhebt sich zu etwas Gatiéhem, indem er im umgelegten
Sinne versucht Goéttliches aus den Dingen heraustlideen.

Hohenheim spricht von einem Aufhellen der Dunke#redurch das Licht der Natur, so
kann die unsichtbare Seite der Wirklichkeit sicihtamacht werden. Er bedient sich
hier einer Allegorie von hell und dunkel: Die Geaheisse Gottes sollen naturlich
offenbart werden. Zuerst liegen sie im Dunkeln, SIND noch NICHT; im Licht der

Natur WERDEN SIE, indem ihr SEIN erleuchtet, erhetid erkennbar wird. An dieser
Stelle halt Paracelsus die magica bereit, die sicRorm von drei Kiinsten ausuben
lasst: Die Alchemie, die Astrologie (im Sinne vorerfitnis und Bedeutung des
Sternenlaufs) und die Philosophie (im Sinne vonuMNatschung). Nun hat die
Alchemie nicht nur praktische Anwendungsgebietes wiB. Metalllegierungen zum
Thema, sie ist fur Paracelsus weit mehr. Ihr winge emetaphysische Komponente

zuteil.

,Die an Symbolen reiche Fachsprache des Paracetgs deutlich, dass seine
alchemistische Kunst der Arzneibereitung auch eia®etaphysik der

Wirklichkeit> ist; das sagen Begriffe wie Arcanustrum [...] “**’

Die Alchemie weil3 Uber Ursache und Sein der Dingejer alchemistischen Arbeit
kénne man den goéttlichen Samen finden, Wirkkrafie Rrinzipien erkennen, sie
einfangen, sie sichtbar machen, sie von Unreineamngn. Alchemie soll zu den

go6ttlichen Ideen vordringen, wie z.B. zu den Arcgraen Heilkraften der Pflanzen. Mit

%7 Kastner (2009), S. 104.
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Hilfe der alchemistischen Technik will Paracelsusoaeine Art Ideenschau Gottes
ermoglicht wissen. Die metaphysische Seite deréidule soll die Spannung zwischen
Geist und Materie Uberwinden. Sie aul3ert sich in Deeiteilung der tria prima,

Substanz und Prinzip sind eins, in seiner Samenthasw. Der Alchemist braucht die
Kenntnis Uber die unsichtbaren Wirkkrafte der Natun sich ihrer zu bemachtigen, um
in sie einzugreifen. Hinter dem System der Alchestght die, auf platonischem und
neuplatonischem Gedankengut aufbauende Theorie ntigia naturalis. Sie ist

Grundlage des paracelsischen Weltbildes und prigsesich im Gewand des antiken
magischen Verstandnisses der Dinge, um geistigenddieéne zu beschreiben.
Naturphilosophie ist die Erkenntnis tUber unsichdbBiaturvorgange. Ohne religiosen
Zugang ist daher fur Paracelsus keine Naturforsgimaglich. In diesem Kontext sind
die Begriffe der Alchemie und der magia naturalchhivoneinander zu trennen. magia

naturalis ist die metaphysische Komponente derétdb.

Ich vermute, dass Paracelsus Ficiddgeologica Platonickannte. Dies bezieht sich
z.B. auf die Anlehnung des Begriffes des LichtsMatur an die Anima mundi. An dem
Punkt sehe ich Forschungsbedarf: Durch die Ubamgen Ficinos platonischer und
neuplatonischer Texte kam eine neue Welle des Aiedenkens in die Renaissance.
Interessant ware zu vergleichen, inwiefern Parasel®n Ficino beeinflusst wurde, an
welchen Stellen sich Uberschneidungen ihrer Bemgriihden, in welchem Sinne
Paracelsus die mittelalterliche Weltsicht mit jersger Renaissance zu verbinden

versuchte.

Die Struktur im Denken Hohenheims droht zu entzweieler Wunsch nach
Einheitlichkeit resultiert aus der Spannung derapt Gegensatze zwischen Theorie
und Praxis. Detabyrinthusist ,Uberwindugsliteratur®, dies auRert sich z#h der
vehementen Stellung gegentiber der traditionellerdidte der kritischen Position
hinsichtlich der Humorallehre, welche Hohenheim hhidiberwand sondern nur
modifizierte. Dartber hinaus versuchte er sich ner Autoritatsglaubigkeit zu
entfernen, unterdessen will Paracelsus selbst A@itowverden, er bedient sich des
Buchdrucks und schimpft Uber die 'papirischen Biiclizie Uberwindung von alten
Systemen ist ihm imLabyrinthus also wichtiger als die Hinwendung zu Neuem.
Paracelsus hat dennoch Neues eingeleitet: man deokean die Chemie, die
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Pharmakologie, die ganzheitliche Medizin, die Aletivmedizin usw.
Nachwirkung

Oswald Croll baute in seiner 1609 erschienenen iljBaschymica®?® das erste

.speziell pharmazeutisch-chemische Vorschriftenbugsaracelsischer Pragung,
wesentlich auf dem Arzneischatz von Paracelsus.’aubie astrologisch-magischen
Lehren Hohenheims gaben neue Impulse, aber derfélwe der Gultigkeit von

Magischem bezog alchemistisch bereitete Arzneimittié ein. ,Dennoch verbreitete
sich die Anwendung chemischer Arzneimittel - seiiresyon Chirurgen verwendeten
Salben, sei es bei Pest oder Syphilis - bei Kraitdthedie sich bei Hippokrates oder
Galen noch nicht beschrieben fanden und fur diedabch keine Heilmittel tberliefert

sein konnten 3%

.Man kdnnte annehmen, dass auf Grund unserer leguiinstellung das Bild des
Alchemisten besser zu verstehen sei als das deasViltan konnte namlich beim
Alchemisten den Geist moderner Naturbeherrschunghtmgn, weil von
Transformation der Natur die Rede ist und Feuer Wsmittler dieser
Transformationen uns als ein Machtmittel vorkomrkénnte. Doch ware das irrig.
Der paracelsische Alchemist hat nicht Gewalt im d&ugvill die Natur nicht
vergewaltigen, sondern will sillendenund die ihr eingeborenen Ziele erfiillen.
Er braucht dazu Magie, nicht nur zum Entdeckenrderanenten Krafte der Natur,
sondern auch um sigerecht in das jeden Tag neue Walten der Natur

einzustellen 3!

3

a

8 Croll, O.:Basilica chymica:continens philosophicam propriadaum experientia
confirmatam descriptionem remediorum chymicorénankfurt 1609

° Kastner (2009), S. 106.

%0 Ebd., S. 106.

%1 Braun (2003), S. 26.

3

a

o

88



Literaturverzeichnis

Primarliteratur

Theophrast von Hohenheim gen. ParacelSasntliche Werke 1.Abt.: Medizinische,

naturwissenschaftliche und philosophische Schriftdrsg. Karl
Munchen, Berlin 1929-1933.

insbesondere:

Bd. VIII: Das Buch Paragranurand Entwirfe dazu

In: Theophrast von Hohenheim gen. Paracels@&mtliche
Medizinische, naturwissenschaftliche und philosspie Schriften
Bd. 3. Munchen, Berlin 1930, S. 31-221.

Bd. IX: Opus Paramirunund Entwurfe dazu

In: Theophrast von Hohenheim gen. Paracels8&mtliche
Medizinische, naturwissenschaftliche und philosspie Schriften
Bd. 9. Minchen, Berlin 1925, S. 37-248.

Bd. IX: Von den unsichtbaren Krankheitend Entwirfe dazu

In: Theophrast von Hohenheim gen. Paracels8&mtliche
Medizinische, naturwissenschatftliche und philossphe Schriften
Bd. 9. Minchen, Berlin 1925, S. 249-367.

Bd. X: Die groRe Wundarzneind Entwirfe dazu

In: Theophrast von Hohenheim gen. Paracels@&mtliche
Medizinische, naturwissenschatftliche und philossphe Schriften
Bd. 10. Munchen, Berlin 1928, S. 7-564.

Sudhoff. Bd. 1-14.

Werke -1.Abt.:
. Hrsg. Karl Sudhoff.

Werke -1.ADbt.:
. Hrsg. Karl Sudhoff.

Werke -1.Abt.:
. Hrsg. Karl Sudhoff.

Werke -1.Abt.:
. Hrsg. Karl Sudhoff.

Bd. XI: Widmung an die Karnter Stande, nebst Chronika @esles Karnten

In: Theophrast von Hohenheim gen. ParacelsGsimtliche Werk .-1.Abt.:

Medizinische, naturwissenschaftliche und philosspie Schriften

. Hrsg. Karl Sudhoff.



Bd. 11. Minchen, Berlin 1928, S. 1-14.

Bd. XI: Labyrinthus medicorum errantium

In: Theophrast von Hohenheim gen. Paracels@&mtliche Werke -1.Abt.:
Medizinische, naturwissenschaftliche und philosephé Schriften. Hrsg. Karl Sudhoff.
Bd. 11. Mlnchen, Berlin 1928, S. 161-220.

Bd. XlI: Astronomia magnand Entwurfe dazu

In: Theophrast von Hohenheim gen. Paracels@&mtliche Werke -1.Abt.:
Medizinische, naturwissenschaftliche und philosephé Schriften. Hrsg. Karl Sudhoff.
Bd. 12. Minchen, Berlin 1928, S. 1-507.

Sekundarliteratur

Achelis (1955), DanielDer Labyrinthus medicorum errantium

In :Theophrast von Hohenheim genannt ParacelsesKBintner Schriften, besorgt von
Kurt Goldammer, unter Mitarbeit von Daniel Achdlis., Ausgabe des Landes Karnten.
Klagenfurt 1955, S. 363-377.

Assman (2000), JarMoses der Agypter. Entzifferung einer Gedachnisspischer.
Frankfurt am Main 2000

Braun (2003), Lucienviagie bei Paracelsus
In: Nova Acta Paracelsica, Beitrage zur Paracdfsusehung, Neue Folge 17,
Herausgegeben von der Schweizerischen Paracelsgdi€ebaft. Einsiedeln 2003, S.

17-28.

Bohme (1996), Gernot und Hartmdieuer, Wasser, Luft, Erde. Eine Kulturgeschichte
der ElementeBeck. Miinchen 1996

Blumenberg (1983), HanBie Lesbarkeit der WelSuhrkamp. Frankfurt am Main 1983

Coudert (1975), AllisonSome Theories of a Natural Language



In: Heinekamp, Albert (Red.): Magia naturalis ungk d&Entstehung der modernen
Naturwissenschaften. Symposion der Leibniz-Gedadiftc Studia Leibnitiana:
Sonderheft 7. Hannover 1975, S. 56-114.

Copenhaver (1992), Brian P, Schmitt Charles Benaissance Philosophpxford
University Press. Oxford/New York 1992

Copenhaver (1982), Brian Plermetica. The Greek 'Corpus Hermeticum' and thaLa
'‘Asclepius'in a new English translation, with notes and idtrction. Cambridge

University Press. Cambridge 1992

Dyk (1980), Anton: Scientia und Experientia bei Paracelsus im Rahmen d
abendlandischen Naturwissenschaft

In: Domand|, Sepp (Hrsg.): Paracelsus in der TiaditVortrage Paracelsustag 1978,
Verband der wissenschaftlichen Gesellschaften (stéis. Wien 1980, S. 67-93.

Friedlein (1980), CurtGeschichte der Philosophi&. Schmidt Verlag. Berlin 1980

Gantenbein (1997), Urs LeBeparatio puri ab impuro: Die Alchemie des Paragsls
In: Nova Acta Paracelsica, Beitrage zur Paracdisusehung, Neue Folge 11, Peter
Lang. Einsiedeln 1997, S. 3-59.

Goldammer (1966), KurtDer Beitrag des Paracelsus zur neuen wissensctiadth
Methodologie und zur Erkenntnislehre

In: Paracelsus in neuen Horizonten: gesammelte atads Verband der
wissenschaftlichen Gesellschaften Osterreichsaganien 1986, S. 229-249.

Goldammer (1971), KurtDie Paracelsische Kosmologie und Materietheorighirer
wissenschaftsgeschichtlichen Stellung und Eigenart

In: Paracelsus in neuen Horizonten: gesammelte atads Verband der
wissenschaftlichen Gesellschaften Osterreichsayanien 1986, S. 288-320.
Goldammer (1978), KurtMagie bei Paracelsus



In: Paracelsus in neuen Horizonten: gesammelte aads Verband der
wissenschaftlichen Gesellschaften Osterreichsayaiien 1986, S. 321-342.

Goldammer (1991), KurtDer gottliche Magier und die Magierin NatuReligion,
Naturmagie und die Anfange der Naturwissenschafin vBpatmittelalter bis zur
Renaissance — mit Beitrdgen zum Magie-Verstandes Baracelsus, Franz Steiner
Verlag. Stuttgart 1991

Haas (2003), AloisMagie im Geiste der Mystik: ein Renaissancekonzept

In: Nova Acta Paracelsica, Beitrage zur Paracdfsusehung, Neue Folge 17,
Herausgegeben von der Schweizerischen Paracelsgl€gbaft. Einsiedeln 2003, S.
3-16.

Haas (1993), AloisWahrnehmung im ,Licht der Natur“-Magie als ein Sabsel zur
Natur

In: Nova Acta Paracelsica, Beitrage zur Paracdfsusehung, Neue Folge 7, Peter
Lang. Einsiedeln 1993, S. 2-10.

Haage (1996), Bernhard DAlchemie im Mittelalter: Ideen und Bilder — von #oss
bis ParacelsusArtemis &Winkler. Dusseldorf 1996

Haage (1999), Bernhard DAlchemische Arzneimittelherstellung vor Paracelsus
In: Nova Acta Paracelsica, Neue Folge 13, PeteglLBmsiedeln 1999, S. 217-236.

Haage(2009), Bernhard DRaracelsus zwischen Spiritualitat und Wissenschaft
In Dinzelbacher, Peter (Hrsg.): Mystik und Natuewr Geschichte ihres Verhaltnisses

vom Altertum bis zur Gegenwart, Walter de GruyBarlin/New York. 2009, S.87-99.

Jung, C.G.Mensch und Kultur(Samtliche Werke), Walter. Bd.9. Olten und Fregbu
im Breisgau 1990, S. 245-261.

Kastner (2009), Ingrid:Der jlingere Paracelsismus zwischen Spiritualitatd un



Wissenschaft

In: Dinzelbacher, Peter (Hrsg.): Mystik und Natuew Geschichte ihres Verhaltnisses
vom Altertum bis zur Gegenwart, Walter de Gruyierlin/New York. 2009, S. 101-
121.

Luhmann (2000), Nikladie Religion der Gesellschafsuhrkamp. Frankfurt am Main
2000

Mauss (1999), MarcelSoziologie und Anthropologie 1 Theorie der Magieidle
Morphologie Fischer. Frankfurt am Main 1999

Meiner (Hrsg):Warterbuch der philosophischen Begriffiéeiner Hamburg 2005

Muller-Jahncke (1985), Wolf-DieteAstrologisch- magische Theorie und Praxis in der
Heilkunde der friihen Neuzej§udhoffs Archiv, Beiheft 25) Steiner, StuttgarBb9

Mahdihassan (1991) SAn Indian Alchemy or Rasayana in the Light of Astsgh an
Geriatircs Motilal Banarsidass. Dehli 1991

Pagel (1962), Walter:Das medizinische Weltbild des Paracelsus - seine

Zusammenhange mit Neuplatonismus und Gnbeasiz Steiner. Wiesbaden 1962

Pagel (1982), Walter: ParacelsAst Introduction to Philosophical Medicine in theaEr
of the Renaissanc&arger. Basel/New York 1982

Ribi (1999), Alfred:Magia naturalis als Ursprung der Homoopathie
In: Nova Acta Paracelsica, Neue Folge 13, PetegLBimsiedeln 1999, S. 237-293.

Ritter, Joachim/Grunder, Karlfried (Hrsghtistorisches Worterbuch der Philosophie
Bd. 2. Schwabe 1972

Ritter, Joachim/Grunder, Karlfried (Hrsghtistorisches Worterbuch der Philosophie
Bd. 5. Schwabe 1980



Ritter, Joachim/Griunder, Karlfried (Hrsghtistorisches Worterbuch der Philosophie
Bd. 6. Schwabe 1984

Ritter, Joachim/Grunder, Karlfried (Hrsghtistorisches Warterbuch der Philosophie
Bd. 9. Schwabe 1995

Ruska (1924), JuliusArabische Alchemisterijeidelberger Akten der Von-Portheim-
Stiftung. Heidelberg 1924

Schipperges (1976), Heinrichtagia et Scientia bei Paracelsus
In: Sudhoffs Archiv, Zeitschrift fur Wissenschafesghichte, Franz Steiner. Band 60.
Wiesbaden 1976, S. 77-91.

Schipperges (1982), HeinricBEum Topos von ,ratio et experimentum® in der altere
Wissenschaftsgeschichte
In : Keil, Gundolf (Hrsg.): Fachprosa-Studien. Bed982, S. 25-36.

Spunda (1941), FranRas Weltbild des Paracelsud/ilhelm Andermann. Wien 1941

Strunz (1937), Franz:Theophrastus Paracelsus: Idee und Problem seiner

Weltanschauungverlag Anton Pustet. Salzburg-Leipzig 1937

Strunz (1932), FranDie Alchemie und das alchemistische Weltbild beophrastus
ParacelsusCasa editrice Leonardo da Vinci. Roma 1932

Sudhoff (1936), Karl:Paracelsus: Ein deutsches Lebensbild aus den Taign
RenaissanceBibliographisches Institut AG. Leipzig 1936

Sudhoff, Karl: Bibliographia Paracelsica — Versuch einer Kritik rd&chtheit der
Paracelsischen Schriften, Besprechung der unteopimest von Hohenheim's Namen
1527 - 1893 erschienenen DruckschriffdReimer. Berlin 1894



Sudhoff, Karl: Bibliographia Paracelsica — Versuch einer Kritik rd&chtheit der

Paracelsischen Schriften, Il. Theil ParacelsisctanHischriften Reimer. Berlin 1898

Theophrast von Hohenheim genannt ParaceBies:Karntner Schriftenbesorgt von
Kurt Goldammer, unter Mitarbeit von Daniel Achalis., Ausgabe des Landes Karnten.
Klagenfurt 1955

Wehr (1999), Gerhardziordano Brung Miinchen. dvt 1999

Wegener (1988), ChristoDer Code der Welt. Das Prinzip der Ahnlichkeit &iner
Bedeutung und Funktion fur die Paracelsische Ndtuogophie und Erkenntnislehre.
Frankfurt am Main 1988 (Européische Hochschulsthréihe XX, Philosophie; Band
250.)

Weeks (1997), Andrew Paracelsus: speculative theory and the crisis & darly
Reformation New York Press. Albany 1997

Weinhandl (1970), FerdinanBaracelsus StudiemMotring Verlag. Wien 1970

Weimann (1975), Karl- HeinzLeibniz und die medizinischen Strdomungen seiner Zei
In: Heinekamp, Albert (Red.): Gottfreid-Wilhelm-lbxiz-Gesellschaft: Magia naturalis
und die Entstehung der modernen Naturwissenschafgmposion der Leibniz-
Gesellschaft, Studia Leibnitiana: Sonderheft 7.+¢ser 1975, S. 155-165.

Internetquellen

http://www.bibelkommentare.de/index.php?page=bilhie8k=40&chapter=1%Zugriff
am 11. Marz 2012

http://www.zeno.org/Philosophie/M/Paracelsus/DasstBitParagranum/Der+zweite+Tr
aktat,+von+der+Astronomigzugriff am 10. Marz 2012)

http://bibeltext.com/genesis/2-7.h{@ugriff am 11. Marz 2012)




Anhang

1. andere Ubersetzungen chronologisch:

Paracelsus:Labyrinthus Medicorum ErrantiumD. Theophrasti Paracelsi: Cum
Adiunctis/ (Hrsg. Achatius Morbachus), Vischer. Nitierg 1553 (Sign. 1-192445, HB.
Altes Buch)

Adam von Bodensteiri:abyrinthus, Defensionen und Griess, Sand und Stéird No.
156

In: Sudhoff, Karl (Hrsg.Bibliographia Paracelsica — Versuch einer Kritikrdechtheit
der Paracelsischen Schriften, II. Theil ParacelsscHandschriften Reimer. Berlin
1898, S. 55.

Martin Everaert Brughmar:abyrinthus ofte Doolhofl563
In: Ebd., Nr. 58

Paracelsus.Theil der Bucher und Schrifften, des Edlen, Hgbbhrten und Bewehrten
Philosophi unnd Medici, Phillippi theophrasti Bongbavon Hohenheim, Paracelsi
genannt / Jetzt auffs new aul3 den Originalen, uhdophrasti eigner Handschrift,
soviel derselbsen zubekommen geweseb, auffs tietvlind fleissigst an tag geben:
Durch Johannes Huserum Brigoium Churfurstlichenn@6hen Rhat unnd Medicum.-
gedruckt zu Basel, Basel: durch Conrad Waldkirctb89 (Sign. 1-832124, HB. Altes
Buch)

2. weitere Exemplare

Im Mscr. No. 43 Fol. des Cisterzienser Stiftes QaseBohmen findet sich auf Bl. 6a-
7b der Catalogus librorum Theophrast], ,diese natdenden buecher sein alle Inn
Truckh gebracht worden® mit der Jahreszahl 1553 daaborinthus.” Dieses

Verzeichnis ist nicht vor 1571 abgefasst worden.



No. 9: Auf der Universitatsbibliothek zu Utrechtfipelet sich in einem Sammelbande
.Medici Octav No. 101" eine Papierhandschrift aes d. Halfte des 16. Jahrhunderts,
vielleicht noch vor 1550 angefertigt von einem Bschreiber mit dem Titel:
.Labyrinthus, Medicorum errantium, Doctoris. Theophti paracelsi ab hohenheim
utriusque Medicinae Doctoris. ac omnium medicoromgk principis: Alterius non sit
qui suus esse potest. Ingenij quisquis Theophféastsequutus. Tutus ab insidijs est

labyrinthe tuis.”

Ein weiteres Exemplar in lateinischer Fassung,dain Titel: LABORINTHVS findet

man in der Wiener Hofbibliothek unter Ms. 11144/d81.:/ 200 BIl. Fol. in der Mitte
des 16.Jahrhundert (etwa um 1560). Diese Handseteitht vom Nurnberger Druck
und der oben angefuhrten Utrechter Handschrift katbmNur das 11. Kapitel ist in

vollig neuer Ubersetzung gegeb¥h.

3. Intimatio

.Intimatio* des 5. Juni, einem Anschlag am SchwarBrett der Universitat Basel,
1526/27, nach der Ubersetzung von Sudhoff ( 198628 f.

»Theophrastus Bombast von Hohenheim aus Einsiedbelidler Medizin Doktor und Professor
gruit die Studierenden der Medizin. Da ganz altisn Medizin als einzige aller Disziplinen,
gleichsam wie ein Gottesgeschenk, nach dem Ureihdiligen und profanen Schriftsteller als
eine Notwendigkeit ausgezeichnet wird und nur wergr Doktoren sie heute mit Glick
ausiben, erschien es geboten, sie in ihren urspidimen lobenswerten Zustand zuriickzufihren
und neben den Reinigungsversuchen von den HefeRadlkaren, womit einige sich befassen,
wollen wir sie von den schwersten Irrtiimern reimigaicht den Regeln der Alten zugetan,
sondern ausschlielich denjenigen, welche wir aes Natur der Dinge und eigenen
Erwagungen gewonnen und in langer Ubung und Erfayroewéhrt gefunden haben. Wer
weilR es denn nicht, daR die meisten Arzte heuligirzum gréRten Schaden der Kranken in
Ubelster Weise daneben gegriffen haben, da sie akavisch am Worte des Hippokrates,
Galenos und Avicenna und anderer geklebt haberglatiiese wie Orakel aus dem Dreiful? des

Apoll herausklangen, von deren Wortlaut man audhthum Fingers Breite abweichen dirfte.

%2 Verweise auf andere Exemplare sind zu finden inth®if, Karl: Bibliographia
Paracelsica — Versuch einer Kritik der Echtheit dRaracelsischen Schriften, Il. Theil
Paracelsische HandschrifteReimer. Berlin 1898



Wenns Gott gefallt, kann man auf diesem Weg wohlendenden Doktortiteln gelangen, wird
aber niemals ein wahrer Arzt. Nicht Titel und Besaahkeit, nicht Sprachenkenntnisse, welche
einzig und allein alles andere aufwiegen. AufgaibesRhetors ist es, beredt zu sprechen und
zu Uberzeugen und den Richter zu seiner Ansichibetreden: Aufgabe des Arztes ist es, die
verschiedenen Krankheitsformen zu kennen, ihredbesaund Symptome zu durchschauen und
obendrein mit Scharfsinn und Beharrlichkeit ihnerengientitel zu verordnen und nach
Umstanden und Besonderheiten tunlichst allen H&lhzu bringen. Um in meine eigene
Lehrmethode ein wenig einzufihren, werde ich ,ldarsgiebige Honorierung der Herren von
Basel, dazu in den Stand gesetzt, tagliche in B®tenden praktischer und theoretischer
Heilkunde, deren Verfasser ich selbst bin, mit ktetm Flei3 und hohem Nutzen der Hoérer
offentlich zu erklaren. Diese Lehrbucher sind nietbwa aus Hippokrates und Galenos oder
irgendwelchen anderen Lehrbiichern zusammengebeaiveltiern vermitteln das, was mich die
hochste Lehrerin Erfahrung und eigene Arbeit gdlehaben. Demnach dienen mir als
Beweishelfer Erfahrung und eigene Erwagung stattca@ Geheimnisse dieser Apollinischen
Kunst locken und Liebe und Verlagen ihn beherrsalmeh er wiinscht in recht kurzer Zeit zu
lernen, was zu dieser Disziplin gehort, mége eh sofort zu uns nach Basel auf den Weg
machen und GrolReres und noch weit anderes , alsietaso in Kirze sagen kann, hier
erfahren. Um den Schleier etwas zu luften, kannihah sagen , dal von Komplexionen und
Kardinalsaften im Stile der Alten bei mir nicht diede sein wird, aus denen falschlich alle
Krankheiten hergeleitet werden, woraus den Arztentdr Krankheiten, Krankheitsursachen,
kritische Tage usw. erklart werden. Dies gleichsam einer Fangleine Klargelegte moge
genugen. Urteilen darft Thr erst nachdem ihr deredphrastus gehoért habt. Lebt wohl und

nehmt unseren Erneuerungsversuch der Heilkundetigiang."

Original in: Joh. Huser: Baseler Gesamtausgab€hé&il; vgl No. 222 in Sudhoff, Karl
(Hrsg.): Bibliographia Paracelsica, S. 3 f.; S. 895

Theophrastus Bombast ex Hohenheim Heremita, utreisgedicinae Doctor, ac professor,
Medicae artis studiosis, S. D. (Salutem dicit). @uaola omnium disciplinarum Medicina,

tanquam divinum quoddam munus, tum sacrorum tunphgmorum scriptorum suffragio

necessitatis titulo laudetur, agtque paucissimitdngn eam foeliciter hodie tracent, visum erat
illam ad pristinam suae autoritatis laudem revocage quam quidam a faece barbarorum, nos
ab erroribus gravissimis purgabimus. Non veterundietil praeceptis, sed iis duntaxat, quae
partim indicatione rei naturaepartim nostro Mart@venimus, et longo rerum usu atwue

experientia conprobavimus. Quis enim nescit plugndectorum hac tempestate vel summo



aegrorum discrimine, doedissime lapsos. Quum némige Hippocartis, Galieni et Avicennae
aliorumque dictis adhaeserint, perinde ac es tripdgbollinis haec, veluti oracula, manaverint,
a quibus ne digitum latum discedere liceret. Higreautoribus splendidissimi quidem doctores,
si dies placet, non autem medici nascuntur. Naust non eloquentia, non lingarum peritia,
nec multorum librorum lectio, etsi haec non paruroreent, in medico desideranda, sed
summa rerum ac mysteriorum cognitio, quae unadaalilorum omnium vices agit. Rhetoris
quidem est disserte posse loqui ac persuadereeaitggicem in suam sententiam trahere :
Medici autem affectuum genera, causag@errouora NOVISSe, et iis insuper sua sagacitate et
industria pharmaca applicare, atque pro cuiuslibegenio ac ratione vle cunctis mederi.
Ceterum, ut paucis modum docendi depingam imptigitisr, quod ad me attinet, Ego amplo
dominorum Basiliensium stipendio invitatus, duafuetidie horis tum activae tum inspectivae
Medicinae, et Physices et Chirurgiae libros, quortmrctu, publice interpretor : illos tamen
non aliorum more, ex Hippocrate aut Galieno autbmslibet emendicatus, sed quos summa
rerum doctrice experientia atque labore assecutus.$roinde si quid probaturus experimenta
ac ratio autorum loco mihi suffragantur. Quare aptilectores, si quem huius Apollineae artis
mysteria oblectant, amor desideriumque tenent, tqupi brevi admodum temporis spacio,
quicquid huius disciplinae est, perdiscere, ad ewsstigio Basileam se conferat, et longe alia
atque maiora quam paucis describere possim, compeBed ut nostrum institutum carius
studiosis innotescat, nos in complexionum ac humaratione veteres acceptas ferunt, unde
nullis aut certe paucissimis doctorum, hodie morlmagisas, ac decretorios dies exacte novisse
contingit. Postremo haec veluti per transennam destrata sufficiant. Vobisque tamen de his
non, nisi audito prius Theophrasto temere iudicandpermitto. Valete et hunc nostrum

instaurandi medicinam conatum boni consulite.

4. Brief von Oporinus an Johann Weyer

Der Brief ging erst nach dem Tod des ParacelsudeanBergischen Leibarzt Johann
Weyer. Er ist urspringlich in Weyers Schrjtte praestigiis daemonum‘zu finden,
entnommen aus Sudhoff ( 1936), S. 40 f.

Weyer eroffnet mit:

»Horen wir doch die ehrliche Tugenden und das eliméi Lob an , welche Oporinus, der mit
ihm gelebt hat und umgegangen ist, erzahlt in seiBeief vom 26. November 1555, von Basel

an Wierum geschrieben®

.Was Theophrastum Paracelsum betrifft (denn elj@tt lange tot), so wirde ich nicht gerne



dem Geiste seines Todes (wie man zu sagen pflielgisprechen. Als er noch lebte, habe ich
ihn so sehr kennen gelernt, dal3 ich mit derartiynschen zu leben, wie ich mit ihm gelebt
habe, nicht leicht begehren wirde. Denn abgesebarnsginem wunderlichen und gliicklichen
Heilungen in jeder Art von Krankheiten, habe ich ibBm weder irgendwelche Gottseligkeit
noch irgendwelche Gelehrtenheit bemerkt, und idbgef mich sehr zu wundern, nachdem ich
so manches erscheinen sehe, das von ihm geschugideder Nachwelt hinterlassen zu sein
behauptet wird, welches ich ihm kaum im Traum ze#wén wirde; so sehr war er Tag und
Nacht, wahrend ich fast zwei Jahre bei ihm verleebrtd wohnte, dem Trunk und der Prasserei
ergeben, dalR man ihm kaum eine Stunde oder zwkianidand; besonders nachdem er von
Basel fortgereist war und im Elsall unter den EdBlayern und Bauerinnen, wie ein zweiter
Askulap gefeiert worden war. Und dessen ungeachtsin er am betrunkensten war und nach
Hause gekommen, mir etwas von seiner Philosophidikiieren pflegte, so schien sie so
ordentlich zusammenzuhé&ngen, dal sie von einenteniieh Menschen nicht héatte verbessert
werden konnen. Ich war beflissen sie in Lateinisahéibersetzen, und es gibt auch einige von
diesen Bulchern, die, teils von mir und teils vadean ins Lateisiche Ubersetzt worden sind.
Die ganze Nacht, so lange ich bei ihm wohnte, hasieh nie ausgezogen, was ich seiner
Trunkeheit zuschireb; und sehr oft kam er gegemektiacht, stets betrunken, nach Hause, um
zu schlafen; so wie er angezogen war, sein Schversich, das er von einem Folterknecht
oder Henker geschenkt bekommen zu haben behauptafegr sich aufs Bett, und dann und
wann, mitten in der Nacht, wenn er kaum geschlhfdte, stand er auf mit seinem gezogenen
Schwert, wie ein Rasender, schmil es zu Boden gégévand, so daf ich manchmal glaubte,
er wirde mir den Kopf abhauen und davor Angst hafiele Tage wirde ich brauchen, wirde
ich alles schildern, was ich bei ihm durchgemadhibéh Immer hatte er seinen Kohlenwinkel,
mit stédndigen Feuer, bald sein Alcali, bald seie@h sublimati, bald den Koénig praecipitati,
bald sein Arsenisches Oel oder Crocus martis odiares wunderlichen Opoldeltotf und ich
weifd nicht was flr ein Gebrau kochend. Denn erehdtir einmal mit seiner Kocherei fast den
lebendigen Geist erstickt, als er mir befahl, delf nir den Geist seines AlemBfRsnschauen
sollte, meine Nase etwas zu nah daran gehalters-Gilas, das oben auf dem Alembik lag, war
ein wenig weggenommen, so dald ich durch den RaugttDampf, die in meinen Mund und
meine Nasenldcher schlugen, druch den virulentesii®tast ertickt und gewirgt ware; so daf’

ich ohnméachtig wurde und durch Besprengen mit kaltd/asser wieder zu mir kam.

%3 Opodeldok ( von griech. op6s ,Pflanzensaft®) isteeMischung von Seife, Kampfer,
Rosmarin und Thymianél, es wurde unteranderem #@telNum Einreiben gegen Rheuma
und Gicht verwendet. Eine der Varianten des Opadaldst eine Losung dieser
Bestandteile in Spiritus.

%4 Der Alambic oder Destillierhelm ist ein Gefal zwefinung von Stoffen durch Erhitzen
und anschlieRendes Abkihlen in Form von Destiltatio



Zwischendurch gab er vor, viel Wunderbares propineze kénnen, und sonderbare Arcana und
Mysterien zu kennen; so daf3 ich im Geheimen tedattit bei ihm an etwas heranzukommen,
noch jemals etwas anzurtihren wagte, da ich micheimvor ihm flrchtete. Er brachte viel
Geld durch, so viel, daR er manchmal weder HelleemPfenning behielt, soviel ich wuldte,
und Tags darauf zeigte er mir wiederum seinen Gelt# voll Geld, sodafd ich micht nicht
selten wunderte, wodurch er wieder so viel bekomhigte. Fast jeden Monat lie3 er sich
einen neuen Rock machen, und den anderen Roclerderhatte, verschenke er dem Ersten,
der ihm begegnete, er war aber so sehr bekleckafi,ich nie mehr einen von ihm begehrte,
und wenn er ihn mir auch selber geschenkt hattehitte ihn nicht tragen wollen. Im Kurieren
und Heilen von Geschwiren verrichtete er fast Wynde wenig Hoffnung zu sein schien,
keine Art von Speisen oder Getrédnken beim Heilebiatend, sondern mit seinem Patienten
Tag und Nacht nach Herzenslust zechend, sodaleegse er zu sagen pflegte) mit vollen
Bauche heilte. Das Pulver von Praecipitat mit <<Tia&>>o0der <<Methridatum>> oder mit
Kirschensaft zu Pillen gemacht, gebrauchte er flurgierungen in allen Arten von
Krankheiten. Mit seinem <<Laudanum>> - so nannteRllen in der Form von Mausedreck,
welche er in ungleicher Anzahl nur in der au3erdioit der Krankheiten, wie zum heiligen
Anker (wie man sagt) seine Zuflucht nehmend, eingjah so brustete, dal? er sich auch nicht
entblodete zu behaupten, daf? er allein, nur dureh Gebrauch von diesen, Tote zum Leben
zurtickbringen kdnne, und das hat er dann und wadsich bei ihm war, tatsachlich bewiesen,
daR sie, tot zu sein schienen, plétzlich wiedesiatn kamen. Aber ich habe ihn nie beten sehen
oder horen, noch fragte er nach irgendeiner geibin Ubung, noch nach der evangelischen
Lehre, welche zu der Zeit bei uns verehrt und gelibwerden anfing und von unserm Prediger
sehr sorgféaltig und flei3ig betrieben, welche exhhinur verachtete, aber auch drohte, dal3 er
noch einmal Luther und dem Papst, ebenso wie nden@md Hippokrates, den Kopf zurecht
setzen werde, und dal3 niemand, der bisher Uberhéikigen Schriften geschrieben habe,
sowohl die Alteren wie die Jiingeren, den rechtem Ker Schriften noch nie getroffen hatten,
sondern nur die aul3ere Schale, sodal? sie nur diatten trafen und erklarten. Und ich weil3
nicht, was er noch fur andere Nichtigkeiten vorliri@; die ich mich schame zu erzahlen. Dies
habe ich alles kurz erzahlt, und so wie es mirienfeeder kam; so hat es mir beliebt, es Euch
zu schreiben. Zu einer anderen Zeit, wenn ich Mo&leen werde, werde ich Euch mehr
schreiben. Es zog ihn gar nichts zu Frauen, sodd#3glaube, dal3 er Gberhaupt nie eine
erkannt hat. Im Anfang war er sehr magig, sodaBigrzu seinem funfundzwanzigsten Jahre
keinen Wein trank; aber spéter hat er so zu tringelernt, daf? er ganze Tische voll von Bauern

zum Trinken herausforderte und auch im Trinken 8adfen gewann, ab und zu seinen Finger



in den Hals steckend und so einem Schwein gleich®&hd

%5 nach der Ubersetzung von Sudhoff. In: Sudhoff (HrBipliographia Paracelsica, 1898, S.
79 f.



Abstract (English)

This degree dissertation deals with the conceptsalohemy and magic in the
understanding of Theophrastus von Hohenheim, nafacdhcelsus. Through the
methodology of close reading, an attempt was maeagproach his scripture
Labyrinthus medicorum errantiumvritten in 1538. The main concern of my work is
based on the thesis: can the alchemical systenegsed by Paracelsus, by taking note
of the causes and effective forces within all tkingf nature, be conceived within
metaphysical terms? | pointed out, that the theofy'magia naturalis' sets the
background to the metaphysical part of paracelssechemy. The Labyrinthus
medicorum errantiundescribes a path, in Hohenheims belief the trué, pganally
leading to awareness of nature (Naturerkenntnise &ssential principle hereby lies
within a synthesis of belief, knowledge and cogmit{Glaube, Wissen und Erkenntnis).
The scripture revolves around 'Erkenntnis im Lickdr Natur', where nature is
comprehended as a form of gods creation and th&iqoneng mind is a 'divine gift'. The
'true medical scientist' acquires his findings withexception under the light of nature
(Licht der Natur). Nature is perceived as one, immmas an expression of god. The aim
of the paracelsian scripture is to find the causte true medicine (Arznei). Through
the Labyrinthus the 'true medical scientist' is to be educatedour subject areas:
theology, astrology (Firmament), philosophy (in eodumler sense awareness of the

procedures of nature), alchemy.
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